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Пророк Мухаммад как воспитатель           

   Пророк Мухаммад Мустафа – Посланник Всевышнего Аллаха на земле. По своей природе он исключителен, ибо является избранным представителем человеческого общества, включая и пророков Всевышнего. Естественно, что взращенные и воспитанные им его последователи также являются избранными людьми. Невозможно, например, достигнуть уровня сахабов, воспитанных самим Посланником Аллаха. А что же тогда говорить о таких личностях, как Абу Бакр, Омар, Осман, Али (р.а.). Их уникальность очевидна. Есть и множество других «жемчужин», воспитанных в духе учения нашего Пророка. Все эти люди – гордость человечества, жемчужные россыпи в последующем – после «счастливого века» – времени. Вот их имена: Фузайл ибн Ияз, Бишр Хафи, Баязид Бистами, Джунайд Багдади, Абу Ханифа, Имам Шафии, Имам Малик, Ахмад бин Ханбал(ь), Имам Раббани, Имам Газзали, Мавлана Джалалуддин Руми, Шах Гейлани, Шазали, Накшибанди, Ахмад Рифаи, Бадиуззаман. «Ученые моей общины подобны пророкам Сынов Израиля», – таково меткое высказывание, полное глубокого смысла, приписываемое Пророку Мухаммаду (с.а.с.). 

   Ни один человек не может достичь духовных и нравственных высот пророков. Однако в отдельных случаях некоторые из людей идут рядом с ними. Те, чьи имена мы назвали, и список которых можем продолжить, являются гордостью человечества. Они пришли на землю, оказав нам свою особую милость. Разве что ангелы могли бы уподобиться им в их прекрасной миссии. 

   Да, они – результат пророческого наставничества, которое будет продолжаться и приносить все новые и новые плоды. И следование этому пути продлится до скончания веков. Кто знает, сколько еще божьих избранников окажется среди готовящихся примкнуть к рядам святых и несущих свет истины в долгие годы духовного мрака. И надежды наши связаны с ними. С тех пор как я знаю себя, нисколько не утрачивая надежду свою, я ждал и всегда буду их ждать. 

   Прежде чем перейти к общей системе воспитания, рассмотрим ее действие в собственном доме Пророка, где он был главой семьи, и где жили его дети, жены и внуки. 

   Пророк как глава семьи 

   Нет никакого сомнения в том, что этот домашний очаг был счастливым, благодатным и душевным из всех существовавших на земле. В этом доме всегда царила атмосфера счастья. Он не был богат. Бывало, что проходили месяцы, в течение которых в нем не варилось даже супа. Женам Пророка приходилось ютиться в маленьких хижинах и крошечных комнатушках, где они могли прислонить свои головы. Эти достославные женщины готовы были пожертвовать всем только за то, чтобы Пророк (с.а.с) несколько часов в неделю был с ними. Полные покоя, умиротворения – они в высшей степени были счастливы. Увы, все дети Мухаммада умерли задолго до его кончины. Фатима (р.а.) – единственная дочь, оставшаяся после смерти Пророка, – также испытывала всю жизнь материальные затруднения. Пророк и ей не уготовил благополучную жизнь. Тем не менее, он оставался горячо любимым мужем и отцом. 

   Когда Пророк Мухаммад умер, больше всех его оплакивала Фатима. Она беспрестанно читала душераздирающие поминальные стихи. Не перенеся тяжелой разлуки, через полгода она с радостью ушла в мир, где теперь был ее отец. Можно смело утверждать, что ни один ребенок не любил своего отца так, как благочестивая Фатима. И никто не мог сравниться с Пророком в любви к своим детям. То же можно сказать и о его отношениях с женами. Никакой мужчина не любил свою жену так, как Пророк (с.а.с.) любил своих жен. Разумеется, атмосфера любви, образовавшаяся вокруг него, идущая от самых близких ему людей, была не случайна. Любовь Пророка к близким людям питала их любовь к нему, а его любовь к семье распространялась до любви ко всему миру. 

   Это трудно даже представить, но после своей кончины Посланник Аллаха не оставил женам даже одного дома. Всю свою жизнь те прожили в тех же маленьких тесных комнатках, и лишь они остались им в наследство. Историки, правда, говорили, что у них было еще по козе, которая обеспечивала их молоком. Пророк был создан для служения всей вселенной и переселился в мир иной, оставив жен своих в бедности и нужде. Но ни одна из этих женщин никогда в жизни так и не воспротивилась этому. Даже если порой и появлялось подобное желание, – с предостережением Священного Корана оно тут же исчезало. 

   Высокочтимый Абу Бакр (р.а.) выделял им из общегосударственного бюджета определенную сумму, этим они и довольствовались. Выплачиваемое пособие не было чем-то из ряда вон выходящим. Да, высокочтимый Абу Бакр (р.а.) поначалу не приравнял их даже к уровню мусульман, первыми принявших Ислам. И назначил этим святым женщинам сумму содержания ниже обычной. Он поступал так исходя из собственных принципов. И лишь когда халифом стал высокочтимый Омар (р.а.), несмотря ни на что женам Пророка Мухаммада было назначено самое большое пособие. Они находились рядом с ним и потому считались и будут считаться (вплоть до Судного Дня) матерями всех мусульман. 

   Но речь не об этом. Более важным представляется тот непостижимо высокий уровень воспитания, который Пророк привил своим женам. Будучи прекрасным воспитателем, Избранник Всевышнего, словно магнит, притягивал к себе людей, и те, зачарованные, забывали обо всем на свете. Каким воспитателем должен был быть Посланник Аллаха, чтобы за короткое время, прожитое с женами, так завоевать их сердца и души, что они не могли и думать ни о ком другом. И вместе с тем то, что он дал им во имя мира, – лишь вышеуказанные добродетели. Следовательно, он обладал свойственной лишь ему притягательностью, и эта притягательность прямо-таки очаровывала всех, кто оказывался рядом с ним. Это обстоятельство тоже свидетельствует об уникальности его натуры. 

   Сейчас пока мы не станем углубляться в вопрос, почему Посланник Аллаха (с.а.с.) был женат на многих женщинах. Остановимся на нем позже, указав, что это - на совершенно отдельное доказательство уникальности его миссии. Пока лишь заметим, что получаемые в святой обители Пророка знания, были сравнимы с обучением в медресе. Все те специальные предписания, которым он обучал, изучались и передавались в этом сокровенном чертоге от его жен всем остальным. Подавляющая часть предписаний, относящихся к семейной жизни, дошла до нас со слов высокочтимых жен Посланника Аллаха (мир ему). Поэтому пребывание в его доме женщин, различных по уровню и положению, диктовалось необходимостью. Чтобы не допустить утраты предписаний чистой веры, Пророк после пятидесяти трех лет постарался создать семью со многими женщинами, идя в некотором смысле на самопожертвование. 

   Да, присутствие большого количества женщин в его доме было крайне важно. Мужчины могли слушать Пророка в мечети, если же кто-то по той или иной причине отсутствовал, то друзья рассказывали ему то, что он не смог услышать. Женщины были лишены такой возможности, и поэтому следовало восполнить пробел в разъяснении учения Пророка особенно в области жизни женщин. Было ли в силах одной из них передать мусульманкам законы шариата, касающиеся всех сфер жизни? Вряд ли 

   Жены высокочтимого Мухаммада (с.а.с.) были родом из разных племен, родов и сословий, и браки с ними помогали укреплять связи с этими общинами. Кроме того, они играли большую роль в сохранении хадисов. Тем самым они очень многое сделали для Ислама. Поводом для многоженства Пророка были не его мирские желания. И сами жены Посланника Аллаха выходили замуж вовсе не из-за богатств, ибо он вел жизнь бедняка. Наоборот, зная об этом, они все же становились его избранницами. Пророк (с.а.с.) относился ко всем одинаково и по заведенному им правилу один раз в неделю посещал каждую из них. Никто не оставался в обиде – напротив, рассказывая о нем, характеризовали его как самого веселого и внимательного мужа. Таким и был Посланник Аллаха – высокочтимый Мухаммад (с.а.с.). 

   Его жены не всегда имели еду или новую одежду. Следовало бы предположить, что это их рассердит. Но нет. Мы знаем, что только любовь и уважение, которые они испытывали к Пророку, представляли для них единственную ценность в этой жизни. Такова истина, с которой не станет спорить ни один историк. 

   Вопреки всему величию и серьезности, царившей в душе его, Пророк всегда находил способ, чтобы развлечь своих жен. Вместе они ощущали неразрывное единство, духовную близость, теплоту и нежность. Меж ними оставалась тончайшая преграда, и это была отстраненность Пророка, пребывавшего в тонкой связи с Всевышним, наделившим его пророческой миссией в этом мире. Ведь высокочтимый Мухаммад прежде всего был Его Посланником, жены же, безгранично ему преданные и не представлявшие для себя иной жизни, были его общиной. 

   На благочестивой Савде (р.а.) он женился еще в Мекке. Она стала ему второй женой. Однако мы не можем знать о причине, побудившей в какой-то момент Пророка расстаться с нею. Услышав о намерении Мухаммада, Савда пришла в отчаяние и стала его умолять: «О, Посланник Аллаха! Я не прошу у тебя ничего. Тот единственный день, что ты отводил для меня, я отдаю Аише. Если пожелаешь, можешь до скончания века не навещать меня, даже чтобы спросить, жива ли я. Но умоляю, не лишай меня возможности остаться под сенью нашего брака. Я желаю перейти в иной мир, оставаясь в браке с тобой. Ни о чем другом я и не думаю»[1]. Он исполнил ее желание: Савда осталась одной из благочестивых супруг Пророка. Вот какое место было отведено Посланнику Аллаха в сердцах его жен. 

   Когда Пророк почувствовал беспокойство высокочтимой Хафсы, он сказал: «Если она захочет – я освобожу ее». Несмотря на то, что высказывание его было очень коротко, его хватило, чтобы сломать крылья надежды у женщины. Пророку рассказали, что она постоянно совершает намаз и держит пост, а также очень просили не оставлять её. После многих просьб и заступничества они склонили-таки Мухаммада к тому, чтобы тот отказался от своего намерения[2]. Для этих женщин жизнь без Пророка не представляла никакого смысла. И в этом чувстве почти все они были единодушны – ни одна не думала иначе. Ведь Повелитель обоих миров стал властелином их сердец, достигнув с ними полного духовного единения. Он разделял с ними свою благословенную жизнь, проявляя такую доброту, мягкость, естественность и простоту, что невозможно было даже и подумать о расставании с ним. Он был необходим, как воздух. И потому разлука с Пророком была подобна смерти. 

   Поистине, жизнь жен после смерти пророка Мухаммада – это полоса грусти, печали и страданий. Высокочтимые Абу Бакр и Омар (р.а.) вспоминали, что, приходя в дом Пророка после его кончины, находили женщин плачущими навзрыд[3]. И они печалились вместе с ними. Это продолжалось до конца их жизни. Таков был глубокий след, который оставил Пророк Мухаммад в судьбе своих жен. Возможно, они провели с ним не так много времени, но Повелитель обоих миров был для них источником жизни. Вот то, на чем следует сделать особое ударение. Таким образом, его главенство в семье лишний раз подчеркивает, что он был Посланником Аллаха. 

   Пророк Мухаммад в одно и то же время сумел уживаться в доме одновременно с девятью женщинами, повелевая им, и у тех не возникало никаких сложностей, так он был нежен и внимателен. 

   За несколько дней до своей кончины он сказал: «Всевышний предоставил рабу Своему (т.е. Пророку) свободу выбора между ним и земным миром. Раб выбрал Аллаха». Высокочтимый Абу Бакр (р.а.), услышав это, не смог сдержать своих рыданий[4]. Ибо догадался он, что говорящий слова эти – сам Пророк и есть. Болел Пророк недолго. С каждым днем болезнь его усиливалась, и он корчился в ужасающих головных болях. Но и в эти дни, он был ласков и чуток с женами своими. Поскольку он был не в силах передвигаться и навещать их, то попросил их разрешения оставаться в своей комнате. Все жены ответили на его просьбу согласием. Свои последние дни Пророк Аллаха (с.а.с.) провел с высокочтимой Аише (р.а.)[5]. Да, даже в тяжелейших для себя условиях, будучи человеком возвышенной души, он всегда почтительно относился к своим женам. 

   Уважение к женам 

   Уважение, которое Пророк (с.а.с.) оказывал своим женам, было настолько глубоким, что ни до него, ни после в мире не было ему равного. Если он ночью вставал и шел к одной из жен, чтобы узнать, как она себя чувствует, то, не желая кого-нибудь обидеть, заходил и к другим. Он одинаково ровно относился ко всем своим женам, не отдавая никому предпочтения. И рядом с ним те чувствовали себя особенно любимыми. И это было связано прежде всего с человеколюбием Пророка. Но, как известно, «сердцу не прикажешь», и Посланник Аллаха на земле не был исключением. Потому высокочтимый Мухаммад (с.а.с.) просил Аллаха: «Знаю, что поступлю несправедливо, если, сам того не зная, полюблю кого-то сильнее других. И потому, Господи! В этом случае, что не во власти моей, предстаю и уповаю на Всевышнюю Твою Милость!»[6] Подобная деликатность и искренность в отношениях оставили неизгладимый след в сердцах его жен. Поэтому они не переставали тосковать о нем даже после его жизни; не пошли на самоубийство, запрещенное Исламом, но в печали и тоске остались пребывать в этом мире. 

   Посланник Аллаха завещал нам всегда быть вежливыми и добрыми с женщинами. Все, чему он учил людей, Мухаммад показывал на своем жизненном опыте. Сошлемся на рассказ Бухари: «Этот случай нам передает высокочтимый Саад ибн Аби Ваккас от Омара (р.а.). Высокочтимый Омар говорит так: «Однажды я зашел к Расулуллаху. Увидев, что он все время улыбается, я сказал ему: «Пусть улыбка, данная тебе Аллахом, никогда не сходит с твоего лица, но ответь мне, что произошло?» – Пророк ответил: «Я смеюсь над этими женщинами. Они только что сидели возле меня и разговаривали, но, услыша твой голос, сразу же разбежались». – После такого ответа я громко закричал: «О, благородные женщины! Так вы, значит, меня боитесь, а Расулуллаха – нет?» – И был дан мне ответ: «Ты суров и резок».[7] 

   На самом деле, высокочтимый Омар (р.а.) не был суров, либо резок с женщинами. Он тоже обращался с ними вежливо. Но как красота самого достойного человека меркнет рядом с высокочтимым Юсуфом (Иосифом – а.с.), так и деликатность и искренность высокочтимого Омара по отношению к женщинам, в отличие от отношения к ним Пророка, были увидены ими как проявление суровости и резкости. И в ответе жен Мухаммада прозвучало сравнение досточтимого Омара с Пророком. 

   Да, жены Мухаммада насколько привыкли к мягкости, нежности и чуткости своего господина, что поведение досточтимого Омара (р.а.) казалось им резким и суровым. Вместе с тем, впоследствии высокочтимый Омар (р.а.) стал тем, кто переложил на собственные плечи тот груз халифата, что был возложен на Пророка. После того, как высокочтимый Мухаммад оставил эту землю, именно ему, Омару (р.а.), став образцом для многих поколений, суждено было стать тем, кто неуклонно, шаг за шагом следовал делу Пророка. И так и случилось, когда пришел день испытаний. Во всех деяниях своих он стремился к справедливости, и приложил огромное усилие, чтобы все в этом мире назвать своими именами: добро – добром, а зло - злом. Он обладал душой, способной привести его со временем к положению халифа. Это состояние души иным могло показаться жесткостью. Однако как бы то ни было досточтимый Омар (р.а.) только с таким багажом знаний мог бы исполнить в будущем ту непосильную миссию, возложенную на него... И пришел тот час, когда он ее исполнил. 

   Как Пророк обсуждал проблемы с женами 

   Пророк Мухаммад (с.а.с.) обсуждал с женами разные проблемы, по-дружески советовался с ними. Конечно, он не нуждался в их советах, так как он опирался на откровения Аллаха (хвала Ему). Но своими действиями на примере собственной семьи он показывал, как следует относиться к своим женам. Вот один пример. 

   Для мусульман было очень трудно соблюдение Худайбийского договора. В это время Пророк приказал, чтобы каждый паломник зарезал жертвенное животное и снял с себя паломническую одежду[8]. Последователи Мухаммада надеялись, что он изменит свой указ. Но Пророк повторил его еще раз. Люди вновь понадеялись на его отмену и потому исполняли его спустя рукава. Это не значит, что они были настроены против своего Пророка. Просто они ждали другого указа, потому что вышли в путь, чтобы совершить хадж к священной Каабе. 

   То, о чем говорилось в Худайбии, не было еще принято к исполнению, и исход его еще можно было изменить. 

   Повелитель обоих миров предчувствовал подобное и поэтому, войдя в свой шатер, стал советоваться со своею женой, нашей прародительницей Умму Салама. Эта женщина, обладая широким мировоззрением, знала, что он совершенно не нуждается в ее мнении, но чтобы отдать должное его праву держать с нею совет, говорила с ним. Так, Расулуллах (с.а.с.) показал нам, что к жене можно обратиться за советом. Этот и подобные ему случаи показывали, что ничего нет предосудительного в том, чтобы советоваться с женщиной. 

   Прародительница наша Умму Салама сказала мужу: «О, Расулуллах! Не повторяй еще раз свой приказ. Они могут возразить тебе и тем самым погубить себя. Ты сам зарежь своего барана и сними облачение паломника. Когда они увидят тебя, они поймут, что твой приказ окончателен и поневоле последуют твоему примеру». Мухаммад (а.с.) собственно думал также. Взяв с собой нож, он вышел из шатра и принес в жертву нескольких верблюдов. После того, как он сделал то же самое с еще несколькими животными, его примеру последовали сахабы – теперь уже каждый понял, что принятое им решение неизменно подлежит неукоснительному исполнению[9]. 

   Смог ли бы кто из нас быть настолько внимательным к своим женам? Какой правитель обсуждал бы критическую ситуацию с женой? Какой глава семьи был бы настолько внимателен к мнению жены? Эти вопросы можно продолжить. Пусть их услышат те, кто считает, что в Исламе женщина бесправна. Посланник Аллаха был добр к женщинам, и то же завещал нам. 

   В одном из хадисов высокочтимый Мухаммад (а.с.) говорит так: «У мусульман считается безупречным тот человек, который обладает высокой нравственностью, а с ней он сможет достичь того, чего не достигнет даже с помощью молитвы. Кто же вежлив со своими женами, у того и высокая нравственность и высокая мораль»[10]. Как видим, во времена Пророка, высокочтимого Мухаммада (с.а.с.), женщины впервые обрели права и уважение, которых они достойны. 

   «Тахйир» 

   «Тахйир» – это право жен Пророка (с.а.с.) самим решать, жить им совместно с ним или нет. Каково бы ни было его происхождение, это предание было передано Пророку (мир ему) от самого Всевышнего (хвала Ему). В Коране по этому поводу сказано следующее: «О Пророк, скажи твоим женам: "Если вы желаете ближней жизни и ее прикрас, то приходите: я дам вам насладиться и отпущу вас прекрасным способом. А если вы хотите Аллаха и Его посланника и последнего жилища, то Аллах уготовал добродеющим из вас великую награду». (Св. Коран, 33:28-29). 

   Вероятно, и некоторые жены Пророка хотели лучшей жизни и потому говорили так: «А нельзя ли и нам жить немного лучше, как остальным мусульманам? Нельзя ли нам хотя бы один раз в день есть суп и одеваться с большей тщательностью? На первый взгляд, подобные желания, рождающиеся в сердцах обитателей этого дома, кажутся невинными и естественными. Но особое положение этих людей в обществе и та роль, которая была для них уготована; жизнь в доме, надлежащему до скончания веков быть образцом для всех мусульманских семей, не позволяли им поступать подобно обычным женщинам. То, что допускалось для других, для жен Пророка считалось грехом. Как только Посланник Аллаха почувствовал подобные настроения, он тут же предотвратил их. Поклявшись, что не будет встречаться с ними, он удалился в дальний угол дома. Вскоре все об этом узнали. Люди шли в мечети, молились и плакали, так как малейшего горя Пророка было достаточно, чтобы на глазах у них появились слезы. Взгляды Пророка были настолько близки всем мусульманам, что случись даже самое незначительное происшествие в его доме, как тут же эта весть распространялась в народе, и все правоверные с нетерпением ожидали благополучного исхода. В тот день так и произошло. 

   То, как Пророк (а.с.) разрешил данную проблему, называют преданием «И’ла». Есть и те, кто судит о нем по-разному. К последним относились и высокочтимые Абу Бакр и Омар (р.а.), ведь речь шла о их собственных дочерях. Услыша о происходящем, как и все, они побежали в мечеть. 

   Оба хотели войти к Пророку, но их не впустили. Вместе со всеми они ждали в мечети и только с третьей попытки вошли к Мухаммаду (с.а.с.) и стали укорять своих дочерей. Расулуллах наблюдал за этой картиной издалека, а затем произнес: «Они желают того, что от меня не зависит[11]. Св. Коран, обращаясь к ним, говорит следующее: «О жены пророка! Вы - не таковы, как какая-нибудь из женщин..». (Св. Коран, 33:32). Возможно, другие женщины могли для спасения своего ограничиться выполнением фардов –основных своих обязанностей перед Богом. Но жены Пророка находились в центре внимания, подставляя плечи свои делу Ислама, поэтому им надлежало пожертвовать всем тем, что было у них во имя этого правого дела! Те, кто отрекся от всех благ мира, должны были идти на любые жертвы во имя укрепления главного дела, никогда не показывая признаки слабости или бессилия. Да, не просто было быть женой Пророка. Однако их положение имело и свои преимущества. Посланник Аллаха хотел сделать их примером для всех в вопросах, касающихся как этой жизни, так и жизни вечной. 

   Удостоиться чести быть с Пророком в обоих мирах – удел далеко не каждого. Как указывается в Коране, эти замечательные женщины были подвержены испытанию своей воли и стойкости. Пророк поставил их перед выбором между земным миром и миром высшим, потусторонним. Избери они этот мир, и Пророк даст им все богатства, к которым те стремятся, но непременно расстанется с ними. Но выбери они Аллаха Всевышнего и Его Посланника – то они должны будут соответствовать тому образу жизни, который до сих пор вели. Дом Пророка был основан на других ценностях. Уж если его обитель была отличной от других, то и живущие в ней должны были обладать исключительными качествами. Глава же этой семьи и был наибольшим исключением и воплощением этих ценностей. Но тогда и жены и дети, будучи его неотъемлемой частью, должны были походить на него. 

   Расулуллах сперва позвал высокочтимую прародительницу нашу Аишу и сказал ей: «Я хочу кое о чем поговорить с тобой, а ты не торопись дать мне ответ, не посоветовавшись со своими родителями». И он прочитал ей тот аят из Священного Корана, что мы процитировали выше. Ответ Аиши был достойным и решительным: «О, Расулуллах! Неужели я буду говорить об этом с матерью и отцом? Клянусь Аллахом, я выбрала Бога и Его Пророка». 

   О дальнейшем уже рассказала сама досточтимая Аиша (р.а.): «С какой женой Расулуллах не говорил на эту тему, все ответили так же, как и я»[12]. И на этот вопрос никто из нас не дал бы ему иной ответ. 

   Став единым целым с Пророком, они все говорили одно и то же, так как не могли поступить иначе. Если бы он сказал им: «Вам придется всю свою жизнь соблюдать пост и никогда не иметь разговения», – те с радостью бы все выдержали. И они на самом деле выдержали все. Свой пост они завершили, лишь разговевшись сиропом смерти, принесенным им ангелом Азраилом (а.с.), что вознес их души в Рай. 

   Среди его жен были и такие, которые прежде жили в дворцах. Например, благочестивая Сафия (р.а.). Она потеряла отца и мужа в Хайбаре, правителями которого они были. Сафию взяли в плен, поэтому до встречи с Пророком она его, возможно, ненавидела. Но, встретив, изменила свое мнение. В доме Пророка находились и другие женщины, которые до знакомства с ним жили в богатых дворцах, как и Сафия. Но несмотря на свое высокое положение, они в равной степени переносили все тяготы судьбы, как и те женщины, которые не отличались ни богатством, ни знатным происхождением. Расулуллах настолько сумел завоевать их сердца и души, что единственное, о чем они желали, – это быть рядом с ним. 

   Высокочтимая Сафия по своему происхождению была иудейкой. Однажды одна из жен задела её, обратившись к ней со словами: «Эй, дочь иудея!» Та очень опечалилась и поведала свою печаль Расулуллаху. Пророк утешил ее и дал совет: «Если тебе еще раз так скажут, ответь им, что твой отец – высокочтимый Харун (Аарон), дядя – высокочтимый Муса (Моисей), а муж, как вам известно, пророк Мухаммад. А чем хорошим вы можете похвалиться передо мной?»[13] И Сафия ушла повеселевшей, потому что муж ее – высокочтимый Мухаммад Мустафа (с.а.с.). И впоследствии именно эти его слова нередко сходили с её губ. 

   Таким образом, Посланник Аллаха как глава семьи был лучшим из лучших. То, как он ладил со столькими женщинами и держал их под своим влиянием, и как был всеми ими любим; то, что он стал для своих жен возлюбленным их сердец, учителем их умов, воспитателем их душ; то, что в своих поступках он не знал пути назад и ни на йоту не пренебрегал заботами народными и общегосударственными; – разве все это не является свидетельством и доказательством его высокой посланнической миссии?! Если бы даже не было иных доказательств, то уже одни семейные отношения Пророка были бы лучшим тому свидетельством. 
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   Пророк Мухаммад как отец             

   Пророк Мухаммад (с.а.с.) во всех своих делах был великим. В процессе познания Пророка сравнение с его великими современниками ничего не даст. Тот, кто хочет узнать его, должен помнить о его величии, степень которого нам не дано даже представить мысленно, ибо Аллах (хвала Ему) поднял его на эту недосягаемую высоту. Он прожил свою жизнь как Гордость человечества, а затем, подобно закату солнца, сошел со сцены этого бренного мира. 

   Многие люди не замечали его величия, а когда заметили, было уже поздно. Но понявших его было больше. 

   По прошествии четырнадцати веков мы до сих пор считаем нашими прародительницами благочестивых Хадиджу, Аишу, Умму Саламу, Хафзу (р.а.), называя их «матерями», и произнося это слово, испытываем радость большую, нежели при упоминании имен собственных матерей. Конечно, во времена Пророка это чувство было еще сильнее, глубже, искреннее и обоснованнее. Ибо первопричиной всего сущего был он. Высокочтимый Абу Бакр называл дочь свою Аишу «моя матушка». Да и разве не сказано в аяте: «а супруги его - их матери...» (Св. Коран, 33:6). Именно принимая во внимание этот аят, досточтимый Абу Бакр и называл Аишу своею «матушкой». Но этого почитания, как мы уже говорили выше, даже и челобитья, и воцарения в умах правоверных как наиболее ценное, что есть у человечества, было недостаточно, чтобы избавить от горя и скорби этих самых истинных его последовательниц. Даже последующие волны счастья не смогли стереть с их лиц печати этой светлой грусти. До последних дней своей жизни все они жили в печали, оплакивая Пророка, в печали вставали по утрам, в печали мыслили и разговаривали. 

   Вот таким он был главой семьи. И в то же время прекрасным отцом и дедом, заботливым и внимательным. Он всегда был ласков с детьми и внуками, но не забывал их готовить к встрече с миром высшим. Улыбаясь им, обнимая их и лаская, он давал строгие наставления в вопросах веры, не позволяя сделать ошибки. Предоставляя им свободу воли, Пророк в тоже время очень большое внимание уделял их воспитанию, показывая верную дорогу к Аллаху. И это тоже – доказательство величия его ума и проницательности. 

   Любовь Пророка Мухаммада к детям и внукам 

   Безгранична была искренность и доброта Пророка по отношению к детям и внукам. Анас ибн Малик, десять лет прослуживший верой и правдой Пророку, в знаменитом сборнике хадисов «Муслим» признается: «Такого милосердного к членам своей семьи человека, как Пророк Мухаммад (мир ему), я больше не встречал».[1] 

   Действительно, он был настолько добр, так милосерден и настолько открыт и искренен, что невозможно было найти другого такого главу и отца семейства. Если бы речь шла только о нас, возможно, суждение о милосердии его осталось бы ограниченным. Но миллионы людей, узнавших в нем то милосердие и возвышение, что неспособно обидеть и муравья, свидетельствуют, что нет равных Посланнику Аллаха, когда любовью своей объял он все живое на земле. 

   Да, он, как и все, был создан человеком, но Всевышний Аллах для того, чтобы он строил близкие взаимоотношения с людьми, вложил в его сердце глубочайшую привязанность ко всему человечеству, и поэтому Посланник Бога был преисполнен чувства невиданного родства и к членам своей семьи, и к остальным людям. 

   Все его сыновья умерли намного раньше[2] него. Последнего сына родила ему высокочтимая прародительница наша Мария, и он жил недолго. Расулуллах, несмотря на свою занятость, часто заходил к мальчику, брал его на руки, целовал, мог приласкать и прижать к груди своей, а затем возвращался назад[3]. Когда ребенок умер, он вновь взял его на руки, прижал к груди своей, и глаза его были полны печали. Наблюдавшим за этим с удивлением он сказал: “Душа может грустить, а глаза – плакать. Но ничего из того, что не дозволено Аллахом и что не нравится ему, мы не можем произнести” И заметил, указав на свой язык: “Аллах взыщет за это”[4]. В милосердии и чуткости ему не было равных. 

   Иной раз он сажал высокочтимых Хасана и Хусайна (р.а.) на спину и возил их на себе. Мог ли человек, занимающий столь высокое положение, посадить ребенка себе на спину и показаться в таком виде на людях? А он мог. Делая так, он будто предвидел ту славу, которую те заслужат себе в будущем. Однажды достопочтенный Омар зашел к Пророку и застал высокочтимых Хасана и Хусайна у него на спине. Увидев их на таком святом месте, Омар воскликнул: «Как прекрасен тот, кого вы оседлали!» И Пророк тут же ответил: «И какие они прекрасные всадники!» Они еще не догадывались, что имеет в виду Пророк, потому что были детьми, а Посланник Божий уже так их уважил, ведь им предстояло стать отцами всех мусульманских святых до скончания веков. В другой раз, когда высокочтимому Хасану сказали: «Как прекрасен тот, кого оседлал ты!» – Пророк ответил: «Как прекрасен всадник!» Он очень любил их, но когда брал детей к себе на спину и носил их время от времени, оказывая особое почтение этим двум имамам, он в их лице оказывал честь и почтение всем будущим мусульманским святым и верноподданным Аллаха. Один из его потомков, Абдулкадир Гейлани[5], чьего прадеда Пророк сажал себе на плечи, с полным на то правом говорил, что: “Святые ноги Пророка на моих плечах, а мои ноги – на плечах всех святых”. 

   В другой раз Пророк, появившись с внуками на плечах, обращаясь к ним, произнес: «Сколь прекрасен верблюд, что под вами, столь же прекрасны и вы – тот груз, что на нем!» Он так сильно любил своих детей и внуков, был таким необыкновенным отцом и дедом, что навсегда оставил в их душах незабываемый след. 

   В воспитании детей, как и в остальном, Посланник Аллаха придерживался принципа умеренности. Всех своих детей и внуков он любил как себя самого и проявлял к ним одинаковое внимание, но не давал повода кому-то злоупотреблять этой любовью. Собственно говоря, среди его детей и внуков способных на такое просто не было. В ответ на их непреднамеренные промахи Пророк использовал тактику, которой придерживался в своей жизни, – свою любовь к ним окружил дымкой серьезности и доброжелательным своим поведением, с тем чтобы отвести их от сомнительной стези. Однажды высокочтимый Хасан (или высокочтимый Хусайн), будучи ещё совсем ребенком, взял без разрешения финики, приготовленные для раздачи бедным. Пророк забрал их у него и сказал: «Грешно нам есть то, что предназначено для бедных»[6]. Он с детства учил их быть стойкими перед всем запретным. Это был, несомненно, хороший пример сохранения разумного равновесия в деле воспитания. 

   Каждый раз, когда Пророк въезжал в Священную Медину, можно было видеть обнимавших его детей[7]. Это значит, что Пророк своим милосердием и добросердечностью привлекал и завоевывал сердца не только собственных внуков, но и всех детей в доме его, в домах, соседних дому его, и домах вдалеке от его дома, – одним словом, всех вокруг него. 

   Его любовь охватывала не только его сыновей и внуков. Так же, как и высокочтимых Хасана и Хусайна , он любил и свою внучку – Умаму. И любил её так крепко, что нередко Пророка Мухаммада видели выходящим на улицу с Умамой на плечах. Даже совершая намаз, он часто оставлял ее на своей спине. Совершая поклон, снимал ее и сажал рядом, а выпрямляясь, опять поднимал на плечи[8]. Таким образом, Посланник Аллаха при всем народе открыто подчеркивал свою любовь к Умаме, ведь многие, видевшие это, еще вчера закапывали своих дочерей живыми в землю. Потому его ласковое, нежное отношение к своей внучке было невиданным, неслыханным, необычным явлением для того времени. 

   Его любовь и уважение к Фатиме 

   Ислам не делает различий между мужчинами и женщинами. Сам Пророк доказал нам это. Да и какие могут быть различия, если один – высокочтимый Мухаммад, а другая – Хадиджа; если один – Адам, а другая – Ева; если один–Али, а другая – Фатима, дочь Пророка Аллаха, мать всех потомков Пророка. И наша прародительница тоже. Расулуллах (с.а. с.) был очень привязан к ней. Когда она приходила к нему, он тут же вставал, брал за руку, усаживал на свое место. Он всегда интересовался, как она поживает, любил ее, умел обласкать и проводить с теми же знаками уважения[9]. 

   Однажды высокочтимый Али (р.а.), муж Фатимы, хотел жениться на дочери Абу Джахля. Конечно, эта святая женщина тоже приняла Ислам, как некогда ее брат Икрима, и уже познала бесконечное умиротворение. Быть может, высокочтимый Али совершенно не думал, что его брак может вызвать беспокойство Фатимы. Она пришла к отцу и рассказала ему о причине своей грусти., Увидев ее огорченной, Повелитель обоих миров сам очень расстроился и, сразу поднявшись на минбар, произнес следующее: «Я слышал, что Али хочет кроме Фатимы взять еще одну жену. Если он уверен в необходимости такого брака, он должен развестись с Фатимой, потому что этот брак огорчает ее. А Фатима – часть меня. Если кто-то огорчает ее, он тем самым огорчает и меня. А если кто-то радует ее, он порадует и меня». 

   Среди тех, кто услышал эти слова, был и Али. Он тут же изменил свое решение и вернулся к высокочтимой Фатиме, которую очень любил. Али был очень привязан к ней и заботился о дочери Посланника Аллаха, как о зенице ока[10]. Она знала это и тоже всей душой любила и уважала своего мужа[11]. На самом деле, у этой достойнейшей женщины, помимо того, чтобы стать праматерью правоверным, была и иная миссия Её мысли были обращены прежде всего к отцу и его устремлениям. Она следила за всеми его делами. Когда Расулуллах сказал ей, что умирает, дочь заплакала, оглашая весь мир стенаниями. А когда Посланник Аллаха сообщил, что она первой из семьи покинет этот бренный мир и воссоединится с ним в раю, обрадовалась и засмеялась, будто наступил праздник[12]. Да, отец и дочь очень любили друг друга. Но Пророк всегда сохранял нужный баланс в этой любви и готовил свою дочь к тому миру, для которого было непременным возвышение человеческой души, потому что вечное единство могло быть достигнуто только там. Посланник Аллаха и его дочь пробыли вместе всего лишь двадцать пять лет; досточтимая Фатима умерла всего спустя шесть месяцев после кончины Пророка, и к тому времени ей было всего двадцать пять лет 

   Подготовка детей к вечной жизни 

   Расулуллах (с.а.с.) знал, что с момента сотворения человек рождается и предназначен для жизни вечной в том высшем мире, где душа его соединится с Богом, который есть начало и конец всего. Воистину это – высшее предназначение человека, и невозможно более высокое для него удовлетворение, кроме как от вечной жизни и Того, кто вечен (Аллаха). Сознательно или нет, но каждый стремится к этой цели. Да, у людей множество целей и желаний. И нет им конца. Исполните одно из них, появятся другие. Суть всех посланий пророков и святых была именно в этом. Пророк Аллаха (хвала Ему), с одной стороны, неся людям россыпи умиротворения и благости в земном мире, с другой – неустанно готовил их к вечному счастью и умиротворению. Вот один из самых ярких тому примеров. Однажды прародительница наша, высокочтимая Фатима (р.а.) предстала перед Пророком с ожерельем на шее. По другой же версии, она держала это ожерелье в руке. В предании от Несаи сказано, что Пророк снял ожерелье с ее шеи со словами: «Ты хочешь, чтобы люди сказали, что нет здесь разницы меж людьми и святыми, ангелами и небожителями? Дочь Пророка носит адово ожерелье?» Да, он прежде всего дорожил всеми своими близкими и равно старался обратить их помыслы к вечной жизни, к Богу и вечным, не меркнущим ценностям. Фатиме хватило его слов, ведь происходили они от человека, уже навсегда воцарившегося в ее сердце и со всею добродетелью покорившего его. Поэтому она впоследствии говорила: «Я сразу продала это ожерелье, а на вырученные деньги купила рабыню, которой тут же даровала свободу. После этого я тут же престала пред очами Посланника Аллаха и как только поведала ему о своем поступке, он обрадовался, рассмеялся, а потом воздел руки к небу и начал молиться так: «Слава Тебе, о Аллах, что спас ее от ада!»[13] 

   Конечно, высокочтимая Фатима (р.а.) не впала в грех, надев на шею ожерелье, просто он хотел, чтобы дочь всегда была готова к переходу в лучший из миров. Его предостережение было справедливо для тех, кто верил в вечную жизнь и готовился к ней. Таков был пример внимания и чуткости, с какой Пророк (с.а.с.) подсказал дочери, что она должна быть не просто равнодушной к утехам сего мира, но гораздо более того– стать примером для всех мусульман, что до скончания веков будут воплощать ее своим существованием. Да, совсем не просто было быть матерью не только высокочтимых Хасана и Хусайна, но и других достойных поклонения людей, таких, как Зайналабидин. Пророк Аллаха с первых дней готовил дочь стать матерью всех мусульман, таких, как Шах Гейлани, Мухаммад Бахауддин Накшибанди, Ахмад Рифаи[14], Ахмад Бадави,[15] Хасан Шазали[16] и других. Он будто говорил ей: "Дочь моя, ты в такой дом замуж выходишь, входишь в такой чертог, что от обители твоей протянется несметное количество золотых цепей, и будет это твое золотое потомство. Оставь ты эту золотую цепь на шее своей и будь внимательна к своим материнским обязанностям». Та золотая цепь поколений тюркского роду-племени святых Накшибанди, Руфаи, Шазали и еще сотен им подобных Да, нелегко быть матерью всех святых, ближайших к Пророку, близких ему вечно великих людей. Потому Пророк одновременно был так чуток и строг в своей семье. Он нежностью и твердостью своею напоминал им, что есть путь, отличный от общепринятого, всеми силами своими обращал их взоры к жизни вечной, наставлял на праведный путь, не пропускал ни больших, ни малых ошибок, не допуская их проникновения в мир счастья, обращая их взоры только к судному часу. Он говорил им: "Вам нужен только Аллах, только Аллах!" 

   Потому Пророк и держал своих самых любимых детей подальше от соблазнов земного мира, очищал их взоры от пыльного налета сиюминутности, обращал их к тому миру, где они будут всегда вместе. "Человек с тем, кого он любит»[17]. Если любите высокочтимого Мухаммада, то идите его дорогой. Идущие вместе и в лучшем из миров будут вместе. Поэтому Пророк Господень, готовя к этому вечному воссоединению дочь свою, с одной стороны так любил ее, с другой же – придавал этой вечной любви особое значение. И говорил он ей: "Полюбил я тебя, приблизил к сердцу своему, и считаю самым близким человеком. Аллах сделал тебя матерью мусульман. Ты стоишь над миром, как высокочтимая Марьям"[18]. В другом хадисе, свидетельств которому найдется гораздо меньше, слова Пророка приведены следующим образом: "Если бы среди женщин были пророки, то это была бы высокочтимая Марьям. Ты достигла такой же высоты, как Марьям. А если так, то и к миру должна относиться как минимум с той же уравновешенностью и милосердием, подобно ей. Будет и любовь, и уважение, если не оступишься на дороге, ведущей к истине». Эта истинная дорога – «Сырат аль - мустаким» – самая верная и прямая дорога! Это та дорога, проводник на которой – Расулуллах (с.а.с.). 

   Как высокочтимая Фатима захотела иметь прислугу 

   О системе воспитания Пророка (с.а.с.) рассказывают Имам Бухари и Муслим. Они передают случай, о котором поведал высокочтимый Али (р.а.): 

   «У нас не было слуг. Всю работу Фатима делала сама. Ведь жили мы в доме, в котором была одна маленькая комната. Там она разжигала огонь, готовила еду. Неоднократно, когда она зажигала огонь, искры попадали на ее одежду, поэтому все ее платье было в дырах. Она выполняла не только это. Также в ее обязанности входило печь хлеб и носить воду. Вместе с этим, ее руки покрылись мозолями от частого вращения жернова ручной мельницы, спина же - от постоянного ношения воды. 

   В это время, после одного из сражений, в Медину привезли пленников. Пророк (с.а.с.) раздавал их жителям Медины, приходившим к нему. И я сказал Фатиме, чтобы та тоже ступала к отцу своему, и, как и другие, тоже попросила себе помощника в услужение по дому. Она пошла и попросила». 

   Теперь послушаем продолжение рассказа от нашей матери - высокочтимой Фатимы: 

   "Когда я пришла к отцу, его не было дома. Высокочтимая Аиша сказала, что по возвращении Пророка она передаст ему мою просьбу, и я вернулась домой ни с чем. Мы только что легли спать, когда неожиданно вошел Посланник Аллаха. Мы хотели встать, но он не позволил и сел между нами. Его ноги касались моей постели, и я сердцем чувствовала их холод. Он спросил, чего мы хотим, и я рассказала ему о своих трудностях. Пророк вдруг принял неземной облик и сказал: «Фатима, побойся Аллаха и не допускай ошибок в служении Ему! Исполняй свой долг перед богом по законам Его. Люби и уважай своего мужа, будь верна ему. У тебя есть две обязанности – служить Аллаху и повиноваться мужу. И еще кое-что скажу. Когда ложишься в постель, прочти тридцать три раза «Субханаллах!», тридцать три раза «Алхамдулиллах!» и тридцать три раза «Аллаху Акбар!»[19]. Вот что тебе поможет больше, чем слуга». Словно он хотел сказать следующее: «Я предлагаю тебе задуматься о лучшем из миров. Если ты хочешь быть там со мной, то ты должна знать, что для этого есть два способа. Во-первых, служить Аллаху; во-вторых, выполнять свои обязанности перед мужем. Это служение требует всех твоих сил”. 

   Здесь необходимо кое-что уточнить по поводу высокочтимого Али (р.а.). Пророк Аллаха (с.а.с.) отдал ему свою дочь в жены сразу, без раздумий и отказов, потому что считал его достойным быть мужем дочери Пророка, зятем Пророка. Он был главой всех мусульманских святых и сотворен таким образом, что вполне подходил к роли отца всех авлия и супруга дочери Самого Непогрешимого. Пророк Аллаха так сказал ему: «О, Али! Все пророки род свой вели от себя. Мой же род продолжишь ты». То есть, он будет выращивать родовое древо Пророка, растить и заботиться о нем – и кто будет вспоминать высокочтимого Мухаммада, тот вспомнит и Али. Таким образом, можно сказать, что повиновение высокочтимому Али означает то же, что повиновение высокочтимому Мухаммаду. А повиновение высокочтимому Мухаммаду означает быть покорным Аллаху (хвала Ему). 

   Говоря о правах мужей вообще, Расулуллах сказал следующее: «Если бы можно было поклоняться кому-то еще, кроме Аллаха, я бы приказал женам поклоняться своим мужьям»[20]. Если бы это было дозволено, высокочтимый Али был бы первым среди достойных поклонения. Чтобы высокочтимая Фатима смогла стать достойной двух миров, чтобы служить высокочтимому Али, ей нельзя брать слугу. Поскольку для того, чтобы высокочтимая Фатима могла быть «двукрылой», сам Али и служение ему имели большое значение, то Фатима, взяв себе служанку, лишилась бы одного из крыльев. А с одним крылом она не может быть достойной матерью высокочтимых Хасана и Хусайна, великого Гейлани и других святых. Высокочтимый Мухаммад (с.а.с.) помог ей стать достойной матерью, сосредоточив все ее внимание на жизни вечной, на служении Аллаху. Ведь, по воле Аллаха, Мухаммад вырос так же. Еще до рождения Пророка Аллах забрал его отца, которого тот никогда не видел. А в шесть лет он потерял и вторую опору- мать. Так с самого раннего возраста Создатель открыл ему дороги, ведущие к неугасимому свету единобожия. 

   Фатима была дочерью Пророка. Все, что Аллах дал ему, он хотел передать своей дочери. Ведь ей предстояло стать матерью множества правоверных святых, начиная от Хасана и Хусайна до последнего в роду человеческом святого. Поэтому ее следовало воспитать в таком духе, чтобы стала она достойным саженцем для того древа, что взрастит столь благодатный плод. Зная это, Мухаммад (с.а.с.) очень серьезно относился к ее воспитанию. Он безмерно любил Фатиму, и в то же время строго следил за ее поведением, готовя к жизни на том свете. 

   Воспитательная атмосфера в доме Пророка 

   В доме Пророка всегда чувствовалась богобоязнь. Любые изменения, происходившие в нем, были исполнены страха божьего. Тот, кто ловил взгляд Пророка (с.а.с.), постоянно мог воочию лицезреть и ощущать, как приближаются они к неотвязной притягательности кругов Рая и ужасающим, устрашающим безднам Ада. Его трепет и вздрагивание во время намаза, то, как мучительно ходил он вперед-назад, то, как содрогался в адских сомнениях, как был окрылен, подобно ангелу, в стремлении к райскому блаженству, были очевидными и всем известными явлениями в его доме. Смотрящий на него всегда вспоминал о Боге. Имам Насаи говорит так: «Когда Расулуллах читал намаз, казалось, что в нем все кипит»[21]. Он всегда делал это с душой, со слезами на глазах. Мать Аиша вспоминает, что всегда, когда он совершал поклон при намазе, его плечи вздрагивали от рыданий. 

   Конечно, эти молитвы не могли не влиять положительно на всех домочадцев, и чрезвычайно много давали им в плане воспитания. Видя, каким страхом божьим был одолеваем Султан Пророков, жены и дети его проникались тем же самым. Потому что Посланник Аллаха всегда говорил лишь о том, что пережил сам, и все, о чем говорил, всегда подтверждал всем своим жизненным опытом. Самый яркий и выразительный пример того, какой эффект имеет согласование человеком своих слов с поступками, самым должным и исчерпывающим образом мы можем наблюдать лишь в его доме. Если все педагоги и воспитатели мира решат собраться, объединить все свои знания и усилия, чтобы создать совершенную педагогическую систему, они не смогут сделать того, что сделал Пророк. Но до сих пор никто в мире такую систему создать не смог. 

   Да, Пророк (с.а.с.) больше показывал поступками то, что он хотел сделать или объяснить и затем передавал это словами. Он показал всем, как надо почитать Аллаха, преклонять пред Ним колени, как совершать намаз и даже как навзрыд плакать по ночам, вспоминая Творца. Все это он совершал в своем доме и затем говорил своим сподвижникам: "Люди должны поступать таким образом, так воспитывать своих детей, повелевать им. Именно так нужно возвещать об Истинном (Боге) и Истине». Все сказанное им сразу находило отклик как в собственном его доме, так и за его стенами, и отражалось в душах всех верующих. 

   Прежде всего, он был образцовым отцом и дедом. Это была большая ответственность – Пророк Аллаха высокочтимый Мухаммад стал первым отцом и дедом, который справился с ней. 

   Он вырастил таких детей и внуков, потомки которых были, как сияющее солнце, как звезды и луна на небосводе. Это мог сделать, по воле Аллаха, только Пророк. Семья и потомки Пророка – единственный род, в котором не было ни одного вероотступника. Род, насчитывающий миллионы мусульман. 

   Сколько великих людей, чьи дети, несмотря на величие отцов, были нищи духом! Их внуки, сбившись с дороги, запутались в сетях дьявола. И в наши дни тому есть сотни примеров. Лишь потомки Пророка остались верны ему настолько, что являлись образцами самоотверженности. 

   И это тоже одно из доказательств пророческой миссии Расулуллаха. Ибо как бы ни был гениален человек, но быть наставником такого уровня, как Пророк, просто невозможно. 
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Сущность просветительства Пророка Мухаммада           

   
Перед тем, как перейти к этому вопросу, давайте попытаемся проанализировать аят из Корана, который прольет свет на данную тему. Ведь, если мы не будем знать, каких людей и как воспитывал Пророк Аллаха, мы не поймем его величия как воспитателя. Вот строка из Корана: «Он (Аллах) послал среди простецов посланника из них; он читает им Его знамения, и очищает их, и обучает их писанию и мудрости, хотя раньше они были, конечно, в явном заблуждении» (Св. Коран, 62:2). 

   Некоторые слова в этом аяте обращают на себя особое внимание. Аят начинается с местоимения третьего лица «он». Так как современники Мухаммада не знали об Аллахе, Он был неведом для них. Они были грубы, невежественны и дики. Аллах ни в малейшей степени не присутствовал в их душах даже как третье лицо. Они ровным счетом ничего не знали о Всевышнем, даже как о каком-то существе, выраженном местоимением «он». Об этих людях Создатель всех миров говорит, что они невежественны, так как не знают книг, не знают, что есть наука. Из этого народа вышел и Пророк Аллаха, он тоже не знал грамоты, не умел писать, был таким же необразованным, как и все. Суждено было, чтобы его учителем стал Сам Аллах, что Он будет учить своего неученого пророка, а тот, в свою очередь, станет учителем всех этих невежественных людей. Читая им суры Корана, он объяснял учение Аллаха, чтобы сделать их настоящими людьми. То есть через своего Пророка Аллах и обучал, и воспитывал. Он дал им основу веры – Коран. Во все времена эта книга открывает людям Истину, указывает путь к божественному свету. И так будет всегда. Любая, даже самая яркая и оригинальная, теория меркнет, как зажженная свеча при свете солнца, перед этим божественным светом. 

   Другое назначение упомянутого аята заключается в том, что Всевышний обучил Книге своего славного Посланника (с.а.с.), чтобы в её светлой атмосфере направить людские души к возвышенному, поднять людей на истинный человеческий уровень, указать им пути к совершенствованию и научить их совершать мирадж душой и сердцем. Даже если его умма и была прежде погрязшей в заблуждении, Бог, если пожелает, превратит уголь в алмаз, а камень в золото. Так и произошло. Он превратил этих людей с угольно-черными душами в отдельные сверкающие алмазы. Творцом этого чуда был Аллах (хвала Ему), а совершил Он его руками «золотых дел мастера» – высокочтимого Мухаммада (с.а.с.). Отсюда можно сделать вывод, что тот, кто поднял человечество до истинной человечности и дал постичь человеку самые лучшие их качества, был высокочтимый Мухаммад Мустафа, достигший вершины совершенства. И это несомненно. 

   Когда после него люди достигали определенных высот в приближении к Аллаху, то повсюду они видели, что знамя Пророка уже развевается там. И куда бы ни ступала нога его последователей, они замечали, что он прошел там до них, и со словами: «Да благословит тебя Аллах!» преклоняли головы перед ним. И так будет вовеки веков. 

   Неверно полагать, что воспитание, привитое Пророком, представляет собой лишь очищение душ. Он пришел с всеобъемлющей системой воспитания и принес такое послание, которое способно возвысить все сердца, души и умы до предела их мечтаний. Именно это и выражают непреходящие истины Корана. Он (Коран) овладеет умами людей, подстегнет их разум и доведет его с помощью пророческого ума, определяемого Откровением, до наивысшей точки, затем пленит души и, намного опередив тех, кто избрал для себя их воспитание как профессию, направит их к возвышенному и пронесет сердце в те миры, по которым оно тоскует, по зеленым, подобно райским, склонам. 

   Да, Пророк (с.а.с.) пришел со всеобъемлющей миссией и преподал, с одной стороны, уроки экономики, с другой - ведения финансов, с третьей – управления, с четвертой – педагогики и просвещения, с пятой - юстиции, с шестой – международного права. В итоге он в принесенном им учении предложил микросхему всего сегодняшнего прогресса, результата развития человеческой истории. Да, если бы в таком его широком понимании воспитательного процесса, взятом им за основу и предложенном людям, хотя бы в каком-то отношении был малейший недостаток, то цель его прихода не была бы достигнута в полной мере. А ведь он, обращаясь к вам, говорит: «Все пророки, пришедшие до сих пор, каждый в отдельности, выполнили свою часть в постройке этого грандиозного здания (т.е. Ислама). Однако в этом здании оставалась одна не заделанная брешь. Каждый подходивший вопрошал: «Интересно, когда же будет закончено это здание!» И сказал (Пророк): «Я и есть довершивший это здание. И мною - закрылась брешь в этом здании»[1]. 

   В Священном Коране об этом говорится так: «Сегодня Я завершил для вас вашу религию» (Св. Коран, 5: 3). Это значит, что до того времени все великие пророки спрашивали, когда же закончится строительство здания веры? Поэтому Я, Аллах, послал тебя, Мухаммада, чтобы ты достроил здание веры. Я не просто доволен этой верой, но украсил ее теми основами, которыми все будут наслаждаться». 

   Пророк Аллаха пришел, чтобы устранить недостатки. Те, кто ищет ошибки в его учении, пусть лучше поищут их в своей голове и пустотах души. Это будет куда полезнее. Он повел всех к истине, он обустроил все здание веры, которое не было обустроено до того времени. Он закончил все, что надо было закончить. 

   Возвышение духа, ума и собственного естества (нафса) 

   Прежде всего следует заметить, что Пророк Мухаммад помогал возвышению души, разума развитию собственного естества людей с помощью Всевышнего Аллаха. История свидетельствует, что Пророк осуществил это наибольшее возвышение в своих учениках и последователях. 

   В Коране говорится о «нафсу аммара» - таких желаниях, которые ввергают людей высоконравственных в рабов своего тела и своих страстей, и постоянно удерживает их в этой темноте. Эта дорога ведет в Ад. Поэтому Пророк Юсуф (а.с.) говорил: «Поистине, нафс настойчиво призывает ко злу, кроме тех, над кем смилостивился мой Господь.» (Св. Коран, 12:53). Нафс по своей сущности побуждает совершать зло. Но она может постепенно, шаг за шагом подняться к вершине. Вот как об этом говорится в Коране: «О ты, ничем не омраченная душа! Вернись к Владыке своему Ему угодной и довольной» (Св. Коран, 89:27-28). Кроме того, Коран еще отмечает, что и «нафсу аммара» может превратиться в «нафсу лаввама», то есть в нафс самоосуждающий, и даже его именем клянется: «Клянусь душой, исполненной (само) укора, (Зовущей воздержаться от греха)!» (Св. Коран, 75:2). Есть еще и «нафсу сафия». Это качество, присущее людям, которых называют мукаррабин – праведники, святые, приближенные к Аллаху. Кто видит их, тот словно видит Аллаха и лицезреет Его. 

   Таковы были желания высокочтимого Мухаммада, поступки же оставались чистыми и праведными, как «нафсу сафия». С помощью Аллаха (хвала Ему) он поднялся на недостижимую высоту в своих мыслях и делах, став образцом для всех. Это и позволяет нам говорить о том, что не было, нет и не будет равного ему учителя и воспитателя. Со времен Пророка и до наших дней его система воспитания считается наиболее совершенной. 

   Всемирная значимость его идей 

   О совершенстве воспитателя можно судить по объему его дела и по качественным и количественным показателям его последователей. Еще при жизни Посланник, воспитанные им на благословенные деяния ученики его и наставники были достойны распространять истину на очень обширной территории от Марокко до реки Окюз[2]. На этой огромной территории высокочтимый Мухаммад был единственным учителем. Места эти были населены различными племенами. У этих народов были разные обычаи, культура, но все они без колебаний принимали веру нашего Пророка. Это означает, что его идеи были верны и универсальны, потому в поисках истины люди обращались к его учению. Значит высокочтимый Мухаммад (с.а.с.) был великим учителем. Кроме того, чтобы правильно оценить воспитателя, необходимо посмотреть, выдержит ли учение проверку временем после его смерти. Воспитанники высокочтимого Мухаммада не только сумели сохранить его учение, но и передали будущим потомкам. Ведь и до сих пор среди его последователей появляются люди чистые, словно ангелы. Следовательно, его система и сегодня может воспитывать таких высоконравственных людей. 

   Давайте призадумаемся: Мухаммад (а.с.) жил среди невежественных людей, не верящих в Аллаха. И в своем развитии те уподобились ангелам. Значит истины, полученные от Пророка, помогли им спастись от дикости и необразованности, в которых они пребывали. Не хотелось бы представлять вашему воображению неприглядные картины того времени. Но не могу не поведать несколько историй о падении нравов, моральной деградации, царящей в те времена в обществе. 

   Посланник Аллаха появился в самом центре этого дикого мира. Его соотечественники пили, играли в азартные игры, открыто прелюбодействовали, не считая все это грехом. Для этого предназначались специальные публичные дома, на которых вывешивались флаги. Распущенность в обществе приняла почти официальный характер. Кроме того, люди были чрезмерно импульсивны и жестоки друг к другу. Не представлялось возможным научить их жить в согласии и мире. Как сказал поэт Мехмет Акиф[3]: «Беззубого съедали его же собратья». Весь Аравийский полуостров был расколот враждой. И вот из этих людей он впоследствии создал народ, ставший примером для всего цивилизованного мира. Все гадкое, что было в них, Пророк постепенно заменил добродетелью. Люди приняли его учение. Очень верно отметил Мольер: «Невозможно найти второй такой трудновоспитуемый народ, как тот, который высокочтимый Мухаммад сумел перевоспитать за столь короткий срок – всего двадцать три года. Это мог сделать только высокочтимый Мухаммад». Таков его вклад в развитие человечества. 

   В Британской энциклопедии о нем сказано так: «В истории человечества было много великих спасителей, в том числе, и пророков. Но ни у кого не было таких способностей, как у Мухаммада». Кроме того, признанный за свои беспристрастные суждения исследователь Вахил говорит о нем так: «Каждый великий человек непременно оставил позади себя какой-либо след. У Пророка свой след, у реформаторов – свой, у муджаддида – свой, и у крупных государственных деятелей есть свой след. Высокочтимый Мухаммад (с.а.с.) также оставил свой след. Да такой, что при упоминании слова «след его» на ум приходит только он (с.а.с.), и след тот такого масштаба, что не сравнить его с другими». Сказавший эти слова – человек, который получил высшую премию за научную деятельность 

   В суре Ан’ам Всевышний раскрывает свою сущность: «Он извлекает жизнь из мертвой (плоти), из глубины живого вызывает смерть. Таков Аллах! И как же безрассудны вы, (Что в стороне от Истины Его стоите!)» (Св. Коран, 6:95). Из праха создается жизнь, из угля – алмазы. Своим всемогуществом Аллах словно подбадривает своего Пророка. И высокочтимый Мухаммад в дикой пустыне из кочевников-бедуинов выпестовал таких людей, как Абу Бакр, Омар, Осман, Али, Халид, Укба ибн Нафи, Тарык ибн Зияд (р.а.). 

   Конечно, до Мухаммада (а.с.) его современники тоже обладали и силой, и умом, и душой, дарованных им Аллахом. Посланник Божий (с.а.с.) ни в коей мере не подавлял в них эти силы. Скорее, он всесторонне развил их, высвободив из их поразительных способностей стократ еще более поражающие. Как сказал один крупный мыслитель, самым лучшим примером этому является досточтимый Омар: «(каков) Омар до Ислама, (и каков) Омар после Ислама». До принятия Ислама Омар был весомой личностью, предрасположенной к почитанию и славе. Его желание соперничать со всеми, задиристость, поединки один на один с верблюдами в детстве очень важны для понимания того, какие именно задатки в нем имелись. Однако Омар после принятия Ислама – это человек с тонкой душой, не осмеливающийся даже наступить на муравья или убить кузнечика. Доброта его души была такова, что он бросился спасать тонущую в реке Евфрат овцу, говоря: «И за него тоже Аллах с меня спросит»[4]. И Омар, и многие другие, благодаря Пророку, превратились в праведников. 

   Расширим нашу тему с помощью еще одного примера. Мы никак не можем избавиться от курения, даже используя всю мощь государства. Да какое уж там избавиться, не можем даже сократить производство сигарет. Это проблема всех стран, не только наша. Публикуются статьи, проводятся симпозиумы, ученые и врачи в один голос говорят о том, что курение приводит к раку легких, гортани, пищевода, полости рта. По утверждению статистики, заболеваемость вследствие курения возросла на 95%. Но люди все равно не отказываются от вредной привычки. А вот высокочтимый Мухаммад в свое время сумел избавить соплеменников от всех вредных привычек, сделал их здоровыми, красивыми и добродетельными настолько, что у ангелов это вызывало зависть. Те, кто видели их, восклицали: «О, мой Аллах! Они не ангелы, но они выше ангелов». И еще: «Когда эти люди будут переходить Сырат[5], свет, исходящий от них, затмит огонь ада. Ангелы, которые встретят их, воскликнут: «Эти люди, пришедшие к нам, ангелы или пророки?!» Нет, они не ангелы, не пророки. Они просто люди из уммы высокочтимого Мухаммада, выросшие в его системе воспитания. 

   Один из них – Абдуллах ибн Масуд (р.а.) был пастухом и пас стада Укбы ибн Муайта. Посланник Бога и его включил в круг своих учеников и из простого чабана воспитал такого наставника, о котором можно сказать, что религиозная школа в Куфе[6] была именно его наследием. Из неё вышли Алкама[7], Нахаи[8], Хаммад[9], Саври[10], Абу Ханифа[11]. Все они впоследствии стали большими корифеями в своем деле, получив необходимую для этого подготовку в школе Ибн Масуда. А он был всего лишь пастухом. Так Пророк Аллаха из пастуха создал гения. 

   Европейская наука проявляет большой интерес к некоторым исламским ученым. Один из них – известный правовед Имам Азам Абу Ханифа. Говорится, что даже Солон[12] и Хаммурапи[13] достойны быть лишь его учениками. А Абу Ханифа был учеником ученика Ибн Масуда, пасшего когда-то овец. Прости меня, Всевышний, я не стараюсь принизить его. Я лишь объясняю, как он стал тем, кто он есть. И опять же, благодаря его воспитанию, раб из племени берберов преодолел то, что было ему на роду написано, обрел второе рождение и имя, и рассказал в краях заморских неслыханные ими до того дня и показал не укладывающиеся в их сознании невероятные вещи. Поэтому на западе до сих пор не понимают, как Тарык, пройдя Андалузию, сжег свои корабли и с отрядом всего в пять тысяч человек сражался с испанской армией, в которой было девяносто тысяч воинов. Он собрал свое войско перед сражением с врагами, в двадцать раз превосходящих его, и сказал: «Воины мои! Перед вами стоит войско врага, огромное, как море, а позади – море, огромное, как враг. Вы можете повернуть назад, погибнуть с позором или принять бой во имя Аллаха, встретиться с Ним на том свете». История свидетельствует, что прошло всего несколько часов, и Тарык со своим небольшим отрядом наголову разгромил врага. Он захватил дворец короля в Толейтоле[14], где хранились сокровища. Вот что совершил бывший раб, принявший Ислам. Ислам перевернул душу этого человека! Тарык пренебрег королевским богатством и сказал самому себе: «Тарык! Вчера ты был рабом, Аллах даровал тебе свободу, сделал полководцем. Сегодня ты одержал победу и находишься во дворце короля, покорив Андалузию. Не забудь, завтра ты можешь предстать перед Аллахом!» О, Аллах! Какое величие в этих словах! Обычно люди, вышедшие из низов, обладая комплексом неполноценности, трубят о своих победах на весь мир, гордятся собой. Бывший раб же, став героем, не только не возгордился, но проявил подлинное величие и достоинство. Еще один показательный пример: Укба ибн Нафи завоевал целый ряд стран Северной Африки и, дойдя до Атлантического океана, вышел на своем коне в океанские волны и стал молиться: «О, мой Аллах! Если бы не встало это море на моем пути, я пронес бы Твое имя до конца мира – на другом его берегу»[15]. Абдуллхак Хамид[16] так прокомментировал в своей пьесе «Тарык» эту молитву: «Я не знаю, что выше – молитва Укбы ибн Нафи или голоса святых на небе?» К этой молитве могли бы присоединиться ангелы. Но Укба был другим. И он был учеником высокочтимого Мухаммада (с.а.с.). 

   Пророк (с.а.с.) изучил людей со всеми их умственными, сердечными, духовными, психологическими способностями, и не подавлял ни одну из этих сил – напротив, стимулировал каждую из них и направлял в нужное русло, и из людей с самым дурным складом характера выходили обладатели прекраснейших нравов. Его точность в умении направить и воспитать в людях столько талантов и наклонностей можно объяснить только Его пророчеством, так как в практике Его не было замечено ни одного наименьшего просчёта, либо оплошности. 

   [1] Бухари, Манакиб, 18.

   [2] Окюз - древнее название реки Аму-Дарьи, самой большой и полноводной реки в Центральной Азии (её длина – 2540 км).

   [3] Эрсой, Мехмет Акиф (1873-1936) – выдающийся турецкий поэт, автор гимна Турецкой республики. Широко известен поэтическим сборником «Сафахат».

   [4] Табари, Тарих, 5/195.

   [5] Сырат – мост, перекинутый над Адом, по которому люди в Судный День будут проходить в Рай.

   [6] Куфа – исторический город на юге Ирака, неподалеку лот древнего Вавилона. Был знаменит как центр науки и искусств Багдадского халифата.

   [7] Алкама, бин Кайс (ум. в 682 г.) – один из ярких представителей куфимской школы мусульманской юриспруденции (фикха) и коранической науки (тафсира).

   [8] Нахаи, Ибрахим (ум. в 714 г.) – выдающийся ученый в области фикха и хадиса Багдадского халифата.

   [9] Хаммад бин Абу Сулейман (ум. в 738 г.) – крупнейший ученый в области фикха, ученик Нахаи и наставник Имама Абу Ханифы.

   [10] Саври, Суфьян – табаутабиин , один из столпов фикха и хадиса.

   [11] Абу Ханифа Нуман бин Сабит (ум. в 607 г.) – имам ханифитского мазхаба, один из столпов фикха и хадиса.

   [12] Солон (ок.638 - ок.559 до н.э.) – выдающийся политический деятель и реформатор древних Афин. Провел ряд реформ, направленных на преобразование экономического и государственного строя Афин.

   [13] Хаммурапи (1792 - 1750 до н.э.) – царь Вавилона. В период его правления получили развитие экономика, централизованная государственность и законодательство.

   [14] Толейтола (или Толедо) – город в Испании, расположенный в центре Иберийского полуострова в 91 км к юго-востоку от Мадрида.

   [15] Ибн Асир, Аль-камиль фит-тарих, 4/106.

   [16] Абдулхак Хамид Тархан (1852 – 1937) – известный турецкий поэт и культурный деятель. 

   В свете священного Корана и Сунны   

   Посланник Аллаха (с.а.с.) так говорил о делах человеческих: «Аллах любит тех мусульман, кто способен быть мастером своего дела»[1]. Воистину, это так и есть. Он не мог сказать иначе, потому что в Священном Коране говорится: «(Ты им) скажи: "Благодеяйте! Аллах узрит деянья ваши, узрит их и Его посланник, (узрит) и верующий люд...» (Св. Коран, 9:105). То есть, имелось в виду, что все сделанное вами будет оцениваться согласно определенным критериям. 

   Это значит, что ни один ваш поступок не укроется от глаз Всевышнего. Когда наступит конец света и Аллах (хвала Ему) соберет всех на последний Суд, все ваши дела и поступки будут предъявлены и взвешены, каждого человека Аллах будет судить по делам его. Вот почему мы должны взвешивать каждый свой поступок. В одном хадисе приводятся следующие слова Пророка: «Делая что-либо, делайте хорошо, с душой, ибо Аллах любит таких мусульман»[2]. И аят Корана, которую мы уже упоминали, является неоспоримой истиной, которая могла бы послужить эпиграфом для любой книги. Это очевидная правда так же выражена в словах нашего Пророка о том, что Аллах любит искусного, трудолюбивого мусульманина. 

   Да, Аллах любит тех, кто трудится, зарабатывая себе на жизнь и делая это в соответствии с Его законом. Вера в Аллаха, упорство, терпение, честность, праведный труд – вот, что необходимо человеку, чтобы быть угодным Всевышнему. 

   Верить, жить честно в соответствии со своей верой, быть смиренным. Если ты последуешь этим правилам, непременно будешь любим Аллахом. В мире высокочтимого Мухаммада труд – важнейшая обязанность человека. Чтобы заслужить милость Аллаха, надо трудиться – это аксиома учения Пророка. Он не требовал: «Откажитесь от мирской жизни, станьте отшельниками, не женитесь, чтобы Аллах вас полюбил». Напротив, он говорил: «Женитесь на той, которую вы любите, и которая любит вас». «Женитесь и умножайте свой род, чтобы в Судный день мог я гордиться своей, многочисленной по сравнению с другими, уммой»[3]. Аллах Всевышний возрадуется увидев множество мусульман, совершающих намаз. И радость доставят ему их возгласы: «Аллаху акбар!» («Аллах велик!»). 

   Итак, Пророк не требовал от своих последователей отказа от радостей семейной жизни. Напротив, он не раз указывал, что его путь находится в согласии с природой человека. 

   Мухаммад (а.с.) был идеальным руководителем общества, определяющим самое разумное соотношение сфер занятий людей. В одном из достоверных хадисов он говорит следующее: «Когда вы предадите себя торговле способом «ина», удовлетворитесь одним земледелием, пойдёте вослед за своими коровами, то есть, займетесь одним животноводством, и оставите служение Исламу и Аллаху, Всевыеный нашлёт на вас такое унижение, и не простит Вас, пока не вернётесь вы на путь истинной веры». 

   Торговля способом «ина» есть продажа в кредит по розничной цене, а затем покупка этого же товара у купившего за намного более низкую цену. Такое ведение дел можно назвать скрытым ростовщичеством или какой-то другой махинацией, но, согласно правилам шариата, это запрещено. 

   Я думаю, те особенности, на которые указал нам этот хадис, мы могли понять только после промышленной революции и индустриализации – и то, если правильно его поняли О служении Исламу мы и так забыли; создавая промышленность, мы оставили без внимания земледелие и животноводство и оказались балансирующими на тонкой грани перед потерей равновесия и гармонии. 

   А ведь Посланник Бога сообщил нам, что нужно делать, причём, ещё четырнадцать веков назад. И снова он подошёл к этому вопросу уравновешенно и всесторонне, впрочем, как и ко всем остальным. Это высказывание Пророка касается и того, кто желает, уйдя в горы, не вмешиваясь в городскую жизнь, оставаться наедине со своими чувствами и вдохновениями; оно адресовано и тому, кто лишён инициативы земледельца и животновода; оно преподносит нам урок экономии и экономики. 

   Кроме того, когда вы, оставив служение Исламу, потеряете своё место в международной полюсности мира, – Аллах ниспошлёт на вас такое унижение, от которого вы не сможете оправиться: поражения, пленения, диктатура – все навалится на вас, раздавит своей тяжестью. И это униженное ваше состояние будет длиться до тех пор, пока вы, вернувшись в лоно религии, не сделаете мусульманство своим образом жизни. 

   Так же, как Посланник Аллаха на земле не ограничивал и не загонял в прокрустово ложе ничьих способностей и талантов, так же не презирал он и физическую силу и врожденные физические способности. Не только не умалял, а напротив, сказал так: «Сильный (телом) верующий лучше и более любим Аллахом, нежели слабый верующий». Тот, кто хочет быть любим Аллахом, должен обладать наряду с безупречным сердцем и здоровым телом, наряду с физическим здоровьем, здоровьем и духовным. Из этого видно, что Посланник Аллаха (с.а.с.) не говорит: «Вы должны худеть, голодать, ломать свою физическую силу, чтобы быть принятыми Аллахом». Скорее, наоборот, противопоставляет естественность и непринуждённость монашеству и отшельничеству и подходит к решению проблем, ища ответ в сути самих вещей, и ведёт нас в этом направлении. 

   [1] Мунави, Файзуль-кадир, 2/290.

   [2] Канзуль-уммаль, 3/907.

   [3] Мунави, Файзуль-кадир, 3/269.

   Размышления о науке       

   Посланнику Аллаха (с.а.с.) принадлежит значительный вклад в науку. И это тоже в некотором роде форма проявления универсальности его учения. В Священном Коране не раз особое место и огромное значение отводится науке, ученым; там же мотивирована необходимость обращения людей к знаниям: «Скажи: разве одинаковы Те, которые знают, и те, которые не знают?» (Св. Коран, 39:9). Так Коран возвышает знающих над незнающими по мере познаваемого ими. 

   В другом аяте Корана говорится: «Поистине, Бога боятся (в полной мере) лишь ведающие из рабов Его» (Св. Коран, 35:28). А вот слова, которые были высказаны Имамом Абу Ханифой: «Аллах уважает только своих слуг – ученых». Конечно, эти слова надо понимать правильно, над ними стоит призадуматься. Фахруддин Рази[1] так иносказательно говорил о науке: «За исключением маликидского толка Ислама, собака в трех мазхабах считается нечистоплотной. Это значит, что собаку нельзя держать дома, как нечистое животное. Но, если ее научили охотиться и охранять скот, все меняется. То, что она добывает на охоте, можно есть. И место, где находится обученная собака, можно считать чистым». 

   Имам Фахруддин Рази говорил о собаках еще так: «Даже собака получает пользу от науки, научившись охотиться. И благодаря обучению перестает быть нечистым существом, иногда становится даже членом семьи. Так сравните, какого величия, благодаря учению, может достичь человек!» Вот как шариат понимает роль знания, вот что принесла с собой священная религия! Неучами, «джахилями» называют тех, кто не знает Аллаха. Кто же знает Его и изучает Его законы, переданные людям через Пророка, считается ученым. По Исламу, человек, не знающий Аллаха и Пророка, не может считаться истинным ученым, как бы образован он ни был. Тот же, кто хотя бы чуть-чуть познал слово Пророка, стал на путь, ведущий к истине, того Аллах поддержит на его земном пути. Верящий же в него обретет бессмертную жизнь. 

   Относительно мысли ограничусь следующим мудрым высказыванием: «Час размышления полезнее, чем молитва, выполненная в течение года»[2]. Запад ещё не видел такого и не слышал, и не дошел ещё до такой степени осмысления: систематически и комплексно размышлять, совершать открытия и предлагать их во имя службы человечеству, - или же во имя духовной жизни и вечного счастья, а затем взвесить результат размышлений, применяя мерило земной жизни и Вечности Итак, если сможете всё это выполнить, в этом случае и заслужите вы вознаграждение от Него как за целый год поклонения. 

   В течение многих лет мы отдалялись или нас отдаляли от размышлений – этого глубокого и всестороннего способа поклонения. Виноват в этом не Ислам, а сами мусульмане. Высокочтимый Мухаммад (с.а.с.) настежь раскрывал ворота дворцов мысли и прямо говорил: «Заходите туда уверенно». 

   Итак, Расулуллах пришел, чтобы изменить людей, возвысить их нравственность, правильно воспитать человека. И выбрал для этого наилучший способ. Его учение не противоречит природе людей. Каждое указание Пророка имело мотивирующую функцию. В итоге бывших невежд он поднял до невиданных высот духа. Приведем некоторые примеры воспитания высокочтимого Мухаммада (с.а.с.). 

   [1] Фахруддин Рази (1149-1209) – знаменитый богослов и религиозный философ из Ирана, автор ряда крупных научных трудов.

   [2] См.: Аджлуни, Кашфуль-хафа, 1/370. 

   Образцы системы воспитания Пророка Мухаммада            

   Имамы Бухари и Муслим передают: «Однажды высокочтимый Мухаммад (с.а.с.) сидел в мечети. Некий бедуин вошел в мечеть, возможно, чтобы задать вопросы Пророку. Но вдруг он отошел за угол и начал оправлять малую нужду. Увидевшие это люди, бросились его останавливать, но высокочтимый Мухаммад сказал: «Оставьте его в покое». Если бы Мухаммад не остановил их, нарушителя могли бы избить, но в таком случае они тоже поступили бы, как бедуины. Пророк послал их за водой, чтобы очистить пол[1]. Бедуин по невежеству своему поступил так, как не принято поступать в мечети. Вот из таких бедуинов Пророк создал идеальную общину. Кто знает, может этот бедуин был отцом Тарык бин Зияда, Шурахбил ибн Хасана или Укбы бин Нафи (р.а.). 

   Период невежественности закончился. Люди вспоминали о нем, как о черных днях своей жизни. 

   Однажды некий бедуин пришел из пустыни, чтобы поговорить с Пророком. Он начал свой рассказ так: «О, Пророк, я тоже закопал свою дочь собственноручно. Когда дочь достигла подходящего возраста, я повел ее в пустыню, подальше от города. Начал копать яму, а бедная девочка помогала мне, не догадываясь, что копает могилу для себя» (в этом месте рассказа Пророк заплакал). «Когда я закончил копать яму, дочь стояла и смотрела в нее. Я незаметно подошел и столкнул ее на дно. Пока я забрасывал яму землей, она кричала: «Папа, папа!» Расулуллах так рыдал, что окружающие стали укорять рассказчика: «Зачем ты огорчаешь его?»[2]. Этот случай был самым обычным для жителей Аравии в те времена. Женщина была совершенно бесправна. Когда в семье рождалась девочка, мать часто скрывала ее от мужа. Мы не знаем точной статистики, но большинство женщин осталось в живых только потому, что их скрывали от своих отцов. Только Пророк Мухаммад (с.а.с.) принес женщинам освобождение. Мало было таких, как Абу Бакр (р.а.), не убивавших своих детей. Почти все, к кому пришел Пророк, убили хотя бы по одной девочке. И в таком обществе наш Пророк возвысил роль женщины до самого высокого уровня. 

   Имам Насаи передает следующую историю, которую поведала ему высокочтимая Аиша: «К Пророку пришла одна девушка и сказала: «О, Расулуллах! Мой отец выдал меня против моей воли замуж за сына моего дяди». Высокочтимый Мухаммад тотчас вызвал ее отца и сказал ему: «Ты не имеешь права принуждать свою дочь к замужеству, если она этого не хочет». – «Как скажешь, о, Расулуллах!» – ответил человек. После этих слов девушка встала и опять обратилась к высокочтимому Мухаммаду: «О, Расулуллах! Я не желаю выступать против отца, но только хочу узнать, что по этому поводу говорит Ислам? Насколько велики права отца в решении вопроса о замужестве дочери? Вот это я хотела узнать, поэтому и пришла сюда»[3]. 

   Та, которую еще вчера могли живьем закопать в землю, сегодня свободно приходит к Пророку, чтобы защитить свои права. Если бы всего за несколько лет до этого люди услышали, как дочь спрашивает, может ли отец заставить ее выйти замуж за того, кого он для нее выбрал, они бы просто не поверили своим ушам – по-другому и быть не могло. Но благодаря Пророку все изменилось. 

   Он был редчайшей души человеком. Имамы Муслим и Ибн Маджа передают, что Авф ибн Малик сказал так: «Однажды мы, человек девять-десять, были у Пророка. Он нам сказал: «Присягните на верность». Мы удивились, потому что много раз уже клялись высокочтимому Мухаммаду в верности. Он ответил: «Дайте слово, что будете верны Аллаху, будете пять раз в день совершать намаз и ничего не станете просить у людей». Последние слова он произнес тише, наверное, не желая, чтобы другие их услышали, и нам не стало стыдно. Пророк Аллаха был очень чутким и тактичным человеком. Он никогда не обижал чувства своих друзей. 

   Прошли годы. Многие из тех, кто слышал тогда его слова, обеднели, но никогда ничего ни у кого не просили. Не просили даже поднять оброненную ими нагайку или подать чашу воды. Ведь они в свое время дали слово Пророку. 

   Имам Бухари в своей книге «Сахих» рассказывает: «Хаким ибн Хизам как-то обратился к Пророку Аллаха с просьбой, и высокочтимый Мухаммад дал ему, что он хотел. Но Хаким продолжал просить еще и еще, а Пророк давал ему все, что он просил. А затем он сказал: «Этот мир – желанный, красивый и зеленый. Но не обманывайтесь! Если вам дадут его без всяких просьб, примите его, как священный дар. Но если дадут потому, что вы очень хотели этого и просили – он станет для вас тяжким грузом и увеличит ваш долг. Ради бога, не просите!» После этих слов Хаким, хотя и стал очень бедным, никогда ничего больше не просил. Даже когда высокочтимые Абу Бакр и Омар хотели ему что-нибудь дать, он всегда категорически отказывался, не принимая ни милости, ни закята, ни той доли, которая причиталась ему от военных трофеев[4]. 

   Пророк устранил несметное число разных невежественных обычаев, прежде чем «век джахилии» стал «счастливым веком». Вот как говорит об этом Джафар ибн Аби Талиб, обращаясь к Наджаши: «О, повелитель! Мы были дикарями: пили кровь, ели без разбору, прелюбодействовали, грабили, убивали, били слабого, совершали еще много постыдного и ужасного»[5]. Особенное внимание он обратил на то, что так они жили до прихода высокочтимого Мухаммада (с.а.с.). Да, они творили ужасные вещи, убивали и грабили друг друга, предавались разврату, и это считалось обычным делом. Можно было по пальцам пересчитать тех, кто не пил – пили почти все. И из этих людей Пророк создал великий народ. Так он подтвердил свое величие. Многие философы Греции, а также писатели-утописты, например, Томас Мор, мечтали о создании идеального общества. Пророку удалось создать подобное идеальное и справедливое общество. 

   Мы, не могущие заставить годами живущего с нами человека бросить какую-либо вредную привычку, преклоняем головы перед высокочтимым Мухаммадом (с.а.с.), сумевшем искоренить обычаи, которые впитались в плоть и кровь у этих людей, и в который раз заново свидетельствуем об истинности его Пророческой Миссии. Да, всеми частичками нашего тела мы восклицаем: «Он – Посланец Всевышнего!» 

   Своим гениальным умом человек может постичь эпоху, в которой он живет. Например Александр Македонский в известной мере, быть может, был таким, что смог постичь суть своего времени; Наполеон мог осмыслить тот период, в котором он жил, и т.д. И только высокочтимому Мухаммаду принадлежит та черта, что позволила ему заставить внимать его словам целые народы в различных уголках земли – не только своих современников, но и тех, что появились позже. Я не могу это назвать иначе, как чудом. Например, Алпарслан[6], живший пятью веками позже Пророка, полностью воспринял его учение. Через восемь столетий Фатих Султан Мехмед[7] тоже всецело принял идеи Пророка. Будучи великими, они без колебаний и сомнений приняли учение Пророка. Мы живем в XXI веке, но учение Пророка Мухаммада (с.а.с.) не стареет. Сохраняя свою свежесть оно подсказывает нашему сердцу, душе, совести и уму совершенно новые вещи, открывает все новые горизонты. Ибо он донес нам это учение от Того, Кто знает все, что в наших сердцах, Кто стережет наши души и насыщает наш ум Своими творениями. В противном случае, создать систему, которая удовлетворит потребности всех поколений, было бы не под силу ни одному человеку, кем бы он ни был. 

   [1] Бухари, Вуду, 58; Муслим, Тахара, 98.

   [2] Дарими, Мукаддима, 1.

   [3] Насаи, Никах, 36.

   [4] Бухари, Васая, 9.

   [5] Муснад, 1/201.

   [6] Алпарслан (1029-1072) - видный полководец и правитель из династии Сельджукидов. В период его правления (1063-1072) сельджукское государство достигло небывалого могущества. После победы войск Алпарслана в Малазгиртской битве над Византией (1071) началось широкое распространение Ислама в Анатолии.

   [7] Фатих – турецкий султан Мехмед II (1432-1481), сын султана Мурада II. В период его правления (1451-1481) был взят Константинополь, и Османское государство стало мировой державой. Он был известен также покровительством науке и искусству. 

   Его система обучения       

   В Коране и суннах содержится вся суть системы воспитания и обучения, созданной Пророком (а.с.). Одного того, что он познакомил общество с Кораном и добился его восприятия, было бы достаточно, чтобы заслужить признательность человечества, даже если бы больше ничего не было сделано. Священный Коран не является предметом обсуждения данной книги, но, отклонившись от темы, хотелось бы несколько остановиться и на этом вопросе. 

   Высокочтимый Мухаммад (с.а.с.) родился среди людей, которые не умели ни читать, ни писать, не знали, что такое школа, медресе. Но к концу его жизни они уже стали грамотными. А что же можно наблюдать сегодня? Несмотря на высокие технологии, в наши дни встречаются люди, которые все ещё не знают грамоты. Высокочтимый Мухаммад за двадцать три с лишним года обучил своих соплеменников чтению и письму. Мало того, даже простые жители Медины, работавшие на полях, знали семь способов чтения Корана. В настоящее время эту науку, изучающую различные способы чтения Корана, которой владели современники Пророка, мало кто знает, а если и знает, то плохо. 

   Да, ученики Мухаммада обладали живым умом и хорошей памятью. Но они изучали Коран не только с помощью запоминания. Последователи Пророка принимали его сердцем, а он влиял на их души. Система обучения и воспитания Пророка преобразила их, сделав совершенно другими людьми. 

   В Священном Коране говорится: «Господь твой повелел поклоняться только Ему и чтить родителей» (Св. Коран, 17:23). А до Корана эти люди убивали своих родителей. Но действие Корана было таково, что однажды один из них пришел к Пророку с вопросом, каково будет наказание, если отец посмотрел на него, а он не улыбнулся в ответ. Еще Коран говорит: «Не приближайтесь к имуществу сироты» (Св. Коран, 6:152; 17:34). Этот аят так затронул мусульман, что многие из них, придя к Посланнику Всевышнего, просили его забрать находящееся у них имущество сирот и вернуть хозяевам. Если усердно внимать сказанному в аяте, то можно заметить, что там не сказано: «Не пользуйтесь имуществом сироты», а сказано: «Не протягивайте руки к имуществу сироты». В таком щепетильном вопросе, сахабы проявляют присущую им щепетильность и хотят избавиться от имущества сирот, находящихся у них на хранении. Что же произошло с этими не признававшими за сиротами никаких прав и всегда пытавшимися отобрать у них имущество людьми, что они так неожиданно изменились? 

   Очень распространенным явлением в обществе было прелюбодеяние. Не было такого человека, который бы осуждал это. Коран же гласит: «Не будьте склонны к прелюбодеянию, ибо это скверно и дурной путь» (Св. Коран, 17:32). И как только было ниспослано это повеление, прекратились все непозволительные связи между противоположными полами. Словно были разрезаны ножом. 

   Доблестью и мужеством считалось воровство и грабительство. Но Коран повелел: «Вору и воровке отсекайте их руки в воздаяние за то, что они приобрели, как устрашение от Аллаха. Поистине Аллах –прощающий, милосердный!» (Св. Коран, 5:38). И после этого случаев воровства, насколько я помню, почти не было. 

   Еще в Коране говорится об убийстве: "Не убивайте душу, что Аллах запретной (для убийства) сделал, иначе как по праву, (данному Всевышним)» (Св. Коран, 17:33). Этого аята было достаточно, чтобы положить конец убийствам и преступлениям. Да, в тот период произошло всего два убийства: одно – умышленное, другое – по ошибке. 

   Таким образом, за двадцать три года распространения новой веры высокочтимым Мухаммадом (с.а.с.) было отмечено всего несколько случаев нарушения законов. Из этих людей, евших без разбора и пивших кровь, Пророк выпестовал образцовых людей для всего человечества – таких, как Абу Бакр, Абу Хурайра, Маиз и др. По существу, из грязи возродилось светлое общество. 

   Проявление щедрости и исара 

   Люди, к которым пришел высокочтимый Мухаммад (с.а.с.), не имели понятия об исаре, то есть не знали, что можно кому-то помогать, жертвовать чем-то ради других. Но с приходом Посланника Аллаха многое изменилось. 

   Однажды к Пророку пришел сахаб Абу Хурайра и сказал: «О, Пророк, прошло столько дней, как я не могу ничего найти поесть. Уже несколько дней я держу пост на голодный желудок». Пророк оглядел всех собравшихся. Он не видел никого, кто мог бы взять бедняка к себе и накормить его. Ибо все были бедны. Тогда встал любимец Пророка Абу Талха и сказал: «О, Посланник Аллаха, я приму у себя гостя». Затем он привел Абу Хурайру к себе домой. У этих раздавших ради Ислама всё свое имущество людей не было практически ничего. Нечасто распространялся из их домов даже аромат готовившейся постной похлебки. Возможно, как раз в тот день жена его Умму Сулейм и изловчилась сварить совсем немного супа для своих крошек. Когда же гость вошёл в дом, между женой и мужем произошёл разговор: «Этим вечером накормим похлёбкой гостя, что послан к нам Пророком. Как бы то ни было, мы сегодня выдержим строгий пост и не станем есть, а детей уложим спать голодными.» Чтобы гостю хватило еды, они положили спать детей голодными. Сами же решили, когда сядут есть, погасить свечу – чтобы гость не видел, что хозяева не едят, ведь супа могло хватить только на одного. Пусть он поест досыта. Как задумали, так и сделали. И наступило утро. Они пришли в мечеть совершить намаз и стали за Пророком. Он вел утренний намаз. Обернувшись к молящимся, Пророк стал искать в толпе Абу Хурайру и Абу Талху. Увидев их, он спросил: «Что вы делали прошлым вечером?» – И продолжил: «Аллах ниспослал сегодня аят: «Жители Медины, принявшие прежде их веру, любят переселяющихся к ним и не завидуют в сердцах своих тому, что переселенцы получают из добычи; забывая свои собственные нужды, они предпочитают гостей своих самим себе. Блаженны будут те, которые предохранили душу свою от скупости» (Св. Коран, 59:9)[1]. 

   У людей невежественных не было привычки помогать другому, кормить голодного, одевать его, получая радость от этого. Не было, но пришел высокочтимый Мухаммад и наставил на праведный путь: «Вера направляет душу человека на путь истины, а упование на Бога – к обретению счастья на том свете». Если верите, положитесь на волю Аллаха, надейтесь на него, и воздастся вам на том и на этом свете. Таковы бессмертные слова Пророка Аллаха. 

   Героизм Хансы 

   Когда у известной поэтессы того времени Хансы умер брат, она написала поминальные стихи, растрогав всех вокруг. Тогда эта великая женщина еще не приняла учения высокочтимого Мухаммада. Узнав Коран, она сильно изменилась. Да еще как изменилась! Лишившись своего брата, позже она осталась и без сыновей, потеряв одного за другим. Все они стали шахидами, погибнув за веру. Ханса плакала, но при этом, обращаясь к Богу, говорила так: «О, мой Аллах! Спасибо тебе, что дал мне так много – я смогла подарить тебе четырех сыновей!» Вот так Пророк Мухаммад (а.с.) преображал людей. Это ли не чудо? Как иначе можно объяснить такое духовное преображение, подобную метаморфозу? 

   Герои того времени: Икрима и Омар (р.а.) 

   Когда завоевали Мекку, жена Икримы уговорила его вернуться назад. Он был самым заклятым врагом высокочтимого Мухаммада (с.а.с.). Но когда Икрима пришел к Пророку, то Предводитель обох миров улыбнулся и сказал: «Добро пожаловать, о Ракибуль-мухаджир!»[2]. Этих слов было достаточно, чтобы Икрима тут же принял исламскую веру, дав при этом слово, что и он, и его сын Амир отдадут свои жизни за Аллаха. Когда он умирал в Ярмукской битве, до него дошла весть о гибели его сына за веру. Мысленно обращаясь к Пророку, Икрима промолвил: «Расулуллах! Я дал тебе слово, что мой сын тоже умрет ради Аллаха и тебя. Ракибуль-мухаджир Икрима сдержал свое слово». Разве не удивительно, что из сына Абу Джахля мог выйти «Ракибуль-мухаджир»? Он всегда сражался против Пророка, считая своим долгом убить его. 

   До принятия Ислама Икрима был могущественным и богатым. Он издевался над слабыми и бедными, и никто не мог сопротивляться ему. Бедняк в то время просто не имел права на жизнь. Женщины вообще были лишены всяческих прав, детей же убивали ни за что. И хотя законы существовали, они использовались против тех, кто был беззащитен. И из таких людей Пророк Аллаха создал праведников, подобных ангелам. 

   Омар был халифом. Он возглавлял государство, чьи границы простирались от Йемена до реки Окюз. Однажды высокочтимый Омар поспорил с Убай ибн Каабом. Тот в споре возразил ему: «О, халиф Пророка! Ты поступил неправильно». Они решили обратиться к судье – Зайд ибн Сабиту и пошли к нему домой. Когда судья Медины увидел, что к нему зашел сам халиф – высокочтимый Омар, он указал ему на место рядом с собой, приглашая сесть. Омар, рассердившись на это предложение, произнес историческую фразу: «Прежде чем вынести решение, ты уже допустил ошибку»[3]. 

   [1] Ибн Хаджар, Аль-исаба, 4/287-288.

   [2] Ракибуль – мухаджир – здесь используется в значении “освященный хиджратом”.

   [3] Канзуль – уммаль, 5/808. 
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    Уникальность Пророка в разрешении проблем 
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Качества лидера     

   Уверенность в себе 

   Ибн Исхак (р.а.) рассказывает: «Старейшины племени курайш обратились к дяде Пророка Абу Талибу с просьбой о встрече с Мухаммадом, с которым они хотели заключить соглашение. Абу Талиб передал их просьбу племяннику. 

   Пророк Аллаха чувствовал себя очень уверенно, так как знал, чего он от них хочет, потому ответил им так: «Ла илаха иллаллах». Произнесите это и вы завладеете всей Аравией, и неарабские страны пойдут за вами». И случилось так, как он сказал. 

   Огромное количество людей приняло Ислам. Тюркские народы, увидев свет высокочтимого Мухаммада одиннадцать веков назад, не раздумывая пошли за ним. В течение года добровольно тысячи людей приняли исламскую веру. Благодаря им, знамя Ислама уже десять веков реет над миром. Да, высокочтимый Мухаммад был абсолютно уверен в себе, когда говорил людям: «Завтра вы будете руководить всеми арабами. Священная Кааба будет местом посещения для всего человечества». Но когда Пророк произносил эти слова, не все ещё было подготовлено к этому. Для лидера, действительно, очень важно быть убежденным в своих словах. Приходит время, и мы видим, что сказанное сбывается. Сегодня не только Кааба, но и место его захоронения стали для мусульман самыми святыми местами. Каждый год миллионы людей совершают паломничество к Каабе. 

   Обратимся к истории Адия ибн Хатама, которую поведал нам Хаким в “Мустадраке”. Адий был сыном Хатама Тайи, очень доброго, щедрого человека. Однажды он присутствовал при встрече Пророка с человеком, который жаловался на разбойников, грабящих караваны на дорогах: «Они отбирают все наши товары, везде творится беззаконие, кругом голод, засуха, и люди умирают от голода». 

   В это время высокочтимый Мухаммад (с.а.с.) обратился к Адию: "О, Адий, ты знаешь Хиру?" – "Нет, о, Расулуллах, я там не был. Но знаю, где находится это место ". Пророк продолжал: «Если поживешь подольше, увидишь, что для совершения паломничества женщина одна на верблюде легко совершит путешествие даже из Хиры до Каабы ». 

   После слов Пророка Адий про себя подумал: «Но ведь на дорогах столько разбойников! А она одна сможет ли проехать?» Пророк ответил: «О, Адий, поживешь – увидишь. Кроме того, наступит день, когда все богатства Хосроя будут в руках мусульман». – «Ты имеешь в виду Хосроя, сына Хурмюза?» – «Да, именно его». Адий так закончил свой рассказ: «Клянусь Аллахом, исполнилось все, что сказал Пророк. Я дожил и увидел. Он и еще кое-что рассказал мне о потустороннем мире. Уверен, что это я тоже увижу»[1]. 

   Такие предсказания Пророк передавал собравшимся вокруг него людям, и при этом он совершенно был уверен в своих словах. Он не допускал ни малейшего сомнения в их истинности. И когда приходило время, благодаря Всевышнему всё происходило согласно его слову. 

   Требование богатыми привилегий 

   При зарождении Ислама рядом с Пророком Аллаха были бедняки, в основном – молодежь. Старые безбожники, идолопоклонники упорно противились ему. И когда сбылась истина аята, в котором говорилось: «и ты увидел, как люди входят в религию Аллаха толпами» (Св. Коран, 110:2), они тоже постепенно стали принимать Ислам. Но рядом с Пророком поначалу были только бедняки и молодежь. 

   Власть придержащим города Мекки не нравилось такое положение вещей. Они хотели поговорить с Пророком, но сделать это наедине, чтобы во время их визита в доме Пророка не было бедняков. Ведь таким богатым и знатным людям не пристало сидеть в одном помещении с такими бедняками, как Билал, Аммар. Для них это была совершенно естественная просьба, и они не сомневались, что Пророк ее выполнит. 

   Но все обстояло не так, как они предполагали. Аллах (хвала Ему) предупредил своего Пророка о том, как следует относиться к беднякам: «Не отталкивай тех, кто призывают Господа вечером и утром, желая видеть лик Его. Ты не имеешь права судить о их намерениях, как и они не имеют права судить о твоих. Если ты оттолкнешь их, то будешь в числе нечестивых» (Св. Коран, 6:52). 

   О, мой Посланник! Ты не должен ради богачей, язычников, не принимающих Ислама, выгонять бедных. Это несправедливо, а ты далек от несправедливости. Если выгонишь ради богатых язычников своих последователей-бедняков, ты поступишь жестоко И Аллах заранее предупреждает своего пророка об этом, Пророка, который был символом справедливости. 

   Этой же важной теме посвящена сура “Кахф”: «Терпи душой с теми, которые взывают к их Господу утром и вечером, стремясь к Его лику, и пусть твои глаза не отвращаются от них со стремлением к красоте здешней жизни, и не повинуйся тем, сердце которых Мы сделали небрегущим к поминанию о Нас и кто последовал за своей страстью, и дело его оказалось чрезмерным» (Св. Коран, 18:28). 

   Священный Коран говорил ему о следующем: «Будь вместе с людьми, которые всегда, с утра до вечера, в мыслях и чувствах, со слезами на глазах поминают имя Господа своего. Потому что доброта и милость Аллаха всегда пребывает с ними. Ни в коем случае не отвлекай от них своё внимание! Ведь Милосердный Аллах, воздавая людям по заслугам их, не отвратит свои взоры от Аммара, и Ясира, и юного Али, и Хаббаба, и также Ибн Масуда (р.а.). Они станут предметом божественного любования в этом мире, так смотри же, постарайся пребывать вместе с ними. Они подобны громоотводам, отталкивающим беды и невзгоды». 

   И Всевышний ниспосылает эти слова в то время, когда вокруг Посланника Его было всего три – четыре бедняка. Однако он уже тогда был уверен в будущем и в том, что все, даже эти непокорные, как фараон, люди в абсолютном большинстве своём примут Ислам, сделают Священный Коран венцом для умов и душ своих. И таким образом, ведая, что рано или поздно все они прибегнут к Его милости, не стал он гнать сейчас тех, кто с ним был рядом. 

   Да и как Пророк мог выгнать этих людей, если он сам сказал: «Рай страстно ждет этих троих людей – Али, Салмана и Аммара». Да, все хотят попасть в рай, а рай хочет принять их. Они стремятся друг к другу, как влюбленный стремится к своей возлюбленной. 

   Высокочтимый Мухаммад (с.а.с.) с самого начал ведал, что эти первые его соратники в дальнейшем сыграют в Исламе определяющую роль, и предпринимал каждый свой шаг, зная это. 

   Воистину, он отказал богатым язычникам в их просьбе, даже не взглянув на них. Этих же слабых и бедных он оберегал как зеницу ока и, предоставив им находиться в своем обществе, всегда дорожил ими и возвышал их. 

   Нельзя относиться небрежно к человеческому фактору 

   Пророк Аллаха никогда не относился небрежно к людям. Даже во время войны он оставлял людей, которые занимались наукой, культурой. По-другому и не могло быть, ибо в Коране говорится: «Не следует верующим выступать всем. Отчего бы из каждой части их не выступал какой-нибудь отряд, чтобы они изучали религию и чтобы увещали свой народ, когда вернутся к ним? Может быть, они остерегутся!» (Св. Коран, 9:122). 

   Да, даже когда мусульмане сражаются, в тылу должны оставаться люди, которые бы занималась наукой и религией. Приобретя знания, они будут обучать остальных, когда те вернутся с войны. Даже когда участие в джихаде приобретет силу закона, двери ваших очагов науки и культуры должны быть открыты. Если во время войны, когда враг наступает со всех сторон, отправить сражаться всех, возможны очень большие интеллектуальные и духовные потери, хотя и будет завоевана реальная победа. Поэтому Ислам и учит, что в таких случаях обязательно должна оставаться группа людей, которая не будет воевать, а останется заниматься наукой и культурой. Даже в таких критических ситуациях Пророк не забывал об обучении, науке. Таким образом, те, кто не пошел воевать, в тылу продолжали заниматься наукой и культурой. Это служило гарантией спокойствия в доме для тех, кто ушел воевать. Уже говорилось о том, что если до Расулуллаха (с.а.с.) среди его соплеменников не было ни одного грамотного, то через двадцать-тридцать лет не осталось ни одного безграмотного. И все это благодаря стараниям и труду Пророка, высокочтимого Мухаммада. 

   Да, он всегда хотел, чтобы его последователи стали образованными людьми. Он никогда не забывал об этом. И на некогда мертвой земле возвел центр знаний и веры. Именно они будут опорой этого общества. Общество, открытое науке, технике и мысли будет управляться себе подобными людьми, и последние всегда будут считаться «солью земли». Высокочтимый Мухаммад говорил: «Какими вы будете, такими станут и те, кто управляет вами»[2]. 

   Страна будет процветать благодаря своим образованным людям 

   В Священном Коране есть множество аятов, повелевающих и рекомендующих уделять как можно больше внимания человеческим проблемам. Если их все проанализировать, то станет гораздо легче понять важность и значение, уделяемое Исламом человеку. Остановимся на одном-двух из них: 

   «Пусть среди вас всегда найдется группа людей, призывающая к добру и которая не позволит существовать злу. Только они и достигнут успеха» (Св. Коран, 3:104). 

   «Вы стали лучшим народом, когда-либо появлявшимся в роде людском, ибо призываете к добру, и отрицаете зло, и веруете в единого Бога» (Св. Коран, 3:110). 

   Эти и схожие с ними аяты необычайно мудры и несут глубинный смысл по значению и важности, уделяемой Исламом человеку и науке. Ислам в лучшей форме и наиболее гармонично рассмотрел сердце, душу, чувства, сознание и мышление человека и обернул их в том естественном направлении, единственно для которого они и были предназначены. В нем нет никакого пренебрежения и никаких излишеств, есть лишь путь истинный, ведущий все наши мысли и чувства в строгой гармонии и едином направлении. И созерцанию тайных сторон бытия. Посланник Аллаха (с.а.с.) на протяжении всей своей славной жизни следовал этому пути. Для вождя это качество крайне важно. Уж сколько было вождей с огромным потенциалом, за которыми шли многочисленные народы, но, ожидая победы от них, вожди терпели полное фиаско. Точнее, даже получив венец победителя, они не спасутся от различных видов фальши, вплетенных в него. Те, кто пользуясь соответственным душевным настроем масс, заставляют людей выходить на улицы с демонстрациями, митингами и протестами, возможно, используют свой народ в собственных целях. Однако для того, что обладает вечной ценностью, всё это не играет никакой роли. Собственно говоря, Посланник Бога никогда не задумывался над тем, чтобы повести за собой народ, используя его настроения и возбужденное состояние. Ведь мобилизованные под таким призывом люди разойдутся тут же по своим домам, как только оно иссякнет, и оставят его в одиночестве. Окружавшие же Посланника Аллаха народы не покинули его даже в самые тяжкие и горькие минуты. Не то, чтобы не помышляли они покинуть его – целью их жизни было умереть за него. И они мечтали об этом, как о высшем счастье. Так же естественно и гармонично использовал Пророк (а.с.) и иные человеческие устремления. Возвращаясь к тому, с чего начали, повторим: «Воистину, если государство достигло процветания, то только благодаря людям, населявшим его». Высокочтимый Мухаммад (а.с.) воплотил в жизнь эту истину. То, что разосланные им в разные концы мира люди не допускали ни одного промаха ни в делах великих (например, в руководстве вверенными им государствами и народами), ни в малых (коими было открытие школ и учебных заведений), показывает, что Посланник Бога Мухаммад (а.с.) великолепно воспитал своих верных последователей, ибо превыше всего остального ценил он значение человека. 

   [1] Мустадрак, 4/518.

   [2] Канзуль-уммаль, 6/89. 

   Умелое раскрытие человеческих способностей        

   Пророку нашему удавалось правильно раскрывать способности идущих за ним соратников. Какую бы он ни давал работу, всегда точно подбирал для данного дела самого подходящего исполнителя. Даже если бы ни было никаких доказательств его пророческой миссии, то уже одной лишь его способности к выявлению человеческих талантов и врожденных способностей, умения своевременно применить их в нужном месте, есть наилучшее доказательство его избранности и пророческого величия. 

   Высокочтимый Абу Зарр был сахабом, принявшим Ислам еще в годы мекканского периода. Этот человек был очень чувствительным. Чтобы он не навредил как-нибудь себе или другим, Пророк отправил его из Мекки в племя, где тот родился, и дал ему задание обучать соплеменников Исламу, сказав: «Когда мы победим, возвращайся к нам». После победы в Хайбаре Абу Зарр вернулся к Пророку. Он был глубоко набожным и богобоязненным человеком. По мнению писателей-социалистов, он был первым, кто ввел понятие «социализм». Он знал, что значит быть бедным и как бороться с бедностью, потому что сам вышел из бедной семьи. Однажды Абу Зарр попросил Пророка: «Дай мне тоже какую-либо должность, о Посланник Аллаха!» Он имел в виду свое желание либо командовать одним из сражавшихся отрядов, либо управлять областью – в общем, занять видное положение. Пророк ответил на это так: «Это не по тебе, Абу Зарр, эти должности слишком тяжелы, не стремись к ним. Эта обязанность не дается тому, кто её требует»[1]. 

   Так ответил Пророк Абу Зарру. Но к высокочтимым Абу Бакру и Омару (р.а.) он относился по-другому, давая знать, что в будущем им обоим будут вверены важные обязанности. Он говорил: «И на небе, и на земле у меня есть по два помощника. На небе – Джабраил и Микаил, а на земле – Абу Бакр и Омар» (р.а.)[2]. 

   С другой стороны, своим видением сокрытого от обычного взора он уже прозрел будущее и указал на правление четырёх праведных халифов. Говоря о высокочтимом Османе, Пророк (с.а.с.) предрекал, что правление его будет сложным и чреватым испытаниями. Действительно, так и вышло, – ибо правление высокочтимого Османа было нелегким. 

   Да, он знал своих людей лучше их самих. Все, кому он поручал ту или иную работу, были безупречны в ее исполнении. Абу Зарр мог считать, что справится с должностью амира, но Пророк знал Абу Зарра лучше, чем он сам, потому и сказал ему: «Ты слабый человек, а это дело тяжёлое», и отказал ему в многотрудной должности. 

   Передает Ахмад ибн Ханбал: «Амр ибн Абаса пришел к Пророку и грубо спросил его: «Ты кто?» На что Пророк очень спокойно ответил: «Я – Пророк Аллаха». Амр ибн Абаса был поражен его спокойствием в ответ на свою грубость. Он бросился на колени перед Мухаммадом (а.с.): «С этого дня я – твой слуга». Это случилось в Мекке Приверженцев Ислама пока было очень мало, а нужда в сильных и верных людях – большая. Но, будучи прекрасным психологом, Пророк знал, где, как, кого чем занять. Поэтому он сказал Амр ибн Абасе: «Ты слаб, и тебе не хватит сил оставаться здесь. Вернись в свое племя. Призывай к Исламу своих соплеменников. А когда услышишь о моей победе, возвращайся и будь со мной». 

   Амр ушел. Прошло несколько лет. Пророк одержал не одну победу, о чем стало известно везде. И Амр решил, что пришло время вернуться к Пророку. Высокочтимый Мухаммад в это время находился в мечети, туда и пришел Амр, и подошел к Пророку. Высокочтимый Мухаммад разговаривал с кем-то. Когда он закончил разговор, Амр обратился к нему: «О, Пророк, Вы узнали меня?» 

   Предводитель обоих миров ответил: «Не тот ли ты человек, который приходил ко мне в Мекке? Я тогда отправил тебя назад». Амр в изумлении подтвердил, что все так и было. Он никогда не забывал о той встрече, она перевернула его жизнь. Но высокочтимый Мухаммад – совсем другое дело. Он встречался с таким количеством людей, решал столько проблем, что вполне мог забыть своего посетителя. Но, как видите, не забыл. Он не забывал никого, с кем сводила его судьба. Даже если бы Амр или Абу Зарр не пришли к нему, он все равно нашел бы их и пригласил к себе после победы в Мекке. Потому что окончательно победил только после завоевания Мекки. 

   Да, он лучше знал своих сподвижников, чем мы знаем своих детей, потому что все эти люди находили себе место в сердце Пророка. Это очень важно еще и потому, что он распределял между ними поручения, должности, согласно их способностям, таланту, потенциалу. 

   Так было ли возможно найти другого такого лидера? Мне кажется, нет. Потому что Расулуллах – не только лидер, но еще и Пророк. И это самое главное. 

   О Джулайбибе мы упоминали ранее. Этот молодой парень в пятнадцать-шестнадцать лет начал проявлять слабость в отношении противоположного пола и искать с ними встреч. Пророк своими исцеляющими речами даровал ему спасение, объяснив пагубность его поведения, и молился Аллаху, чтобы Он помог юноше. 

   Впоследствии Джулайбиб стал одним из самых благочестивых жителей Медины. В один из дней Пророк послал его с поручением в дом, где были взрослые дочери на выданье. Семья была благородного происхождения, девушек ожидали выгодные предложения. 

   Джулайбиб передал им привет от Пророка, а также его слова: «Передай им мой привет, да попроси, чтобы отдали одну из своих дочерей за тебя замуж». Семья была взволнована. Отец и мать переглянулись: «Неужели мы должны отдать одну из своих дочерей за Джулайбиба?» Но если Пророк так сказал, другого разговора быть не могло. Пока они раздумывали, их дочь, слушавшая разговор за занавеской, произнесла: «Этот юноша выполняет приказ Пророка, почему вы сомневаетесь?» 

   Так Джулайбиб женился, а через три недели он погиб в бою, как шахид. Люди искали на поле боя своих родных среди погибших. Пророк спросил: «Есть ли у кого потери?» – «Нет, Пророк» – отвечали ему. – «А у меня есть» – сказал он и словно отец, утративший чадо свое, опечаленный, с израненным сердцем, пошел искать Джулейбиба. Искал и нашёл его. Тот лежал весь в крови среди семи поверженных врагов, сжимая в руке свой меч. Пророк склонился над телом юноши и сказал: «Он сразил семерых врагов и умер как герой». Потом склонил его голову себе на колени и прошептал: «О, мой Аллах, он – моя часть, а я – его». Так Пророк любил своих людей[3]. 

   Шли бои за Хайбар. Который день город был окружен, но войти в него осаждавшие никак не могли. Однажды Пророк (а.с.) сказал: «Завтра я вручу это знамя тому, кого любит Аллах, и кто любит Аллаха». На следующий день все стремились быть в первых рядах. Пророк совершил с ними утренний намаз. Потом повернулся к людям. Все смотрели на него, а он кого-то искал глазами, но того, кого он искал, здесь не было. Все ждали слова Пророка – кому он вручит знамя. Все хотели удостоиться этой чести. Кто не хотел бы быть любимцем Аллаха? Они могли бы отдать другому право на вечную жизнь в раю, но здесь никто своего уступать не хотел. 

   Наконец, Пророк спросил: «Где Али?» У высокочтимого Али (р.а.) болели глаза, и он не думал, что Пророк доверит ему нести знамя. Поэтому он и стоял сзади. «У него болят глаза», – ответили окружающие. 

   Высокочтимый Мухаммад (с.а.с.) подозвал Али к себе. Он притронулся рукой к глазам Али. «С этого дня глаза у меня больше никогда не болели», – вспоминал Али. 

   Пророк отдал ему знамя. Среди сахабов, кроме Али, были высокочтимые Абу Бакр, Омар, Микдад (р.а.), но знамя получил именно Али. И при взятии Хайбара он проявил себя. Это еще раз доказывает, что Пророк Мухаммад заранее знал, как надо поступить. И если Пророк поручал кому-то определенное дело, человек достойно исполнял его. 

   Еще пример. Халида (р.а.) он назвал «Сайфуллах» и назначил его военачальником. Халид во всех войнах был «мечом Аллаха» и не проиграл ни одной битвы. Через много лет высокочтимый Омар скажет: «Ни одна мать не родила еще такого сына, как Халид»[4]. И это тоже говорит о величии Пророка и его прозорливости. 

   Пророку своим выдвижением обязан и Каакаа (р.а.). Он достиг таких успехов, что высокочтимый Абу Бакр говорил о нем так: «Если среди войска находится Каакаа, это войско не проиграет ни в какой войне»[5]. 

   Усаму (р.а.) Пророк назначил командующим, когда тому было всего семнадцать - восемнадцать лет. Он отправил его в Муту, где Усама и проявил себя достойно. 

   Пророк умел выбирать и самых лучших женщин. Он выбрал таких женщин, которые оказались достойными матерями всех мусульман. Все они были золотыми самородками и очень многое сделали для распространения Ислама. Например, Масрук, Тавус ибн Кайсан, Ата ибн Аби Рабах и еще многие знатные ученые были учениками этих женщин. 

   Из этого следует, что Пророк наш умел выбирать себе женщин, способных стать в дальнейшем великими наставницами и прародительницами всех правоверных, и создал для них все условия для самосовершенствования. Во имя будущего он из этих сильных потенциалом добра и мудрости женщин вырастил и взлелеял верных соратниц по духу. Среди них не было ни одной недостойной этой высокой миссии. Как при зарождении Ислама высокочтимая Хадиджа (р.а.) все свое богатство отдала на дело Ислама, дело Пророка, так и в дальнейшем его жены поступали так же достойно и мужественно. 

   Итак, начиная с Хадиджи, высокочтимый Мухаммад, в то время еще не будучи Пророком, безошибочно избирал себе в спутницы жен, озаренный светом пророчества и предвидения, ибо ничем иным это объяснить невозможно. 

   [1] Муснад, 5/173.

   [2] Канзуль-уммаль, 11/563, 13/15.

   [3] Муслим, Фазаилус-сахаба, 131.

   [4] Халид М. Халид, Риджалун хавлар-Расул, 293.

   [5] Ибн Хаджар, Исаба, 3/329-240. 

   Проницательность Пророка Мухаммада          

   Высокочтимый Мухаммад (с.а.с.) обладал божественной проницательностью, дарованной ему милостью Аллаха. Люди узнают своего вождя по тому, как он решает проблемы своего народа. Если ему по плечу оказывается решение всех экономических, моральных, семейных и личных проблем, то люди будут уважать и любить его и до конца поддерживать его во всех делах. Высокочтимый Мухаммад (с.а.с.) был для человечества как раз таким вождём, способным справиться легко и просто с любой проблемой... 

   Альтернативным способом решения проблем может быть давление, различного рода наказания, насильственные ссылки и лишение гражданства, желание раздавить, открыть двери тюрем настежь и наполнить их неугодными, практиковать все виды пыток, приставить к людям несметное число шпионов и доносчиков, угрозами и государственным террором оказывать политическое давление на оппозиционеров... 

   Однако такими методами ни одной проблемы основательно решить невозможно: напротив, подобное подавление может даже стать причиной разного рода осложнений и регресса в обществе, поэтому жестокость не может быть путем к разрешению проблем. Хотя многие сильные мира сего и считают это единственно верным решением, на самом же деле подобное решение породит все новые и новые проблемы. И более того, подобный способ решения проблем – ни что иное, как движение в замкнутом кругу: в то время как вы радуетесь, полагая, что решили какую-то проблему, на вас навалятся ещё большие осложнения, незамеченные вами. Если замкнутый круг уже образовался, то до тех пор, пока вы не разорвете его цепей, каждая ваша попытка спастись из него будет шаг за шагом погружать вас в пучину безысходности. Тогда как высокочтимый Мухаммад (мир ему), не позволяя замкнуться этому страшному кругу, не склоняясь к репрессиям и террору, не прибегая к устрашению, не обращаясь к арестам, принимая в расчёт волю людей к свободе и оказывая им всяческое уважение, разрешил с лёгкостью все проблемы, что имелись у его общины. Даже отведя взор от других его дел и совершённых им чудес, и внимательно изучив только эту сторону его личности, вы также согласитесь со мною, и скажете: «Мухаммад – Посланник Всевышнего!» Воистину, высокочтимый Мухаммад ни кто иной, как Посланник Всевышнего. Если бы он не был Пророком, то, как бы смог безболезненно устранить все эти беды и несчастья? А ведь он вышел из общества, порождающего эти несчастья постоянно, вступающего в кровавые схватки по малейшему пустяку, предрасположенного к смуте, готового перегрызть друг другу глотку из-за двух - трёх грошей, потонувшего в дикости, заблуждении, произволе, темноте и несправедливости. И поэтому, Всевышний Аллах возложил на его благословенные плечи тяжкое дело исправления этой общины и наставления ее на путь истинный. В суре “Хашр”, (Св. Коран, 59:21) говорится, что на Пророка лег такой груз ответственности, что если бы этот груз положить на гору, она бы рассыпалась. А Пророк выдержал это испытание, преодолел все трудности, разрешил все проблемы. И вывел свою общину к свету истины. 

   И привёл он общество к такому миру и спокойствию, что другие могли только в утопических романах читать и мечтать о подобном. О таком обществе писали свои книги утописты: Платон в «Республике», Томас Мор в «Утопии», Кампанелла в «Городе Солнца». Все эти мыслители взялись за перо, лелея в своих фантазиях мечту об идеальном обществе. Пророк же превзошел в этом их всех много веков назад. 

   Если бы Расулуллах не разрешил тех проблем, которые встали перед людьми, смогли бы из той невежественной среды выйти великие сахабы, ставшие гордостью человека? Конечно, нет. Вопрос в другом. Смог бы Пророк сам, своими силами справиться со всеми этими проблемами? Ответ тот же. Аллах (хвала Ему) наделил его пророческой проницательностью, умом, и с их помощью высокочтимый Мухаммад преодолел все препятствия, и в этом суть его пророческой миссии. 

   А теперь попытаемся представить несколько примеров, относительно данного положения. 

   Спор вокруг камня «Хаджаруль - асвад» 

   Однажды во время реставрации Каабы возник спор между племенами о том, кто положит на место камень «Хаджаруль-асвад». Если бы за один - два дня этот спор не был разрешен, могла бы начаться война между племенами. Пророк Аллаха решил проблему и предотвратил страшную межплеменную рознь. Сделал он это так. Взяв ткань и положив на него камень, предложил всем представителям племен взяться за край этой ткани и отнести камень к тому месту, где он должен был лежать. А положил камень на место Пророк сам. Не будем подробно на этом останавливаться, но должен сказать, что даже до ниспослания пророческой миссии высокочтимый Мухаммад обладал выдающейся проницательностью. 

   Когда ему было всего лет двадцать – двадцать пять, он уже пользовался большим уважением за свою справедливость. И поэтому когда он переступил порог мечети, курайшиты-язычники радостно воскликнули: «Это Мухаммадуль-амин, мы принимаем его судейство!» 

   Да, он приходил и решал любые проблемы, не раздумывая долго, ни у кого не спрашивая совета, ничего не записывая. Он делал это с легкостью, никто не возражал против его решений. Да и не могли бы возразить, ведь они сами выбрали его своим судьей, а он справедливо и безошибочно разрешал все спорные вопросы. 

   В его жизни не было ни шага, сделанного в отступление от достигнутого. Ведь он обладал проницательностью, позволяющей ему как никто хорошо понимать откровения, ниспосылаемые от Всевышнего. И вот эта его проницательность, раскрываясь, как в бутоне роскошный цветок, каждым прекрасным лепестком окрашиваясь в разноцветные, радужные блики, отразилась робкою вначале улыбкой на неуверенном, хмуром, исполненном забот и проблем лице сына человеческого. Вы скажете, что тайны, раскрывающие его величие, все исчерпаны, – но нет, в действительности, говоря на языке великого поэта Юнуса Эмре, внутри того бутона ещё столько раскроется иных ... Воистину, на протяжении всей его славной жизни к нему постоянно обращались, и он не позволял никому уйти печальным, либо по-прежнему обеспокоенным, а решал все проблемы явивишихся к нему. С самого начала своего существования это предрасположенное к смутам общество создавало проблемы, а он решал их с необыкновенной легкостью одну за другой. 

   Хиджра уже сама по себе была отдельной проблемой Означало это войны, стычки, перемирия, споры из-за раздела материальных богатств и трофеев. Если бы он с лёгкостью не нашел из этой ситуации выхода, – то среди арабов, по природе своей темпераментных, получавших удовольствие от борьбы, уже из-за любой из указанных угроз могли разгореться жестокие распри. 

   Распределение военных трофеев Хунайна 

   После Хунайнской битвы[1] было захвачено много трофеев. Пророк Аллаха (с.а.с.) велел раздать их некоторым, чтобы помочь утвердить в сердцах их правую веру. Это послужило причиной для появившихся разговоров среди молодых ансаров. Да, в особенности молодёжь не смогла спокойно перенести это и говорили: «Их кровь ещё капает с наших мечей, а трофеи раздают другим». Убада ибн Самит пришел к Пророку и поведал ему об этих разговорах. «А сам ты что думаешь об этом?» – спросил высокочтимый Мухаммад. «Я – тоже один из них», – ответил он. Ситуация сложилась критическая, принимать решение надо было быстро. 

   И Пророк нашел его без труда. Мы уже вспоминали этот случай, еще раз показывающий величие Пророка. 

   И собрал он всех ансаров, никого, кроме них, не допустив на это собрание. Замечу только, что то, как провел он это собрание, и сказанные им на нём слова оказали такое благотворное воздействие на ансаров, что когда Пророк сказал им: «Когда каждый вернётся домой с овцой, козой и верблюдом, не хотите ли вы вернуться с Посланником Аллаха?»[2] Услышав эти слова, все заплакали от радости. Надобно сказать, что это его свойство хладнокровно выходить из самых критических и безвыходных ситуаций не должно быть приписано каким - либо тайным силам. Это оттого, что был он никем иным, как Величайшим Пророком. С вашего позволения, хочу ещё раз повторить тот факт, что он явился с миссией своею в общество, наиболее предрасположенном к смуте, лицемерию и раздору. Народ его был весьма сложен и неуправляем, и люди каждый день шли и шли к нему с новыми вопросами, каждый из которых казался неразрешимее другого. И Пророк решал их с той лёгкостью, с которой, говоря словами Бернарда Шоу, «мы, закинув ногу на ногу, выпиваем чашку кофе». Также именно Бернард Шоу сделал следующее справедливое признание: «В этот период, когда накопилось столько проблем, человечество как никогда нуждается в Мухаммаде”. Этими словами Бернард Шоу показал, как он пленен тем мастерством, с каким Посланник Аллаха легко и спокойно решал все трудности и проблемы. Так он признал одну из коранических истин. 

   Проблема хиджрата (переселения из Мекки в Медину) 

   Хиджрат породил много трудностей. В Медину пришло столько же людей, сколько там было жителей. Благодаря Пророку вновь прибывшие в Медину его сторонники не испытывали трудностей и жили, как все. Они многое совершили на благо города. Еще нигде в мире такое массовое переселение народа не было настолько успешным, как под предводительством Пророка. Как же решал он возникающие проблемы? 

   Медина была небольшим поселением, ее жители занимались в основном сельским хозяйством. Вся торговля была полностью сосредоточена в руках иудеев. Переселенцы из Мекки разбирались в торговле, но в Медине у них не было имущества, они были бедны, и не могли конкурировать с ними. Оставив все в Мекке, они приехали в Медину с пустыми руками. Каждый день приезжих в городе становилось все больше, население увеличивалось. Возникали вопросы: где расселять людей, чем их кормить? Жители Медины и так были бедны. Все эти проблемы ждали решения от Пророка, и он решил их, как всегда, легко. 

   Пророк объединил местных жителей и приезжих, сделал их братьями. Даже кровные братья не могли быть настолько верны друг другу. Местные жители делились со своими новыми братьями всем, что у них имелось. Было время, когда даже передавали им в наследство то, чем они владели, или делили поровну[3]. Вот один такой случай. Пророк сделал братьями Саад ибн Раби и Абдуррахмана ибн Авфа. Однажды Саад ибн Раби взял брата за руку и сказал: «Брат мой, все свои вещи ты оставил в Мекке и пришел сюда с пустыми руками. В данный момент ты холост, а у меня две жены. Ради Аллаха я говорю тебе: посмотри на моих жен. Я разведусь с той, которая тебе понравится, а ты женись на ней!» Абдуррахман ибн Авф ответил с грустью: "Брат мой, пусть Аллах оставит тебе твоих жен. Ты только покажи мне дорогу к рынку, этого достаточно". 

   Через некоторое время, немного разбогатев, Абдурахман первым делом женился, чтобы успокоить своего брата Саада ибн Раби[4]. Такое взаимопонимание и помогало решать все проблемы. Вскоре об этом услышал весь мир. 

   Великодушие ансаров и скромность мухаджиров 

   Пророк (а.с.) сидел один, когда дверь вдруг открылась, и вошла группа мухаджиров. Среди них не было местных жителей – ансаров. Это его насторожило: почему пришли только мухаджиры, и среди приглашенных не оказалось никого из местных жителей? Вошедшие заговорили о своих проблемах: “О, Пророк Аллаха! Мы пришли в Медину только ради Аллаха. Ради Него мы с тобой. Но наши братья-ансары так хорошо к нам относятся, что мы чувствуем неловкость. Разреши нам расплатиться с ними за их заботу”. 

   Говоря это, все плакали. И Пророк не смог сдержать слез. Это было проявление великодушия и скромности, заботы о ближнем. Никогда прежде не было ничего подобного. Чуть позже Пророк позвал ансаров и рассказал им об этом случае. Но те отказались от его предложения: “Нет, мы и впредь хотим помогать им”. Они считали недопустимым это условие, поскольку так успели сродниться со своими братьями, что ничто не могло разлучить их. 

   После этого к Пророку пришли уже представители обеих сторон. На глазах у всех были слезы. Один из мухаджиров сказал так: “О, Расулуллах! Поистине мы ради Аллаха оставили свои родные места и перебрались в Медину. Ни о чем не думали, кроме Ислама. Но наши местные братья – спасибо им – так много для нас сделали. Мы боимся, что для жертв во имя вечной жизни они нам возможности не оставили. Наш Пророк, мы не можем им этого объяснить. Пожалуйста, передай им, чтобы они оставили нас, не приносили еду и не заботились о нас так сильно. А то нам очень стыдно”. Пророк был чрезвычайно растроган. Ансарам он сказал: “Ваши новые братья – мухаджиры говорят, что вы слишком сильно заботитесь о них, и им очень неудобно, ведь все что они ни делают, они делают безвозмездно во имя Аллаха”. 

   Так Посланник Бога вдохнул в их души братство, и так их обворожил и породнил друг с другом, словно размял застывший воск их душ и заново вылепил прекрасное. Они стали как одно неделимое целое. Наконец, они решили, что мухаджиры будут работать на ансаров за плату и на это жить, не стыдясь. Конечно, ансары тоже будут работать. Таким образом, те и другие будут оставаться братьями.[5] Так Пророк решал проблему хиджры – переселения из Мекки в Медину. 

   Второй проблемой была торговля. Пророк (с.а.с.) видел, что все рынки в Медине в руках иноверцев. И приказал мусульманам открыть свой рынок, на котором они и будут делать покупки. Это поможет им начать заниматься торговлей и окрепнуть, не допуская впредь господства на них неверных. Новый рынок открылся, мусульмане, действительно, начали покупать и продавать товары, в основном, на нем. Историки передают: «Очень скоро иудеи были не в состоянии торговать на рынках Медины». Да, на мусульманском рынке больше никто не мог составить им конкуренцию. Собственно, такова была воля Аллаха: Мусульманин не должен быть ведомым, не должен идти за кем-то по пятам. Если другие будут повелевать сим славным племенем, руководить им, и если придется искать у других поддержки, просить их решить внутренние проблемы правоверных, то Аллах не будет доволен тем, что правоверные впали в подобную безликость. Верующий должен быть самим собой, сам стоять на ногах, держать своими руками, видеть своими глазами, говорить своими словами, жить своими мыслями и обязательно сохранять свою оригинальность. Итак, все, что повелел Аллах, реализовал в Медине в наставлениях своих Посланник Бога (мир ему). 

   Первая конституция 

   Посланник Аллаха (с.а.с.) сразу обнародовал одну декларацию, как только пришел в Медину[6]. Правоведы называют ее “Конституцией Пророка Мухаммада”. Позднее ее положения нашли отражение в “Декларации прав человека” и в книге “Указ о реформах”[7]. Закон был справедлив по отношению и к христианам, и к иудеям, поэтому последние не стали союзниками с византийцами, сасанидами и курайшитами, являвшимися врагами мусульман. Долгое время иудеи жили вместе с мусульманами без всяких ссор. Врагом такого мира и порядка был клеветник и смутьян из Медины – Убай ибн Салул. Выступая перед племенем курайшитов, он говорил: «Для нас страшно не то, что он насаждает Ислам в Медине, а то, что он привлекает к себе и христиан и иудеев». 

   Предусматривавшая мирное сосуществование, эта система и Конституция Мухаммада довольно долгое время была источником мира и покоя, как для мусульман, так и для иудеев, пока роковым образом, по не зависящим от мусульман причинам, не была нарушена. 

   Даже иудеи обращались к Пророку для решения многих своих проблем. В книгах хадисов есть сведения о том, что они являлись за справедливым судом к Пророку в случаях грабежа, мести, прелюбодейства. Отсюда можно сделать вывод, что хотя им дали право самим решать свои проблемы, они считали мусульман (тем боле Пророка) более справедливыми, и в каждом деле обращались к мнению мусульман. Священный источник справедливости, который станет в будущем тем центром, куда станут обращаться сыны всего человечества за разрешением наиболее спорных вопросов, ещё в те далекие дни продемонстрировал, насколько предопределен он для свершения справедливости. 

   Да, вот таким образом, одним взмахом руки, и была решена проблема переселения, и мусульмане в мире и спокойствии начали искать пути контакта с остальным миром. 

   Проблемы войны 

   В данной части моего повествования я хотел бы поведать вам не о победе при Бадре, не о Хандакской тактике, не о легендарных подвигах героев Муты, и не о сражении конного отряда в Ярмуке, – хочу рассказать вам об Ухудском сражении, которое, с одной стороны, можно было бы считать поражением. Я затрону те аспекты этого сражения, объясняющие проницательность, вдумчивость Пророка, показывающие, как правильно были приняты им меры во всех спорных вопросах. Упаси бог меня сказать истинному правоверному, что он проиграл. Я также не скажу, что он потерпел поражение. Прежде всего, это было предопределение Бога, потому что против мусульман стояли тогда такие военные и политические гении, как Халид, Амр ибн Ас. В тот день они разделили с язычниками злую участь пребывать в их рядах. Однако это были сахабы будущего. Итак, будущие сахабы одержали верх над сахабами настоящего. Другой аспект этой битвы: лучники не придерживались стратегии, определённой для них Посланником Аллаха (с.а.с.). А у некоторых даже появилось и желание захватить трофеи, но произошло как раз противоположное их намерению поживиться. Несомненно, что не нам судить о славных и достопочтенных сахабах, и всё же есть моменты, по которым ученые мужи могли бы высказать свое мнение. 

   Во-первых, им выпала честь быть мукаррабинами – особами, приближёнными к Творцу. У мукаррабинов же всегда присутствует свой уровень понимания проблемы. Я хочу сказать, что эти ангелоподобные люди судимы были по поступкам, которые подобали только им и были ожидаемы от них. Хотя в том, что принимаемые нами как добродетель поступки от них, великих, воспринимаются как греховные, нет никакого сомнения. Да, если бы совершённую ими в тот день ошибку сделали мы, возможно, она была бы засчитана нам как иджтихад и даже принесла пользу на том свете. Только эти бескорыстные, самоотверженные герои, пожавшие руку Посланника Бога, поклявшиеся оставить всё земное и опережающие самых приближенных ангелов, эти люди в применимых только к ним мерках бросили тень на своё положение перед Всевышним и были подвержены такому близкому к поражению исходу. Что же случилось? Из нескольких сотен человек пали шахидами семьдесять, имена которых мы смогли узнать. Примерно столько же было ранено и не в состоянии двигаться. Язычники могли бы нанести последний удар, но увидев, что мусульмане укрылись на горе Ухуд, и услышав их громкие голоса, побоялись рисковать ещё раз, покинули поле сражения. Они вели себя так бодро, что вселили страх в сердца безбожников и с помощью Аллаха одержали моральную победу, несмотря на фактическое поражение. Этому страху и скрытому поражению безбожники нашли отговорку: "Сейчас мы их разгромили наголову, больше они не смогут подняться, поэтому мы уходим. Кто знает, если ещё раз нападём – можем завязнуть в этом деле ". Рассуждая так, они и удалились с поля боя. 

   Будущий соратник Пророка (с.а.с.), который в будущем совершит столько же благодеяний, сколько совершил зла, в тот день скажет: "Идите! Пока мы раздавили их, поступите с ними так же, как римляне поступили с Карфагеном: обрушьте и вы прекрасную Медину на их головы – пусть не останется ни одного, покончите с ними! Если останется в живых хотя бы один, они размножатся и в будущем накличут беду на наши головы". Таким образом, на голову мусульман свалилась настолько опасная беда, что, если бы не сообразительность высокочтимого Мухаммада (с.а.с.), невозможно было бы выйти из неё. 

   Как только Посланник Бога приказал этой общине собраться, они сразу стали готовиться к новому выступлению. У кого-то не было руки, кто-то не мог ходить, но все спешили к месту сбора. Живительное дыхание Пророка вновь вдохнуло в них жизнь, и все соревновались в том, чтобы ответить на его призыв. 

   Воистину сказал Бусайри[8]: "Если бы чудеса, совершённые им, были равны его собственной ценности, то при упоминании его благословенного имени над истлевшими сгнившими костями в могиле, они бы ожили". 

   Теперь послушаем повествование одного из сахабов об этом событии: "У меня был друг, который не в состоянии был ходить. Мы носили его на плечах: "Возьмите и меня, понесите к тому месту, куда Посланник Бога повелел идти – хочу находиться там с копьём в руке, хоть и не могу сражаться и стрелять из лука. Возьмите меня на спину к себе и несите, покуда сможете нести. Если упаду, пусть там и останусь", – говорил он Кто-то нес другого на спине; кто-то, падая, терял сознание; кого-то несли на носилках; кому-то помогали передвигаться, как могли. Так они дошли до долины Хамра Асад. Это было место, где курайшиты могли видеть дым от горящих костров мусульман. Когда курайшиты с шумом и гамом, подняв тучи пыли, приблизились туда, то оцепенели, увидев перед собой словно вышедших из могил людей, которых они считали погибшими вчера". Если мы внимательно взглянем на описанное, то увидим, как одним мановением руки, на одном дыхании, без всяких осложнений Пророк решил проблемы, причиною которых послужила война. Коран так повествует об этой непростой ситуации: "Те, которым сказано было: «Враждующие с вами люди собрались против вас, убойтесь их!» И это увеличило их веру, и они сказали в ответ: "Нам достаточно Аллаха, и Он Лучший Покровитель!" Да, враги курайшиты бросили всё и убежали. Вчерашние колебания мусульман сегодня увенчались победой, и после этого по милости Бога, не получив вреда, они вернулись назад[9]. Битва под Ухудом была занесена в скрижали истории как наше поражение. По сути дела, в событиях Ухуда имеется и победная сторона, на мой взгляд, именно на этом следовало бы остановиться повнимательнее, поскольку и она также имеет отношение к предмету нашего разговора – к личности высокочтимого Мухаммада (с.а.с.), разрешавшего возникающие проблемы Да, важным является то, что поражение обернулось победой. Там, где другие теряют надежду на оборону, высокочтимый Мухаммад начинает наступление, и его наступление устраняет нарастающий ком проблем, развязывает узел противоречий, наполняет сердца верующих надеждой и верой и погружает лицемеров в отчаяние. Воодушевившихся было язычников заставляет захлебнуться самовосхвалением, надломленные души залечивает надеждой, и снова и снова мусульмане возвращаются в Медину победителями. Что вы скажете после этого о Великом разрешителе проблем – высокочтимом Мухаммаде? Конечно, только одно: "Мухаммад – Посланник Бога". 

   Как Пророк советовался с народом 

   Некоторые из проблем, с которыми Посланник Аллаха сталкивался, он решал совещаясь (машваратом). Собственно, этим он хотел укоренить в общине один из важнейших принципов. Сам же он ни в чьих советах не нуждался, однако те, кому предстояло возглавить исламский мир после него, постоянно нуждались в машварате. 

   Воистину и несомненно, что сам он пользовался божественной поддержкой. Всевышний ни в одном деле его не оставлял его одного. Он был так близок к миру ангелов, но, вместе с тем, и совещанию с соратниками своими Он придавал большое значение. Спустя века после него, машварат должен был стать незаменимой системой в управлении государством – и стал таковым. Исламское управление из-за поощрения в нём совета со своей широтой, гибкостью, глобальностью, охватывающей целые поколения, прошло через самые различные и непохожие друг на друга эпохи, и дошло до наших дней. Вот несколько примеров: 

   Он всегда всех внимательно выслушивал, узнавал мнение каждого, показывая, таким образом, нам необходимость решать вопросы совместно, обсуждать их друг с другом. Он советовался с высокочтимым Али (р.а.). Хотя высокочтимый Али был тем, кому принадлежат знаменитые слова: “Если откроется завеса, скрывающая сокровенное, то моя вера не увеличится”, и все-таки он был еще мал. Тем не менее Пророк совещался даже с ним[10]. 

   Лицемеры однажды возвели ложь на высокочтимую Аишу. В истории Ислама этот случай называется “Ифк” (“Клевета”). Конечно, Пророк знал правду и твердо верил, что откровение божие решит этот вопрос. И, конечно, он без тени сомнения верил своей жене. Но тем не менее обсуждал со своими сподвижниками этот вопрос, потому что посоветоваться всегда бывает полезно. 

   В одном из хадисов об этом рассказывается так: “В беседе с высокочтимым Омаром Пророк спросил его, что он думает о высокочтимой Аише. Омар ответил: “О, Пророк! Аиша чиста и непорочна. Ее оклеветали”, – “Откуда ты знаешь?” – спросил Пророк. На что Омар ответил: «О, Посланник Аллаха, ты совершал намаз. Потом мы узнаём, что край твоей сандалии осквернили нечистоты, а ты и не заметил. И когда в этом виде ты встал на молитву, к тебе приходит Джабраил, и, сообщив о произошедшем, велит снять сандалии. Теперь, если Всевышний даёт тебе знать о маленьком неподобстве, попавшем на священные одежды твои, очистит тебя от неё, разве Он сделает твоей женой женщину, способную совершить такой грех? Нет, о Посланник Бога! Несомненно, придёт Джабраил и сообщит тебе, какая целомудренная женщина Аиша". 

   Пророк (р.а.) говорил: "Кто советуется, тот не пожалеет"[11]. Посоветовавшись с Омаром, он ничего не потерял. Наоборот, заново открыл его. Да, Пророк всегда советовался со своими приближенными, узнавал их мнение, и это шло им на пользу; разговор с Пророком становился для них жизненным уроком. Действительно, как он говорил: «Кто советуется, тот не пожалеет». 

   Он в отдельности советовался с мухаджирами и ансарами и тогда, когда должен был идти в Бадр. В тот день Микдад, один из мухаджиров, сказал: "Садись на своего коня и мчись хоть до Баркуль-Гимада[12], а мы последуем за тобой. Никто не отстанет". Но Пророк хотел услышать и мнение ансаров. И тут же Саад ибн Муаз, который обладал сильной интуицией, сказал: «О, Посланник Аллаха, наверное, ты думаешь о нас и ждешь от нас ответа. Наш ответ готов. Вот мы и наше имущество. Располагай им, как захочешь». И мухаджиры, и ансары были едины в своем мнении: они готовы были отдать свои жизни ради Пророка. Им противостоял могущественный враг, и перед лицом этого врага они должны были быть едины. Во имя Аллаха, Ислама и справедливости Пророк собирался сражаться с этим врагом, но и в этот момент не забывал посоветоваться со своими сподвижниками. Таким образом, он укреплял их боевой дух, задуманное доводил до каждого и под него подводил крепкий фундамент. Вот что было его целью. Аллах давно уже показал ему дорогу. Но несмотря на божественное наставление, во имя достижения единства помыслов и чувств со своими сподвижниками он обсуждал этот вопрос. Они все равно согласятся с ним, потому что верили ему и дали слово Пророку. Они поклялись умереть за него и были готовы сделать это. Решение они приняли самостоятельно – никто их не принуждал к этому. 

   Советуясь, Пророк Мухаммад придавал идее Ислама всеобщий характер. Каждый привязывался к ней и по мере своих возможностей поддерживал ее. Да, теперь каждый становился сторонником этой идеи и говорил: «Жертвовать жизнью ради нее для нас является высшим идеалом». 

   Перед началом Бадрского сражения Пророк пришел к месту будущего боя. Он уже знал, где именно оно произойдет, но тем не менее решил поговорить с людьми. 

   Один из них, высокочтимый Хубаб ибн Мунзир (р.а.) встал и спросил: «О, Пророк! Вы стоите тут по повелению Аллаха, или это Ваш собственный план? Если это воля Аллаха, мы будем стоять здесь и никуда не двинемся с этого места». 

   Но Пророк ответил: «Нет, это мой собственный план». Услышав это, высокочтимый Хубаб сразу же предложил изменить место боя: «Давайте расположимся вблизи Бадрских колодцев, засыпем их землей, дабы лишить врага воды, за исключением одного, где будет располагаться ваш шатер. И мы обеспечим вашу защиту»[13]. И тогда враги останутся без воды. Вы тоже будете с нами, чтобы мы могли Вас охранять». 

   Салман был иранцем, рабом, огнепоклонником, принявший сначала христианство, а потом ставший мусульманином. К моменту принятия Ислама у него не было ничего и никого, всем в своей жизни он был обязан Исламу. Однажды, когда его спросили: «Кто ты?» – он ответил: «Салман ибн Ислам», что значит «Салман, сын Ислама». Да, он нашел свой род в Исламе. 

   Перед Хандакским сражением, называемым также Ахзабом, Пророк вновь решил посоветоваться со своими сподвижниками. Все высказывали свое мнение, и Салман (р.а.) тоже решил высказаться: «О, мой Пророк! У нас на родине обычно поступали так: если враг готовился напасть на нас, мы копали вокруг города рвы и так защищались. Давайте и тут поступим так же, чтобы защитить город от нападающих». Пророк принял это предложение, так и поступили. Сам Мухаммад (с.а.с.) участвовал в сооружении рва[14]. 

   Он советовался не только с мужчинами, но и с женщинами. Например, в Худайбии Пророк посоветовался с женой и поступил так, как она сказала. 

   Он всегда многие проблемы разрешал соответствующим образом. Ведь многие правители не удерживались на своем месте именно потому, что не прислушивались к мнению народа. Расулуллах всеми своими поступками подчеркивал уважение к людям, их мыслям и мнениям. 

   Предложения и реализация 

   Для решения задач планирования, систематизации управления обществом у Пророка не было ни комитета, ни компьютера, но его указы всегда были точны и своевременны. Он решал проблемы, которые накапливались уже столетиями. Поэтому никто не оспаривал его указы, да и не мог этого сделать, потому что в основе их лежала его система обучения и воспитания в духе Ислама. Он должен был быть очень терпеливым и осторожным в этом своем главном деле. Прививая учение Ислама, Пророк проявлял гибкость и долготерпение, ждал, когда поднятые им в обществе волны негативизма успокоятся. Одновременно занимался вопросами хиджры – переселения, предотвращал распри, разрешал споры. Так он и создавал постепенно свою систему переустройства общества. В Медине же Пророк разработал другой стратегический план, целью которого было не допустить унижения Ислама со стороны врагов. Пророк Мухаммад был весьма гибким лидером, знал, какую стратегию и тактику и в какое время следует выбрать. Потому его планы и были разными в Мекке и Медине. Если бы он действовал в Медине так же, как в Мекке, это вряд ли привело бы к успеху. Но волею Аллаха он выбрал безошибочную линию поведения. Мой Аллах! Не зря ты послал на землю посланника, чтобы выполнил он работу свою безупречно, безукоризненно. 

   Да, план его действий в Медине был совершенно не похож на другие. Каждый последующий шаг вытекал из предыдущего, был его логическим продолжением и приводил к желаемому концу. Ни разу он не оступился, не повернул назад. Всегда только вперед. Выйдя из сложнейшей ситуации в Ухуде с победой, как он мог отступить? Каждым своим шагом, каждым поступком он подтверждал свое величие. Яркий пример тому: хиджра в Эфиопию и Медину, которые означали начало новой эпохи, эпохи «счастливого века» – века победы учения Ислама и вступления человечества на путь истинный. 

   [1] Хунайнская битва – сражение, происшедшее между мусульманами во главе с Пророком Мухаммадом (с.а.с.) и союзом племен Хавазин в августе 630 г. в долине Хунайн.

   [2] Бухари, Магази, 56.

   [3] Суюти, Дурруль-мансур, 4/117-118.

   [4] Бухари, Манакыбуль-ансар, 3.

   [5] Бухари, Хиба, 35.

   [6] Ибн Хишам, Сира, 2/147.

   [7] “Указ о реформах” – указ (“Хатти шариф”), положивший начало социально-экономическим реформам (1839-1870) в Османском государстве.

   [8] Шарафуддин Бусайри (1213-1295) – знаменитый арабский поэт и каллиграф, автор известной книги «Касыйдатуль-бурда».

   [9] Ибн Хишам, Сира, 3/128. 

   [10] Бухари, Магази, 34.

   [11] Маджмауз-заваид, 2/280.

   [12] Баркуль-Гимад – древний город в Ливии (здесь в значении «края света»).

   [13] Ибн Хишам, Сира, 2/272.

   [14] Ибн Хишам, Сира, 3/235. 

   Расовая проблема   

   Многие проблемы, в том числе и расовые, были решены Пророком еще в его время. Сегодня же они вновь становятся актуальными. Те же, что ожидают нас в ближайшем и далеком будущем, представляют собой просто клубок проблем. Например, противостояние между чернокожим и белым населением. Первые ждут своего часа, чтобы выступить в защиту своих прав. 

   В Южной Африке до недавнего времени из-за цвета кожи их подвергали гонениям. В Америке им часто не дают возможности занять высокие посты. В Германии и во Франции их оскорбляют. А Пророк в свое время решил эту проблему. Он учил, что все люди равны. Человек, к какой нации он ни относился, ничуть не хуже и не лучше любого другого человека. Пророк так деликатно решил эту проблему, что чернокожий раб Билаль (р.а.) стал одним из самых уважаемых людей. Высокочтимый Омар говорит о нем так: "Билаль наш господин. Его освободил (от рабства) Абу Бакр, который был нашим господином"[1]. 

   Чернокожим был и Зайд ибн Хариса. Он попал к Пророку в качестве раба. Предводитель обоих миров Мухаммад сразу же освободил, а затем усыновил его. Это был неординарный поступок – сделать чернокожего раба своим наследником, командующим, наряду с такими людьми, как Омар, Абу Бакр, Али и другие (р.а.). Потом он женил своего приемного сына на достойной девушке, Зайнаб Джахш, чьи родители были весьма знатного рода. Пророк так любил Зайда и Усаму, что однажды сын халифа Омара Абдуллах спросил отца: «Отец, чем я хуже Усамы, что ты платишь ему больше, чем мне?» На что тот ответил: «Сын мой, я не знаю, кто лучше, кто хуже. Но я знаю, что Пророк любил его отца больше, чем твоего, а его сына Усаму любил больше, чем тебя»[2]. То есть, в память о той высокой любви я и плачу Усаме больше, чем тебе». 

   Да, назначение Зайда ибн Харисы военачальником было большим событием, ибо рядом был знатный курайшит Джафар ибн Аби Талиб! Из этого следует вывод, что важным является не краснобайство и пустые слова в решение какой-либо проблемы, а реальные шаги по претворению решения в жизнь. Упомянутая выше проблема, угрожающая человечеству, имеет единственное решение: не теряя зря времени, перестроить отношения в соответствии с исламскими принципами. Пока стрела не слетела с тетивы, человечество должно испробовать данный способ выхода из положения.. 

   Все люди рождаются свободными. Никто не имеет права порабощать их. «О, люди, мы создали вас от мужчины и женщины; мы разделили вас на народы и племена, чтобы вы знали одни других. Наиболее почитаемый из вас у Бога есть тот, кто наиболее боится Его. Бог всеведущ» (Св. Коран, 49:13). 

   [1] Ибн Хаджар, Исаба, 1/165.

   [2] Ибн Саад, Табакат, 4/70. 

   Худайбия      

   Шел шестой год хиджры. Посланник Аллаха вышел из Медины вместе с сахабами числом в тысяча четыреста человек с целью совершить малый хадж. И дошли они до местности Худайбия, что в 50-60 км от Мекки. Там, где остановились мусульмане-паломники, иссякла в колодце вода. Люди обращались к Пророку, спрашивали, как быть. Он пустил стрелу в колодец и сразу в нем стала подниматься вода в виде фонтана. Это было, действительно, чудо, которое Аллах совершил для верующих руками Пророка. 

   Все пили воду, совершали омовение, наполняли сосуды водой и больше не страдали из-за отсутствия воды. 

   Племя Хузаа еще не приняло Ислам, но поддерживало мусульман. Они узнали о планах мекканцев и, придя к Пророку, рассказали о них. Среди этих людей был Будайл ибн Варка, принявший Ислам после завоевания Мекки. Наш Пророк относился к нему с большим доверием и потому отправил его к жителям Мекки, чтобы тот объяснил им, что Пророк идет в Мекку не воевать, а посетить святые места Каабы. 

   Будайл передал это послание мекканцам. Среди услышавших его был и Урва ибн Масуд ас-Сакафи. Он сказал, что хочет сам поговорить с Пророком. И мекканцы направили его посланником к Расулуллаху. 

   Урва пришел к Пророку и во время беседы с ним хотел притронуться к его бороде. Это был старинный арабский обычай. Но его племянник Мугира ибн Шуба ударил его по руке, воскликнув: «Не трогай своими грязными руками его чистую, светлую бороду! Если попытаешься еще раз, оторву твои руки». Урва был поражен. Несколько месяцев тому назад, когда Мугира совершил преступление, он его спас. После принятия Ислама племянник разом и сильно изменился. И еще Урва видел, как люди любят Пророка. Вернувшись в Мекку, он всем говорил так: «Я видел много великих – таких, как кисра, кайсер, наджаши[1]. Но никого из них народ не любил так сильно, как высокочтимого Мухаммада. Послушайте меня, оставьте этого человека в покое!» Разговор этот оказался бесполезным. Пророк отправил послом к курайшитам Хираша ибн Умайю, но курайшиты напали на него и убили его верблюда. Его самого тоже хотели убить, но он спасся, благодаря друзьям из племени-союзника. 

   После этого надо было отправить к курайшитам другого человека. Предложили высокочтимому Омару, но у того в Мекке были только враги и ни одного друга. Вряд ли он мог бы решить вопрос о мире. Когда высокочтимый Омар объяснил это Пророку, тот принял решение отправить Османа. 

   Курайшиты задержали Османа (р.а.). Прошел даже слух, что тот убит. Когда Осман не вернулся вовремя, все поверили этому слуху. Тогда Пророк созвал всех мусульман, чтобы они присягнули на верность ему. Он сидел под деревом, и все подходили к нему и присягали на верность. Позже, став халифом, Омар, боясь, что многие люди вскоре будут поклоняться этому дереву, велел его срубить. 

   Услышав призыв к присяге, все вскочили с мест, словно выпущенные стрелы, и клятвенно присягнули вынести любые трудности на этом пути вплоть до смерти. Все соратники явились, чтобы присягнуть ему. Не осталось никого, кто не пожал благословенную руку Посланника Аллаха. Только тот, что находился в Мекке, не смог в этом принять участия. Было даже неизвестно, жив ли он. Посланник Бога вновь погрузился в то состояние, когда он перешагивал через пространство и время. Пророк чувствовал, что его верный последователь жив, как будто держал его за руку. Он поднял правую руку: «Это – моя рука». А потом левую: «А это – рука Османа». И продолжил: «Будьте свидетелями: я, присягаю вместо Османа»[2]. 

   Какой священной должна быть эта присяга, если сам Пророк был доверенным лицом присягающего! 

   Это был очень волнующий момент. У всех кипели чувства. Нервы были натянуты, сподвижники – взволнованы. И только Посланник Аллаха сохранял спокойствие и уравновешенность. В этот напряжённый час издалека показалось облако пыли. Вскоре из пыли выделился Сухайл. Пророк знал его хорошо. «Теперь нам будет полегче», – сказал Пророк. – «С курайшитами мы должны поладить»[3]. Так он знал людей. Увидев Сухайла, Пророк сразу понял, что проблема будет решена. При встрече с Урвой Пророк тоже сказал, что курайшиты согласятся с его предложениями, но точку в этом деле поставил Сухайл. Пророк заранее знал, что случится дальше. Сухайл пришел договориться с Пророком, но этого же хотел и Пророк. 

   Поначалу мусульманам казалось, что статьи договора направлены против них, но в Коране было сказано, что договор этот будет для них победой. Сухайл считал для себя большим успехом заставить Пророка пойти на компромисс, поэтому обсуждал даже самые незначительные вопросы. Так, например, написать в тексте договора «именем нашего Аллаха» вместо «Аллаха Всемогущего и Всемилостивейшего» и настаивал, чтобы Пророк согласился с этим предложением. 

   Сухайл также не был согласен с выражением «Расулуллах – Пророк Аллаха». «Если бы мы согласились с тем, что ты – Пророк, нам не нужен был бы этот договор», – говорил он. Пророк велел Али (р.а.), писавшему текст договора, вычеркнуть эти слова. Тот не хотел этого делать, и высокочтимый Мухаммад вычеркнул их сам. А потом продолжал диктовать высокочтимому Али текст. 

   Все статьи договора принимались с трудом. Сухайл грозился не подписывать текст, если он будет хоть в чем-то отличаться от его варианта. Но Пророк знал, что в будущем эти внешне неприемлемые пункты принесут пользу для мусульман, и поэтому на большинство требований отвечал согласием. 

   Вот те статьи договора, скрытую пользу которых и увидел проницательный наш Пророк. 

   1. Мусульмане в том году не посетят Мекку и вернутся обратно.2. Посещение Мекки мусульманам разрешается только со следующего года. И оставаться в городе можно будет не более трех дней.

   3. Мусульмане должны приходить в город без оружия. Разрешается только иметь свой меч, но тот должен быть не в руках, а пристегнут к поясу.

   4. Если кто-нибудь из жителей Мекки уйдет в Медину, он должен быть сразу возвращен назад и сдан курайшитам. Но мусульмане не должны мешать тому из жителей Медины, кто решит переселиться в Мекку.

   5. Арабские племена могут присоединиться, по своему усмотрению, к кому захотят. 

   Как видно, на первый взгляд, эти статьи, действительно, кажутся направленными против мусульман. Одна из них (четвертая) особенно вызывала гнев мусульман. Когда высокочтимый Омар услышал ее, он обратился к Пророку: «Разве ты не Пророк Аллаха?» На что тот спокойно ответил: 

   – Да, я Пророк Аллаха.

   – Мы идем не по правильному пути?

   – Нет, мы на правильном пути. 

   – Тогда почему мы принимаем такой унизительный договор?

   – Я - Пророк Аллаха. И я не могу противиться Его воле.

   – Ты же обещал нам, что мы будем молиться в Каабе, не так ли?

   – Да, я обещал это. Но я не сказал, что в этом году. 

   Высокочтимый Омар не успокоился и пошел к Абу Бакру. И задал ему те же вопросы. И получил от него такие же ответы. 

   Позже, высокочтимый Омар, вспоминая этот случай, много раз каялся перед Аллахом и его Пророком и очень жалел о том своем разговоре. Сколько раздал он милостынь, сколько раз постился!.. 

   Вернемся к основной теме. Сын Сухайла Абу Джандал, недавно принявший Ислам, с кандалами на ногах пришел к Пророку. Наступил переломный момент. Видя его мучения, люди не смогли сдержать слез. Сухайл сказал: «Если хотите договориться, первое мое условие – отдайте моего сына». Услышав такие слова, многие, и Расулуллах в том числе, заплакали. Поскольку договор был еще не заключен, Сухайлу сказали, что договор еще не подписан и Абу Джандал мог бы остаться. Но Сухайл не уступил и настаивал на своем. И тогда Пророк вынужден был отдать отцу Абу Джандала. Но успел шепнуть ему на ухо: «Скоро Аллах тебя и тех, кто тебе подобен, освободит от врагов». Так и случилось[4]. 

   Сразу после Худайбийского договора Утба ибн Асид, известный больше под именем Абу Басир, убежал из Мекки и пришел к Пророку, чтобы принять Ислам. Курайшиты отправили двоих из своего племени, чтобы вернуть Абу Басира обратно. Пророк вынужден был это сделать, потому что так предусматривалось в договоре. Но Абу Басир по дороге убил одного из конвоиров, а второй еле спасся, а Абу Басир опять вернулся к Пророку. Однако высокочтимый Мухаммад (с.а.с.) сказал: «Пророк обязан держать свое слово». Так он сказал и не разрешил Абу Басиру войти в Медину. Абу Басир поселился не в Медине, а в Иссе, недалеко от Зулмарвы. Услышав об этом, униженные мусульмане из Мекки тоже перебрались к нему. Это стало большой проблемой для мекканских торговцев. Караваны, проходившие мимо, боялись Абу Басира и его друзей. 

   Жители Мекки попросили Пророка, чтобы он разрешил этим мусульманам жить в Медине. Таким образом, противники Пророка сами пожелали отменить самый важный пункт Худайбийского договора. А это было победой мусульман, которые, согласно этому договору, не могли переселяться из Мекки в Медину. 

   По возвращении из Худайбии началось ниспослание суры «Фатх» (Открытие, Победа), и это соглашение было описано в Священном Коране как явная победа. 

   Пророк был счастлив. Задуманное им постепенно осуществлялось. Собственно говоря, он опустил свой победоносный меч на голову врага ещё в Худайбии, когда заключил с ним договор. Враги своими руками расстроили свой же договор. Однажды они напали на одно из союзных с мусульманами племен. Тогда Пророк вошел в Мекку и совершил правое дело, одержав великую победу, начало которой было заложено Худайбийским договором. 

   [1] Кисра, кайсер, наджаши (или: хосрой, цезарь, негус) – титулы персидского, византийского и эфиопского монархов.

   [2] Ибн Хишам, Сира, 3/330.

   [3] Указание на значение имени Сухайл («легкий»).

   [4] Аль-бидая, 4/188-193. 

   Преимущества худайбийского договора           

   В период Худайбийского перемирия, будущий Меч Ислама Халид ибн Валид стал мусульманином. Он был не из тех, кого можно было сломить силой. Пока в нём существовала непоколебимая гордость, впоследствии перешедшая в чувство достоинства мусульманина, его невозможно было силой склонить к Исламу. Если бы не мир, он не пришел бы самостоятельно к Исламу. 

   Когда после подписания договора в Мекке нечем стало заняться, у Халида появилось время поразмыслить. Ущемление прав мусульман, как это выглядело в Худайбийском договоре, и совершённый ими на второй год после заключения перемирия, малый хадж оказали сильное влияние на чувства Халида. Он пришел к Пророку и принял Ислам, что в итоге сделало его Сайфуллахом («Мечом Аллаха»). В это же время Ислам принял и Амр ибн Ас[1]. Благодаря этому договору, война прекратилась. И эти люди после долгих раздумий нашли спасение в Исламе. И пришли к Пророку, чтобы принять его веру. Среди них был и Осман ибн Талха (р.а.). Он всю жизнь был хранителем ключей дома Аллаха – Каабы, потому Пророк так и оставил их ему. Это были великие люди. И нашли они истину только после заключения Худайбийского договора, уже в мирной обстановке. 

   До этого времени курайшиты говорили, что Кааба принадлежит им, и никого не допускали туда. Все, кто хотел молиться у Каабы, должны были платить за это, иначе не могли даже подойти к ней. Но великой ошибкой курайшитов стало то, что в договоре не было такого условия. Когда на следующий год мусульмане пришли к Каабе молиться, не уплатив какой-либо пошлины, другие племена тоже прозрели. Значит, курайшиты – не единственные хозяева Каабы, иначе как мусульмане могли бы свободно молиться там? Так все поняли, что Кааба не принадлежит курайшитам, это – дом Аллаха. И в дальнейшем все люди, посещавшие Мекку, молились и совершали религиозные обряды здесь беспрепятственно. 

   В соответствии с мирным договором, курайшиты десять лет не имели права воевать с мусульманами. Это было очень важно для Пророка (с.а.с.). За это время он отправил своих людей в разные места, к другим племенам, чтобы они там разъясняли Ислам и обучали людей. Это означало, что весь Аравийский полуостров услышит об учении Пророка. Действительно, все узнали об Исламе, все приходили к Пророку, чтобы принять новую веру. Коран так говорит об этом: «... и ты увидел, как люди входят в религию Аллаха толпами» (Св. Коран: 110:2). За десять лет вырастет новое поколение. Враги не понимали, какой шанс они дали мусульманам. А если бы поняли, никогда бы не подписали такой договор. За этот период сильно возрастет численность и моральный дух. Дальнейшее распространение Ислама усилит веру в его победу. И в будущем, когда эти люди приходили в Мекку, ее жителям оставалось только стоять и смотреть на них с восхищением. 

   Этот договор принес и еще кое-какие положительные для мусульман преимущества. До его заключения они не могли навещать друг друга. Встречались только во время сражений. А в такой момент не будешь объяснять непосвященным Ислам. Благодаря тому, что наступил мир, улучшился психологический климат, люди стали ходить друг к другу, вести беседы. Те, кто уже постиг красоту Ислама, не могли скрывать свои чувства. Жизнь в Медине стала подобна жизни в раю. Когда мусульмане проникновенно читали намаз, жители Мекки поражались красоте Ислама. Все больше людей открывали для себя эту красоту, узнавали новую веру. Если бы Абу Джахл был в живых, он стал бы единственным, кто не принял Ислам, поскольку все его домочадцы стали мусульманами. Потому Худайбийский договор считается победой Ислама, одержанной еще до взятия Мекки. 

   Да, Пророк знал, что делал. Его прозорливость поражает все умы. 

   После заключения Худайбийского договора все племена поняли, что мусульмане во главе с Пророком построили город-государство, имеющее право заключать соглашения. В наши дни, когда какая - либо страна получает независимость, все остальные государства подтверждают признание этой независимости. То же было и во времена Пророка. Все новые и новые народы признавали власть Расулуллаха (с.а.с.). Уж если курайш его признал, то Таиф тоже не воздержится, и процесс этот продолжался. 

   Таким человеком был Пророк Аллаха. Даже из сложных ситуаций он умел выйти с победой, что можно назвать чудом. И это доказывает его величие. До сих пор не было такого случая, чтобы столь невыгодный договор можно было обратить в свою пользу, использовать для достижения свободы, фактически превратив поражение в победу. А сделал это Пророк, обладавший талантом предвидения, талантом тактика и стратега. 

   Действительно, глядя на проблемы, которые он с блеском разрешил, невозможно не увидеть и признать его величие. 

   Конечно, ему помогал Аллах всемогущей силой Своей, словно говоря: «Он – Мой посланник». И мы соглашаемся с этими словами и тоже восклицаем: «Мухаммад – Пророк Аллаха». Да, если Пророк что-то решал, то он действовал быстро и безошибочно, разрешая успешно проблему. Мы видели, что не было в его поступках недостатков. Даже когда дело, казалось бы, проваливалось, он приходил и превращал поражение в победу. Своими действиями он вводил принципиально другой порядок вещей. А ведь это подвластно только Аллаху: «Аллах создал вас и ваши деяния», - говориться в Коране (37:96). Всевышний совершает свои деяния рукой самого совершенного, самого благородного, самого лучшего Своего творения. Зачем? Чтобы сказать: «Это Мой раб, Мой посланник! Знайте, что я во всём поддерживаю его. Если вас будут миллионы и миллиарды, а этот мой единственный раб будет один, он всё равно всех победит. Почему? Потому, что Я поддерживаю его всем Своим Могуществом. Нет силы и мощи кроме как от Аллаха! За ним стою Я, и никто не должен забывать: кто объявит войну тому, за кем стоит Бог, тот объявит войну самому Богу. Высокочтимый Мухаммад не был и не будет побежден. Те, кто жаждет его поражения, идут против разума и здравого смысла. Точнее, эти люди несчастные, погрузившиеся в мир нереальностей. Таких Аллах предупреждает, встряхнёт, пошлёт им сигналы: опомнитесь, о самонадеянные!» 

   Так сказал Он, и если после этого они ничего не поймут, уже тогда Он покарает их и покончит с ними. 

   Да, с высокочтимым Мухаммадом нельзя было бороться, выступать против него, ибо ему покровительствовал Сам Аллах. Даже когда его жены в какой-то миг повели себя в отношении него неправильно, Аллах тут же сказал: «Если вы обе раскаетесь перед Аллахом, (то это будет лучше), ибо ваши сердца отклонились (от истины). Если же вы обе объединитесь против него (т. е. Пророка), то ведь его покровитель – Аллах, а также Джибриль, праведники из верующих и более того – ангелы» (Св. Коран, 66:4). Это значит, что все силы небесные поддерживали нашего Пророка. С таким воинством небесным миллионы противников и врагов были ему не страшны. Да, быть может, Всевышний Аллах (хвала Ему) давал и дает всем время одуматься, чтобы не осталось ни у кого сомнений. Он мог простить заблуждение и, неоднократно предоставляя отсрочку, будто говорил: «Поймите истину, встаньте на праведный путь, чтобы не было у вас возражений в день Судный». Но если уж приходило время, что мог Он прогневаться, то одного раза было достаточно, чтобы не оправиться от Его карающей десницы. 

   [1] Ибн Касир, Аль-бидая, 4/269, 272. 
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    Атмосфера, созданная Пророком Мухаммадом 
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 Привнесенная пророком энергия          

   Пророк Аллаха предвидел близкое и далекое будущее, и это свойство было присуще лишь одному ему. Как видно на примере Худайбийского соглашения, высокочтимый Мухаммад (с.а.с.) ввел в практику столь новые и свежие законы, что, несмотря на неустанный ход времени, они остаются неизменны и даже приобретают со временем новое значение. Он был послан Аллахом с рядом принципов и доктрин религии с тем, чтобы донести их, достучаться до современников, а уж те передали в поколениях Его откровения нам, и пусть Всевышний радуется деяниям всех этих поколений. Священный Коран учит нас быть признательными и говорит: « Господи, прости нас и братьев наших, что предшествовали нам в вере; и не допусти в сердцах наших злобы к верующим» (Св. Коран, 59:10). 

   Это - выражение признательности всем старшим нашим братьям по вере, вплоть до почтенных сахабов, не сходящее с наших уст. Идущие раньше нас, демонстрируя невообразимые успехи в деле истины, основали множество государств, сменяющих друг друга после ухода Пророка (с.а.с.). 

   Один из западных мыслителей сказал: «Высокочтимый Мухаммад - величайший из великих людей планеты». Почему это так? Да потому что на тех откровениях, законах и предписаниях, что были им принесены в этот мир, были основаны около ста государств, пребывали в расцвете множество цивилизаций, во все стороны света отправлялись в поход воинства во главе с достойными полководцами, возвращающиеся с непременной победой. Причём задача этих воинов состояла не только в том, чтобы покорять завоеванные ими земли. Как факелы науки, во все концы мира несли они свет научного прогресса. Примеры тому – Багдад, Средняя Азия, Андалусия, где, несмотря на происки врагов, до сих пор сохранились следы грандиозной исламской цивилизации – научные и исторические памятники, культура и искусство, уважение к нравственным и общечеловеческим ценностям. 

   О, если бы могли мы взглянуть на это глазами беспристрастно мыслящих эстетов, людей художественного склада, – кто знает, сколько ещё смогли бы познать чудес и пережить неземных, прекрасных чувств! 

   Верно, после него и по оставленным им следам были построены тысячи и тысячи обителей науки, взращены сотни тысяч мужей науки и искусства. На основе переданных им откровений были основаны, представляли их правоту и пережили блестящие эпохи расцвета культуры сотни государств, как-то: омейяды, абассиды, сельджукиды, хорезмийцы, караханиды, турки – османы и многие другие. 

   Не следует Ислам сравнивать с христианской религией. Ислам построен на живых, глубоких и универсальных принципах Священного Корана и сунны, открытых для изучения и воспользования этими вечно новыми откровениями. В атмосфере созданной и победоносно продолжающей поныне свое существование религии изменяется время и формы, а смысл и содержание остаются неизменны. В этом мире любую цивилизацию, любое государство сменяло другое, и так всегда происходило под луной. Не успевала достичь своего упадка одна цивилизация, как расцветала еще более ярким цветом другая. Не успели сельджукиды завершить свою миссию в этом мире, как Всевышний в далёкой местности Согют уже выращивал куколку прекрасной зарождающейся бабочки османидов. Куколка превращается в бабочку, бабочка – в голубя, голубь в павлина и затем, вознесясь в небеса мира Мухаммадии, беспрестанно парит в прекрасном полете, естественным образом соединяясь с бытием, окрашиваясь в подобающие наместнику Аллаха на земле цвета и обретая присущую только Ему духовную глубину. Итак, в этом отношении представляющими свет его были сотни великих и малых государств, обращающих к нему свои молитвы со словами: «В тебе черпаем мы поддержку, так поддержи и укрепи нас, о, Султан пророков!» – говорят они. И вкусили они от царских яств небесного престола Мухаммада, высокочтимого Пророка нашего, в нем обрели свои формы, с ним обрели расцвет и зрелость.

   Великие люди, выросшие в атмосфере ислама          

   Благодаря озаренной Откровением проницательности Посланник Аллаха точно определил те движущие силы, на которых держится государство, и смог оптимально их использовать, не растрачивая попусту. Высокочтимый Мухаммад – вот тот, кто взрастил много героев, взлелеял целую плеяду великих полководцев, заинтересовал людей наукой, открыл дороги к развитию духовности и возвышенному мышлению, обозначил высокие цели для творческих умов. В свое время он вырастил многих выдающихся военачальников. Вслед за ним на путь открытия всего мира для Ислама встали великие полководцы: от Халида – до Укбы, от Укбы – до Ахнафа, от Ахнафа – до Тарика, и от него – до Мухаммада ибн Касыма (р.а.)[1]. Если мы взглянем на источник, на архитектора этого великого процесса лишь под этим, столь узким углом зрения, – то Вы можете подумать, будто он занимался лишь военным делом. Но это не так. 

   Сегодняшние исследователи (например, Аккад) смотрят на «счастливый век» Пророка как на время ковки талантов, имеющих задатки гениев. Воистину, школа Мухаммада была единственной школой, способной развить таланты настолько, насколько это было возможно, и преуспевшая в этом. Каждый, кто попадал сюда, мог проявить, насколько позволяла ему человеческая природа, все заложенные в нем способности: умственные, сердечные, духовные. Высокочтимый Абу Бакр – вот поистине гений войны, управления и науки Не отстают от него в своей гениальности и Омар, Осман, Али (да будет доволен ими Всевышний!) Гениальными полководцами были Халид, Саад, Абу Убайда, Алауль-Хадрами, Каакаа Благодаря им и ещё сотням им подобных тот светлый век превратился в эпоху гениев. Точнее будет сказать, что та эпоха стала золотым веком правильного использования и приумножения бесценного капитала способностей и талантов, заложенных в человеке. Ибо кем иным, если не гением, следует считать Укбу ибн Нафи, одним взмахом руки призвавшего всю Африку – от края до края – под протекторат Ислама. С пятнадцати лет, когда Укба впервые оседлал коня, он нес на себе тяжкий груз ответственности, служа многим халифам. Известно, что полностью покорив всю Африку, вплоть до Атлантического океана, направил он коня своего в воды Атлантики, называемой арабами «Морем Тьмы», и изрек: «О, мой Аллах! Встало это море на моём пути, и если бы не это, донёс бы я Твоё светлое имя и в далекие заморские края!»[2] 

   Среди выдающихся полководцев, воспитанников этой школы был и бывший берберский раб – Тарик ибн Зияд. Будучи великим стратегом, он со своим двенадцатитысячным войском разгромил испанскую армию численностью около ста тысяч человек и вышел к королевскому дворцу в Толедо[3]. Гениальностью своею был славен и Алауль Хадрами. Во времена правления высокочтимого Омара (р.а.) даже поговаривали: «У нас нет столько места, чтобы вместить такое множество гениев». История с Хадрами поучительна. В свое время в Бахрейне он был отстранен от участия в войне и очень страдал от этого. Историки говорили так: «Поменяйте Халида и Алауль Хадрами местами и увидите, что ничего не изменится». 

   Возможно ли такое? Возможно ли одновременное появление стольких великих людей? Вот, например, взгляните на деяния Саада ибн Аби Ваккаса в Иране и вы тут же это поймете! Абсолютным гением обладали Абу Убайда, Шурахбил ибн Хасан[4], Язид ибн Абу Суфьян, а сколько еще таких же гениев последовало за высокочтимым Мухаммадом (а.с.)! Без них за такой короткий промежуток времени, как четверть века, невозможно было бы пройти через пустыни, дойти до Окюза, Синдабада, Великой Китайской стены, выйти к Гибралтару и установить там власть, обеспечить и сохранить общественный порядок и его стабильность. Вот такими великими людьми были последователи высокочтимого Мухаммада. Если бы не они, то невозможно было бы противостоять давлению и насилию прошлых религий и религиозных формирований. И эта система не смогла бы, несмотря на все трудности, держаться на виду у всего мира в течение двенадцати веков. Пророк давал им ту силу, благодаря которой и истина Пророка Аллаха существует и по сей день. 

   Воистину Пророк Аллаха подобен солнцу, которое на закате своем точно рассыпалось в лучах и передало свет идущим вслед за ним. И благодаря тонкой проницательности, присущей Мухаммаду (а.с.), все его последователи совершали великие дела мирового масштаба. Не знаю, можно ли представить себе другой век, подобный этому? Не говоря уж о том, чтобы увидеть его, возможно ли хотя бы в мечтах или во сне побывать в нем? 

   Мы упомянули здесь лишь несколько первых пришедших нам на ум историй о тех гениях и неподражаемых повелителях, что были взращены под благодатною сенью Ислама. О каждом из них можно говорить очень долго, ибо каждый заслуживает многих и многих томов отдельных исследований, которые не являются нашей задачей. Поэтому, не выходя за рамки повествования, мы лишь коснулись тех обстоятельств, связанных с миссией Пророка. Все наши надежды и ожидания состоят в том, чтобы специалисты обратили на каждое из них особое внимание и посвятили им более тщательные изыскания. И вот тогда школа Пророка предстанет всесторонне и заставит признать всех, что Мухаммад воистину есть Посланник Бога. 

   Гении науки школы Мухаммада 

   Из его школы вышло множество великих людей, прославившихся также в государственном управлении, науке, праве, философии и других сферах. Объем нашей книги не позволяет перечислить всех путников «дороги света», преодолевавших со времён праведных халифов и на протяжении трёх последующих веков, ее извилистые вершины. Впрочем, это и невозможно. 

   Мы полагаем, что достаточно будет рассказать лишь об Ибн Масуде, что был в Мекке пастухом и пас овец. 

   При нем Куфа стала научным и культурным центром, а знания и просвещенность Ибн Масуда создали здесь благоприятную атмосферу для появления сотен и тысяч таких великих деятелей науки в области фикха, хадисоведения и богословия, как Алькама, Асвад ибн Язид[5], Ибрахим Нахаи, Хаммад, Абу Ханифа. Все эти деятели были воспитаны им, и всем, что они имели, они были обязаны Ибн Масуду. Но, несмотря на препятствия, чинимые некоторыми недовольными, они были по достоинству оценены, заняв важное место в истории мировой науки. Эти великие ученые навеки заняли достойное место в наших сердцах! Приведем для примера рассказ об одном из них и, непременно упомянув и остальных, скажем так: «Вот такими они были!» 

   Кто такой Абу Ханифа? Он – имам нашего мазхаба, одной из четырех школ фикха. Он же – имам значительной части исламского мира, доказывавший и диктовавший свои мысли великим людям, собиравшимся вокруг него, в переломный период развития науки и культуры. Он - наставник всем наставникам, что воспитал Абу Юсуфа и Имама Мухаммада, и Имама Хасана Шайбани, и Имама Зуфара, а также устаза Ваки. Его росписью был увенчан стиль эпох, и глас его звучал в последующих поколениях, и он возвысился имамом сотен миллионов душ! К тем записям его, что диктовал он первым ученикам своим, среди которых был имам Мухаммад, были позднее составлены толкования имамом Сарахси, вместившиеся в тридцатитомное издание и известное как «Мабсут». И это при том, что диктовал и поучал он из глубины колодца, со дна ямы, в которой находился Каждый день, как мотыльки на свет, ученики его, слетевшись к его яме, внимали поучениям его, и так он учил, а они писали... 

   Примечательно, что в один из дней ученики Сарахси молвили ему: «Имам Шафии держит в памяти хадисы объемом в триста свитков». В ответ на это великий имам с удивительной скромностью ответил: «Значит, это закят от тех хадисов, которые в моей памяти»[6]. 

   Понимайте, как хотите, но и имам Шафии, и имам Малик, и Ахмад ибн Ханбаль – каждый из них по-своему был недостижим в своем мастерстве, подобно вершине Эвереста. 

   Но зададимся вопросом еще раз: «Кто же такой Абу Ханифа?» Ученик ли он Ибн Масуда, или Алькамы, или Язида, или Асвада? Нет, но он – ученик их ученика. Другими словами, он ученик Хаммада ибн Абу Сулеймана. Несомненно, что Хаммад также был великим знатоком фикха и правоведения. Но прежде всего он был учеником ученика Посланника Аллаха. 

   Да, в эпоху, когда мир погряз в кромешной тьме, и нигде не появлялось даже отблесков рассвета, эти ученые, которым предстояло озарить весь мир и род людской знанием своим, уже проходили воспитание в школе высокочтимого Мухаммада. «Люди эти, чьи знания были подобно блистательным сокровищам, были бесценными жемчужинами в драгоценной короне просвещения». Только во времена Абу Ханифы в Куфе жило около пятидесяти гениев не меньшего масштаба. О, какая плодородная почва взрастила их, и в какое благословенное время! Верно, что наука, все великие ученые здесь появились во имя света, излучаемого высокочтимым Мухаммадом Мустафой, и в могучем всплеске моря его знаний. Именно благодаря Пророку из невежественного общества бедуинов и возникла целая плеяда великих ученых, просвещавших дитя рода человеческого на протяжении четырнадцати столетий, и, надеемся, готовых к этому просвещению и в дальнейшем. В бурлящем искристом потоке возникла плеяда этих умов, и так же наполнила она мир серебристым светом. 

   Тафсир сам по себе – это отдельное бескрайнее море, но в сравнении со знаниями Пророка он– всего лишь капля, ставшая своеобразной ареной для появления и развития таких чудо-гениев, как Али, Ибн Аббас, Муджахид и Саад ибн Джубайр, Ибн Джарир, Фахруддин ар-Рази, Ибн Касир. Эта полноводная река привела к современным нам ученым-толкователям Корана. Все они были столь велики, что только принадлежности их всех к Пророку нашему достаточно уже, чтобы доказать, что он – посланный всем людям Пророк. 

   Например, даже один из них, Ибн Джарир, сам по себе есть чудо из чудес. В своем тафсире он убедительными комментариями к аятам и хадисам повествует о том, что существует семь небес. Он обращает внимание на то, что некогда земля и небо были едины, но когда пришло время, они разделились. Ведет он речь и об основных принципах образования дождей и ветров, и о том, что постигнет человека тысячу лет спустя. Не это ли свидетельство его гениальности! Научные исследования показали, что на протяжении всей своей жизни он написал столько трудов, что если их распределить по всем дням его жизни, на каждый пришлось бы по пятнадцать страниц. Так кто же гений, если не Ибн Джарир? 

   Воистину, от Ибн Джарира до Фахруддина ар-Рази, и до имама Суюти, изучившего сотни толкований к Корану и написавшего огромные тома книг, и до самых современных знатоков Ислама, школой высокочтимого Мухаммада в толковании Корана были взращены столь великие ученые! И если бы хотя один из них появился на Западе в то или иное время, ему непременно поставили бы памятник и прославили на весь мир! 

   Есть еще у нас и имам Газзали, в ряде областей науки которому нет равных. Европейцы в своих суждениях то и дело понимают Ислам ошибочно. Тем не менее, Гибб, в один из моментов душевной гармонии и просветления, описал его как чудесный дух, с посохом в руке, чарующий всех людей. И повсюду – от имама Газзали до имама Раббани и Бадиуззамана – можно встретить сотни таких учеников высокочтимого Мухаммада. 

   Гиганты науки о хадисах Имам Бухари, Имам Муслим, Абу Давуд, Тирмизи, Насаи, Ибн Маджа, Имам Ахмад ибн Ханбал, Даракутни, Байхаки, Дарими – все они в своей научной сфере добились мировой славы. Конечно, мы не можем сейчас рассказать о каждом из них подробно. Скажем лишь, что Имам Бухари изучил сотни тысяч хадисов, но только четыре тысячи из них вошли в книгу “Сахих”. Хадисы были отобраны с особой тщательностью. 

   Вот такие великие имамы были всего лишь рядовыми учениками высокочтимого Мухаммада, выросшими в свете его наставничества. Однажды, пройдя многодневный путь, Имам Бухари встретился с человеком, от которого должен был узнать хадис Пророка. И увидел, как тот пытался обмануть свою лошадь – показал ей пустой мешок, как будто там был корм. Увидев это, он сразу покинул его и вернулся домой. Когда его спросили, почему он так поступил, то Имам Бухари ответил: «Я не уверен в том, что человек, обманывающий животное, не может обмануть и меня». Кто знает, сколько еще подобных честных и порядочных имамов есть в науке о хадисах. Таковы достойные ученики Пророка, таков наш драгоценный праведный путь. 

   В «золотой век» Ислама с такими науками, как медицина, математика, геометрия, органически были взаимосвязаны и исламские: фикх, хадис и илму-калам (богословие). Например, Аль-Джабир, Ибн Сина, Ибн Батута, Аль-Хорезми и светоч хирургии Захрави, по книгам которого учились в Европе. В одной статье о нем сказано так: «Ученый, который живет десять веков». И все эти люди – ученики школы высокочтимого Мухаммада (с.а.с.). 

   Но, к сожалению, они все еще остаются в забвении. Почему этих людей у нас не знают? Это большая ошибка. На Западе таких людей не забыли бы никогда. Там они – как горные вершины. И если даже не слишком высокие, то все равно заметные. А у нас таких людей очень много, они – как горная гряда. Отсутствие объективной оценки привело к их забвению. Мы оказались плохими наследниками, потому и дошли до нынешнего положения. Европа с такими людьми создала Ренессанс, а мы все не можем освободиться от своих сомнений, подозрительности. И виноваты в этом только мы сами. Потому что, находясь в глубоком море мудрости, не можем оценить всей ее глубины. 

   «Те рыбы, что в море, моря не знают». 

   Однажды знаменитый Эдисон сказал: «Дорогу, которая привела меня к электричеству, я нашел в книге «Футухат Меккийя», написанной Мухиддином Ибн Араби». «Футухат Меккийя» содержит сведения об электроне. Она раскрывает те темы, которые уже намечены в Коране. Человек может найти истину благодаря научным лабораториям, исследовательским центрам. Если мы не можем достичь научных вершин, значит, слаба наша духовность. Нам тяжело понять не только Ибн Араби, Мавлану, Имама Раббани, Бадиуззамана, которые опередили свое время, но и таких гениальных, по нашему мнению, а на самом деле рядовых учеников школы высокочтимого Мухаммада, как Шах Накшибанди, Маруфа Кархи, Шазали, Шах Гейлани, Ахмада Бадави, Шайхуль – Харрани. Они (да будет им жертвой моя душа) стремились, как мотыльки к его свече, они поистине – влюбленные в свет. 

   Имам Суюти, например, сказал так: 

   "Я не во сне, а наяву двадцать восемь раз видел высокочтимого Мухаммада". И все это благодаря знаниям, полученным от Посланника Аллаха. Мы живем в плену у трехмерного пространства. Но эти люди, преодолевшие пространство и время, обладали другим духовным уровнем. Таким, что каждый день видели высокочтимого Мухаммада, жили с ним. Один из них сказал даже так: «Если когда-нибудь я не увижу Пророка, я умру. Потому что, как подсолнух зависит от солнца, так я связан с высокочтимым Мухаммадом. Если его не будет в моей душе, значит в тот же день придет конец и мне». 

   Вот такие люди были учениками высокочтимого Мухаммада. И будущее время породит подобных им. 

   Высокочтимый Мавлана – великий человек. Он один из тех, кто удостоен любви Аллаха, кому открыта истина. Высокочтимого Мавлану Джалалуддина Руми знают еще и как мастера поэтического слова. Его последователи убеждены, что у него в руке волшебная палочка, и всякий, кто подойдет к нему, будет околдован. Мавлана говорит, что мы должны смотреть на все предметы и события, как на сад Аллаха, который являет собой букет сияний Его имен, а в каждом цветке, росинке, что на цветке, мы видим Его красоту. 

   Пророк Аллаха – шах всех персидских, арабских поэтов и других мастеров словесности. По свидетельству многих, он был великим поэтом, мастером поэтического слова. Начиная с Хасана ибн Сабита, Кааба ибн Малика, Абдуллаха ибн Равахи, Кааба бин Зухайра, Лабида, Ханса бинт Зухайра, да всех аббасидских, омейядских, сельджукских поэтов, - все они в подтверждение своих слов о его поэтическом величии приводили примеры из его высказываний. Вот что сказал Гете об ирансих поэтах принцу Миллеру (эту историю поведал нам Хайдар Баммад[7]: «В мире Ислама, и особенно в Иране, где жили сельджуки, аббасиды, иранцы, были великие поэты. Но известность получили лишь немногие из них». Такой великий поэт, как Гете, много сделавший для немецкой литературы и прославившийся своим «Фаустом», сказал: «В этой стране жили многие великие люди, но исламский мир признал из них только Мавлану Джалалуддина Руми, Хафиза, Фирдоуси, Анвари, Низами. Исламский мир не считал других поэтами. Среди них были такие люди, которым я не посмел бы даже полить воду на руки. А Ислам не считает их достойными звания поэта. И принимает только пятерых из них». Это поразительно: кого-то хвалим, возвеличиваем, а о других не знаем ничего! Не пора ли исправить эту ошибку? 

   Нет поэта среди европейцев, который бы не подражал Хафизу. Литература Османского периода опирается на Хафиза. Вся литература - иранская, турецкая – возникла лишь благодаря светочам школы высокочтимого Мухаммада (с.а.с.). 

   [1] Мухаммад бин Касым (ум. ок.717г.) – талантливый полководец, правил Басрой, возглавил поход в Синд. Открыв страну Молтан, дошел до Гималаев.

   [2] Ибн Асир, Аль-камиль фит-тарих, 4/107.

   [3] Ибн Асир, Аль-камиль фит-тарих, 4/562.

   [4] Ибн Саад, Табакат, 4/127.

   [5] Асвад ибн Язид – ученик Абдуллаха ибн Масуда, крупнейший ученый в области фикха.

   [6] Усулу Сарахси, 1/5.

   [7] Хайдар Баммад (1890-1965) – известный дагестанский государственный деятель, дипломат, писатель. Автор ряда исторических трудов. 
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    Исмет (непорочность) Пророков 
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Понятие непорочности     

   Наиболее важными качествами пророков являются их чистота и безгрешность. Мы называем это «исмет» – «непорочность». 

   В словаре слово «исмет» толкуется как «запрет», «заграждение», или «быть под защитой, охраной». А как термин «исмет» означает, что все пророки по воле Аллаха защищены ото всех малых и больших грехов. Это значит, что Аллах, ни в коем случае не даст согрешить своему рабу, если собирается сделать его пророком. 

   Это слово упоминается в Коране по разным поводам. Вот некоторые примеры: 

   Пророк Нух (а.с.), обращаясь к своему сыну, сказал: «Иди, мое дитя, ты тоже взойди с нами на корабль». Сын отвечал ему: «Я спрячусь на горе, и она спасет меня от воды». Глагол, который используется в этом аяте («а-с-м»), исходит из приведенного выше понятия. Он имеет одну природу с «исметом» и означает глагол «спасаться». Высокочтимый Нух в ответе сыну тоже использует это слово, идущее от того же корня: «Нет защитника сегодня от повеления Аллаха» (Св. Коран, 11:43). Между словами «асым» или «масум» нет большой разницы. Оба они имеют сходное значение: одно означает «защитник», другое - «защищенный» и имеют общий корень «исмет». Зулейха, говоря о непорочности и безгрешности Юсуфа (а.с.), сказала: «(Жена того сановника) сказала: "Перед вами тот, из-за которого вы меня порицали. Правда, я пыталась его соблазнить, но он устоял. Однако, если он не повинуется моему желанию, то будет заточен в темницу и окажется в числе ничтожных".» (Св. Коран, 12:32). Слово «иста’сама», использованное в аяте, имеет несколько значений: «уберегся», «защищался», «отказался», «отбежал». 

   А в cypе «Али Имран»[1] есть слово «и’тасым», которое означает «держаться за что-то», «привязаться». Оно используется в значении «держаться за веревку Аллаха». И кто держится за нее, тот спасется от падения. 

   Глагол «йа’симук» в аяте «Аллах защитит тебя от людей» (Св. Коран, 5:67) имеет то же значение. 

   Каждый пророк чист и безгрешен 

   Все пророки безгрешны. Они не подвластны пороку. Они необыкновенные люди, которые созданы особенными и святыми. Они не только благословенны, но и среди благословенных наиболее избранные.[2] На протяжении всей своей жизни они не возложили ни тени греха на свою избранность и святость. 

   Пророки обладают чистой природой, высоким духом, сильной волей, кристальной душой. Откровения, которые приходят им от Аллаха, они принимают благодаря этим своим особенностям. Они похожи на текущую воду, отражающую лучи солнца; в душе у них не бывает преломления или искажения света. 

   Да, это так. И так должно быть, если следовать здравому смыслу, потому что Пророки находятся среди нас, чтобы донести до людей учение Аллаха. Это, и ничто другое, и есть цель их существования. Это значит, что повеления и желания Аллаха сначала узнают они, а полученные повеления передают людям как есть. Если бы они не обладали благородством духа, то не смогли бы передавать божественную весть в её первозданном виде. В то же время пророки играют роль «зеркала» для отражения божественных тайн и передачи их нам. Это «зеркало» должно быть очень чистым, чтобы отражение им истины не было искажено. 

   Обо всех религиозных законах человек узнаёт через пророков. Человек должен видеть их веру в самом совершенном виде, оценить её величие и в следовании ей обрести счастье земное и потустороннее. Если имамы будут грешить, то как же им подчиняться? Подчинение связано с поиском пути к истине. Подчинение таким людям, которые могут склоняться к греху, противоречит этому пути. Нет, ни один пророк не согрешил, все они были чисты во всех своих поступках, прожили добродетельную жизнь и не свернули с истинного пути. Трудно поверить, что человек, который сам недостоин рая, способен сделать так, чтобы те, кого он ведет за руку, смогли достичь райского блаженства. Но ведь Аллах посылал пророков для того, чтобы они готовили всех людей для рая. 

   Благодаря непорочности и чистоте пророков между религией, опирающейся на божественное откровение, и теориями, системами, созданными людьми, в глаза бросается ни с чем не сравнимое превосходство религии. Если бы дело не обстояло таким образом, то и результат был бы иным. 

   Конечно же, у пророков, особенно до ниспослания им пророческой миссии, были и присущие им самим идеалы, и в этом не было ничего недопустимого. Наверное, когда Посланник Аллаха беспокоился за спасение человечества, переживая страдания на горе Нур, ещё до периода пророчества, природа всех этих страданий была связана с подобного рода идеалами и целью. Да, у него был один идеал и одна цель, заключавшаяся в том, чтобы вытащить людей из болота, в котором они погрязли. В этом состоял предел его мечтаний, его главная цель. Рецепт же избавления человечества принадлежал не ему и не его размышлениям: он напрямую должен был снизойти путём божественных откровений. Вот здесь и разделяются идеализм и откровение: первое – абсолютно человеческое, второе –абсолютно божественное. И если это так, то Пророк, на которого будет возложена система божественного происхождения, полностью должен отличаться от других идеалистов своим душевным складом. Таким он и был (с.а.с.). 

   Следует сказать, что так же, как пророки, отделённые от идеалистов, были людьми чистыми, непорочными, безгрешными, так и община, следующая за ними, должна была обладать теми же качествами. Умму (общину) Пророка, на мой взгляд, отличает от других общин именно эта особенность. 

   Без сомнения, у каждого должны быть свои идеалы. Люди без идеалов считаются пустыми и не имеющими ориентиров. Поэтому один великий мастер слова сказал: «Если не будет цели (гае-и хаяль) или она будет предана забвению, то умы обратятся в свои «Я». Гае-и хаяль – старое выражение, которое мы пытаемся передать сегодня словами «цель» и «идеал». 

   Целомудрие и безгрешность пророков превратились в их характерные врожденные особенности. Безгрешность – часть их природы. На луне и на солнце могут быть черные пятна, но в душе у пророка не может быть даже тени греха. 

   Если угодный Аллаху человек согрешит, например, случайно скажет что-то, не соответствующее действительности, он будет страдать из-за этого и мучиться в душе всю свою жизнь. А если предположить, что такие слова сорвались бы с уст Пророка, то муки его совести продолжались бы и на том свете. Например, Пророк Ибрахим (а.с.) в своей жизни три раза выразился иносказательно и будет беспокоиться за это и в день Воскрешения, поэтому просящих у него заступничества отправит к Пророку Мусе (а.с.). 

   Да, как у него, так и у других пророков совесть весьма чувствительна. Она словно закрыта, недоступна для греха. 

   Когда мы задумали исследовать эту тему, нам хотелось рассказать о непорочности, чистоте нашего Пророка. Ведь в большей степени эти качества были присущи ему – высокочтимому Мухаммаду (с.а.с.). 

   Но все пророки, по словам Пророка Аллаха, дети одного отца...[3] Да, все они, как сыновья, воспитанные одним отцом. Поэтому мы не можем не коснуться, хотя бы вскольз, темы безгрешности всех пророков. Но мы уже говорили, что нас более интересует безгрешность и святость нашего Пророка. Да, каждый пророк отличался особой чистотой души. Но Посланник Аллаха – Пророк Мухаммад Мустафа был наиболее безгрешным. Ибо сущность его сформирована божественнным предопределением его судьбы, а в зеркале души его всегда отражался Аллах. Высочайший Дух, обладающий такой сущностью, такой душой, конечно, должен был стать безгрешнее всех. 

   Аллах для выполнения наиболее важных целей избирал особенных людей, пророков, даровав им такие качества, как святость, безгрешность. Они всегда должны были соответствовать своему высокому предназначению – быть имамами, вождями всего человечества. Их духовные одежды, мантии, тюрбаны должны были быть такими чистыми, чтобы люди, следующие за ними, не отворачивали бы свои глаза в другую сторону. Ведь они – проводники, обеспечивающие безопасность следования человечества на пути к Аллаху и принятию Аллаха. 

   Дело в том, что даже малый их грех не угоден Аллаху... Как может человек, сам лишённый милости Аллаха, привести к ней остальных? Это невозможно. И в таком случае неоспоримым является то, что пророки свободны от любых прегрешений. 

   Пророки свободны от грехов больших и малых 

   По общепризнанному мнению ученых-богословов, пророки защищены от больших и малых грехов. Они не совершали даже самый малый грех. Когда говорят об ошибках и проступках, совершенных пророками, то, во-первых, это могут быть не грехи, а во-вторых, они делали это до своего пророчества. В обоих случаях как пророк он оставался чист. И еще, проступки пророков, которые называли «залла (зелле)», были связаны с их особым местом и положением. Это значит, что эти ошибки для нормальных, обычных людей не являются ошибками; они считались таковыми лишь для тех святых, кто были ближе всех к Аллаху. 

   Мне думается, что неправильно считать проступком то, что обусловлено исключительно их особым местом, будем считать это обычным поведением. 

   Как могли они, не будучи безгрешными, совершать грехи, если даже мы в своих человеческих измерениях, назначая какого-нибудь рядового служащего, для пущей безопасности наводим справки об этом человеке? А если это назначение связано с такой важной обязанностью как Пророчество, то это значит, что справки на претендента были наведены, начиная с седьмого колена. Если даже в таком простом мирском деле, касающемся отбора людей на службу, действуют так осторожно, то разве не были соблюдены меры предосторожности при определении пророков, в сферы которого входили и земные, мирские дела, и потусторонний мир? Разве не является обязательным наличие достоинств, способностей при поручении ему такой обязанности? 

   Подумайте, даже ангела, который приносит вести от Аллаха Пророку, Аллах сделал самым надежным среди ангелов, и это поручение было ему дано благодаря именно этой его особенности. В Коране об ангеле Джабраиле говорится, как о «внушающем повиновение и верном» (Св. Коран, 81:21). Он и покорен Аллаху, и надежен, чтобы нести божественные откровения. И если для ангела, передающего откровения Аллаха, необходимы эти качества, то не будут ли они уместны и для пророков, представляющих эти откровения? И для пророков – посланников Всевышнего на земле! 

   Да, Аллах не поручит представительство столь священной и высоконравственной задачи какому-нибудь обманщику, вору или пьянице. Такие низкие свойства считаются мерзкими даже среди простых людей. Как же они могут быть у Пророка? И как же можно назвать тех клеветников, которые приписывают пророкам подобные недостатки и изъяны, умными и вообще людьми? Да, запятнанный человек не может быть образцом, чистоты и целомудренности. И таких людей нельзя называть пророками. И, естественно, тех, которые чернят пророков, тоже нельзя назвать людьми. Да, здравый смысл вынуждает признать пророков безгрешными. Также здравый рассудок требует того, чтобы ученые, которые берут на свои плечи груз продолжения пророческого дела, сделали бы непорочность и безгрешность для себя основной целью. И сделали в такой степени, что совершить грех для них было бы страшнее, чем попасть в Ад. Непорочность имеет огромное значение. Собственно говоря, пророки, всей своей жизнью, демонстрировали свою непорочность – исмет. Нет тех, кто бы приписывал пророкам грехи, если не принимать во внимание несколько слов, приведенных в искаженных книгах. Священный Коран всегда подчеркивал достоинства пророков и представлял их как образцы непорочности и нравственной чистоты. 

   Какое место Джабраил, Азраил, Микаил, Исрафил (а.с.) занимают на небесах, такое же место им отведено и на земле. Однако из этих столпов нравственной чистоты и непорочности мы знаем лишь тех, о коих сообщает Коран. В своем стихотворении, посвященном пророкам, поэт Ибрахим Хаккы[4] перечислил имена всех пророков,[5] упоминаемых в Священном Коране. Все они чисты, как белый лист бумаги, на котором нет ни единого пятнышка. По велению судьбы и предначертанию Аллаха им надлежало быть духовными вождями. 

   Выше было сказано, что некоторые ученые считают, что пророки до своего пророчества могли совершать прегрешения. Но этого мнения придерживается лишь небольшая группа. И эта точка зрения многим представляется ошибочной. Подавляющее большинство мусульманских ученых-богословов полагают, что пророки не только с момента своего пророчества, но и с самого детства уже находились под особой защитой и покровительством Всевышнего (хвала Ему). 

   Доказательства целомудренности пророков 

   Аллах оказал милость Пророку Мусе, сказав: «Я устремил на тебя Мою любовь, чтобы ты был выращен на Моих глазах.» (Св. Коран, 20:39). Из этого аята следует, что именно Аллах, помещая Пророка Мусу во дворец фараона, продолжал заботиться о его воспитании, а не фараон и мать Мусы. Во избежание чужеродных влияний его воспитанием занимался Сам Аллах (хвала Ему). Кто же тогда чист, если не пророк, выросший под такой опекой? С детства Пророк Муса находился под наблюдением Аллаха и получил самое лучшее воспитание. 

   Наш Пророк так говорит в одном хадисе: «Всех рожденных детей коснется дьявол. За исключением пророка Исы и его матери»[6]. Пророк Иса с самого рождения был под защитой Всевышнего. Так как же можно допустить, что такой пророк может согрешить? 

   Пророк Аллаха – высокочтимый Мухаммад за всю свою жизнь всего два раза хотел пойти на свадьбу. И в обоих случаях Аллах сделал так, что того одолевал сон, и он уснул по дороге[7]. 

   Если бы Пророк пошел туда, глаза его, возможно, увидели бы запретное. Как видим, Аллах хранил его от вероятного искушения и защищал. А ведь когда это случилось, он еще не был Пророком. 

   Будучи еще ребенком, высокочтимый Мухаммад уже тогда старался помогать при ремонте Каабы. Он подносил камни и кирпичи своим дядьям. Эти камни и кирпичи, которые он носил на обнаженной спине, причиняли ему боль. Конечно, это заставляло его страдать. Достопочтенный Аббас (р.а.) посоветовал ему прикрыть плечи краем своей одежды. В то время это было обычным делом. Наш Пророк последовал совету, приоткрыв при этом ноги чуть выше колен. Не успев сделать даже шага, он упал на спину и остался лежать неподвижно, глядя в одну точку. Джабраиль сказал ему, что этот поступок ему не к лицу, потому что придет время, когда он будет опускать подолы одежд у других[8]. Человечество будет учиться у него такому понятию, как стыд, беря примеры воспитанности. И хотя он был еще ребенком, но уже тогда рос под присмотром Аллаха. Да, Аллах с детства оберегал своего Пророка от больших и малых грехов 

   Как будущие воины воспитываются в военных школах в строгости, под контролем, так и Аллах наблюдал за человеком, который через сорок лет окажется в предопределенном Им месте. Целых сорок лет Аллах постоянно наблюдал за своим рабом, который проходил все этапы своего жизненного пути. Он направлял его как вождя, наставляющего людей на путь Истины, и, начиная с самого раннего детства, вел его, защищал, охранял и не позволял совершать грехов. Так думает подавляющее большинство ученых-богословов. Пророки самые добродетельные представители человечества – олицетворение добродетели, достоинства, благовоспитанности. 

   Непорочность людей, не являющихся Пророками 

   Другая сторона темы заключается в том, может ли целомудрие распространяться на обычных людей? То есть, охраняет ли Аллах от греха, помимо пророков, и некоторых избранных людей? Большинство ученых думают об этом так: «Никто не может быть чистым от греха, кроме пророков». Все могут согрешить в большом или малом. Безгрешность – качество, принадлежащее лишь пророкам. Есть один хадис нашего Пророка (с.а.с.) на эту тему. В нем Пророк Аллаха говорит так: «Все люди ошибаются. Но самые благородные из людей те, которые, совершив ошибку, потом каются в своих грехах»[9]. 

   Здесь следует обратить внимание на один момент. Говорить гипотетически о возможности совершения греха человеком – еще не означает уличить его в грехе. Поэтому можно сказать, что Аллах, кроме пророков, охраняет еще и таких людей, которые могут стать имамами, духовными лидерами, великими правителями. Но это никак не связано с утверждением о безгрешности имамов. Например, может ли согрешить Имам Раббани? На этот вопрос мы все ответим: «Да, может». Потому что имам Раббани не пророк и потому небезгрешен. Но согрешил ли Имам Раббани в своей жизни хотя бы раз? Вот это уже другой вопрос, и ответ будет иным. Потому что никто не может сказать, совершил ли Имам Раббани грех большой или малый. Таким образом, выходит, что возможность согрешить не означает согрешить наяву. В этом смысле «целомудрие, непорочность» может распространяться и на тех людей, от которых исходит свет истины. Они близки к Аллаху, и Всевышний охраняет этих людей. 

   Его святейшество Абдулкадир Гейлани – высокочтимый султан всех святых и великих. Аллах хранил и защищал этого исламского вождя. О его достоинствах повествуется следующее: 

   В последний день месяца шабана[10] жители пребывали в сомнении – начинать ли им завтра держать пост или нет? Этот вопрос они задали одному святому человеку. А он им ответил: «Идите сегодня ночью в Гейлан, там родился ребенок. Спросите у его матери, если после времени воздержания этот ребенок сосал молоко, тогда идите и устройте праздник. А если нет, тогда идите и продолжайте пост». Они пошли и спросили у матери ребенка. Обеспокоенная женщина ответила: «Почему-то мой ребенок сегодня не берет грудь». Пришедшие успокоили ее: «Не бойся, мать, этот ребенок не болен. Ты родила дитя, которое будет отцом человечества» – и с этими словами продолжили соблюдать пост. Таково одно из преданий. В другом изложении, когда тот же святой, когда к нему пришел грабитель и спросил, где у него деньги, чтобы не солгать, назвал ему это место[11]. 

   Аллах охраняет и защищает от грехов тех людей, которые идут по дороге Истины. В Коране говорится так: «О, вы, которые уверовали! Если вы богобоязненны, Аллах даст вам способность различать (истину и ложь), простит вам ваши проступки и отпустит (грехи) – ведь Аллах велик щедростью» (Св. Коран, 8:29). Из аята ясно, что Аллах особо охраняет людей благочестивых, набожных. Он дал им способность своевременно отличать хорошее от плохого, чтобы таким образом они смогли избежать греха. 

   В другом аяте говорится так: «Разве тот, кто (в своем заблуждении) был подобен мертвецу, кого мы пробудили (от сна заблуждения) и даровали ему свет, что несет он людям, равен тому, кто погружен во мрак и не может выйти из него? Так неверующим представляется в прекрасном свете то, что они вершат» (Св. Коран, 6:122). 

   Пока истинные последователи Аллаха будут следовать Его словам («Будьте верны завету, который (вы) Мне дали, и Я буду верен завету, данному вам» (Св. Коран, 2:40)), Он, находясь всегда с ними, будет их охранять. Ибо в другом аяте сказано: «О вы, которые уверовали! Если вы поможете Аллаху, то и Он поможет вам и утвердит ваши стопы» (Св. Коран, 47:7). 

   Благодаря таким заверениям, даст Бог, находясь в атмосфере покорности и чистой любви, пребывающие на службе веры и Корана будут защищены от больших грехов, а возможно, и малых тоже. Но эта божественная забота дается не всем. И только когда это случится, мы говорим: «Бог спас его от греха, защитив его». Да, никто, кроме пророков, не может быть уверен в будущей защите. И еще есть безгрешность, подтвержденная опытом и наблюдением, которую Всевышний Аллах (хвала Ему), видя в угодных ему рабах своих, берет их под охрану, защиту свою. 

   Не только великие люди, но и мы, простые смертные, если проанализируем свою жизнь, увидим, что нас тоже Аллах хранит от больших грехов и спасает тогда, когда мы уже и не надеемся ни на что. И когда мы видим, что избежали греха, замираем от ужаса, удивления и восхищения. 

   Кроме того, те, кто изучал жизнь сахабов и пройденные ими пути, отмечали, что их добро, совершенное в прошлом, как будто становится заслоном против грехов в будущем и охраняет их. И словно бы на них распространяется этот аят: «дабы Аллах простил тебе грехи, которые случились прежде и которые будут впоследствии...» (Св. Коран, 48:2). С одной стороны, похоже, что Аллах из-за их добродетельных дел в прошлом берет их под свою защиту. Например, кто-то, возможно, согрешит или попадет в такую ситуацию, когда подвергнется искушению там, куда собрался идти. Аллах сломает ему ногу и воспрепятствует соблазну. Если могут согрешить его глаза, они перестанут видеть, если руки – они потеряют силу. Из этого становится ясно, что Аллах, таким образом, этими несчастьями защищает своего любимого раба. А беды, которые произошли в этом мире, спасают его в мире потустороннем. 

   Аллах (хвала Ему) говорит: «Мой раб не сможет прийти ко мне иначе, как приняв те предписания, которые Я сделал обязательными для него. Мой раб продолжает приближаться ко Мне со своими обильными молитвами. Наконец Я его полюблю. А когда Я полюблю своего раба, Я становлюсь его умеющими видеть глазами, умеющими держать руками, умеющими ходить ногами»[12]. Это означает: Я (Аллах) показываю ему добро, красоту, постоянно защищаю его от зла и несчастий. Становлюсь его глазами, и он всегда увидит добро. Преумножаются его знания, способности и он становится благоразумным. Он постоянно думает об Аллахе, и эта мысль, словно цветок, расцветает в душе. Он постоянно слышит добро, его воля стремится к добру и он преумножает добро. Я устраняю все препятствия, которые мешают ему идти к добру. Он дорог мне, и я не хочу, чтобы душа его была ранена грехами и искушениями. 

   Этот священный хадис Аллаха, переданный через Пророка, заканчивается такими словами: «Если он (раб) у Меня (Аллаха) что-нибудь попросит, немедленно дам и не стану задерживать. И если прибегнет ко Мне, Я буду хранить и защищать его ото зла». 

   Во времена высокочтимого Омара (р.а.) жил один юноша. Он постоянно находился в мечети, будто был птицей, живущей там. Юноша был внимателен и сосредоточен в своих молитвах, и видно было, что он из тех, кто со своими долгими молитвами приближается к Аллаху. Но в какой-то момент высокочтимый Омар не увидел его в мечети. Согласно некоторым мазхабам, коллективное совершение молитвы является одним из основных условий полноценной молитвы. Другие же мазхабы полагают, что намаз в мечети предпочтителен, но не обязателен. 

   Имам, повернувшись и оглядев молящихся людей, спросил о причине отсутствия тех, кого нет в мечети. Особенно, если этот имам – высокочтимый Омар, а молящиеся - сахабы... Омар, как бы много не было людей в мечети, знал всех их, как будто каждый день наблюдал за ними. И вот когда он не увидел этого юношу, он спросил: «Что случилось с тем молодым человеком? Уже несколько дней я не вижу его в мечети?» Люди вначале не хотели отвечать, опускали глаза вниз, чтобы не встретиться взглядом с высокочтимым Омаром. Когда тот увидел такую реакцию, он еще раз повторил свой вопрос, и один из присутствующих ответил: «О, повелитель верующих! Мы его нашли на дороге в непристойном месте. Чтобы не расстраивать тебя, мы сразу прочитали над ним молитву и похоронили его». 

   Высокочтимый Омар понял в чем дело. Как будто пелена спала с его глаз, и он увидел все в истинном свете. Вот как все произошло: когда этот юноша шел в мечеть или возвращался из мечети, женщина, дом которой находился возле этой дороги, стала приставать к нему. Парень был холост. И женщина использовала все дьявольские ухищрения, чтобы его соблазнить. Однако всякий раз он отвергал ее предложения, терпел и избегал греха. 

   Но однажды женщина сильно возбудила его, и он не смог устоять и сделал несколько шагов в сторону ее дома. И вдруг почувствовал на своих губах помимо воли, силу одного аята. Он начал читать этот аят, постоянно повторяя его, независимо от своего желания. Сначала аят незаметно подвернулся на язык, и когда он заметил это, уже успел дочитать его до конца. Вот аят, что пришел к нему, как послание небес: «Те, которые богобоязненны, когда коснется их видение от сатаны, вспоминают Бога, и вот – они видят» (Св. Коран, 7:201). 

   Юноша был в таком духовном смятении, как будто опять пришел этот аят от Аллаха: ему было очень стыдно перед Всевышним за свои дурные наклонности. Он дрожал, забыв о милости Аллаха из-за минутного желания согрешить. Но даже когда юноша споткнулся, Аллах не оставил его наедине с его страстями и аятом, не сходившим с его языка, а повернул его опять к себе. По этой причине юноша так сильно переживал, что его душевное равновесие нарушилось, и сердце не выдержало. 

   Когда высокочтимый Омар услышал о том, что случилось, он сразу пошел на могилу. Склонившись над ней, он закричал во весь голос: «Эй, юноша! Для тех, кто боится Аллаха, есть два рая». И в этот момент послышался такой же громкий голос, как у Омара, и могилы содрогнулись. Этот голос принадлежал юноше, и он говорил: «О, повелитель мусульман! Аллах дал мне вдвое больше, чем ты сказал»[13]. Пусть слова эти произнес юноша, или вместо него ангел, или само небо содрогнулось и произнесло их – какая разница. Молодой человек получил двукратную награду от Аллаха за свою богобоязненность. Если бы этот юноша поддался искушению и совершил грехопадение, его грех остался бы только его грехом. Потому что он не нес ответственности за других людей и не был вожаком. А если бы этот грех совершил кто-либо из пророков, весь мир обрушился бы. Потому что пророки несут ответственность за все человечество. Если Аллах предостерег от греха этого юношу, неужели не будет он защищать в такой ситуации своего Пророка? 

   В одном хадисе наш Пророк так говорил о людях, познавших вкус веры: «Если человек считает для себя впасть в безбожие хуже ада, тогда этот человек познал вкус веры»[14]. Подумайте, для простого человека, которого Аллах спас от безверия и возродил его душу, вновь вернуться к старому кажется страшнее, чем попасть в ад. А удерживает его от греха и падения то наслаждение, которое дает ему вера. 

   Если кто-то пожелает увидеть, как защищены от греха святые, пусть заглянет в «Нафахатyль-yнс»[15] или «Табакат» Имама Шарани[16]. Этих книг будет достаточно, чтобы увидеть на конкретных примерах, как защищены сотни святых от греха. Например, принесли еду одному святому человеку. Но в нее попала запретная пища. Святой взял кусок в рот и жевал его несколько минут, но не смог проглотить. Так он понял, что в пищу попал «харам». Если Аллах защищает своего святого раба даже от одного запретного куска, то думать, что Он не защитит своего пророка... – насколько же это неразумно! 

   Да, целомудрие, безгрешность неотделимы от пророков, это их неотъемлемый признак. Каждый пророк приходит в этот мир, обладая им. Другими словами, если нет у человека такого признака, то он не сможет стать пророком. 

   Никто, после нашего Пророка Мухаммада (с.а.с.) не мог бы рассуждать об этом, ибо все, что требовалось сказать, сказал он – последний Пророк Аллаха. Пророк Иса также указывал на это говоря: «Я ухожу, чтобы пришел Господин Миров». 
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   Исмет (Непорочность) и пророки           

   Вопрос о «зелле» (незначительном прегрешении, ошибке) 

   Когда пророки, оказавшись перед проблемой выбора между наилучшим и хорошим, выбирают хорошее, то это для них считается «зелле». Но указанный проступок таковым назвать нельзя. Ибо избранное характеризуется словом «хороший». Но можно сказать, что Пророк, столкнувшись с таким выбором, как наиболее близкий к Аллаху человек, должен был выбрать наилучшее, однако мы не имеем права не только говорить так, но и называть этот выбор грехом. 

   Попытаемся ещё одним примером приблизить к пониманию данный вопрос: представим, что кто-то хочет прочитать Коран от начала до конца. Но за какой срок он должен это сделать? Есть две возможности: первая – прочитать Священную Книгу в течение десяти дней, размышляя над прочитанным. Это лучший вариант. Только так можно понять всю глубину и значение Корана. А вторая состоит в том, чтобы прочитать Коран за семь дней; это лучше в смысле проявления большего рвения перед Всевышним Создателем. Обдумав такую альтернативу, тот человек все же решает прочитать Коран за десять дней 

   А сейчас предположим, что Аллаху угодно было прочтение Корана за семь дней. Но этот человек, сообразуясь со своими представлениями, выбрал десять. То, что угодно Аллаху, конечно же, самое лучшее. Но поступок этого человека, как минимум, считается хорошим. И невозможно сказать ему, что он допустил ошибку, совершил грех. Потому что здесь нет греха. В крайнем случае, можно сказать, что этот человек вместо самого лучшего выбрал наилучшее. А о грехе речь вообще не идет. 

   Вот так можно охарактеризовать деяния пророков, которые они совершали, когда перед ними стоял выбор из двух или более альтернатив. В таком случае, как же можно приписывать пророкам грехи из-за этих поступков? Прежде всего, пророки являются муджтахидами[1] над всеми другими муджтахидами. Если по каким-то вопросам: религиозным, личным или социальным они не получали сообщений от Аллаха, то тогда, совершив иджтихад, они высказывали своё мнение. Этот иджтихад порой мог полностью совпасть с божественной волей, а порой и не совпасть с ней и вовсе. Однако любой совершённый ими иджтихад проходил в рамках божественной воли. Теперь, если их иджтихад не всецело совпадал с желаемым Богом, то о них, как о приближённых, фаворитах, чьи глаза видели недоступное для других, а уши слышали скрип пера, определяющего судьбы, – можно сказать, что они ошиблись. Потому что от них требуется разгадать на все сто желаний Всевышнего Творца в любой неясной ситуации. Однако этот промах, совершённый ими в иджтихаде, ни в коем случае не является грехом и не нарушает их состояния защищённости от грехов. Следовательно, и взыскать с них за это нельзя. А если бы и было можно, то не таким образом. 

   Пророк Адам (а.с.) 

   Коран в одном месте так говорит о пророке Адаме: «Так Адам ослушался своего Господа и сошел с правильного пути. Потом Господь избрал его, простил и направил на прямой путь» (Св. Коран, 20: 121-122). 

   В аяте используется слово «иджтиба», что означает «спасти от опускания на дно, выпадения в осадок, рассеяния». Господь говорит, что спас Адама от такой участи. На понятии, которое переведено как «ослушаться», мы остановимся далее и докажем, что к этому поступку нельзя применять значение непокорности. А сейчас продолжим следовать за Адамом. 

   Покорности надо учиться у Пророка Адама. Когда Всевышний спас его, почти не дав оступиться, он обратился к Нему так: «Они сказали, о, Господь наш, мы оба совершили несправедливость по отношению к Тебе, и если Ты не простишь нас и не смилуешься над нами, мы будем в убытке» (Св. Коран, 7:23). Высокочтимый Адам оступился. Но сразу после этого Аллах направил его на правильный путь. То есть поступок Пророка Адама произошел до спасения его от падения. В этот период Адама (мир ему) постигло небольшое «увядание»: листья его, хотя cлегка и пожелтели, но решительно не опадали. 

   Может быть, он и склонился, как колосья склоняются под ветром, но когда ветер утих, он поднялся, как раньше, и вновь соединился со своим чистым духом. Собственно и Посланник Бога уподобляет верующего колосу. А безбожник, по его мнению, напоминает платан. В начале он кажется шумным, полным жизни, но если падает, то уже не может выпрямиться. Вот если согласиться с этим сравнением, то невольная ошибка высокочтимого Адама произошла до его пророчества. И другие случаи были подобны этому. 

   И еще одно: поступок высокочтимого Адама объясняется его забывчивостью. Аллах клятвенно заверяет нас: «Мы прежде уже заключали договор с Адамом (мир ему), но он забыл его; Мы не нашли в нем преднамеренности (в совершении греха)» (Св. Коран, 20:115). Это одно 

   В другом месте Аллах (хвала Ему) говорит: «И Мы сказали: «О, Адам! Поселись ты и твоя жена в Раю и питайтесь в свое удовольствие, где пожелаете, но не приближайтесь к этому дереву, чтобы не оказаться в неправедных» (Св. Коран, 2:35; 7:19). Но высокочтимый Адам забыл об этом. Ведь забывчивость свойственна людям. Наш Господин – высокочтимый Пророк Мухаммад, разбирая данную тему, сказал: «Адам забыл, его дети тоже забыли». Лучше всех понимавший человеческую природу, Пророк (с.а.с.) этими словами самым лучшим образом объяснил эту тему. Человеку свойственно забывать. Адам – человек, значит, он тоже мог забыть и забыл. Аллах вложил эту особенность в существо человека на генном уровне, и мы не сможем отделить ее от себя. В вышеприведённых словах Пророка затрагивается и роль наследственности в характере человека. А Всевышний не даёт повода для плохого мнения об Адаме и продолжает дальше: «Не нашли Мы в нем намерения (согрешить)» (Св. Коран, 20:115). Сказанное – нить для исследователей этой области науки. Значит, забывчивость унаследована нами от прародителя. Каким-то образом дорога привела его к этому, но он поступил не умышленно, а по забывчивости. 

   Что это был за запретный плод? На этот счет есть множество разных мнений, и если мы перечислим их все, это место превратится в овощную лавку, поэтому не станем этого делать. Ячмень, пшеница, рис, финики, виноград и др. Что бы там ни было – выбор одного из них не изменит результат. Здесь важен не сам плод, а ситуация и проблема, возникшая после его употребления. Вместе с тем, наше мнение по этому поводу несколько иное, нежели те, что были высказаны до сегодняшнего дня. 

   Запретный плод – это человеческие желания, страсти высокочтимого Адама, пред которыми он не смог устоять. Но с помощью этих желаний человечество будет продолжать свой род. То же самое можно сказать и о благочестивой Хаве. Аллах прекрасно знал, что притронуться к плоду запретного дерева, родословного дерева означает вступить в отношения для продолжения рода. 

   Возможно, что это не самая верная точка зрения. Но я считаю, что будет правильно, если мы поразмыслим над ней среди прочих мнений, перечисленных выше. Если она верна, то это любезность Аллаха, если ошибочна – прибегнем к Его милости. 

   До перехода к рассуждениям о забвении и ошибке в религиозном законе, хочу вспомнить еще одну вещь. Когда в Коране рассматриваются какие-либо случаи, то отдельные рассказы соединяются и потом записываются. Здесь такая же ситуация. Сначала высокочтимому Адаму и благочестивой Хаве было сказано, чтобы они не прикасались к запретному плоду. Но никто не знает, сколько времени прошло после повеления Аллаха. Никто не знает, не прошло ли столько времени, что высокочтимый Адам смог забыть этот приказ. И то, что он притронулся к запретному плоду, возможно, есть результат забывчивости. 

   А забыть – не значит согрешить. Пророк Аллаха говорит так: «Перо опускается, когда надо выбирать из трех возможностей: забвения, ошибки, принуждения»[2]. Разве Коран не учит нас просить прощения за свои поступки в этих случаях? Аят говорит так: «Господь Наш! Не взыщи с нас, если мы забыли или ошиблись» (Св. Коран, 2:286). Разве эту молитву не повторяем мы постоянно, еженощно, пока не уснем? 

   Высокочтимый Адам (а.с.) забыл и совершил ошибку, прикоснувшись к запретному плоду, а женская настойчивость заставила его сделать это. Как и в хадисе, который мы рассмотрели выше, это произошло в момент забвения, и перо было опущено и записало это как ошибку. Но сможем ли мы тогда утверждать, что высокочтимый Адам впал в грех? 

   Даже простые люди избегают поступков, которые Аллах считал злом. Тогда невозможно представить, что избранники Аллаха, которых Он сделал пророками, не будут избегать их. Придерживаться противоположного мнения опрометчиво. Даже наши предки не считали возможным толковать этот аят в таком смысле. Чтобы понять, что он означает, необходимо прочесть аяты суры «Таха» (Св. Коран, 20: 121-122). Для достижения поставленной цели нельзя повторить его, дабы не открыть дорогу вымыслу и недоразумениям. Потому что высокочтимый Адам – пророк. Ни об одном пророке нельзя судить как о простом человеке. 

   Кроме того, Коран пишет о них в связи с близостью к Аллаху, а не из-за их поступков. Наши предшественники говорили об этом так: «То, что признается хорошим для святых, для мукаррабина, приближенного к Аллаху, считается плохим»[3]. 

   Да, по человеческим законам, если совершит ошибку государственный чиновник, имеющий власть, наказание его увеличивается. И тем более, если преступление совершил знающий законы судья, адвокат или прокурор, наказание увеличивается. 

   Пророки, служащие Аллаху, больше всех знали меру ответственности за грех. И тот грех, что они совершали, был куда сильнее. К примеру, грех, совершенный в Каабе, разве не сильнее того, что совершен в других местах[4]? Разве Коран не говорил женам Пророка, что, согрешив, они будут наказаны вдвойне[5]? Потому что Кааба – символ близости к Богу, соседства с Ним. Человек, находящийся там, считался гостем Аллаха. Быть женой Пророка тоже считалось приближением к Аллаху. Потому что в доме Пророка каждое мгновение слышалась весть Аллаха, и постоянно Джабраил посещал этот дом. Конечно же, за грехи, совершенные в таком доме, и наказание было строже. 

   То же относилось и к пророкам. Они – избранные, почитаемые, праведные. Ангел вахия постоянно встречался с ними, их души всегда были готовы принимать откровения Аллаха. И в тот момент прегрешение, ошибки, допущенные пророками, могли быть причислены к грехам. Потому что они находились на высочайшем месте, и поступать должны были соответственно. Но вынужден повторить еще раз, этот грех и наказание не должны были оцениваться так же, как грех и наказание простого человека или даже святого. Эти последние – абсолютно зелле, грехи, у пророков же – это особенность их положения. Потому нельзя считать их поступки греховными. 

   Кроме того, Аллах предписывал высокочтимому Адаму воздержание, вопреки его природеОн открыл высокочтимому Адаму имена всех вещей и вместе с этим знание того, что произойдет с ним дальше. Он знал, что природное чувство, заложенное в нем, повернет его на дорогу его судьбы, ему предначертанной. Момент, в который разум человека и воля Аллаха соединятся, является тайной, и если произошла ситуация, когда это было подвергнуто забвению, тогда можно ли это назвать грехом? В связи с этим считаю полезным вспомнить еще один случай, о котором поведали нам Бухари и Тирмизи. 

   Пророк Мухаммад (с.а.с.) рассказывает: «Встретились на небесах пророк Адам (а.с.) и пророк Муса (а.с.). Пророк Муса говорит: «Ты же отец человечества. Ты нас и спустил из Рая на землю». На что пророк Адам отвечает: «Ты же собеседник Аллаха, который лично говорил с ним. Не видел ли ты в Торе слов о том, что Адам вкусит запретный плод за сорок лет до того, как это случилось, и это было предначертано судьбой». 

   После того, как наш Господин рассказал об этой встрече в потустороннем мире, он трижды повторил: «Адам переспорил Мусу»[6]. С одной стороны, это говорит о правоте высокочтимого Адама. И еще это означает, что поступок, совершенный Адамом, не является грехом. 

   Все имена вещей узнал высокочтимый Адам от Аллаха. Он всю свою жизнь жил как зачарованный с этим знанием всех тайн мира. Если вы считаете, что такой человек мог совершить грех сознательно и намеренно, то это очень необдуманное мнение. Кроме того, вероятно, запрет на плод с этого дерева был временным, и Адам знал это. Но чтобы убедиться, протянул руку к нему раньше, чем следовало; протянул – и нарушил обет воздержания. Да, считающееся благим сегодня такое поведение в рамках закона шариата в те дни для Пророка Адама в его положении был временным запретом[7]. Или этот запрет распространялся на него из-за его близости к Аллаху. И потому поступок его скорее проступок, нежели грех. 

   Все пророки обладали исметом, и зелле, которые им приписывались, но не являлись грехом в нашем понимании. 

   Высокочтимый Нух (а.с.) 

   Пророк Нух (а.с.), желая спасти своего сына, обратился к Аллаху (хвала Ему) и получил предупреждение. На первый взгляд, это тоже выглядит, как зелле для пророка. Рассмотрим подробнее в свете Корана ситуацию высокочтимого Нуха, который считается вторым отцом человечества, и постараемся ближе познакомиться с этим великим человеком, хотя бы относительно нашей темы. 

   В Коране так объясняются молитвы (дуа) высокочтимого Нуха и ответ Аллаха. Его предупреждение: «И воззвал Нух к своему Господу и сказал: «Господи! Сын мой - из моей семьи, и обещание Твое – истина, и Ты –праведнейший из судей» (Св. Коран, 11:45). 

   Высокочтимый Нух очень переживал и волновался из-за ожидаемого потопа, который угрожал его народу. Особенно его волновала судьба сына. Но что волновало его больше: что сын утонет, или то, что он умрет в безбожии? Скорее всего беспокойство высокочтимого Нуха, который видел бесконечное счастье и бесконечные муки потустороннего мира, созерцал милосердие и гнев Аллаха, было не из-за бренной земной жизни. Но есть ли такой отец, у которого не вырвался бы стон при виде гибели своего дитя? – «Мой Аллах, ты дал мне слово, что не погубишь мою семью. Но те, кто не взойдут на ковчег, погибнут – и мой сын среди них» – так сказал высокочтимый Нух. 

   Аллах в ответ на его стенания посвятил его в суть дела и тем самым успокоил Своего пророка: «О, Нух! Он не из твоей семьи, так как совершил дурное дело. А поскольку это так, то не проси Меня о том, чего не знаешь. Так вот совет тебе – не будь из числа не ведающих» (Св. Коран, 11:46). Он не из твоей семьи. Да, он родился от тебя, и рожала его твоя жена, и вырос он в вашей колыбели, с вашими колыбельными песнями. Твой народ, твоя семья – те, кто идут с тобой по твоей дороге. А сын твой совершил неправедное дело, вошел в порочный круг и примкнул к грешникам. Он выступил против тебя, перешел к неверным, безбожникам. Они потянули его в воду, а, утонув в воде, он погибнет и для жизни вечной. Не проси меня о том, чего хорошо не знаешь! Чтобы ты не был в числе невежд, Я дам тебе совет. Ты – человек познания и любви. Ты – человек, познавший Аллаха. Такому приближенному и такому пророку, как ты, который так близок Мне, не к лицу подобное желание и мольба. 

   Во всей 950-летней жизни, приписываемой высокочтимому Нуху, была всего только эта ошибка, этот грех. Он умолял Аллаха спасти его сына от потопа. Но почему высокочтимый Нух обратился с этой мольбой к Аллаху? 

   Во-первых: как написано в аяте, Аллах велел ему взять в ковчег свою семью и верующих. Аят так говорит об этом: «А когда пришло Наше повеление и закипела печь, Мы сказали: "Перенеси в него от всего по паре, по двое, и твою семью, кроме тех, о которых опередило слово, и тех, кто уверовал". Но не уверовали с ним, кроме немногих» (Св. Коран, 11:40). 

   Вот такое обещание получил высокочтимый Нух от Аллаха. Исходя из этого обещания, он и обратил к Аллаху свою молитву. В тот момент пророк не знал, что было слово против его сына. Это значит, что желание высокочтимого Нуха совпадало с обещанием Аллаха. 

   Он построил свой ковчег согласно посланию Аллаха и пригласил туда людей, тоже по слову Аллаха. Среди них были, конечно, члены его семьи. Ведь Аллах сказал, чтобы тот забрал свою семью. Сказал, но на его глазах сын боролся с волнами. 

   И в тот момент, когда не осталось надежды на спасение, он обратился с мольбой к Аллаху – ничто не могло удержать его от попытки спасти сына. Ему оставалось надеяться только на свои молитвы. 

   Когда пророк узнал, что сын его «не из его семьи», он был потрясен, потому что не знал этого. И принимал его как члена своей семьи. Это было истинно так; потому что, услышав предупреждение, он тут же, не теряя времени, совершил покаяние и вернулся к своему Аллаху и вот так умолял Его: «Он сказал: "Господи, я ищу у Тебя защиты, чтобы мне не просить Тебя о том, чего я не знаю. Если Ты не простишь мне и не помилуешь, я буду из числа потерпевших убыток"» (Св. Коран, 11:47). 

   Может быть, когда высокочтимый Нух говорил о своем желании, он еще не знал, каков будет ответ Всевышнего Аллаха. Но когда узнал, сразу же отказался от своего желания и молил о прощении. Можно ли этот поступок считать ошибкой?.. 

   Во-вторых: о чем просил пророк Нух? Если он хотел от Аллаха защиты для своего сына, то подобное желание было естественно для любого отца. А если этот отец, к тому же, еще и пророк, старающийся спасти всех людей, ведущий к истине? Разве не естественно для человека, обладающего милосердием, жалеть своего сына и во спасение его для жизни вечной молить Аллаха? 

   Коран, рассказывая о нашем Пророке, так трактует его духовное превосходство над безбожниками: «Ты, может быть, изведешь себя печалью, преследуя их твоим рвением, если они не будут верить в эту книгу» (Св. Коран, 18:6). 

   И Посланник Аллаха объяснял свое отношение к людям на следующем примере: «Я и мои люди похожи на человека, зажигающего огонь, и мотыльков, что слетаются на него. Да, я тащу все за собой, удерживая за край вашей одежды, а вы идете на огонь, не оглядываясь вокруг»[8]. 

   Если таково милосердие пророков, то и пророк Нух (а.с.) обладал таким же милосердием 

   Но, услышав слова Аллаха, он тут же отказался от своей молитвы (дуа) и просил Создателя о прощении. 

   Сравним молитву высокочтимого Нуха и высокочтимого Адама (с.а.с.): они оба, осознав свои ошибки, вернулись к Аллаху с одинаковой просьбой, потому что было очень много схожего в их характерах. Они учились в одном медресе у одного Учителя – Аллаха (хвала Ему). Потому и ошибки свои тоже осознавали одинаково. Коран передает их молитву (дуа) разными словами, но по существу они одинаковы. 

   В третьих: в религии есть один принцип: «Каждый судим по делам его». Из этого следует, что Посланник Аллаха (с.а.с.), даже зная, что Абдуллах бин Убай бин Салул – лицемер, все равно присутствовал на его последнем намазе и, как и другим лицемерам, выказывал ему определенное свое уважение. Потому что они читали намаз, держали пост, исполняли свой религиозный долг. Внешне это выглядело так, будто они – мусульмане. 

   Наверное, и положение сына высокочтимого Нуха было похожим. Может быть, он казался верующим, но на самом деле был лицемером. И высокочтимый Нух тоже судил сына по делам. А внешне тот поступал так, что высокочтимый Нух (а.с.) считал его членом своей семьи. И принять такое решение никогда не считалось грехом. Если дело обстояло именно таким образом, то высокочтимый Нух не совершил греха; он поступил так, как было надо. Он – великий пророк, девятьсот пятьдесят лет своей жизни выполнявший свою миссию. Над ним смеялись, его бранили, называли сумасшедшим, но он ни разу не дрогнул. В Коране говорится, что людей, поверивших ему, было очень мало: «Не уверовали с ним, кроме немногих» (Св. Коран, 11:40). 

   Чтобы лучше понять высокочтимого Нуха, следует прочитать суру Корана «Нух», и тогда всем станет ясно, что этот великий пророк так же далек от греха, как небо от земли. Дай нам Аллах, чтобы был с нами Пророк Мухаммад (с.а.с.) и его милосердное заступничество. Аминь. 

   Пророк Ибрахим (а.с.) 

   И отец пророков, высокочтимый Ибрахим (а.с.) – «Халилуллах», то есть «друг Аллаха» – человек, который не знает, что такое страх, и ничего не боится. Великая душа, которая, будучи брошена в огонь, и в огне нашла духовное счастье (барду-салам[9]). Он избранный из избранных, носящий рай в себе, и даже ад могущий превратить в рай. Все радовались, если как-то были связаны с Посланником Аллаха, а тот, радуясь, что похож на высокочтимого Ибрахима, говорил: «Я похож на своего отца, высокочтимого Ибрахима»[10]. Пролистаем страницы его жизни, чтобы увидеть и понять, что же такое целомудрие и непорочность. 

   Высокочтимый Ибрахим ни разу в своей жизни не поклонялся небесным светилам, не впадал в язычество. Он смотрел на звезды, луну, солнце и каждый раз произносил «Рабб» («Мой Бог»), и это вовсе не значит, что он им поклонялся. А сейчас приведем аят из Корана на эту тему: «И когда наступила ночь, он увидел звезду и сказал: «Это Господь мой!» Когда же она закатилась, он сказал: «Не люблю я исчезающих». Когда он увидел месяц восходящим, он сказал: «Вот – Господь мой!» Когда же месяц зашел, он сказал: «Если бы Господь мой меня не вывел на прямой путь, я был бы из числа людей заблудших». Когда же он увидел солнце восходящим, то сказал: «Вот – Господь мой, Он самый большой!» Когда же оно зашло, он сказал: «О, народ мой! Я непричастен к тому, что вы придете к нему в сотоварищи» (Св. Коран, 6:76-78). 

   Высокочтимый Ибрахим родился с верой в Единого Бога – Аллаха. Ни в коем случае нельзя вышеприведенные аяты понимать буквально, то есть, что он, действительно, звезду, луну и солнце называл «Мой Господь». В предшествующем аяте говорится: «Ибрахим сказал отцу своему Азару: « возьмешь ли ты идолов за богов? Я вижу, что ты и твой народ – в явном заблуждении» (Св. Коран, 6:74). И в следующем аяте: «И так Мы показываем Ибрахиму власть над небесами и землей, чтобы он был имеющим уверенность» (Св. Коран, 6:75). 

   Итак, для пророка, который обладает такими чувствами, убеждениями, такой открытостью к духовности, невозможно представить, что, обратившись к звездам, он хотя бы временно допуская, сказал: «Мой Господь». Пусть утверждают ложные книги что угодно, но наше мнение таково. Пророку Ибрахиму было показано царство духов. И благодаря этому он постиг истину, наивысшую степень ее познания. На этом основании мы можем утверждать, что в первых двух аятах после слов о том, насколько высокочтимый Ибрахим приближен к Аллаху, как ему была открыта истина, повествуется, как он хотел объяснить кое-что своим соплеменникам. А если это так, то сей момент нам следует проанализировать. 

   Прежде всего, племя высокочтимого Ибрахима поклонялось звездам. Точно так однажды человек «периода невежества» поклонялся звезде Сириус[11]. Астрономы того времени знали ее как очень большую и яркую, поэтому и поклонялись ей. В древнем Вавилоне тоже поклонялись этой звезде. Так вот высокочтимый Ибрахим и смотрел на эту звезду, которая издалека выглядела очень маленькой. Он сосредоточил на ней все свое внимание. А потом и высказался в границах наблюдаемого и узнанного, пробудив их души. Все, что он говорил, не было почерпнуто из ложных источников, а соответствовало действительности. И каждое его утверждение наносило удар по их ложному богу на небе и идолам на земле, которым они поклонялись. Да, высокочтимый Ибрахим силой разума и веры сверг с пьедестала всех ложных богов, поскольку был послан для ниспровержения идолов. 

   Высокочтимый Ибрахим (а.с.) поступил так, словно он придавал значение предметам их поклонения и пытался перетянуть их на свою сторону. «Он говорит о наших богах», – думали его слушатели и начинали прислушиваться к его словам, шли за его мыслью и незаметно для себя меняли свои убеждения. И это была блестящая победа веры над безверием. 

   Да, он говорил им о звездах, луне, солнце и предупреждал, что в мире все конечно. И звезды, и солнце, и луна восходят и заходят, появляются и исчезают. Они подчиняются определенным законам. Но вещи, подчиненные законам, появляющиеся и исчезающие, не могут управлять Вселенной. Приходящие и уходящие, как могут они решать судьбу подобным себе, приходящим и уходящим? 

   В предложении о заходящей звезде было сказано: «Не люблю я заходящих звезд». Это было первое напоминание людям. Все, что исчезает, недостойно поклонения. Поклоняться можно только тому, кто не исчезает, кто ближе всех к твоему сердцу, кто знает все желания, что у тебя на сердце! 

   Затем высокочтимый Ибрахим делал следующий шаг. Указывая на луну, готовую вот-вот исчезнуть, он обращался к своим собеседникам со словами: «Если бы Господь не вывел меня на путь истины, я был бы тоже среди неправедных». 

   И, наконец, пророк Ибрахим смотрит на солнце. Согласно их вере, это самый главный бог. Он уже низверг двух идолов, начиная с самого малого. А сейчас пришла очередь главного. И солнце тоже закатится, уйдет, и высокочтимый Ибрахим обращается к их совести: «Я не причастен к вашему многобожию». Да, он подошел к своим главным, последним словам, и высокочтимый Ибрахим со всей искренностью прогремел: «Я обратил лицо свое к тому, кто сотворил небеса и землю, поклоняясь Ему чисто, и я - не из многобожников» (Св. Коран, 6:79). 

   Скажи он эти последние слова вначале, никто не стал бы слушать его. Высокочтимый Ибрахим начал говорить с ними на понятном им языке, в соответствии с их уровнем понимания. И они слушали его. Наверное, если бы он не соблюдал принцип последовательности, шаг за шагом не шел бы к цели, то не достиг бы такого успеха. И для того, чтобы каждое сердце могло воспринять единственную истину о том, что Бог един, он, согласно своему интеллекту и проницательности, выбрал именно такой путь. И его новый метод точно совпадает с логикой Корана. Да и может ли быть иначе, если он черпает знания из Корана – источника вестей Аллаха? 

   Следует обратить особое внимание на такой момент. Высокочтимый Ибрахим (а.с.) говорит: «Я далек от вашего идолопоклонничества». В арабском языке это предложение является именным предложением, которое выражает постоянство, устойчивость. Значение этого предложения таково: «Я и раньше и теперь показывал вам пример своим поведением, что далек от вашего идолопоклонничества». То есть, высокочтимый Ибрахим никогда не сделал и не сказал такого, что свидетельствовало бы о многобожии, и эти факты, как и приведенные выше, говорят о его глубоком интеллекте и проницательности. Да, в этих словах нет ничего, что поставило бы под сомнение чистоту и непорочность мыслей и дел его. 

   Высокочтимому Ибрахиму приписывают еще один случай, который приводят как прегрешение. Это его просьба к Аллаху о воскрешении мертвых. Коран так описывает этот случай: «И вот сказал Ибрахим: "Господи! Покажи мне, как Ты оживляешь мертвых". Он сказал: "А разве ты не уверовал?" Тот сказал: "Да! Но чтобы сердце мое успокоилось". Сказал Он: "Возьми же четырех птиц, собери их к себе, потом помести на каждой горе по части их, а потом позови их: они явятся к тебе стремительно, и знай, что Аллах велик и мудр!"» (Св. Коран, 2:260). 

   Высокочтимый Ибрахим – герой, который никак не насыщался марифатус-Сани’[12]. Да, он великий пророк, сердце его постоянно было открыто познанию. Ему хотелось, наблюдая, как Аллах (хвала Ему) оживляет мертвых, осваивать все новые и новые вершины знаний и, пройдя очередной этап, он постоянно спрашивал: «А нет ли еще?» Разве у высокочтимого Ибрахима были сомнения насчет оживления мертвых? Нет, ни в коем случае! Но все же он умолял Аллаха показать ему примеры оживления. Он не искал ответа на сомнительный вопрос: «Разве Ты способен оживлять мертвых?» 

   Аллах, исполняя его желание, приказал ему взять четырех птиц, приручить их, затем разрезать на куски и каждый из них отнести на разные горные вершины. И после этого Аллах сообщил ему, что они прилетят к нему, как только он позовёт их. 

   Здесь Аллах показал только один пример воскрешения из мертвых. Аллах благоволил своему великому пророку, и только ему поднес чашу умиротворения души его. Когда высокочтимый Ибрахим сказал: «Горю, все сильней и сильней, дай мне напиться», и дадут ему этого напитка знаний, он будет непрестанно пить, но так и не напьется. Потому высокочтимый Ибрахим, далекий от сомнений и неуверенности, и спрашивал о признаках оживления мертвых. И вопрос его вовсе не означал, что он сомневается в способностях Всевышнего воскрешать из мертвых. Это все равно, что сказать художнику, который тебе очень нравится: «Нарисуй мне картину, а я посмотрю, как ты рисуешь», или сказать профессиональному каллиграфу: «Ты пиши, а я посмотрю, как ты пишешь». Во всех этих случаях тот, кто спрашивает, не считает собеседника не способным сделать это. Напротив, он признает и подчеркивает великолепие и искусность мастера. Потому что на его произведения искусства хочется смотреть с восхищением на каждом этапе его создания. Да, здесь речь идет о факте, явлении воскрешения из мертвых, а не о том, состоится оно или нет. 

   Во-вторых, как сказал Саййид Кутуб[13], Всевышний наделил его такими эпитетами: кроткий, мягкий, сердечный, богобоязненный. Высокочтимый Ибрахим (а.с.) как будто говорил: «Мой Аллах, как Ты оживляешь природу весной, также оживи перед моими глазами и мертвых, воскреси их, а я понаблюдаю за Тобой в этот момент, чтобы, увидев Тебя в момент творчества Твоего, взволновавшись, быть вне себя от счастья». 

   Кроме того, высокочтимый Ибрахим (а.с.) хотел насытиться знаниями до уровня, которое могло бы его удовлетворить. Зачастую невежда убежден в своей просвещенности и считает, что достиг конца пути. Мухийддин Араби совершенно определенно свидетельствует, что пророки не таковы. Почему? Потому что, когда он достиг купола известного и вышел за пределы его, то разрушил границы и открыл новую дверь. Но оказалось, что та вела не в огромный дворец непознанного, а в маленькую комнату. А дверь, в которую вошел высокочтимый Ибрахим, была дверью в крепостных стенах. Его потолок – небеса, он смотрит на луну, солнце и звезды. Аллах над его головой поднял небосклон знаний так высоко, что купол просвещения даже самых великих святых несравним с его небесным куполом. Иными словами, если мы в состоянии утолить жажду небольшим количеством воды, то его жажда настолько велика, что ее не утолит и глубокий океан, простирающийся до бесконечности; потому он, видя божественный образ, деяния великие Его, испытывает восторг, плачет и рыдает словно ребенок. 

   Мухийддин Араби спросил у Мавланы: «Кто из двух более велик, высокочтимый Мухаммад, который говорил: «Не могли тебя узнать по-настоящему, о, достославный Аллах!», или Баязид Бистами[14], сказавший о себе: «Как высока моя слава, как я велик и свят!» Ответ Мавланы был великолепен: «Уже эти два слова показывают, насколько Посланник Аллаха превосходит Баязида. Душа Пророка Мухаммада, его жажда познания велики, как океан, и, как океан, она неутолима. А душа Баязида – как кувшин, который сразу наполнился, и вода полилась через край»[15]. Мавлана, когда дал этот ответ, был еще ребенком, игравшим на улице. Но уже тогда Ибн Араби ощутил глубину его разума. 

   Высокочтимый Ибрахим был ненасытным в плане получения знаний человеком, поэтому его пожелание не было вызвано сомнением и колебанием. Скорее, он, следуя каноническому выражению: «Нет ли ещё?», просил у Создателя: «О, мой Господь! Нет ли ещё чего-нибудь из познаний, дай мне!» Поэтому высокочтимый Мухаммад в одном хадисе, который передают Бухари и Муслим говорит: «Если у высокочтимого Ибрахима есть сомнения, то они скорее наши, чем его»[16]. 

   Когда мы говорим о безгрешности высокочтимого Ибрахима, будет уместно рассказать о трех критических высказываниях высокочтимого Ибрахима. Потому что мы ведем речь о чистоте и честности пророков. А ложь – очень большой грех. И если пророк солжет, это будет противоречить его целомудрию. Да, «ложь – это отрицание Бога», она не может находиться в верующей душе. 

   В одном из хадисов Пророк Мухаммад (с.а.с.) говорит: «Ибрахим за всю свою жизнь совершил три раза «казиб»[17]. Но слово «казиб» означает не «ложь», а «критику». Может показаться, что словарное значение этого слова не слишком подходит для передачи смысла. Но в итоге окажется, что оно уместно. Мы попытаемся доказать это в процессе рассмотрения данной темы. 

   Необходимо с особенной тщательностью подходить к использованию выражений. Применить к высокочтимому Ибрахиму (а.с.) слово «солгал» так же невозможно, как и слова «казиб» или «нападки», переданным в их буквальном значении. То есть, на первый взгляд, эти слова воспринимаются как «хилаф-и ваки» («вызывающие протест»), а при более внимательном рассмотрении становится ясно, что они правильны и уместны. Мы называем их «тариз». 

   Пророк (с.а.с.) много шутил, ему было присуще тонкое чувство юмора. Но при этом он всегда говорил правду. Например, Мухаммад (а.с.) как-то обратился к высокочтимому Анасу: «Эй, голова – два уха!»[18]. Но ведь у высокочтимого Анаса, как и у всех, было два уха. А к одной женщине он обратился так: «Эй, та, у которой муж с бельмом на глазу». Та ответила ему на это так: «Эй, Пророк Аллаха, у моего мужа глаза нормальные, без бельма». Услышав ответ, Пророк Аллаха засмеялся: «Но ведь у каждого человека в глазах есть белок». Еще одна пожилая женщина пришла к Пророку с просьбой: «О, Пророк! Помолись за меня, чтобы я попала в рай!» Услышав это желание, Пророк Аллаха ответил с юмором: «Старые люди не могут попасть в рай». Женщина не поняла юмора и очень расстроилась, но наш Пророк, когда та уже собралась уходить, успокоил ее, дав объяснение своим словам: «Старые люди не могут попасть в рай, так как становятся молодыми, войдя туда». 

   Даже когда он шутил, Пророк Мухаммад был очень внимателен к употребляемым словам, ведь при том положении, которое он занимал, ложь была недопустима даже в виде шутки. Его слова и поступки служат примером для всего человечества. Сказанное им пусть даже в шутку слово неправды («хилаф-и ваки») обернется серьезной ложью, которую посчитают возможным произносить другие люди, что недопустимо представлять Пророка в плохом виде. 

   Высокочтимый Ибрахим (а.с.) с рождения был ханифом, то есть верил в Аллаха и отвергал идолов. Даже до своего пророчества он боролся против ложных богов. Однажды пророк Ибрахим самостоятельно принял решение и уничтожил всех идолов. 

   В те времена люди искали ответы на свои вопросы, касающиеся расположения звезд на небе. Они считали, что там, среди звезд, находятся их боги, а звезды управляют жизнью людей и всем, что происходит на земле. Высокочтимый Ибрахим так же, как и все, наблюдал за звездами. Но делал это только для того, чтобы убедить людей в ошибочности их суждений и объяснить им свою точку зрения. Он ни в коем случае не разделял заблуждений своих соплеменников и родных. 

   После наблюдений за звездами он говорил: «я болен»[19]. И это первая его «иносказание». Как и почему он допустил его, мы попытаемся объяснить. А второе «иносказание» заключалось в следующем. Он разрубил идолов и повесил на шею самому большому из них топор. Когда у него спросили: «Кто сделал это с нашими богами?» – он, указав на этого идола, сказал: «Это сделал самый большой из них; спросите их, если они умеют говорить» (Св. Коран, 21:63). А о третьем случае известно вот что. Высокочтимый Ибрахим сказал своей жене: «Если у тебя спросят, кто ты, скажи, что ты – моя сестра»[20]. Вот те три случая, когда высокочтимый Ибрахим выразился иносказательно. А теперь рассмотрим их подробнее, чтобы еще раз, в свете этих ситуаций, убедиться в непорочности пророка. 

   Первый случай в Коране объясняется так: «Ибрахим, несомненно, был из тех, кто шел по стопам его (Нуха). Вот пришел он к Господу своему с сердцем чистым. Вот сказал он отцу своему и своим соплеменникам: «Забыв об Аллахе, вы боготворите рукотворных идолов, божков? Что вы думаете о Господе обоих миров?» И, посмотрев на звезды, сказал: «Поистине, я болен!» И покинули люди его» (Св. Коран, 37:83-90). 

   Высокочтимый Ибрахим (а.с.), произнося эту фразу, подразумевал беспокойство, одолевавшее его, и причиной которого были ложные боги, идолы. С самого рождения они раздражали его. Пока он их полностью не уничтожит, боль его не пройдет. Но те, кто услышал его слова, решили, что он болен физически, и ушли. А до этого хотели и его привлечь к своим религиозным церемониям. Но как только они ушли, он показал истинную причину своего нездоровья, взобравшись на идолов. 

   Выразившись иносказательно, он добился того, что его поняли не совсем правильно. Но слова его ни в коем случае не были ложью. Только те, кому не известна была цель высокочтимого Ибрахима, смогли понять его неправильно. Если бы их сознание не оказалось таким примитивным, они бы услышали слово Аллаха и Его пророка поняли бы правильно. Но эти люди всю жизнь упорствовали в своих заблуждениях и ни разу не подошли, чтобы услышать слово истины; вот это и было настоящей причиной ошибочного суждения 

   Слова высокочтимого Ибрахима (а.с.) были своего рода отговоркой, но он был настолько праведным, что даже это в день Суда будет тревожить его совесть настолько, что, когда обратятся к нему с просьбой о защите, он скажет: «Я в своей жизни трижды солгал. Поэтому я не достоин того, чтобы ко мне обращались за этим»[21]. 

   «Я болен» – если сравнить этот «тариз» (отговорка, возражение), произнесенный высокочтимым Ибрахимом (а.с.) единственный раз в жизни, с тем, что говорят наши современники – слуги Аллаха (не говоря уже о других) помногу раз в день, по незнанию или необходимости, будет ясно, насколько высокочтимый Ибрахим чист. Хотя сегодня, когда переходы от правды ко лжи весьма облегчены, надо хорошо подумать, прежде чем позволить выражаться даже иносказательно. Порой и ложь и правда переплетаются друг с другом. Но в счастливые времена Пророка меж ними была глубокая пропасть. Сподвижники Пророка представляли правду, а Мусайлима и его люди – ложь. И расстояние, отделявшее правду ото лжи, было огромно. Сегодня ситуация совсем иная. 

   Главным требованием, предъявляемым к верующему человеку, служит недопущение лжи, как в общественной, так и в личной жизни. Мы должны держаться как можно дальше от нее, а она – от нас. И если мы так серьезно относимся к этому вопросу, представьте, насколько серьезно относились к нему пророки, у которых мы учимся честности. И особенно, если тот пророк был предком верного из верных – Пророка Мухаммада (а.с.). 

   О втором случае иносказания Ибрахима (а.с.) в Коране рассказывается так: «Поистине, мы наделили Ибрахима здравомыслием ещё ранее и были Ведающими о нём. Когда он сказал своему отцу и народу: «Что это за статуи, которым вы поклоняетесь?» – те ответили: «Мы нашли отцов наших, поклоняющихся им». Сказал (Ибрахим): «Поистине, вы и ваши отцы были в явном заблуждении». Они сказали: «Пришел ли ты к нам с истиной, или же ты забавляешься?» Сказал Ибрахим: «Ваш Господь – Господь земли и небес, который их создал, и я из числа свидетельствующих об этом. И клянусь Аллахом, я приму меры по отношению к вашим идолам, после того как вы уйдёте. И он разбил их все, кроме большого – может, они обратятся к нему. Кто сделал это с нашими «богами» – тот поистине несправедлив». Было сказано: Мы слышали юношу, который упоминал их, и зовут его Ибрахим. Они сказали: «Приведите его, пусть предстанет перед людьми, может они засвидетельствуют». Они сказали: «Ты ли совершил это с нашими богами, о, Ибрахим?» Он сказал: «Нет, это, возможно, сделал вот этот, старший из них, спросите же их, если они могут говорить» (Св. Коран, 21: 51-63). 

   У высокочтимого Ибрахима спросили: «Ибрахим! Это ты сотворил такое с нашими богами?» И он ответил: «Нет, может быть, он». И в этом месте сделал паузу. И в Коране на этом слове делается акцент. Значит, остановимся и мы. 

   Высокочтимый Ибрахим (а.с.) под местоимением «он» имел в виду себя, ведь люди обращались к нему по имени “Ибрахим”. Но при помощи мастерского владения словом, при произнесении этого местоимения Ибрахим привлекал внимание к большому идолу. Отсюда и разночтения. Кроме того, он хотел высмеять неверных, поклоняющихся идолам. Фраза высокочтимого Ибрахима (“старший из них”) звучит как насмешка над примитивными понятиями людей. Но так как их головы были затуманены идолопоклонством, они не могли даже понять ее. Что имел в виду высокочтимый Ибрахим, назвав их идола “старшим”, для них осталось непонятным. 

   Третий случай иносказания не содержит даже песчинки лжи. Если Немрод[22] и его люди спросили бы у Сары, кто она, та должна была ответить: “Я его сестра”. Или, если бы спросили у высокочтимого Ибрахима, он тоже должен был бы ответить: “Она моя сестра”. Ведь, если высокочтимый Ибрахим сказал бы, что она его жена, то те могли причинить ей зло. Вероятно, они создали бы высокочтимому Ибрахиму и его жене много проблем, могли заставить их уйти из тех мест. Но слова высокочтимого Ибрахима не были ложью. Аллах считает всех верующих братьями и сестрами[23]. Первое, что соединяет людей, – это вера. Люди, не связанные общей верой, даже если родились от одних отца с матерью, не считаются братьями. А на самом деле ни время, ни расстояние не нарушают братства верующих, независимо от того, мужчины это или женщины. Все остальные виды близости являются вторичными по отношению к этому братству. Если мужчина разводится с женой, то их супружество заканчивается, но братство по вере продолжается. Вот высокочтимый Ибрахим и подчеркивает эту близость, когда называет Сару сестрой. И это чистая правда. Даже не “тариз”. Но люди, чьи глаза зашторены, которым недоступны такие тонкости отношений между людьми, никогда этого не поймут. 

   Главные выводы, к которым мы пришли, следующие: во-первых, высокочтимый Ибрахим никогда не лгал; во-вторых, слуги Аллаха, идущие по дороге пророков, должны быть ограждены ото лжи; каждый настоящий мусульманин, совершивший нечто, на его взгляд, запретное (”харам”) или осквернивший свои уста ложью, должен чувствовать тяжесть этого греха всю жизнь и оплакивать его. И это требование тем строже, чем выше общественная ступень, занимаемая этим человеком. Поэтому только высокодуховные люди достойны быть руководителями. 

   А сейчас поговорим об ошибке, связанной с молитвой высокочтимого Ибрахима о своем отце. Почему высокочтимый Ибрахим просил прощения у Аллаха для своего неверующего отца? Такой пророк, как он, должен быть образцом для людей, принимающих его проповеди. Почему он столько времени следовал за своим неверующим отцом, а потом много раз прочел молитву, прося у Аллаха прощение для отца? Это было его ошибкой? Если да, тогда как она сочетается с его пророчеством, ведь пророк огражден от ошибок? И если это так, можем ли мы быть уверены в том, что в других случаях они (пророки) не допустили ошибки? Зная это, возможно ли со спокойной душой идти за ними? Таковы главные вопросы, беспокоящие вчерашних безбожников, современных атеистов и людей сомневающихся. 

   Высокочтимый Ибрахим обращался к Аллаху в своей дуа: “И прости моего отца, ведь он был из числа заблудших” (Св. Коран, 26:86). А причина, которая подвигла высокочтимого Ибрахима на эту молитву, объясняется в Коране так: “И просьба Ибрахима о прощении отцу была только согласно обещанию, которое он ему дал. Когда же ему стало ясно, что тот враг Аллаха, он отказался от него. Поистине, Ибрахим – сострадателен, кроток!” (Св. Коран, 9:114). 

   Коран так рассказывает о слове, данном высокочтимым Ибрахимом своему отцу: «Был вам хороший пример в Ибрахиме и тех, кто был с ним. Вот сказали они своему народу: "Мы не причастны к вам и к тому, чему вы поклоняетесь помимо Аллаха. Мы не веруем в вас. Началась между вами и нами ненависть и вражда навсегда, пока вы не уверуете в Аллаха единого... "Если только не слова Ибрахима своему отцу: "Я буду просить прощения для тебя; я не владею для тебя у Аллаха ничем. Господи наш, на Тебя мы положились и к Тебе обратились, и к Тебе возвращение!» (Св. Коран, 60:4). 

   Коран показывает, что отец высокочтимого Ибрахима идет по ложному пути. Но то, что у него такой отец, не бросает тени на самого Ибрахима и не является его недостатком. Можно припомнить, что и в роду Пророка Мухаммада (с.а.с.) были такие, которые так и не смогли принять Ислам. Не могу знать, имели ли какое-либо представление о монотеизме Абдулмутталиб, Хашим и Луай, но то, что они жили в период времени между двумя пророками и были людьми своего времени, и относиться к ним надо по меркам того времени – об этом мы можем говорить с уверенностью. Вместе с тем возможные недостатки, которые могли у них быть, не помешали Пророку стать Посланником Аллаха. 

   Да, прежде надо признать, что если отец высокочтимого Ибрахима – Азар шел по неверному пути, и высокочтимый Ибрахим говорил ему об этом, то это не помешало ему стать пророком. Как у хороших родителей могут родиться плохие дети, так и у плохих - хорошие. Люди, подобные дьяволам, иногда рождают ангелов, а люди, подобные ангелам, напротив – дьяволов. Аллах может создать из мертвого живое, а из живого – мертвое. Его могущество распространяется на все, и никто не спросит с Него. У высокочтимого Ибрахима было два сына, и оба – пророки. Род высокочтимого Исхака (а.с.) завершился высокочтимым Исой (а.с.), а высокочтимого Исмаила (а.с.) – простирался до горизонта и дал Предводителя обоих миров – Пророка Мухаммада Мустафу (с.а.с.). 

   Второе: молитва высокочтимого Ибрахима, прочитанная им в память своего отца, совершенно обычный человеческий поступок. Наш Господин тоже очень хотел, чтобы его дядя – Абу Талиб принял Ислам и просил того об этом. Он говорил: “Если не будет запрета, всегда буду просить Бога о прощении тебе”[24]. Абу Талиб сорок лет помогал ему, всегда находился возле нашего Пророка. Всегда делил с ним все его беды, и даже когда курайшиты объявили тому бойкот, он его не оставил. Да, Пророк Аллаха настойчиво предлагал дяде, всю свою жизнь служившему ему, принять исламскую веру. Насколько понятно и естественно это желание Пророка, настолько и молитва высокочтимого Ибрахима (а.с.), с которой он обратился к Аллаху, вполне объяснима. Потому что отец произвел его на свет, до определенного времени растил и заботился о нем. Кроме того, религия предписывает детям почитать отца и мать, ни словом не противясь им, даже если в чем-то и не согласны с ними[25]. 

   Третье: таблиг (оповещение, проповедование) – цель жизни пророков. А обеспечить достижение хидаята (принятие веры, выбор верного пути) – не в их власти. Их задача – постоянно объяснять истину Аллаха, используя для этого все дозволенные способы. Вот высокочтимый Ибрахим и постарался смягчить душу своего отца, подготовить ее к принятию божественной истины. 

   Нельзя терять надежду. В суре «Бакара» (в шестом аяте) сказано, что некоторые безбожники категорично отказывались вступить на истинный путь, но все-таки Пророк много раз приходил к Абу Джахлю, Абу Лахабу, Ибн аби Муайту, вновь и вновь звал их за собой. Хидаят в десницах Аллаха... и высокочтимый Ибрахим прекрасно знал это и поэтому испробовал все способы, вплоть до дуа, которые могли бы помочь его отцу прийти к истине. Он умолял Аллаха направить отца на верный путь. В этом сказались его вера в Аллаха и доверие к нему. Но когда он понял волю Аллаха, то сразу же отказался от своей мольбы... “Высшее познание принадлежит Аллаху”, - говорил он. 

   И еще. На том пути, на котором высокочтимый Ибрахим (а.с.) предшествовал Пророку Мухаммаду, он появился с вестью, обращенной ко всем людям. Его задачей было донести ее до всех, и не было причины, по которой он исключил бы своего отца. И если добавить к этому родственную близость, то и его пророчество, и его сыновья преданность подталкивали его к тому, чтобы просить милости Аллаха для отца. Коран в этих аятах прекрасно показывает, как высокочтимый Ибрахим старался наставить его на истинный путь; несмотря на ответную грубость отца, он пылко взывал к нему “Отец мой, отец мой!”: «И вспомни в книге Ибрахима: поистине, он был праведником, пророком. Вот сказал он своему отцу: “Отец мой, почему ты поклоняешься тому, что не слышит и не видит и не избавляет тебя ни от чего? Отец мой, ко мне явилось такое знание, которое не достигло тебя; следуй же за мной, я поведу тебя верным путем! Отец мой, не поклоняйся сатане; сатана ведь ослушник Милосердному. Отец мой, я боюсь, что тебя коснется наказание от Милосердного, и ты будешь приближённым сатаны!» (Св. Коран, 19: 41-45). 

   Да, светом истины, который дарил высокочтимый Ибрахим другим, он осветил и дорогу своего отца, и для него пролился этот благодатный дождь. Возможно ли, что есть такой сын, который ради своего отца не обратился бы с искренней просьбой к Господу? Особенно, если этот богобоязненный, мягкий, сердечный, кроткий сын – пророк, высокочтимый Ибрахим. 

   Четвертое: некоторые толкователи Корана обращают внимание на то, что на арабском языке слово “аб” не ограничивается значением “отец”; возможно, высокочтимый Ибрахим обращался со словами: “Я, абати” не только к отцу, но и к дедушке, дяде или кому-то другому из близких[26]. 

   Например, высокочтимый Юсуф (а.с.) говорит: “Я последовал за религией отцов моих – Ибрахима, Исхака, Якуба (Св. Коран, 12:38). Слово “абати” в этом аяте используется в значении “мои отцы”. В Коране часто приводится выражение: “Те, первые наши отцы”[27]. 

   В этом случае высокочтимый Ибрахим, возможно, является скорее не сыном Азара, а его внуком или племянником. Согласно преданию, он мог быть сыном Тараха или кого-либо другого. Если согласиться с этим предположением, то высокочтимый Ибрахим – не тот человек, который следует за отцом или просит Бога о прощении отца, узнав о его заблуждениях. Коран в назидание нам так передает эту его просьбу о прощении: “Господи Наш! Прости мне и моим родителям, и верующим в тот день, когда наступит расплата!” (Св. Коран, 14:41). 

   Если взглянуть на ситуацию под таким углом зрения, можно увидеть, что высокочтимый Ибрахим был высоконравственным, чистым, целомудренным, безгрешным человеком, великим пророком. Он всегда говорил правду и был счастливейшим из счастливых, которые всегда рядом с Аллахом (хвала Ему). 

   Высокочтимый Ибрахим был человеком тавхида и обладал покорностью, поэтому Аллах даровал ему искреннюю дружбу. «поистине, Аллах взял Ибрахима другом!» (Св. Коран, 4:125) – этот аят объясняет “хиллат”, т. е. эту дружбу. Вопреки всему он не допускал даже малейшего отклонения от повелений Аллаха; даже когда Аллах велел ему принести в жертву своего сына, он ни на секунду не усомнился в этом приказе[28]. Когда пришло повеление: “Оставь жену свою и сына своего в необитаемой пустыне”, он сразу исполнил приказ... и, не оглядываясь, ушел![29] В другом случае он подверг мукам свое тело, был брошен в адово пламя, приготовленное для него, но и тогда оставался спокоен... Даже когда ангел спустился к нему и предложил помочь, он, Друг Аллаха, отказался от его помощи, говоря: “Он же знает”[30]. 

   Вот таким пророком был высокочтимый Ибрахим, и отношения с Аллахом у него были очень тесными. Знать об этом и верить, что он мог впасть в грех, означает показать свое абсолютное непонимание и невежество. 

   Да, он был воплощением доброты, и его доброта, милосердие заставляли его желать хидаята для отца... Но, узнав подлинную сущность того, высокочтимый Ибрахим отказался от своего желания. В одном предании говорится, что в загробном мире Аллах покажет ему его отца в виде ящерицы, и пророк, увидев эту картину, откажется от родственных отношений с отцом[31]. 

   Лучше всех во всех делах разбирается Аллах (хвала Ему). 

   Символ непорочности – высокочтимый Юсуф (а.с.) 

   Вокруг имени Пророка Юсуфа существует много клеветы и ложных толкований. Есть совершенно невероятные измышления, направленные против высокочтимого Юсуфа и даже превращающие его в пошлого, вульгарного человека. Но на самом деле по всем его поступкам можно судить о нем как о чистом и высоконравственном пророке. И как все пророки, он обладал исметом – защитой от греха. 

   Однако с огорчением должен заметить, что некоторые наши толкователи невнимательно отнеслись к лексическим заимствованиям и допустили выражения, подвергающие сомнению его непорочность. Как и в предыдущих изложениях по другим пророкам, мы будем рассматривать события жизни высокочтимого Юсуфа, следуя за Кораном, и постараемся увидеть в аятах Корана непорочность Пророка Юсуфа. Но, конечно, прежде всего надо иметь желание обнаружить ее. В Коране подтверждения непорочности показаны очень ярко и открыто. Даже самый обычный человек, прочтя хотя бы один раз суру «Юсуф», легко обнаружит там то, о чем мы сейчас говорим. Для этого надо только отказаться от предвзятости и подозрений. 

   Когда Пророк Юсуф был маленьким, братья бросили его в колодец, а потом он был продан в рабство. Юсуфа купил визирь из Египта, который затем усыновил его. Но когда Юсуф подрос и превратился в прекрасного юношу, жена визиря стала испытывать к нему особые чувства. И однажды, как повествуется в Коране, она заперла все двери и стала соблазнять его, чтобы удовлетворить свои желания. Высокочтимый Юсуф, никогда не допускавший порочных мыслей, ужаснулся от этих притязаний и хотел убежать, но женщина, догнав его, схватила за одежду и потянула к себе. Будучи настойчивой, она порвала на его спине рубашку. В этот момент дверь открылась, и вошел визирь... Но на этом испытания Пророка Юсуфа не закончились... женщина, увидев мужа, решила обвинить во всем юношу, возведя на него клевету: “Каким будет наказание для человека, который замышлял дурное твоей жене? Пытка или тюрьма? (Св. Коран, 12:25) – спрашивала она. Это была абсолютная ложь 

   А теперь еще раз обратимся к этой истории и постараемся между строк аятов найти те особенности, которые доказывают непорочность высокочтимого Юсуфа: “И соблазняла его та, в доме которой он был, заперла двери и сказала: “Иди сюда”. Сказал он: “Упаси Аллах! Поистине, он мой господин, давший мне хороший приют. Поистине, не будут счастливы неправедные!” (Св. Коран, 12:23). 

   Вначале Коран не осуждает эту женщину и не называет ее имени, говоря лишь то, что она – хозяйка дома. 

   Все двери закрыла женщина. Первым раздался голос женщины, выражавший её сильное желание. Затем высокочтимый Юсуф, этот образец непорочности, воскликнул: «Маазаллах!» («Упаси Аллах!») Этим поступком он подал пример всем молодым людям до скончания веков. Какое воплощение силы воли! 

   В аяте ясно видно, что высокочтимый Юсуф отказался от предложения этой женщины. Кого он имел в виду, говоря «Рабби» («Мой Господин»)? Либо он взывал к Аллаху, чтобы Всевышний не допустил его до греха и неблагодарности за все те блага, которые он даровал ему. А неблагодарные не достигнут спасения. Или имел в виду мужа этой женщины, говоря о его добром отношении к себе («... давший мне хороший приют»)? Муж этой женщины, действительно, сделал много хорошего для высокочтимого Юсуфа. Как же он мог отплатить неблагодарностью за все это добро? 

   Здесь надо обратить внимание на такое важное обстоятельство: высокочтимый Юсуф бежит от греха не в знак благодарности за благодеяния его господина или Аллаха, хотя это и могло послужить основным оправданием его отказа этой женщине. Но мы убеждены, что причина, по которой высокочтимый Юсуф хотел избежать греха, скрыта в словах, сорвавшихся с его губ: «Маазаллах!» («Упаси Аллах!»). Значит, это избежание греха было связано со страхом перед Аллахом, с богобоязненностью, и является подобающей пророку набожностью. 

   Высокочтимый Юсуф знал, к чему приводит грех. Грех – это несправедливость, нарушение божественных заповедей, вхождение в порочный круг. И в итоге – убыток как в земном, так и в загробном мире. 

   Аят, обычно неверно истолковываемый, идет сразу вслед за этим: «И думала она о нем, и думал он о ней, если бы он не увидал доказательства своего Господа. Так, чтобы отклонить от него зло и мерзость. Поистине, он – из Наших рабов искренних!» (Св. Коран, 12: 24). 

   Будет полезно до перехода к самому аяту остановиться на значении некоторых слов, например, глагол «хамма», который мы перевели с арабского языка как «занимал», может иметь несколько толкований. 

   «Хамма» («думать», «занимать», «настаивать») – глагол прошедшего времени. Это слово имеет множество значений, и в зависимости от особенностей действующего лица нам надо выбрать одно из них. В филологии есть правило: если нет исключений или несоответствия конкретному случаю, то требующему толкования слову приписывается его основное, первое значение, приведенное в словаре. При рассмотрении данной темы очень важны суждения лингвистов. В словаре глагол «хамма» переводится как «испытывать душевные муки, сгорать от тоски, печалиться». 

   Применительно к Зулейхе этот глагол будет означать следующее: «Зулейха из-за Юсуфа страдала, впала в тоску». Конечно, высокочтимый Юсуф в рамках своего духовного мира тоже испытывал тоску и печаль. Потому что он был пленником в этом доме. Даже если ему и удалось бы убежать, он все равно был бы пойман и возвращен назад. В то время, как отказ Юсуфа причинил женщине страдания, он испытывал те же чувства, боясь нарушить свою безгрешность и целомудрие. 

   Пока Аллах не предоставил ему доказательств, он не был уверен, что защита и сохранение его целомудрия гарантированны. Да, Аллах не позволит его опорочить. Он окружит Юсуфа своими знамениями. Но до того времени, пока тот полностью не поймет этого, он будет испытывать волнение, ужас, беспокойство и страх. Это и есть то важное, на что следует, на мой взгляд, обратить внимание. Все толкования, связанные с этой темой, должны заново быть рассмотрены с учетом этой точки зрения. 

   Во-вторых: Зулейха намеревалась во что бы то ни стало добиться своей цели – Юсуф должен был полностью принадлежать ей, только это ее и беспокоило. Другой аят так передает состояние Зулейхи: «Любовь пронзила ее сердце» (Св. Коран, 12:30). А вот о высокочтимом Юсуфе: «так мы отведём от него зло и мерзость, ибо, поистине, он – из наших рабов, наделённых искренностью» (Св. Коран, 12:24). Непорочность высокочтимого Юсуфа – причина благодеяний. 

   Выражение «мухлас», которое используется в аяте, очень важно. Существует два понятия: «мухлис» и «мухлас». Высокочтимый Юсуф был из вторых, то есть «мухлас». Каждый пророк – «мухлас», то есть чистый. 

   Мухлис – тот, кто во всех своих делах стремится к одобрению Аллаха. Поэтому человека искреннего, постоянно стремящегося к Аллаху, ищущего связи с Ним, мы называем «мухлис» – совершающий правильные поступки на пути к Аллаху. Однако, как мы видим, он ещё находится в состоянии человека, все еще ищущего связи с Всевышним Творцом. А «мухлас» –человек, давно преодолевший все свои волнения и достигший глубины искренности перед Богом. Прошедший этот путь уже не споткнется и не допустит ошибок, которые часто совершаем мы. Таковым и был Юсуф. 

   В Коране говорится: «И так воздаем Мы мухсинам!» (Св. Коран, 12:22) и отмечается, что высокочтимый Юсуф – мухсин. Идя по дороге веры, мы совершаем поступки, которые укрепляют нас в ней, и лишь в конце пути нам удается подняться на уровень ихсана, благодеяния. Это последняя ступень, которая для нас считается высшей ступенью святости, а для пророка – лишь первая ступень на его жизненном пути, первый камень на мостовой, по которой он начинает свое жизненное путешествие. 

   Ихсан, согласно хадису, который передает нам Бухари, означает такое служение Аллаху, когда точно видя Его перед собой, ты служишь Ему[32]. Вот этот уровень служения, который для нас является наивысшим, пророкам давался еще в начале их пути, который для нас уже был завершающим. Когда мы говорим о пророках, ситуацию всегда надо рассматривать с этой точки зрения. Если же мы будем сравнивать их с собой, то станем ошибаться и никогда не постигнем истины. 

   Зулейха и высокочтимый Юсуф (а.с.) – люди совершенно разных миров. Одна из-за любви потеряла разум и с парализованной волей жила только своими чувствами, а другой, познавший истину и тайну бытия, достиг высот непорочности, чистой любви к Аллаху и стал пророком – воплощением искренности и преданности. 

   Для обозначения чувств каждого из них используется глагол «хамма». Но значения этого слова в рамках цели и стремления каждого из них отличаются друг от друга. Юсуф склоняется в сторону чистоты и непорочности, а Зулейха – вожделения и греха. Словно один человек убегает от греха, а другой гонится за ним. Появись у Юсуфа желание совершить грех, и такой погони не было бы. Это означает, что его желания были направлены на достижение совершенно другой цели. И он стремился к этой великой цели. Когда мы внимательно посмотрим на борьбу, развернувшуюся между ними, это само собой проявится. Высокочтимый Юсуф так сопротивлялся Зулейхе, что в желании помешать ему выйти из комнаты она порвала на его спине рубаху. В этот момент Юсуфу удалось открыть дверь и выскочить наружу, а женщина выскочила следом за ним. Неожиданно оба предстали перед визирем, мужем женщины. Зулейха, оказавшись в таком положении, поначалу растерялась, не зная, как быть в создавшейся ситуации, но потом сразу стала обвинять Юсуфа. Однако ни она сама, ни ее муж не верили этим обвинениям. Ведь тут было еще одно доказательство. Это, конечно, порванная на спине рубашка высокочтимого Юсуфа, которая могла заставить умолкнуть даже самых искусных ораторов. Свидетелем был также родственник Зулейхи – ребёнок, еще не умевший говорить. Все стало ясно: Юсуф не проявил ни крупицы желания согрешить. Ведь сорочка порвалась со стороны спины. Если бы Юсуф домогался Зулейхи, а та защищалась, одежда была бы разорвана спереди. Юсуф в этом увидел знамение Бога для его оправдания. Вот так Аллах одной порванной сорочкой защитил его и помог сделать еще один шаг в сторону великого будущего. 

   Отсюда ясно, что «хамма» Юсуфа было проявлением одной любви, а «хамма» Зулейхи – совсем другой. Некоторые толкователи впадают в заблуждение. Руководствуясь обыденными понятиями материального мира, они одинаково оценивают поведение обоих, взвешивая на одних весах и «хамму» пророка, достигшего соединения с Аллахом, живущего с постоянной мыслью о Нем, и «хамму» женщины, глаза которой ослеплены вожделением. Думается, что надо пересмотреть все толкования, которые не прошли проверки Кораном и сунной. Ведь не секрет, что большинство из них были искажены многочисленными легендами и преданиями. Да, мы абсолютно уверены в том, что люди, которые подходят к пророку с теми же мерками, что и к обычному человеку, не могут понять его духовности и получить пользу от его живительной атмосферы. 

   «Пророк Юсуф уже всей душой готов был принять предложение Зулейхи, но в этот момент увидел высокочтимого Якуба. С удивлением смотрел тот на Юсуфа». Такого рода нелепости относятся к тем измышлениям, которые бросают искажённые писания в адрес пророков, и они должны быть решительно вычеркнуты из наших книг. 

   Ученый – авлия Абдулазиз Даббаг[33] так толкует этот аят: «Зулейха действовала в соответствии со своими желаниями и воображением, а Юсуф хотел добиться того, чтобы она отказалась от своего желания, и, возможно, он поднял бы на нее руку». Так он толкует слово «хамма». 

   Чем иным можно объяснить тот факт, что Посланник Аллаха, Мухаммад (с.а.с.), когда ему говорили: «Ты – благородный», отвечал: «Благородный – это сын благородного, сын Ибрахима, сын Исхака, сын Якуба – Юсуф». Его прадед – высокочтимый Ибрахим, его дед – Исхак, его отец – Якуб. Юсуф и был таким благородным, сыном благородного... И Пророк Аллаха в этом иерархическом ряду отмечает высокочтимого Юсуфа. 

   Пророк, когда старания женщины соблазнить его, когда действия ее зашли очень далеко, так обратился к своему Аллаху: «О, мой Господь! Я скорее предпочту тюрьму, чем то, что она предлагает мне» (Св. Коран, 12:23). Он отказывался от наслаждений в этом дворце и в силу своей непорочности предпочитал заключение. Не достаточно ли для доказательства его чистоты того, что он почти на девять лет обрёк себя на мучения, защищая свою непорочность? При виде неописуемой красоты Юсуфа женщины, потеряв рассудок, порезали свои руки.[34] Они разгласили страсть Зулейхи к нему, чтобы поставить его в затруднительное положение, и пускались на многие уловки, чтобы соблазнить Юсуфа,[35]. Но всякий раз видели перед собой юношу с сильной и крепкой, как скала, верой и никому никак не удавалось склонить его к грехопадению. 

   Юноша обратился к Аллаху с горячей молитвой, чтобы Он уберег его от вхождения в порочный круг. И Аллах принял его молитву и взял под свою защиту, когда тот находился в тюрьме. И в последующие времена все двери тюрем были открыты для мучеников. Тюрьма для служителей веры и Корана стала «Школой Юсуфа». 

   Юсуф так заботился о своей непорочности, что однажды, когда ему разрешили выйти из тюрьмы, он стал настаивать: «Пока все не узнают о моей невиновности, я из тюрьмы не выйду (Св. Коран, 12:50). Одно дело – жить целомудренно, и совсем другое – доказывать свою целомудренность и безгрешность. И то и другое имело большое значение для его будущей миссии. Он не вышел из тюрьмы... Зулейха прилюдно признала свою вину и подтвердила чистоту и непорочность высокочтимого Юсуфа[36]. 

   Даже Зулейха признала непорочность и безгрешность Юсуфа. Не знаю, что и сказать тем, кто до сих пор пытается приписать этому славному пророку грех 

   [1] Муджтахид – ученый-правовед, имеющий право выносить самостоятельные богословско-правовые заключения (совершать иджтихад).

   [2] Мунави, Файзуль-кадир, 4/34.

   [3] Кашфуль-хафа, 1/428.

   [4] См.: Св. Коран, 22:25.

   [5] См.: Св. Коран, 33:30.

   [6] Бухари, Тафсир, 3.

   [7] Абу Давуд, Татавву, 12.

   [8] Муслим, Фазаиль, 17.

   [9] Барду-салам – букв.: прохлада и здравие (покой).

   [10] Муслим, Иман, 271.

   [11] Сириус – самая яркая из ближайших к Солнцу звезд.

   [12] Марифатус-Сани’ – буквальное значение - познание Создателя.

   [13] Саййид Кутуб (1906-1967) – писатель-публицист, ученый - богослов из Египта, автор ряда крупных произведений.

   [14] Баязид Бистами (ум. 874 г.) – знаменитый суфий IX века из Ирана. Сохранились отдельные части сборников его высказываний.

   [15] Молла Джами, Нафахатуль-унс, 521.

   [16] Бухари, Анбия, 11.

   [17] Бухари, Анбия, 8-9.
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   [19] См. Св. Коран, 37:89.

   [20] Бухари, Анбия, 8.

   [21] Бухари, Анбия, 9.

   [22] Немрод – правитель, упоминаемый в священных книгах, объявивший себя богом и пытавшийся доказать это Пророку Ибрахиму (а.с.).

   [23] См.: Св. Коран, 1, 49:10.

   [24] Бухари, Джанаиз, 81. 

   [25] См.: Св. Коран, 17:23.

   [26] Рази, Мафатихуль-гайб, 13/37-40.

   [27] См.: Св. Коран, 23:24, 68; 37:17, 126.

   [28] См.: Св. Коран, 37:102-103.

   [29] Ибрахим, 14:37; Куртуби, 9/242-243.

   [30] Анбия, 21:69; Куртуби, 11/200-201.

   [31] Бухари, Анбия, 8.

   [32] Бухари, Иман, 37.

   [33] Абдулазиз Даббаг, Аль-ибриз, 262.

   [34] См.: Св. Коран,12:31.
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Непорочность Пророка Мухаммада (c.a.c.)      

   Все пророки безгрешны. А Пророк пророков – наиболее безгрешный среди них. Он – Султан пророков, господин и цель создания всего сущего. На пророческом небосклоне не было более яркой звезды, чем он. Каждый пророк направлялся в определенное место и в определенный период времени местом, куда был направлен он, была вся Вселенная, а временем – бесконечность, вечность. И собеседником его было все сущее[1]. 

   Да, никакой пророк не мог объяснить и истолковать истину бытия так, как он. В то время еще не была развита наука, а все сущее не было основательно изучено. Это должно было случиться в период жизни Пророка, высокочтимого Мухаммада. Так оно и случилось, и ни одно из слов, сказанных им, не пришло в противоречие с наукой и научными открытиями. 

   Да, и другие пророки – звезды, излучающие свет, но когда восходит солнце, свет их меркнет. Потому что он – солнце солнц, светоч и цель всего сущего. Как прекрасно сказал Бусайри: «Он солнце добродетели, а другие же– звезды, что посылают свой свет людям только ночью». 

   Да, он безгрешнейший из безгрешных. И поэтому его непорочность, то есть исмет, находится на недостижимой для других высоте. 

   Даже злейшие его враги не могли найти слов, затрагивающих его непорочность, они не смогли ни в чем упрекнуть его целомудрие и непорочность и до скончания веков не смогут сделать этого. Потому что он – символ целомудрия и безгрешности. Как же можно даже подумать о пыли или грязи на подоле его одежды, если он – Мустафа, являющийся олицетворением чистоты, благородства и избранности? 

   Враги старались по-всякому оклеветать его. Например, называли безумным, меджнуном. Да, в каком-то смысле он, действительно, безумец в своей любви к Аллаху, что и доказал всем своим существом. 

   Его называли чародеем. Даже самые упрямые и упорные люди смягчались в его присутствии. К нему стекались все очарованные им и шли за ним по его пути. А безбожники, чей разум не давал им увидеть истину, не знали, что и сказать. «Это мотыльки, которые летят на огонь колдовства», – говорили они, успокаивая себя. На самом же деле их притягивали сила веры, очарование совершенства и притягательность красоты. 

   Его называли гадальщиком. Да, он предсказывал все, что должно было произойти до скончания веков. Прежде люди слышали такие слова только от гадальщиков. Но если бы они были чуть более внимательными, то могли бы заметить разницу между ним и теми предсказателями, чьи слова были переплетены с ложью. Наш Пророк же всегда говорил правду и сообщал только то, что видел своими глазами и в чем был уверен. Если он – безумец (упаси Аллах!), значит в мире не существует ничего, что можно было бы назвать умным. Ему даже и во сне не снились такие далекие от серьезности вещи, как колдовство и гадание. Ибо даже сны его были так же серьезны, как и совершаемые им поступки, словно порывы благословенного ветерка, дувшего с неземных миров его жизни. Эти порывы также олицетворяли часть его послания. 

   Он подвергся всевозможной лжи и клевете, противоречившей разуму, здравому смыслу и рассуждению, но никто так и не смог ничего сказать по поводу его целомудрия и безгрешности. Потому что любое сказанное слово скомпрометировало бы своего хозяина. Об этом хорошо знали и друзья, и враги... 

   До сегодняшнего дня тысячи людей и множество книг пытались дать объяснение жизни нашего Пророка. Среди них были и такие, кто, как мотыльки, летели на яркий свет, и те, кто были схожи с летучими мышами, боящимися этого света. Все, даже представители других конфессий, подтверждали непорочность и целомудрие Пророка. 

   И мы в каком-то смысле подобны мотылькам, кружащим вокруг его огня. Мы постоянно говорим о его непорочности и безгрешности. Это даже не умение ценить, а вынужденный образ мыслей и способ объяснения таких понятий, как право, обязанность, публичная оценка. Но хочу предостеречь тех, кто читает эти строки: не надо искать его и его целомудрие в моих высказываниях. В этом плане настоящими гидами служат книги предков, их чистые и непорочные души. В сознании Пророка (с.а.с.) виден только Аллах. А сам он, чистый и непорочный наместник Бога, может быть отражён только через сознание праведных предков. Наша душа и сознание – это шатер, где отдыхает Султан пророков. Струны моей души, к которым прикасается смычок печали, заставляет меня сказать так: «О, Чистый Пророк! Явись еще раз, как ты явился миру четырнадцать веков назад! Так же как озарил тёмный мир арабов тогда, озари и нас! Прошу тебя, пришпорь своего коня и приди к нам! Поверь, уже выросшее светлое поколение не оставит тебя одного. Достаточно только твоего знака, твоей улыбки для них, чтобы пожертвовать они своими жизнями для тебя!» 

   Некоторые предостережения, ниспосланные Мухаммаду (с.а.с.) 

   В Священном Коране есть некоторые предупреждения, обращенные к нашему Пророку. Внешне кажется, что они затрагивают его безгрешность и безупречность. Некоторые могут подумать, что «не было бы предупреждения, если бы не было ошибки». Но на самом деле (как мы уже настойчиво повторяли) эти предупреждения не были посланы в связи с грехом или ошибкой. Вероятно, наш Пророк был предупреждён в те моменты, когда он вместо лучшего выбрал хорошее, и как представляющий только наилучшее, получил подобающий урок. Подобно тому, как если бы предупредили нас, когда мы захотели бы воспользоваться обычной водой, хотя имелась родниковая, ключевая вода. 

   Да, пророков могут предостеречь, что если есть райский Кавсар, будет ошибкой пить из Замзама, святого источника в Мекке. Нас упрекнут, если мы оступимся и рискнем скатиться в Ад (упаси Аллах!). А они тот же упрёк получат, оставаясь пребывать в небесах. Поэтому ни в коем случае нельзя оценивать пророков мерками бренного мира, поскольку будут ошибочными наши рассуждения о них, тех, кого взяли в небесный дворец и которые удостоились высшего блаженства. Как можно сравнивать их с людьми, стоящими на улице и не могущими приблизиться даже к входу в сад, окружающему этот дворец; как можно взвешивать их поступки на одних весах? Даже улыбка того, кто стоит на улице, считается милостыней. А улыбка обитателя дворца может быть воспринята как дурной поступок. Да, мера весов и критерии к тем и другим совершенно разные. Кому много дано, с того больше и спросится. И те предостережения, которые адресованы нашему Господину в Коране, надо оценивать с этих позиций. 

   Что же это за предостережения? И почему они обращены именно к нашему Пророку? Рассмотрим последовательно эти моменты и постараемся проанализировать обращения к Посланнику Аллаха, прочитав в них благосклонность, которая выглядит как предупреждение, а добродетельные поступки – как грех. И в завершение, обращаясь к нему, скажем еще раз: «Нет никого, кто мог бы соперничать с тобой в целомудрии и безгрешности!» Тем самым вновь подтвердим его пророчество и исмет. 

   Причины предостережений Заложники Бадра 

   Аят, который пришел в связи с заложниками, взятыми мусульманами в плен после битвы при Бадре, выглядит как предупреждение Пророку Мухаммаду (с.а.с.). Он говорит следующее: «Ни одному пророку не годится иметь пленных, пока он не повергнет врагов на землю. Вы стремитесь к земным благам, а Аллах желает будущего для вас, Аллах – Всемогущий, Мудрый! Если бы это не было ранее вынесенным повелением Аллаха, то вас постигло бы великое наказание. Ешьте же то, что вы взяли как добычу справедливым путем и бойтесь Аллаха: поистине, Аллах прощающ, милосерден!» (Св. Коран, 8:67-69). 

   Пророк не может иметь пленников. Прежние пророки тоже не имели. Как же узнать, что делать с пленниками, если у них никогда и не было их? 

   Пророк до тех пор, пока не станет твердо на ноги, пока не сможет существовать сам, без поддержки, пока не докажет свою правоту, не должен был так поступать. То есть, не должен был за выкуп отпускать своих пленников, пока существует опасность для мусульман. Освобождение пленников за выкуп, возможно, помешало бы мусульманам окончательно выпрямить свои спины, укрепить свои позиции, ускорить достижение баланса в соотношении двух противоположных сил. Потому что единственной страстью Пророка в этом мире было установление религии, таковы же чувства и убеждения тех, кто находится рядом с ним. Да, решение было принято, дело сделано. Но могло бы быть принято лучшее в глазах Аллаха решение. И Всевышнему было угодно другое решение. 

   Если бы Богом заранее не было предопределено, что Он не станет порицать вас за совершённые действия, вас могло постичь наказание. 

   Когда Посланник Аллаха победил врагов в Бадре, мусульманам показалось, что их души окропили прохладной водой. Этого хватило для того, чтобы потушить пожар, длившийся в их душах пятнадцать лет. Потому что в течение этих пятнадцати лет они терпели мучения и видели много несправедливости и зла со стороны язычников. Сначала их разлучили с их любимой Меккой и вынудили уйти в Медину. Но мекканским безбожникам и этого было мало – они стали совершать нападения на их новую родину. Мусульмане терпели и не предпринимали ответных действий. До Бадра им было запрещено при любых обстоятельствах оказывать физическое сопротивление безбожникам. «Быть безрукими против тех, кто бьет; безъязыкими против тех, кто бранит; бездушными, против тех, кто обижает и разрушает душу», – так говорили и соответственно действовали. И вот Аллах дал им разрешение бороться[2]. Мусульмане теперь могли отвечать на военные действия и, как минимум, обороняться. Бадр был первым после снятия запрета сражением. Мусульмане победили и захватили в плен своих врагов. Такое событие произошло впервые. Посланник Бога, как и в других случаях, когда еще не было божественного объяснения, вынес на обсуждение вопрос о пленных. 

   Сначала, в соответствии со своим характером и состоянием души, сложившимся под влиянием Корана, он хотел освободить пленных. Потому что до этого момента Коран всегда говорил ему: «Сейчас ты действуй снисходительно» (Св. Коран, 15:85); «Призывай на путь Господа мудро и с хорошим наставлением» (Св. Коран, 16:125), направляя его по этой дороге. Умение прощать было до такой степени присуще природе характера Пророка Мухаммада, что невозможно было даже представить его без этого важного качества. Невозможно, потому что Коран говорил ему: «И поистине ты – великого нрава» (Св. Коран, 68:4). Каждому человеку присущи определённые черты высокой нравственности. Но наш Господин был наследником всех этих качеств. Он обладал божественной нравственностью, которая проявляется в строчках, страницах и сурах Корана. Воплощением этой нравственности является высокочтимый Мухаммад (с.а.с.). Насколько его душа была всепрощающа, видно из того, как после победы в Мекке людей, которые не раз доставляли ему тяжелейшие страдания, он просто-напросто угостил шербетом, сказав им: «Вам прощается сегодня» (Св. Коран, 12:92). Затем объявил всеобщее прощение[3]. 

   Он всегда всей душой стоял за прощение. Несмотря на это наш Пророк по обыкновению вынес этот вопрос на обсуждение. Прежде было выслушано мнение высокочтимого Абу Бакра (р.а.), отвечавшего так: «О, Пророк Аллаха, это твои соплеменники, твой народ. Конечно, они тебе и мусульманам принесли много зла. Но если ты выберешь путь прощения и простишь, а не казнишь их, отпустишь на свободу, то завоюешь их души, их любовь и с твоей помощью они встанут на верный путь. Думаю, что их надо простить». 

   Посланник Аллаха спросил и высокочтимого Омара (р.а.). Он ответил так: «О, Пророк Аллаха! Наши пленники – самые влиятельные люди Мекки. Если мы их уничтожим, безбожие больше не сможет выпрямить спину и не сможет нам противостоять. Поэтому их надо казнить. Поручи каждому мусульманину казнить самому своего родственника из пленников. Пусть высокочтимый Али убьет Акила... Абдуррахмана пусть убьет его отец Абу Бакр. А моего родственника дай мне, и я его убью»[4]. 

   Мнения были высказаны. Сыддык (высокочтимый Абу Бакр) был за освобождение пленных, а Фарук (высокочтимый Омар) – за их казнь. Пророк обратился сначала к высокочтимому Абу Бакру, а потом – высокочтимому Омару. Он сказал так: «О, Абу Бакр! Ты похож на моего отца – высокочтимого Ибрахима (а.с.). Его соплеменники причинили ему много зла, даже бросили в огонь. А он вознес руки к Господу и взмолился: «Господи! Кто последует за мной, тот – от меня, а если кто ослушается меня, то ведь Ты – прощающий, милостивый!» (Св. Коран, 14:36). 

   И еще ты похож на Ису. Его соплеменники тоже причинили ему много зла. А он так молился за них: «Если Ты их накажешь, они – Твои рабы, а если Ты простишь им, то ведь Ты – великий, мудрый!» (Св. Коран, 5:118)[5]. 

   Однажды Пророк (с.а.с.) повторит эти слова и скажет так: «Возле райского пруда я увижу группу людей, которых отгонят, как отгоняют верблюдов от воды, и я взмолюсь перед Аллахом: «Мои сахабы! Мои сахабы!» Тогда мне будет сказано: «Ты не знаешь, что они натворили после тебя!» Что же я могу сказать? Я тоже скажу ,как праведный раб Иса (а.с.): «Если ты их накажешь, то ведь они – твои рабы, а если ты простишь их, то поистине, ты – Прощающий, Мудрый!»[6] 

   Высокочтимый Абу Бакр (р.а.) – первый ученик Пророка (с.а.с.). Его мнения, суждения схожи с мнениями Посланника Аллаха. Это сходство настолько сильно, что проявляется в принимаемых ими решениях. 

   Посланник Аллаха повернулся к высокочтимому Омару (р.а.) и тоже указал на его сходство с двумя другими великими пророками: «О, Омар! Ты подобен высокочтимому Нуху, который сказал: «И сказал Нух: "Господь мой, не оставляй на земле из неверных ни одного обитающего в доме». (Св. Коран, 71:26). 

   И еще ты похож на Мусу. Он так говорил: «Господь Наш! Уничтожь их (фараона и его прислужников) богатства, ожесточи их сердца, ибо они не уверуют, пока не испытают мучительное наказание» (Св. Коран, 10:88)[7]. 

   Оба пророка претерпели много зла и обид от своих соплеменников и других врагов Аллаха. Но видя, что их упрямство и своенравие день ото дня растут, они обратились к Аллаху с мольбой, о которой говорится в аятах. Возглавляя народ, заслуживающий проявления божественного величия и могущества над ними, эти два пророка, натура которых была заложена также под дуновением могущества и величия Создателя, если и совершили подобную мольбу, то несомненно сделали доброе дело. Своей мольбой они хотели остановить вред, наносимый живым и мёртвым отцами безбожия, а также, взяв под опеку сирот, остающихся после безбожников, подготовить из них мусульманское общество. И поэтому Аллах, проявляя один из своих эпитетов Кахир (т.е. Могучий, Наказывающий, Принуждающий) осуществил исход, предначертанный для погибающих безбожников, и заслуженный ими, по просьбе и мольбе этих пророков. 

   Наконец, Пророк Аллаха (с.а.с.) принял решение, которое своей добротой и милосердием соответствовало его великой душе и всему, что он совершил до того момента. Оно отвечало и мнению высокочтимого Абу Бакра (р.а.): «Не будем убивать этих пленных. Пусть они познакомятся с Исламом и обретут жизнь вечную», – решил он. 

   А теперь послушаем продолжение этой истории из уст высокочтимого Омара (р.а.): «Решение было принято. Я отошел по делам, а когда вернулся, увидел Пророка Аллаха и Абу Бакра плачущими. Я спросил: «Почему вы плачете?» Они не в состоянии были ответить. Оба плакали навзрыд. Я настаивал: «Скажите мне, может быть, и я поплачу с вами». И он прочитал мне шестьдесят седьмой, шестьдесят восьмой и шестьдесят девятый аяты из суры «Анфаль». Эти аяты пришли как предупреждения, замечания Пророку в ответ на принятое им решение...»[8]. 

   Аллах наделил его позволяющими выносить суждения правом и талантом. И высокочтимый Мухаммад, воспользовавшись этим правом, принял правильное решение. Но Аллах не признает просто хорошие поступки, когда речь идет о самом любимом Его рабе, он говорит ему: «Тебе подходит не хорошее, а самое лучшее». Он склонился к хорошему, и Аллах предупредил его. Он не согрешил и не сделал ошибки. Пророк Аллаха всегда выбирал лишь между хорошим и лучшим. Вот как следует понимать эту ситуацию..., а потом обратить внимание на форму выражения в аяте, чтобы стало понятно, насколько тепло Аллах относился к Своему Пророку. 

   В мягкой форме было высказано следующее: «Если бы в книге судеб не было заранее записано, что произойдет именно так, и что вы воспользуетесь взятыми трофеями, вас постигло бы жестокое наказание за то, что вы взяли (Св. Коран, 8:68)». 

   В арабском языке слово «лавла», упоминаемое в аяте, означает «... если бы не было чего-то». Обратим внимание на следующее выражение из аята: «Если бы не было упреждающего писания...», то есть Аллах уже давно принял решение, по которому следовало получить военные трофеи и воспользоваться ими. Это положение продолжало действовать, и поступки соответствовали этому правилу. Значит Аллах предопределил захват трофеев и пленников, и в дальнейшем Он не будет запрещать их, но эта ситуация была экзаменом для них. Как и в случае с высокочтимым Адамом (а.с.), то, чему следовало произойти позже, случилось несколько ранее положенного, и вместо «лучшего» было осуществлено «хорошее». Собственно после Бадра решение Пророка (с.а.с.) и так будет претворяться в жизнь. Другой аят может подтвердить это мнение: «Когда вы встретите во время войны неверных, бейте их беспощадно и связывайте крепче взятых из них в плен. А когда закончится война, вы им дадите свободу или отдадите за выкуп. Если бы Аллах захотел, Он сам бы победил их, но это чтобы испытывать одних из вас другими. Деяния тех, кто умирает на пути Господнем, не будут оставлены Всевышним (Св. Коран, 47:4)». 

   Наш Пророк (с.а.с.) как будто разгадал в тот момент божественное повеление, которое должно было прийти позже. И так как в этом решении не было спешки, оно стало правильным, но не лучшим. Кроме того, наш Господин, называя пять привилегий, которые были дарованы из всех пророков только ему, упоминал среди них и разрешение на взятие трофеев[9]. До Бадра трофеи не были объявлены разрешёнными, также они не были дозволены и предыдущим пророкам. Но в тот день они будут разрешены для мусульман. И как раз накануне этого к нашему Пророку пришло предупреждение, которое внешне выглядело как упрек или замечание. Кроме этого, то, что разрешение на трофеи пришло после того, как Пророк (с.а.с.), совершив иджтихад[10], счёл дозволенным взятие трофеев, также является фактом, требующим особого внимания. 

   Посланник Бога, воспитанный Им (хвала Ему) в духе божественной нравственности не мог принять иного решения, ибо стрелка его общей нравственности показывала точку, к которой его привел совершённый им иджтихад. Действительно, пришедшее позднее повеление подтвердило решение, вынесенное до этого Пророком. Законность использования военных трофеев подтверждена аятами из Корана. В то же время она не препятствует совершению джихада искренне, только в угоду Всевышнему. 

   Надо ли было запрещать по окончании битвы с врагом присваивать его богатства? Ведь это подрывало экономическую мощь противника, делая его слабее, а мусульман – сильнее. Кроме того, это стимулировало тех, чья вера еще не так сильно укрепилась. Для тех, кто постоянно сражался и для кого трофеи не являлись самоцелью, они были в то же время необходимы, чтобы обеспечить существование свое и своих близких. Однако никто не может заставить непременно брать добычу. Кто хотел, тот мог поступать, как Амр бин Ас и сказать, как он: «Я стал мусульманином не ради трофеев»[11]. Но невозможно ждать такой беззаветности ото всех. Самоотверженность не может требоваться, она должна совершаться. 

   В завершение темы хочу еще раз напомнить один момент, которого мы уже касались, говоря о высокочтимом Адаме (а.с.), прикоснувшемся к запретному плоду, позднее разрешенным Аллахом для всех. Это то, что этим запретом Создатель проверял высокочтимого Адама. Я думаю, что та же ситуация была и в отношении военной добычи. Добыча, которая в дальнейшем станет разрешенной для всех, сразу после Бадра послужила средством для испытания мусульман. Позднее было объявлено окончательное решение по этому делу. И так как совершённые мусульманами действия в отношении пленников не противоречили основному положению по этому вопросу, то на них не было греха. Аллах хотел обратить внимание на то, что в человеческой природе существует склонность к земным благам, и Он желал, чтобы эта склонность впредь не развивалась. На самом деле урок, извлеченный из этого случая, был предназначен для всех мусульман. А если говорить о Посланнике Аллаха (с.а.с.), то он ни до ни после этого не испытывал особой любви к земному миру. Предупреждение было обращено непосредственно к высокочтимому Мухаммаду, у которого не было названной склонности, с тем, чтобы все взяли с него пример и восприняли урок, не чувствуя себя оскорбленными. 

   Это было проявлением тактичности и тонкости, с которыми обращался к Своему собеседнику Аллах. 

   Случай в Табуке 

   В Табук[12] мусульманские войска пришли в полной боевой готовности, предпринимая действия по остановке византийцев на подступах к Аравии, но вернулись назад, не вступив в сражение. В Табук шли в ожидании серьезной битвы. И потому Посланник Аллаха открыто призвал всех мусульман к священной войне за веру. Но некоторые люди попросили разрешить не участвовать им в войне, выдвигая свои причины, и Посланник Аллаха дал им такое разрешение. 

   Второй аят, носящий характер предостережения, снизошел к Пророку в связи с этими событиями. Аят говорил ему так: «Да простит тебя Аллах! Зачем позволил ты им (остаться), прежде чем узнал ясно тех, которые говорили правду, и тех, которые лгали? (Св. Коран, 9:43). Первое предложение этого аята переводится так: «Да простит тебя Аллах!», но, на наш взгляд, в таком виде в нем чувствуется как бы совершенный грех, и обращение выглядит не совсем корректно. Это предложение лучше перевести как «О, прощаемый Аллахом Пророк!», или как в тексте выше приведенного аята: «О, Пророк, которого простит Аллах!» В этом случае оно передавало бы тонкое, деликатное отношение Аллаха к Своему Пророку, милость к нему. 

   Аллах (хвала Ему) начал аят такими словами, чтобы обрадовать Посланника Бога. Предложение, которое выглядит как предупреждение, идет следом. Вокруг слов, с которых начинается этот аят, расцветают цветы улыбок. Все мастера слова (от Замахшари[13] до Саккаки[14]) считают этот аят не как предупреждение Пророку, а как выражение божеского благоволения[15]. 

   Отец, беззаветно любящий своего ребенка, нежно треплет его за ухо, стараясь не причинить боли и желая, чтобы тот не воспринимал это как наказание. Так и здесь в обращении Аллаха к высокочтимому Мухаммаду мы отмечаем улыбку божественной милости, а предупреждение отходит как бы на второй план. Ни в коем случае этот аят не является выговором Пророку Мухаммаду (с.а.с.). 

   Вероятно, что этим аятом Аллах хотел сказать Своему Посланнику следующее: «Ты ничего не сказал тем, кто пришел к тебе за разрешением не участвовать в войне. Ты знаешь, что среди них есть и лицемеры. Они выглядят настоящими мусульманами, но в их душах всевозможная смута и порочность. Почему ты дал им разрешение? Те, кто доказал тебе свою верность и правдивость должны были отделиться от лживых, обманывающих и вероломных лицемеров, и ты бы их всех распознал. Ведь сам же охарактеризовал их так: «Лицемер, когда говорит – лжет, дает слово и не исполняет его, данную на хранение вещь не возвращает»[16]. Ты бы узнал каждого из них в лицо». Да, он все равно узнал бы их, но его всепрощение и мягкость на какое-то время отсрочили это распознание. 

   Мы видим, что в данном выражении ни в коем случае нет упрека, а есть лишь напоминание и чувствуется уважение, одобрение и даже похвала. Но надо подчеркнуть, что этим аятом Пророк Аллаха направляется к наилучшему, ибо он достоин не просто красивого, а самого прекрасного. 

   Замахшари говорит: «Где говорится о прощении, там есть грех»[17]. Но Фахреддин Рази[18] категорически не принимает такого объяснения: «Возможно, что там, где говорится о прощении, мы видим грех, но для пророков прощение означает только Любовь Аллаха»[19]. Если принять подобную точку зрения, аят от начала до конца будет наполнен благосклонностью к нашему Пророку. 

   Как было сказано выше, Пророк Мухаммад (с.а.с.) обладал даром предвидения. Он хорошо знал, что и как будет происходить, какое дело и как надо выполнить. И потому в подтверждение этого было предписано не воспрепятствовать лицемерам в их отказе от участия в походе и отделении. Потому что Пророк знал, что они все равно поступят по-своему. И тогда открыто обнаружат свое предательство... Это соответствовало бы желаниям Аллаха... и Он ждал подобных действий от нашего Пророка. Безусловно, Аллах показал ему всех предателей и посвятил своего любимого Пророка во все дела. Но их надо было окончательно разоблачить. 

   Как свидетельствует Коран, Пророк Аллаха (с.а.с.), дав предателям разрешение, упустил такой случай, и те вздохнули с облегчением. 

   Этот поступок был одним из проявлений его природы, которая у него отмечалась во всем. Например, он ни разу в своей жизни не поступал так, чтобы сорвать с кого-нибудь покров. Если кто-то и совершал ошибки, он никогда не бранил его, не говорил с ним напрямую и не рассказывал о них другим, но на основании полученных им предупреждений оповещал людей. Да, есть множество примеров таких его поступков. Подобным образом устранялись ошибки и не наносились обиды тому, кто их совершил. В этом тоже проявлялась высокая нравственность Пророка Мухаммада (с.а.с.). 

   Все совершают поступки в соответствии со своим характером. Вот и он поступил так, как велела ему его возвышенная натура. Он ни разу не сказал человеку, совершившему ошибку, что он о ней знает, чтобы не смутить его. Например, Пророк Аллаха, вероятно, хорошо знал всех лицемеров и того, кто управлял ими, но никогда не разглашал этих сведений. Не только не разглашал, но и обращался с этими людьми, как с мусульманами. Однажды один из лицемеров сам пришел к нему и объявил о своем раскаянии. Он совершенно избавился от своего предательства и стал настоящим мусульманином. Этот человек, раскаявшись, обратился к Пророку Аллаха: «О, Посланник Аллаха! Сколько еще людей находится в таком же положении, как и я. Может быть, позвать их, пусть и они обретут веру». На что Предводитель обоих миров, в согласии со своими принципами, ответил: «Ни в коем случае не делай этого! Они не должны догадаться, что я их знаю! Но ты сам можешь объяснить им, как надо поступить». 

   Да, он не срывал покровы и не смущал того, кто был перед ним. Абдуллах бин Убай бин Салул был его заклятым врагом. Но он всегда представлялся мусульманином. И Посланник Аллаха воспринимал его именно в этом качестве. Он не терял надежды на то, что тот станет настоящим мусульманином. Но Аллах не взял его под свою защиту, и тот умер как лицемер. На смертном одре, чтобы отвести от себя подозрения в лицемерии, он отправил своего сына к Пророку Мухаммаду, чтобы попросить его рубашку. Целью его было, чтобы люди сказали: «Если бы он был лицемером, то Посланник Аллаха не дал бы ему свою сорочку». И наш Пророк лучше всех знал это. И все же он опять не разорвал завесы, а отдал ему свою сорочку. И присутствовал на его похоронном намазе[20]. Потому что и сын и дочь умершего были хорошими мусульманами. Несмотря на всевозможные выходки со стороны лицемера, Пророк Мухаммад проявил выдержку и терпение. 

   А вот другой пример. Один сахаб хотел продать раба. И при этом желал, чтобы святость совершенного дела осталась за этим рабом. А по законам Ислама это право принадлежит человеку, который освободит этого раба. Если религия требует этого, настаивать на обратном не следует. Может быть, сахаб еще не знал религиозных предписаний по этому вопросу и потому сделал такое предложение. Ситуация стала известна нашему Господину. Посланник Аллаха, как обычно, не стал открыто говорить с этим человеком. Он поднялся на минбар и объяснил, не упоминая конкретных лиц, как в соответствии с постулатами религии следует вести себя в подобных случаях. И завершил свое объяснение словами: «Святость дела освобождения раба принадлежит тому, кто освободит раба». 

   Можно привести множество примеров, когда Пророк Аллаха в силу своего характера ни разу открыто не указал виновному человеку на его ошибку, дабы не смутить последнего. Так было и в приведенном случае с лицемерами, пришедшими за предоставлением им разрешений, когда сыграл роль его характер... Чтобы не сорвать завесы, он ничего не сказал людям, пришедшим к нему за освобождением от службы, и всем дал разрешение. Да, у него была открытая душа: «Разве Мы не вскрыли грудь твою и не сняли с тебя ноши твоей...» (Св. Коран, 94:1). Достославен Пророк, имеющий такие тайны. Когда предатели пришли к нему за разрешением не участвовать в войне, он позволил им это, хотя ему и были известны их истинные мотивы. Насколько же велика степень его достоинства, если и Коран, и Библия, и Тора, словно соревнуясь, прославляют его величие. 

   Сура «Абаса» 

   Сура «Абаса»[21], на первый взгляд, выглядит предупреждением Пророку. Не входя в анализ этой темы, передадим случай, который стал причиной ниспослания этой суры. А затем, заострив внимание на смысле этих аятов, некоторые из коих используют для того, чтобы опорочить нашего Пророка, постараемся показать его чистоту и совершенство, сияющие подобно солнцу. 

   Пророк Аллаха, сидел в окружении известных людей племени курайшитов таких, как Утба и Абу Джахль, и рассказывал им о религии. В тот самый момент он, сконцентрировавшись на теме разговора, вел беседу. Вошел Абдуллах ибн Умму Мактум (р.а.), который был слеп, и обратился к высокочтимому Мухаммаду: «О, Пророк Аллаха, направь меня на истинный путь». Когда он несколько раз повторил эти слова, Посланник Аллаха сделал недовольное лицо и повернулся к нему спиной, продолжая свою беседу. Вот это и стало причиной ниспослания суры. 

   Если мы, зная это, попробуем разобраться в ситуации, то поймем, что не будь вошедший сахаб слепым, поступок нашего Пророка никогда не стал бы темой Божьего предупреждения. Но тот был слеп, поэтому наш Господин должен был отнестись к нему снисходительно. И поэтому его недовольное выражение лица и то, что он отвернулся, не ответив, стало причиной предупреждения. Вот как, на первый взгляд, обстоит дело. Но если взглянуть внимательнее, можно увидеть и другую сторону истины, и тогда станет понятно, что предыдущий вывод несколько преждевременен. 

   Во-первых, для визита к уважаемым людям существуют свои правила. Нельзя было приходить к Посланнику Аллаха, как к обычным людям и стоять возле него, как возле любого другого человека. Во многих аятах Корана указывается на соблюдение определенных правил поведения: когда надо заходить к нашему Господину, сколько времени оставаться с ним, в каком тоне говорить с ним. Всему этому сам Всевышний обучал мусульман[22]. 

   Эти же моменты важны и тогда, когда речь идет о поведении в присутствии Аллаха. Прекрасный тому пример: нельзя проходить перед человеком, совершающим намаз. Если он совершает намаз перед Аллахом, и кто-то нарушает его спокойствие, желая пройти перед ним, то по мнению сторонников ханафитского мазхаба этот человек должен быть предупрежден. А последователи маликидского мазхаба считают, что ему надо противодействовать. Если он настаивает на своем, его можно один раз ударить в грудь[23]. Ибо можно сказать, что человек, совершающий намаз, находится перед Всевышним Аллахом и говорит с Ним. Даже когда беседуют два человека, пройти между ними считается некультурным, так подумайте сами, насколько некультурно пройти перед человеком, читающим намаз? Поэтому наш Господин и говорит: «Если бы человек, который прошел перед совершающим намаз, осознал свою вину, то даже после сорокалетнего ожидания он не прошел бы перед молящимся». Как предстояние перед Аллахом имеет свои традиции и правила, так и нахождение перед Избранником Аллаха требует определенной дисциплины. 

   Что делал в этот момент наш Господин? Он добросовестно старался передать в каменные сердца двух людей вдохновение своей души. Он, который очень ревностно относился к хидаяту (т.е. наставлению людей на правильный путь). Об этом в Коране сказано: «Как будто бы ты готов погубить себя по их следам, от горя, если они не поверят этой истории» (Св. Коран 18:6), и «может быть, ты готов убить самого себя оттого, что они не веруют» (Св. Коран 26:3). Да, когда он видел неверующего человека, то очень огорчался, вплоть до болезненного состояния. И вот, когда он разговаривал в таком настроении, вдруг приходил кто-то и вмешивался в разговор, разрушал атмосферу беседы, отвлекал внимание. Конечно, этот человек, пришедший к нему, имел законное оправдание, поскольку он был слеп. Но и Пророк Аллаха, если сделал недовольное лицо и отвернулся, имел не менее десяти законных причин так поступить. И тогда представляется неверным шагом считать его поступок ошибкой. 

   Если дело обстояло так, то решение и ответ должны были быть именно такими. В дошедших до нас книгах хадисов Бухари, Муслима, Ибн Маджа[24], Абу Давуда, Тирмизи, Насаи, Ахмада бин Ханбала, Хакима этот случай передается не так, как в комментарии к Корану. В толкованиях Корана одним из действующих лиц выступает наш Господин, а другим – Ибни Умму Мактум (р.а.). Называют также имена фигурантов Абу Джахля и Утба. Есть толкователи, которые называют и другие имена человека, пришедшего к нашему Господину. Возникает даже вопрос: был ли на самом деле этот человек слеп, или это всего лишь метафорический образ? Точно неизвестно. Тогда возникает ряд соображений. 

   В связи с этим случаем, кроме Ибни Умму Мактума упоминается еще семь человек, в итоге их оказывается восемь, и нет никаких оснований считать, что именно Ибни Умму Мактум был собеседником Пророка. Этот достойный сахаб одним из первых принял Ислам, и наш Господин два раза ставил его на свое место в Медине. Существует предположение, что впоследствии тот стал шахидом в Кадисийе[25]. Он был в родстве с Пророком через высокочтимую Хадиджу. Да, Ибни Умму Мактум был сыном дяди Хадиджи, жены Мухаммада. Поэтому его не могли ни проигнорировать, ни выгнать. И хотя Ибни Умму Мактум был слеп, он был представителем Аллаха, человеком, отвечающим за свои поступки и дела, чье имя можно в последнюю очередь упомянуть среди названных выше. 

   Кто знает, возможно, этот слепой был из изменников, и Пророк Аллаха знал о его делах? Ибни Умма Мактум не был искренним в своем желании встать на истинный путь, поэтому лицо Пророка Аллаха и приняло недовольное выражение, и тот отвернулся от него, что было абсолютно естественной реакцией. Это не значит, что мы рассматриваем этот случай именно под таким углом зрения, тем более, что мы лишены достаточных доказательств. Но и точка зрения тех, кто называет героем этих событий Ибни Умму Мактума (р.а.) тоже не более, чем одно из мнений, наряду с нашим. Тогда надо признать, что обе они имеют равное право на существование. 

   Некоторые толкователи действующим лицом, к которому относятся глаголы «абаса» и «тавалла», считают не Пророка Мухаммада, а Валида бин Мугира. Глагол «абаса» в Коране упоминается дважды. Один раз он используется в этой суре, а второй раз – в суре «Муддассир». Коран в суре «Муддассир» использует его применительно к одному безбожнику. Пусть этим безбожником был Валид ибн Мугира или кто-то другой... (Аккад[26] считает, что тот, о ком говорится в суре «Муддассир», это не Валид). Потому что в аяте ему адресовано слово «замим», что означает «безродный». На самом деле отец Халида был хотя и безбожником, но не безродным человеком. Таким образом, утверждение, что человеком, о котором идет речь, является Валид, не находит подтверждения в сунне. 

   В одном месте применительно к безбожнику Коран использует слова «нахмурился» и «насупился»[27], так как же в другом месте их использовать для Посланника Аллаха? Того Пророка Аллаха, который всегда был весел и приветлив, и с губ которого никогда не сходила улыбка? 

   Сходная ситуация и с глаголом «тавалла». Коран и его использует для фараона, говоря: «фатавалла фиравну» (Св. Коран, 20:60). Конечно, этот глагол применялся не только для фараона. Но всегда, когда Коран прибегал к нему, речь шла о подобных ему фараонах[28]. 

   Так как же мог Коран одними и теми же словами говорить о Пророке Аллаха? Как мог тот покров лжи, который окутывал безбожника, набросить на нашего Господина? 

   Сторонники этой точки зрения считают, что оба глагола («абаса» и «тавалла») относятся не к нашему Господину, а к безбожнику, не видящему истины. Будучи слепым, он так и не увидел свет, исходящий от нашего Господина. Учитывая исключительность исмета Пророка, такая ситуация вполне возможна. И в самом деле, я в сунне не припомню ни одного предания, которое опровергло бы такую точку зрения. Если приведенный перевод этих слов подходит по манере изложения и не противоречит предшествующим текстам, то нет никаких причин, чтобы не признать его возможным. 

   Когда мы говорим о достоверности или вероятности тех или иных вещей, наша цель состоит не в том, чтобы дать глубокий анализ аятов, содержащих замечания или предупреждения, имеющие отношение к нашему Пророку, а чтобы еще раз подтвердить святость этого источника для тех, кто не признает божественного решения, считает пророческий дар слабым, сомнительным, использующимся ошибочно; для тех, кто неверно рассуждает о самых важных основах религии. 

   Да, он был особенным человеком, и Аллах вел с ним особый диалог на определенном для него уровне. Аллах ниспосылал, а он принимал божественное откровение и оповещал о нем людей. Аллах постоянно защищал его, его непорочность, одарив особой безопасностью. И в том мы видим и нашу задачу, вопреки тому, что есть люди, желающие исказить образ великого Пророка и судить о нем по общим меркам, как об обычном человеке. Но мы знаем, что наши возможности ограничены. Их не хватит для того, чтобы изо дня в день дискутировать с каждым противником веры и религии, желающим опорочить Пророка, и с теми, кто сознательно или бессознательно способствует им. 

   Хотелось бы вспомнить еще об одном важном моменте. Наш Пророк (с.а.с.) очень точно предсказывал будущее, настолько точно, словно видел наше время. Он говорил, что «в конце света появится дым. Этот дым убьет безбожников, а мусульмане отделаются насморком». То есть материалистическая философия, не признающая Бога и истину, в духовном плане убила приверженцев безбожия. Среди мусульман также она посеяла сомнения и колебания. Таково состояние и сущность тех, кто сегодня с платком в руке, протирают себе нос 

   Люди, отрицающие значение арабского языка и всех его тонкостей, стараются прикрыть свое незнание, говоря: «Нам хватит перевода Корана, нам не нужны хадисы». Можно ли ещё лучше показать состояние сегодняшнего человека, говорящего подобный бред, чем этим предложением? Эта ситуация не так проста как кажется. Сценарий безбожия, начатый Абу Джахлем, Шайбой, Укбой, продолженный западными востоковедами, превращённый в науку Гольдциером[29], помещенный в пьесу Вольтером[30], готовится в чужом мире, но и те из нас, что разгуливают по улицам, становятся дублёрами в нём. Он создается в других странах, а потом проникает к нам через живущих среди нас, гуляющих по нашим улицам. Это невежество, или жажда славы, или деньги, которые им заплатили, что заставляют их исполнять приказы, и они становятся действующими лицами в пьесе по этому грязному сценарию. «Нам хватит Корана. Все проблемы можно решить, пользуясь переводом. Нет необходимости знать арабский язык. Человек, читая только перевод Корана, может стать муджтахидом (толкователем религиозных законов)». Такое суждение – лишь одна маленькая сценка из большого сценария. Конечно, за этим стоит огромный мир безбожников, подготавливающий себе благоприятную почву. Если же они создадут это – пусть Всевышний не даст им такую возможность – их слова не ограничатся сказанным сегодня. 

   Мы больше, чем когда-либо нуждаемся в возрождении уважения, которое испытывали к нашему Господину сахабы. Мы нуждаемся в том, чтобы укрепить сознание этого, превратив его в неотъемлемую черту своего характера. Для этого надо очень хорошо знать «исмет» и силу веры Пророка Аллаха и не допускать ни тени сомнения в этом. 

   Сахабы говорили: «Когда мы внимали Пророку, мы слушали так сосредоточенно, как будто на головах наших сидела птица, а мы боялись ее спугнуть»[31]. Разговоры, которые вели высокочтимый Абу Бакр и высокочтимый Омар (р.а.) в присутствии Пророка Аллаха были очень осторожными. Они осознавали, что находятся рядом с Пророком, который опирается на вахия – откровения божьи. Слушать его – все равно, что слушать Аллаха. Потому что приходящая от Аллаха весть, отражаясь в его чистой совести и чистой душе, остается такой же чистой, как у первоисточника. Поэтому люди, знающие его, молчали перед ним и слушали. Слова, сказанные возле Султана слов, обладали мощной воздействующей силой, кто бы их ни произносил. Мы будем поступать так же, когда достигнем уровня понимания сахабов, будем только слушать его и внимать его словам, подобным червонному золоту, и постараемся решить с их помощью наши вечные вопросы и проблемы. 

   Отрицание сунны и неуважение к его словам – это мост, переброшенный в безбожие. Те, кто привыкли гулять по этому мосту, не сегодня, так завтра выйдут из круга высокочтимого Мухаммада (а.с.) и воссоединятся с подобными Абу Джахлю. 

   Такой образ мышления опасен, и преодолеть эту опасность можно, лишь всесторонне изучая жизнь и учение Пророка Аллаха, одним из важнейших качеств которого является его безгрешность. Это – основа основ религии, ее фундамент. Выньте из него один камень, и все здание религии рухнет. Поэтому данный аспект представляется нам закономерным и необходимым. 

   Предложение племени Сакыф 

   Следующий аят, который выглядит как предостережение Пророку, гласит: «И близки они были к тому, чтобы соблазнить тебя от того, что Мы внушили тебе, чтобы ты измыслил на Нас другое. И тогда они взяли бы тебя, якобы, своим другом. И если бы мы тебя не укрепили, – ты был близок склониться в их сторону хотя бы немного. Тогда Мы дали бы тебе вкусить вдвойне и в жизни, и в смерти. И потом ты бы не нашел против Нас помощника!» (Св. Коран, 17:73-75). 

   Племя «Сакыф» хотело получить от него привилегии в обмен на мусульманство. Люди обратились к Пророку Аллаха с просьбой освободить их от некоторых повинностей. При этом рассуждали примитивно, мол, если другие спросят, почему им даны такие привилегии, Пророк Аллаха должен будет сказать: «Мой Аллах мне так приказал»[32]. Аяты рассказывают об их поведении и решительной позиции Пророка Аллаха в этом деле. Мы настаиваем на том, что в этих аятах нет даже намека на сомнение в исмете и безгрешности Пророка Аллаха. 

   Племя Сакыф решило, что сможет обмануть Пророка и ввязалось в эту детскую авантюру. Невежды, которые не понимают пророческой миссии Посланника Аллаха, строя в мечтах головокружительные планы, вообразили, что человек, который стремится к тому, чтобы люди принимали Ислам, конечно же, в обмен на то, что те примут его, не откажет им и ради их хидаята освободит от некоторых обязанностей. 

   Они ожидали этого. Но Пророк Аллаха никогда даже мысли не допускал о такой уступке. Религия – единое целое. Она неделима. Об этом наш Пророк (с.а.с.) говорил как в первый день своей пророческой миссии, так и в последний. Он – человек единственного пути. И Ислам пришел для того, чтобы отправить по нему людей к Истине. Невозможно даже представить себе, чтобы вопреки самой логике в его учении были противоречащие друг другу законы. 

   Такое предложение не то, что наш Господин, а высокочтимый Абу Бакр (р.а.) не принял и объявил войну, тeм, кто говорил, что они согласны молиться, но платить закат – сороковую часть от своих доходов не будут[33]. Значит, в этом аяте нет ничего насчет ошибки, приписываемой Пророку. Напротив, здесь дается объяснение тому, что эти ошибочные суждения принадлежат людям, суждения которых не имеют никакого отношения к Пророку и являются плодом их воображения. 

   И во втором аяте: «И если бы Мы тебя не укрепили, ты был близок склониться к ним хотя бы немного» (Св. Коран, 17:74). 

   Эти слова надо воспринимать с учетом высочайшего положения в религиозной иерархии, которое занимает наш Господин. Это означает, что Пророк Аллаха находится на такой незыблемой основе веры, что говорить о том, что она могла поколебаться – просто абсурд! 

   Если бы он, занимая это место, не нес бы пророческой миссии, не был бы человеком духовного идеала и действия, тогда он мог бы снизойти к предложению этих людей, которые хотели договориться с ним, и постарался бы приблизить их к себе. Потому что подобные слабости – в природе человека. Но Пророк Аллаха защищен от них. Он старается приблизить людей не к себе, а к Аллаху. Если человек не принимает религию в целом, как можно допускать его к ней? Почему Пророк Аллаха должен делать таким людям уступки и почему он ради них должен отменять общие для всех религиозные законы? Тем более, что высокочтимый Мухаммад – посланник, который только передает приказы и запреты Аллаха. 

   Из фразы «Ты мог бы склониться к ним» можно понять следующее. Если бы Мы не взяли тебя, твое поведение под контроль Аллаха и не направляли бы твои поступки, тогда ты, как и другие, выбрал бы путь распространения религии согласно своей логике и разумению, и, возможно, мог подумать так: «Я все это сейчас приму, а потом постепенно приучу их к законам веры и, таким образом, сделаю настоящими и безупречными мусульманами». 

   На самом деле такая мысль даже не промелькнула в твоей голове, но мы и на минуту не оставляли тебя одного, чтобы не поддался ты этому искушению. 

   А вот другой перевод этого выражения: 

   «Ты по своей натуре так горячо желаешь постижения ими истины, что готов убить себя из-за их неверия. Ты – человек, душа которого открыта для всех. И им ты открыл свое сердце, потому что этого требует твое милосердие. С такой широкой душой и милосердием ты во имя их обращения в веру принял бы их предложение и не закрыл бы перед ними дверь вступления их на путь истины. Но Мы дали твоим порывам направление и определили меру. Таким образом, Мы защищаем тебя от излишеств и небрежности. Излишнее милосердие могло бы склонить тебя к ним, но Наша защита уберегла тебя от этого. Потому что доброта твоя должна знать меру: «Кому, когда и сколько отпустить милосердия» – и ты очень хорошо это знаешь. Поэтому Ты, соизмеряя свою доброту с милосердием Господа, не поддашься искушению...». 

   Есть одно выражение, которое относят к Мавлане: «Приди! Приди! Кем бы ты ни был!» Эти слова Мавланы по своему значению, истинности вдохновлены действиями нашего Господина. Пророк Аллаха обладает такой душой, что всем, без исключения, людям желает вступления на путь истины. Если все люди на земле будут мусульманами и лишь один-два человека останутся глухи к божественным сообщениям, Пророк Аллаха и тогда беззаветно приложит все силы для хидаята, сделает все, чтобы донести до них истину. Да, его душа открыта для всех, как врата небесные, и если бы не было божественной поддержки и защиты, он приписал бы в свои ряды и взял под свое крыло всех, кто скажет: «Ла илаха иллаллах» («Нет Бога, кроме Аллаха»). Но Аллах, приводя в равновесие и определяя меру его мыслей и чувств, защищал и охранял его. Поэтому он и не совершал такой ошибки. Сказать «немного склонился бы» не означает «ты склонился». Если нет ни одного случая, утверждающего такую возможность, искать подобную слабость у нашего Господина – признак слабоумия. 

   Аллах всегда поддерживал и защищал его. А он ни разу не оступился. Потому что его существо – единое целое с истиной, действия его подкреплены божественными откровениями, а душа наполнена любовью к Аллаху. Предположить даже вероятность того, чтобы к нему могло что-либо пристать – все равно что не знать того значения, которое Всевышний придавал Своему Посланнику. 

   Идущий следом аят ясно указывает на то, что Пророк Аллаха ни в коем случае к ним не склонился. В нем говорится: «И они готовы были поднять тебя с земли, чтобы вывести из нее; и тогда пробыли бы они после тебя лишь немного» (Св. Коран, 17:76). 

   Отношение к бедным 

   Еще одно послание с признаками предостережения пришло в связи с обращением курайшитов. Вожди племени курайш явились к Пророку и сказали: «Возле Тебя всегда сидят эти жалкие бедняки, эти рабы. Мы не можем находиться рядом с ними. Или назначь нам особый день, или пусть они выходят, когда мы приходим к Тебе »[34]. По этому поводу спустился этот аят: «Не отгоняй тех, которые взывают к Господу утром и вечером, стремясь к лику Его! Не на тебе расчет с ними ни в чем, и ни на них твой расчет ни в чем, чтобы тебе их прогонять и оказаться из числа несправедливых» (Св. Коран, 6:52). 

   В суре «Кахф» имеется аят, имеющий такое же значение: «Терпи душой с теми, которые взывают к их Господу утром и вечером, стремясь к Его лику, и пусть твои глаза не отвращаются от них из-за их стремления к красотам здешней жизни, и не повинуйся тем, сердце которых Мы сделали не помнящими о Нас, и кто последовал за своей страстью, и дело его оказалось чрезмерным» (Св. Коран, 18:28). 

   Вокруг Пророка Аллаха с того момента, как он начал оповещение, было много бедняков, которые вверились и присоединились к нему. В безбожном обществе тех дней бедность считалась стыдом и пороком. А Посланник Аллаха принес религию, которая главным считала благочестие и страх Божий[35]. Согласно этой религии, богатый не имел никаких преимуществ перед бедным. 

   Наш Господин говорил: «Рай жаждет четырех людей»[36]. И все четверо – бедняки. Аммар был бедным, и Салман, и Микдад, и высокочтимый Али (р.а.) тоже были бедными. Все жаждали Рая, и Рай жаждал этих людей. Он как будто подстегивал дни, чтобы они скорее пришли туда. Души их были наполнены любовью к Аллаху. Днем и ночью эти люди помнили об Аллахе и жили всегда так, как будто находились перед Ним. Как же Пророк Аллаха мог их оттолкнуть от себя, если Аллах создал их быть близкими. 

   Когда Абу Зарр обратился к Билалу со словами: «Эй, сын чернокожей!» – Пророк упрекнул его. – «У тебя до сих пор остались пережитки невежества». И дал ему такой совет: «Люди, которые работают под вашим управлением, – ваши братья. Давайте им ту пищу, которую едите сами, одевайте так, как сами одеваетесь, и не давайте такую работу, что им не под силу, а если дали, то помогите им»[37]. 

   Пророк, который опустил крылья своего смирения и кротости до земли К нему все могли войти и выйти свободно, без приглашения. Эти принципы отражались в духе его религии. Разве не молятся вместе мусульмане – богатые и бедные, рабы и знатные, начальники и подчиненные – в одной мечети, рядом? И мог ли Великий Пророк, бывший представителем этой религии, выгнать человека только потому, что он бедный? «Мой Аллах, дай мне жить, как бедному, умереть, как бедному, созывай меня вместе с бедными»[38]. Не он ли сам произнес эти слова? Можно ли представить, чтобы человек, сказавший эти слова, мог выгнать из своего дома бедных друзей? Нет, бесконечное число раз – нет! Пророк Аллаха никогда не выгнал ни одного бедняка, никого не удалил со своего собрания и даже мысли такой не допускал! 

   Вместе с тем он был Пророком. Он одинаково хотел хидаята для всех. В хадисе рассказывается о том, что Пророк в своей молитве просил Аллаха сделать так, чтобы высокочтимый Омар принял Ислам. В некоторых преданиях рассказывается, что и для Абу Джахля, настоящее имя которого –Амр бин Хишам, Пророк тоже сделал дуа с такой же просьбой. В этой молитве Пророк Аллаха сказал: «Мой Аллах, укрепи эту веру в Омар бин Хаттабе»[39]. 

   Вероятно, как Аллах открыл своему Возлюбленному Пророку правду о многом, что произойдет в будущем, так и показал ему победы, которые одержит Омар... Наш Господин знал это и потому молился, чтобы тот быстрее принимал Ислам. Или Пророк Аллаха, обладая особой проницательностью, прочитал на лице высокочтимого Омара, что он готов принять Ислам и поэтому посвятил ему свою молитву. 

   Самым заветным желанием Пророка было, чтобы знатные люди, вожди курайшитов, тоже приняли Ислам. Пророк много раз приглашал их к себе домой, угощал, старался завоевать их сердца и души, но каждый раз получал отказ. Кто знает, сколько раз золотая птица улетала с головы каждого из курайшитов, и кто знает, сколько раз эти несчастные проявляли равнодушие к нему?.. 

   И вот Пророк Аллаха получил от них предложение о встрече. Ему сказали: «Хотим встретиться с тобой». ... Может, они согласились принять Ислам? То было неизвестно. Но если бы даже был один шанс из ста, Пророк Аллаха все равно бы надеялся. Как он постарался для хидаята высокочтимого Омара, принятие которым Ислама доказало правоту Пророка Аллаха, так и принятие Ислама этими людьми, наверное, принесло бы новые победы Исламу. 

   Но их предложение противоречило основам Ислама. Вот Пророк Аллаха грустил и сожалел, что они обратились к нему с таким предложением. Потому что того же они хотели и от всех предыдущих пророков. И те ответили им отказом. Но все равно он не мог не грустить. Эти люди из-за своей гордыни отталкивали хидаят, который пришел к их порогу[40]. Вот Пророк Аллаха и печалился из-за их ущербности, и аят утешал его: «За их просчеты ты не отвечаешь». 

   Пророк Мухаммад (с.а.с.) решил не удалять от себя бедных. Но он искал способы и другим дать возможность прийти под защиту истины. Было ли его решение правильным? Сразу вслед за ним был спущен аят, в котором Аллах сообщил Пророку, что он принял решение не прогонять своих друзей. И аят велел ему не прогонять бедных от себя. 

   Одно напоминание 

   Теперь обращу ваше внимание вот на что. В Коране есть сотня повелений, адресованных нашему Господину и всем мусульманам. Все эти приказы, запреты, предложения, посланные по отдельности, образуют свод законов. Нельзя воспринимать их как реакцию на неисполнение повелений Аллаха. Например, нашему Пророку в Коране сказано, чтобы он читал намаз, держал пост и отдавал закат. Эти приказы нельзя воспринимать как предложения, адресованные именно ему, потому что он не выполнял их, то есть, не совершал намаз, пост, закат. Точно так же, как Коран говорил Пророку Мухаммаду: «Не гони бедных от себя». Но это вовсе не означает: «Почему выгнал бедных?» – такой перевод противоречит исмету и безгрешности Пророка. Посланник Аллаха никогда не совершал того, что противоречило бы законам Всевышнего. Этот приказ пришел в подтверждение правильности решения, которое обдумал и принял наш Пророк, и показывает его исмет и прозорливость. 

   То, о чем мы говорим, ясно показано и в аяте из суры «Кахф». Потому что в нем Аллах говорит Предводителю обоих миров: «Терпи душой с теми, которые днем и ночью вспоминают Аллаха». Терпеть – значит не допускать отклонений в поведении. Если есть хоть малейшие отклонения в поведении, о терпении говорить нельзя. Например, человек терпелив в молитве – он очень привязан к ней, по мере своих знаний регулярно совершает намаз. Другой пример. Человек терпелив к несчастью; это значит, что случившаяся беда не изменила его поведения, и он продолжает держаться так, как будто ничего не произошло. То же самое и терпение перед искушением греха. Чтобы не впасть в грех, надо быть стойким, не поддаваться искушению. Когда нашему Господину Аллах говорил, что тому надо терпеть, Он хотел этим сказать: «Стой на своем, делай то, что решил». И это значит, что поведение Пророка изначально заслуживало одобрения Аллаха. Терпение означает не изменение поведения, а, наоборот, продолжение прежней линии поведения. Это похвала Пророку со сторону Аллаха, одобрение его поступка. Аллах как бы говорит: «Не склоняйся к тем, кто выбирает богатства этого мира. Они не достойны тебя. Ты чистейший из чистых. На тебе нет ни пылинки». 

   Наш Пророк был и остался таким, и ушел к Аллаху тоже кристально чистым. Он так избегал греха, что умер таким же безгрешным, каким и родился. 

   Бракосочетание Пророка Мухаммада с Зайнаб 

   Противники Ислама перемололи своими языками женитьбу Пророка на высокочтимой Зайнаб и использовали ее, чтобы забросать грязью Пророка Мухаммада. Но это испачкало их собственные лица, даже краешком не задев Посланника Всевышнего. 

   Об этом случае в Коране рассказывается так: «И вот ты говорил тому, кого облагодетельствовал Аллах и кого ты облагодетельствовал: «Удержи при себе свою жену и побойся Аллаха!» И ты скрывал в своей душе то, что обнаруживал Аллах, и стеснялся людей, а между тем бояться следует Аллаха. Когда же Зейд прервет свои отношения с ней, Мы женим тебя на ней, чтобы для верующих не было затруднений в женитьбе на жёнах их приёмных сыновей, после того, как они разведутся. Свершилось веление Бога» (Св. Коран, 33:37). 

   Пророк Аллаха очень любил Зейда. Никого другого, а только его усыновил. И, действительно, Зейд был настолько близок к Пророку, что все смотрели на него, как на родного сына Пророка. Да, тот отдавал всего себя делу Пророка, и Пророк Аллаха отвечал ему искренней любовью. 

   Зейд был вольноотпущенным рабом. Мухаммад (с.а.с.) освободил его и усыновил. По обычаям того времени иначе нельзя было избавить Зейда от звания свободного раба. Эти обычаи стали болезнью общества, создавая проблемы, разъедавшие его изнутри. Даже после освобождения от рабства бывший раб считался человеком второго сорта. Нужно было до основания уничтожить такие обычаи и вылечить общество от этой болезни. Эта проблема заставила Пророка (а.с.) глубоко задуматься и ждала своего разрешения 

   Но принятое решение должно было с самого начала дать результаты и принести плоды. Поэтому к людям, которые несли на себе печать рабства, Посланник Аллаха подошел совершенно по-новому. 

   Свобода была очень важна, но еще важнее другое. Человек, который не привык быть свободным, даже добившись ее, не сможет жить как свободный человек. Например, когда в прошлом в Америке освободили рабов, это породило множество проблем, настоящее решение которых потребовало много лет. Эти люди, не привыкшие дышать воздухом свободы, продали все свое имущество, которое им предоставили, и вернулись к своим старым хозяевам. Потому что на тот день еще не сложились полностью факторы, необходимые для утверждения духа свободы. Увы, предпринятые усилия по освобождению не дали тех результатов, которых ожидали, так как общество еще не было готово к таким радикальным преобразованиям. 

   Посланник Аллаха, с одной стороны, приучал бывших рабов думать, чувствовать и действовать, как свободные люди, а с другой – готовил общество, частью которого они должны были стать, принять этих людей. 

   Наш Пророк ждал удобного момента, чтобы нанести последний удар по устаревшим стереотипам мышления. И с этой сложнейшей задачей Пророк Аллаха успешно справился. Как с самого начала он отправлял своих близких на самые опасные участки борьбы, так поступил и теперь. Очень знатную женщину, дочь своей тетки, сестру Абдуллах бин Джахша, он выдал замуж на свободного раба Зейда. 

   Пророк Мухаммад постоянно бывал в доме этих своих родственников, принадлежавшим дочери его тети, и в нем много лет ждали предложения от Посланника Аллаха. Потому что стать женой Пророка было самой большой мечтой для каждой женщины, и ничего предосудительного в этом не было. 

   Когда наш Господин хотел дать развод благочестивой Савде, эта великая женщина пришла к Пророку и стала его умолять не делать этого. Она даже была согласна отдать свои дни Аише, лишь бы только оставаться женой Пророка, и выражала единственное желание – умереть, оставаясь женой Пророка. Она самоотверженно пошла на все, чтобы сохранить этот брак[41]. 

   Высокочтимый Омар (р.а.) всю жизнь стремился породниться с этим домом и хотел взять в жены благочестивую Фатиму, но когда Посланник Аллаха отдал ее в жены Али, Омару оставалось только ждать дочь высокочтимого Али (р.а.), Умму Гулсума. Эта достопочтенная женщина, когда выходила замуж за высокочтимого Омара, была еще совсем юной, но это был его сбывшийся сон – породниться с нашим Пророком[42]. 

   Желание тети отдать дочь за своего племянника и ожидание этого события были вполне реальны. Благочестивая Зайнаб во всех отношениях достойна была стать женой Пророка. 

   Посланник Аллаха (с.а.с.) вошел в дом тети и выразил желание говорить с Зайнаб. Члены семьи от радости словно летали... Наконец настал тот момент, которого они ожидали долгие годы. Пророк Аллаха будет просить Зайнаб в жены. Великий Провидец, он сразу сообразил, что его неправильно поняли... «Я хочу Зайнаб в жены для Зейда», – сказал он. Все замерли в шоке. Если бы это был не Пророк, предложение отклонили бы сразу. Но невозможно было отказать ему. Эта женитьба состоялась только по настоянию Посланника Аллаха. Однако тот переворот в обществе, который он хотел совершить, состоялся. 

   Зайнаб (р.а.) была женщиной очень знатной и благородного происхождения. И воспитывали ее соответственно. А Зейд, хотя Пророк и очень любил его, по понятиям того времени был рабом, который лишь недавно освободился. Он вышел из простой семьи, и их брак казался невозможным. И в самом деле, высокочтимый Зейд, человек умный, обладавший тонкой интуицией, не считал себя достойным этой женщины. А у Зайнаб (р.а.) была другая душа, другое сердце, другое предназначение... Она была бриллиантом, достойным присоединиться к дому Пророка Мухаммада. 

   Учитывая все это, Зейд не раз говорил Посланнику Аллаха, что хочет развестись с женой, и он всякий раз советовал ему: «Оставайся со своей женой. Бойся Аллаха». Наш Господин думал только о том, что этот брак разрушит в корне невежественность и предрассудки. Такие соображения и стали причиной этого брака. Но беспокойство росло, проблем с каждым днем становилось все больше, дело дошло до разрыва. 

   Развод был неизбежен, но Пророк Аллаха уже доказал на практике, что знатная женщина и бывший раб могут пожениться. 

   Благодаря воле Аллаха Пророк узнал, что однажды Зайнаб станет его женой. Но разъяснения этого сообщения пока не было. По выражению высокочтимой Аиши, если бы Пророк Аллаха мог утаить какое-либо из велений Аллаха, он скрыл бы аят, повелевающий ему жениться на Зайнаб[43]. Да, женитьба на Зайнаб стала тяжелым испытанием для Посланника Аллаха. Но кто мог бы отказаться от брака, который заключен на небесах? Аллах говорил: «Мы предназначили ее тебе». Этот брак в прямом смысле был заключен Аллахом. И свидетелями его стали ангелы. 

   С этим браком, цена которого была велика, Аллах (хвала Ему) сообщил еще одно положение: «Приемные дети не то же самое, что собственные». Если приемный сын разводится с женой, то человек, усыновивший его, мог взять ее в жены. А прежде приемные дети принимались как родные, и если они умирали или разводились, женитьба на их женах запрещалась. Обычай, порожденный невежественностью, надлежало разрушить, но обломки нес на своих плечах Пророк Аллаха один. 

   Рассмотрим два случая бракосочетания благочестивой Зайнаб, вследствие чего изменилось ошибочное мнение, порожденное невежеством. 

   Некоторые толкователи передают, что якобы Пророк, однажды увидев Зайнаб (еще в период брака с нею Зейда) и не устояв перед ее красотой, произнес: «О, Всевышний – повелитель сердец!» Зайнаб слышала это... Таково искаженное толкование иудейского источника. Жаль, что оно оказало влияние и на некоторых наших ученых. Один из них, чье имя я не смогу назвать, сказал: «Когда Зейд пришел домой, он догадался обо всём» – и далее представил события в искаженном виде. Такое рассуждение может исходить только от врага веры. 

   Во-первых, наш Господин не в первый раз видел благочестивую Зайнаб. Она выросла у него на глазах. 

   Во-вторых, если бы душа Пророка хоть в какой-то степени была расположена к Зайнаб, зачем ему понадобилось бы женить на ней Зейда, ведь он мог взять ее для себя? 

   В третьих, вся семья, как мы уже говорили выше, от души желала, чтобы Зайнаб стала женой Пророка Аллаха. Что могло помешать Пророку жениться на ней, если бы он не хотел выдать ее замуж за Зейда, а не заключить с ней брак самому? 

   Сдедовательно, женитьба Пророка на благочестивой Зайнаб была исключительно следствием воли Всевышнего. Аллах повелел, и Пророк Мухаммад исполнил этот приказ. 

   Мы начинали тему словами: «Каждый пророк чист, а Пророк Аллаха – чистейший среди них», и на примерах постарались показать безгрешность Пророка Мухаммада. 

   Все, о чем мы до сих пор говорили, напрямую связано с исметом и непорочностью Пророка, его безгрешностью. А теперь представим его безгрешность под другим углом зрения – через понимание богослужения, подчинения разума страху Божьему, благочестия, отречения от этого мира (зухд), свидетельствующих о его связи с Аллахом и с будущим. 
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    Набожность и благочестие Пророка Мухаммада 
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Набожность (Зухд) и благочестие (Таква) нашего пророка 

   Посланник Аллаха был набожнее всех набожных. Состояние набожности в нем, то есть его способность избегать всего сомнительного, было столь развито, что не было другого человека, кто обладал бы им в такой же степени, как и он. Все поведение свое и поступки организовал он вокруг этой основы. Столь велика была его боязнь перед Всевышним, что сердце вот-вот должно было остановиться; настолько он был чувствителен и эмоционален, что бывало редкостью, чтобы из глаз его не лились слезы, и не вздрагивал он всем телом. В волнении был он подобен морю, в покое – океану. 

   Теперь выходит так, что примерять одежду склонности к греху и приверженности к бренному миру на человека, проведшего всю жизнь свою в таком состоянии, является признаком большого неуважения и ужасающим самообманом. Аллах вознес его на такие небеса величия, что никогда не достигнет его ушей голос очернителей с земли. 

   В таком случае как может грязь, которую тщетно пытались они бросить, попасть в него? Его набожность, благочестие, богобоязненность, праведность деяний так велика, что никем и никогда не могут сочетаться со склонностью к прегрешению. 

   А теперь нам бы хотелось попробовать с высоты небесной взглянуть в потаенные глубины души его. 

   Прежде всего, набожность – это состояние, при котором если дать человеку весь мир, он не обрадуется, а если мир уйдет из рук его – не огорчится. Это состояние набожности достигло в Пророке своего пика. Если бы весь мир принадлежал ему, не возрадовался бы он больше, чем найдя ячменное зерно. Если бы вдруг в одно мгновенье весь мир ушел из рук его, опять-таки, не огорчился бы он более, чем потеряв единственное ячменное зернышко. Так сердцем отринул он этот бренный мир. Но это отречение вовсе не означало, что он покинул мир. Ибо он нам показал самые разумные, лучшие пути получения выигрыша в земной жизни. Невозможно предположить, что он окончательно отрекся от этого мира, либо поощрял людей к этому. И лучшим доказательством тому стало то, что исламское государство, основанное Посланником Аллаха, в течение короткого времени стало одним из самых богатых и мощных государств в мире. Как сказал один западный мыслитель, из одного большого государства, основанного Пророком Аллаха, впоследствии родилось ровно двадцать пять новых государств, по величию своему равных империям. Например, Великое Османское государство – только одно из них. 

   Посланник Аллаха с того момента, когда вступил он на светлый путь пророчества, и до того дня, когда весь мир со всей своей пышностью и великолепием был разостлан под его ногами, никогда не изменял себе. Даже того имущества, которое принадлежало ему при рождении, не было у него, когда он умирал. Потому что все, что у него было, он раздал нуждающимся. Посмотрите, что осталось после его смерти – несколько коз да маленькие комнатушки, в которых ютились его жены. Но даже эти комнатки принадлежали общине. И после их смерти все они отошли к мечети. Те, кто там был, знают, что они занимают очень небольшое пространство в углу мечети[1]. 

   Пророк спал на циновке 

   Однажды высокочтимый Омар вошел к Посланнику Аллаха. Наш Господин лежал на соломенной циновке, на которой он обычно спал, и на лице у него отпечатался след от нее. В одном углу комнаты лежали обработанные кожи, а в другом – маленькая торба с несколькими пригоршнями ячменя. Высокочтимый Омар, увидев эту картину, не мог удержаться от слез. Когда Пророк Аллаха спросил его, почему он плачет, Омар ответил: «О, Пророк Аллаха! В это время хосрой и цезарь спят в своих дворцах на пуховых перинах, а ты, человек, ради которого создан мир, спишь на сухой циновке, и она оставляет след на твоем лице. То, что я увидел, заставило меня заплакать». Тогда Пророк Аллаха так сказал Омару: «Разве не хотел бы ты, о, Омар, чтобы бренный этот мир остался им, а вечный мир достался нам?»[2] А по другому преданию, наш Господин сказал так: «Мне нет дела до этого бренного мира. Я подобен путнику, который расположился в тени под деревом, а потом покинет это место и продолжит свой путь...»[3]. 

   Он пришел в этот мир со своей миссией. Он принес людям живительное дыхание в чувствах и мыслях. Когда миссия его окончится, он должен будет покинуть этот мир. Совершенно немыслимо предположить даже возможность того, что человек, никак не связанный с этим миром, мог бы иметь склонность к каким-то его соблазнам. Воистину, никогда не поддался Пророк соблазнам этого мира, не распустил парусов для отклонения от своей миссии. 

   Его щепетильность в вопросах милостыни («садака») 

   «Вечером улегся он почивать, но до утра все не мог заснуть, ворочался с боку на бок и горько вздыхал. Утром жена спросила его: «О, Посланник Всевышнего, в эту ночь вы спали беспокойно. Что вас мучило?» И таков был ответ его: «Когда стелил я ложе, то нашел упавший финик. Я съел его. Но потом пришло мне в голову, что в доме нашем находятся еще финики, предназначенные для раздачи в качестве милостыни и для заката[4]. А если это один из тех фиников! Вот до утра и думал об этом, страдал и ворочался с боку на бок и никак не мог заснуть»[5]. 

   То, что было милостыней и закатом, было для него запретно. Но этот финик мог быть и из тех, что были ему подарены. И вероятность этого была сильнее любой другой. Ибо даже на ночь не задерживались продукты для милостыни в доме его, тут же бывали они розданы, как только приносились. Так мог ли человек, подобным образом ведущий себя даже в наименьшем сомнении о поступке своем, и в такой щепетильности проведший всю жизнь свою, совершать поступки, категорически запрещенные? Он был необыкновенно щепетилен в том, чтобы не очернить мир души своей даже тенью наименьшего сомнительного поступка. Так как же может такая воля ослабнуть пред явным грехом? Нет, он никогда не поддавался искушению и не указал пути к душе своей ни одному из грехов. Дух его и воля всегда были кристально чисты и добродетельны, так он жил и так вознесся к Всевышнему. 

   «Меня состарила сура «Худ» 

   Высокочтимый Абу Бакр (р.а.) спросил у Посланника Господа: «О, Пророк Аллаха! Я вижу у вас седые волосы, вы внезапно постарели; беда ли какая приключилась с вами?» И Предводитель обоих миров отвечал ему так: «Худ, Вакыа, Мурсалат – эти суры состарили меня»[6]. В суре «Худ» было ему сказано: «Будь же стоек на прямом пути так, как велено тебе.» (Св. Коран, 11:112). И этот прямой путь был очерчен самим Всевышним для Своего любимца, то есть для Пророка Мухаммада Мустафы (с.а.с.). И требовалось от него извечно придерживаться предначертанного пути... 

   Сура «Мурсалат» рассказывала о том, как люди в Аду и Раю были разделены на отдельные группы, и как сгибались они в Аду в три погибели в страхе великом. Сура «Вакыа» снова показывает те же группы и порицает их. Рассказанное в этих сурах повергало Пророка Мухаммада (с.а.с.) в ужас и добавляло ему годы... 

   Его взгляд на потусторонний мир 

   Один сахаб в своем доме читал Коран. Это чтение было слышно на улице. Пророк Аллаха проходил мимо. Внезапно он побледнел и упал на колени. Как будто аяты заставили его трепетать. Да, так действовали на него грозные предупреждения этих аятов[7]. 

   В этих аятах говорилось: «Ведь у Нас – оковы и адский огонь (чтобы карать), а также яства, от которых давятся, и мучительное наказание» (Св. Коран, 73:12, 13). 

   На самом деле, если уж есть кто-то, кому не стоило беспокоиться по поводу этих слов, так это Посланник Аллаха. Но он дал нам урок почитания, уважения и трепета перед Всевышним. 

   Пророк наш пред взором Всевидящего 

   Абдуллах ибн Масуд (р.а.) рассказывает: 

   Однажды Посланник Бога сказал мне: «Почитай Коран, а я послушаю». Я спросил: «О, Пророк Аллаха! Как могу я читать тебе Коран, когда он был ниспослан тебе?!» И Пророк ответствовал: «Я люблю слушать (Коран) из уст других». Я начал читать суру Ан-ниса и, когда дошел до аята, вещавшего: «Но что будет тогда, когда Мы призовем свидетеля от каждого народа и призовем тебя (о, Мухаммад) свидетельствовать над ними?» (Св. Коран, 4:41), услышал: «Хватит, достаточно». Когда я обернулся к Посланнику Всевышнего, то увидел, что плачет он, и слезы его текут рекой. Он был очень взволнован, и сердце его едва не разорвалось[8]. Ибо аят нарисовал ему страшную картину Конца света. 

   Его размышления 

   Высокочтимая Аиша (р.а.) рассказывает: «Однажды ночью Пророк Аллаха обратился ко мне: «О, Аише! Если позволишь, этой ночью я хочу молиться Всевышнему Аллаху». И я ответила: «Я люблю быть с тобой, но люблю также все, что нравится тебе». 

   Пророк наш (с.а.с.) встал и начал читать намаз той ночью до утра: «Воистину, в сотворении небес и земли, в смене дня и ночи истинные знамения для обладающих разумом» (Св. Коран, 3:190). Он читал этот аят и плакал. Когда настало утро, высокочтимый Билал (р.а.), пришедший читать утреннюю молитву, обратился к Пророку: «О, Посланник Аллаха! Почему ты себе создаешь столько трудностей? Ведь Аллах простил все твои прошлые и будущие грехи». Пророк ответил ему так: «Могу ли я не быть благодарным рабом Аллаха в той мере, в какой он меня одарил?»[9] 

   Почему же тогда Посланник Аллаха плакал? Он боялся, что по несовершенству своему вдруг не сможет подняться на должную высоту благодарности. Так можно ли даже предположить, что такое совершенство, как Пророк Мухаммад, может согрешить или поддаться искушению?.. 

   Наш Господин, насколько внимательно и бережно относился ко всем запретам, чтобы не допустить греха, в той же степени был щепетильным и в вопросе исполнения повелений Всевышнего. Если смотреть на его безгрешность и чистоту под таким углом зрения, не нужно будет искать других доказательств. 

   Вряд ли у кого хватило бы сил вести такую жизнь, какую вел он. В своих молитвах Пророк был очень требователен, дисциплинирован по отношению к себе и очень строг к своим желаниям. Его жизнь почти полностью подчинялась богослужению. Трудно найти момент, когда он не был бы им занят. Конечно, богослужение не ограничивается намазом, постом и т. п., то есть теми его видами, которые нам известны. Все, что он делал, он делал с сознанием служения Аллаху (хвала Ему). 

   Сказать о нем только «благочестивый из благочестивых» недостаточно. Его набожность и отрешенность от земного мира требуют иных слов и выражений. 

   Готовность Пророка делать добро 

   Однажды пришел он в мечеть, вышел перед общиной и приступил к намазу. Но вскоре прервал его и в волнении направился в свою обитель. Он был настолько обеспокоен и встревожен, что увидевший его решил бы, что он спешил на пожар. Чуть позже Пророк вернулся. От его тревоги не осталось и следа. Он продолжал намаз. После намаза сахабы спросили, что послужило причиной его тревоги. Он отвечал: «Чуть раньше мне принесли кое-что для раздачи в виде милостыни бедным. А я забыл это сделать. А когда начал молиться, вдруг вспомнил. Пока у меня в доме находились эти вещи, я не мог совершать намаз. Я пошел и сказал Аише, чтобы она раздала эти вещи»[10]. Вот это и есть аскетизм, набожность, благочестиеи пророческая связь с этим миром. 

   Не единожды сиюминутное стремилось искусить его и заставить принять соблазн, но нет, всякий раз мог он отвергнуть сии соблазны одним жестом руки своей [11]. 

   Много дней он оставался голодным 

   Часто бывало, что он несколько дней кряду не брал в рот ни кусочка. Собственно говоря, он ни разу за всю свою жизнь не поел досыта даже ячменной лепешки. Проходили месяцы, но в его доме не разжигали огня, чтобы сварить суп[12]. 

   Однажды он сидя читал намаз. Это был нафиль-намаз. После него Абу Хурайра спросил: «О, Пророк Аллаха! Вы чем-то больны? Читаете намаз сидя?» Ответ Пророка был невероятным: «О, Абу Хурайра, я столько дней не могу найти ни куска, чтобы поесть. Голод обессилил меня, нет сил стоять на ногах. И поэтому я читаю намаз сидя». 

   Абу Хурайра говорил, что он заплакал, услышав такой ответ. Пророк Аллаха тут же забыл о своем состоянии и начал утешать его: «Не плачь, Абу Хурайра! Голод, который человек терпит здесь, спасет его от страданий на том свете»[13]. 

   Он был лидером среди тех, кто находился в его подчинении. Были люди, которые помногу дней оставались голодными. Вот Пророк Аллаха и равнялся в своем образе жизни на них. Среди его подданных он был по уровню дохода одним из беднейших, и на то была его собственная воля. Если бы он захотел, то мог бы жить вполне обеспеченно, это было не сложно для него. Если бы только те вещи, которые ему дарили, он не раздавал, а оставлял себе, он мог бы жить счастливо до конца дней; но Пророк не думал так поступать. Это, конечно, не означает, что он был абсолютно отрешен от мира сего. 

   Ситуация совсем не такова, как хотят представить ее некоторые злопыхатели: «Один кусок, одна хырка», – насмехаясь над нравами Пророка Аллаха и его сторонников, говорили они. Тот, кто хочет, может зарабатывать, богатеть и отдавать свой закат, как велит Аллах. Таким образом, он будет помогать другим; никто не возражает против такого заработка... он разрешается и даже приветствуется в Исламе. Но Пророк и его ближайшее окружение должны были быть воплощенным примером тех качеств, о которых мы говорили выше. Иначе невозможно было удержать в духовной ясности людей, число которых с каждым днем возрастало, которые давно перешагнули границы Мекки и Медины. Ведь помимо материальных потребностей, у людей существует душа, воля, совесть. И Посланник Аллаха постарался направить свою умму на путь развития духовности. А самоотверженность, которую он хотел увидеть у них, он показал на собственном примере не только своим ученикам, но и всему человечеству. 

   Была полночь. Голод исчерпал все силы Пророка Мухаммада и не давал ему даже уснуть. Может, если бы он смог заснуть, то хотя бы временно освободился от сильных мук голода. Но это чувство не собиралось покидать его. Он вышел из дома и побрел по улице. Вдруг он заметил какую-то тень. Кто-то шел за ним. Он присмотрелся... узнал... Это был человек, который ни разу в жизни не оставил его одного. Всегда был рядом с ним во всех его помыслах и делах. А сейчас, в полночь, они как будто договорились встретиться в этой части Медины. Высокочтимый Абу Бакр (р.а.) подошел и Пророк Аллаха поздоровался с ним. А потом спросил: «О, Абу Бакр! Что заставило тебя выйти на улицу в такое позднее время?» Когда Абу Бакр (р.а.) видел Пророка Аллаха, он забывал о своих проблемах, так было всегда. Однажды в Мекке, защищая Пророка, он ввязался в потасовку и, получив удар, потерял сознание. Пребывая целый день в беспамятстве, он, открыв глаза, первым делом спросил: «Что случилось с Пророком Аллаха?» Мать Абу Бакра, Умму Умара рассердилась: «Сам чуть не умер, а все о нем беспокоишься»[14]. Она не знала, что Абу Бакр умрет, если не будет думать о нем. Потому что Пророк Аллаха был источником его жизни. Вот и сейчас он не мог быть без него, и сам не понимал, какая сила привела его сюда. На вопрос Пророка он ответил: «Голод. Ничего не мог найти дома поесть, поэтому не мог заснуть, вот и вышел на улицу». Ответ был таким же. Потому что и Пророк Аллаха по этой причине вышел на улицу. 

   Как раз в этот момент появилась еще одна тень. Этот человек высокого роста был великолепным Омаром. Пророк Аллаха сделал своей «правой рукой» высокочтимого Абу Бакра (р.а.), но до сих пор не было у него окончательного кандидата на роль «левой руки»; как будто для завершения картины тот тоже пришел туда. Да, пришел высокочтимый Омар (р.а.). Увидев перед собой двух друзей, он тоже растерялся. Поздоровался, ему ответили. И Султан слова спросил и у Омара, почему он вышел из дома, и тот ответил так же: «Голод, Пророк Аллаха, голод заставил меня выйти на улицу». Вдруг наш Господин вспомнил Абуль Хайсаму (р.а.). Его дом стоял в той стороне. Кажется, днем он видел его в саду. Хоть бы он угостил друзей финиками и заглушил их голод. «Давайте пойдем к Абуль Хайсаму», – предложил Пророк. 

   Они подошли к его дому. Абуль Хайсам (р.а.) и его жена спали. В доме был еще и маленький ребенок лет пяти-шести. Сначала в дверь постучал высокочтимый Омар. Он громко крикнул: «Эй, Абуль Хайсам!» Ни тот, ни его жена не услышали его голоса. Но ребенок, сладко спавший на своей постели, вдруг вскочил и сказал: «Отец, вставай, Омар пришел!». Абуль Хайсам (р.а.) подумал, что малышу это приснилось. «Спи, сыночек, уже полночь, какое дело может быть у Омара в такое время!» – и ребенок заснул. Когда дверь не открылась и на этот раз, высокочтимый Абу Бакр (р.а.) тихо позвал: «Эй, Абуль Хайсам!» Ребенок опять вскочил с криком: «Отец, пришел Абу Бакр!». Отец опять уложил его спать. Теперь подошел Пророк Аллаха, чей голос поднимал даже мертвых. Когда он крикнул: «Эй, Абуль Хайсам!» – ребенок вскочил, как стрела, выпущенная из лука. Он подбежал к двери со словами: «Отец, вставай, пришел Посланник Аллаха!» Абуль Хайсам (р.а.) был потрясен тем, что произошло. Сразу подбежал к двери, открыл ее. Не мог поверить своим глазам. В такое время ночи в его дом спустился Султан всех султанов. Он сразу пригласил их в дом. Пошел и зарезал ягненка. Такая честь может выпасть человеку лишь раз в жизни. Если бы он выложил на стол свою душу, то и тогда этого было бы мало. Принес фиников и молока, принес мяса и угостил своих дорогих гостей... 

   Они поели ровно столько, сколько было необходимо, чтобы притупить чувство голода, и вновь глаза Пророка Мухаммада наполнились слезами. И сорвались с его губ слова, которые придали обычному событию масштабность и глубину: «Клянусь Аллахом, что Он призовет вас к ответу за это наслаждение»[15]. И вслед он прочитал аят: «А затем будете вы в тот день спрошены о благах (земной жизни)» (Св. Коран, 102:8). 

   Вот таким выдающимся человеком он был, праведным и великим во всех жизненных ситуациях. Попытка найти изъяны в его жизни объясняется либо ненавистью, либо невежеством. 

   Высокочтимый Омар (р.а.) был одним из самых близких ему людей и так рассказывал об аскетизме и простоте жизни, которая была присуща Пророку Мухаммаду: «Клянусь Всевышним, я знаю, что Посланник Аллаха мучился с утра до вечера, так как у него не было даже самого плохого финика –«дакала», чтобы съесть его»[16]. 

   А ведь, если бы захотел, любой мог накрыть для него самый прекрасный стол. Да в этом и не было необходимости. Подарки, которые приносили Пророку ежедневно, могли бы обеспечить и ему, и его семье достойный уровень жизни. Но он все раздавал, ничего себе не оставляя. 

   Когда у него спрашивали, почему он не пользуется радостями жизни, он отвечал так: «Как я могу думать или предаваться наслаждению, если Исрафил уже взял в руку рог и ждет приказа Аллаха. Как может человек в такой момент пользоваться радостями мира?»[17] 

   [1] Бухари, Фараид, 3.

   [2] Муслим, Талак, 31.

   [3] Тирмизи, Зухд, 44.

   [4] Закат (закят) – обязательный годовой налог в пользу бедных, нуждающихся, а также предназначенный для развития проектов, способствующих распространению Ислама и истинных знаний о нем.

   [5] Муснад, 2/193.

   [6] Тирмизи, Тафсир, 57.

   [7] Канзуль-уммаль, 7/206.

   [8] Муслим, Мусафирин, 247 – 248.

   [9] Куртуби, 4/197.

   [10] Насаи, Сахв, 104.

   [11] Муснад, 2/231.

   [12] Муснад, 3/213.

   [13] Бухари, Ринак, 17.

   [14] Ибн Касир, Аль–бидая, 3/40.

   [15] Муслим, Ашриба, 40.

   [16] Ибн Маджа, Зухд, 10.

   [17] Тирмизи, Кыяма, 8; Исрафил – ангел, который возвестит мир о наступлении Судного Дня. 

   Смиренность, покорность, скромность Пророка Мухаммада          

   Посланник Аллаха был человеком необычайно скромным. Смирение – признак величия великих, а гордость и высокомерие – удел людей низких. Смирение его только возрастало. «Смиренных людей Аллах вознесет, а надменных унизит»[1], – говорил Пророк, подтверждая эти слова всей своей жизнью. 

   Тот, кто видел широту смирения, понимал, что такое величие. А тех, кто впадал в гордыню, хвастовство, Аллах всегда сбрасывал на землю. Примеры тому – Карун[2], Са’лаба[3], Фараон, Немрод и другие безбожники. А кто показывал смирение, падал ниц во время молитв, Аллах всегда поднимал и возвеличивал. Это и Муса (а.с.), и Иса (а.с.), и Ибрахим (а.с.), и высокочтимый Мухаммад Мустафа (с.а.с.). 

   Смиренность его была невероятной. Он был рабом и пророком Аллаха. Днем и ночью он служил своему Аллаху и в служении сохранял умеренность, говоря так: «Не сходите с избранного пути, сохраняйте умеренность во всем, постоянно держитесь правильного направления»[4]. 

   Чрезмерность и небрежность в богослужении – это не путь Пророка. Он был человеком направления и умеренности. Разве не Всевышний Аллах требовал пятикратного намаза для верующих мусульман? Это путь, которого придерживались пророки, преданные слуги Ислама, шахиды. Кто хочет быть вместе с ними в том мире, должен идти по той же дороге, по которой шли они. 

   Дух религии – это легкость. Кто воспринимает ее как тяжесть, в итоге проиграет и религию сделает кучей невыполненных обязательств. А на самом деле религия, которая развивается в правильном направлении, это сама легкость. Об этой ее особенности в другом хадисе – разъяснении говорится так: «Безусловно, религия – это легкость. Кто попытается утяжелить ее, того религия победит»[5]. 

   Пророк Мухаммад (с.а.с.) так жил в вере сам и хотел, чтобы так же жили по вере другие; чтобы человек отдавал религии столько сил, сколько сможет: «Знайте, никто из вас не спасется своими делами». Если человек днем и ночью будет молиться Аллаху, как это делали Асвад бин Язид, Масрук или Тавус, то этого служения может оказаться недостаточно для его спасения. 

   Сахабы, услышав от Посланника Аллаха приведенный выше хадис, сразу вспомнили нашего Господина. Потому что положение Пророка было особым, он обладал высшей защитой от греха. И поэтому они сразу спросил его: «Ты тоже не сможешь спастись своими деяниями, о, Пророк Аллаха?» 

   И вот каково смирение, вот поведение раба, предстоящего перед Аллахом, и вот великолепный ответ высшего уровня величия: «Да, я тоже. Если мой Аллах не одарит меня милостью своей и любовью от щедрот Своих...»[6] 

   Напомнив еще раз о том, каким скромным и порядочным человеком был Пророк, я хочу перейти к его добросовестности в богослужении. 

   В одном из своих хадисов он говорит: «Мое заступничество для тех из моей общины, кто совершает большие грехи»[7]. 

   Аллах так оценил его заступничество на том свете. Разве не в этом вся наша надежда? Мы совершили бесконечное количество грехов, и опять они висят на наших шеях, и мы признаем, что мы Его рабы, которые не принимают освобождения, хотим, чтобы и нас включили в круг своего заступничества. 

   Мы – грешники, но не поклонялись никому, кроме Бога. Если и были рабами, то были рабами у Его дверей и выражаем наши чувства словами Мавланы Джалалуддина Руми: 

   Рабом стал, рабом стал, рабом стал! 

   Я на служении Тебе вдвое согнулся. 

   Рабы, освободившись, радуются; 

   А я, став Твоим рабом, радуюсь. 

   И верим, что наши просьбы и мольбы будут услышаны Аллахом и исполнит Он их. Наша мольба о заступничестве, когда наступит время, тоже будет милостиво принята Пророком Аллаха. С этой надеждой мы еще раз стучимся в его дверь и говорим: «Заступничества, о, Пророк Аллаха!» 

   Пророк наш заступится за тех, кто особенно грешен. А мы, пока мы здесь, оставляем ему адрес и хотим, чтобы для нас он тоже сделал хидаят. Я не думаю, что среди нас есть человек, который не хотел бы этого. Тогда все с этого момента должны прийти к нему и оставить свой адрес. 

   И тут ни у кого не будет даже тени сомнения, что это обращение он услышит. Разве вы не видите, что когда в намазе мы читаем «Тахийят» и проговариваем слова «Мир тебе, о, Пророк и милость Аллаха и Его благословение» – мы напрямую обращаемся к нему? Если не дано ему услышать, то разве обращались бы к нему? Так значит, слышит он, и Всевышний ждет от нас, чтобы мы в намазе напрямую приветствовали его! 

   Несмотря на всю широту круга хидаята Пророка Мухаммада, говорится в другом хадисе: «Смотрите, ведь мы тоже хотим оказаться в этом кругу; он, начиная от самых дальних и кончая самыми близкими, обращается к своему народу так: «О, сыновья Каб бин Мурры! Постарайтесь сами выкупить себя у Аллаха, потому что я ничего не смогу сделать за вас в том мире! 

   О, сыновья Абдулманафа! Постарайтесь выкупить себя у Аллаха, потому что я ничего не смогу сделать за вас в том мире! 

   О, сыновья Абдулмутталиба! Постарайтесь выкупить свое естество у Аллаха, потому что я ничего не смогу сделать за вас в том мире!»»[8] 

   В те времена, когда разные племена и народы гордились воинами и поэтами, эти слова Пророка Аллаха были очень важны с точки зрения покорности и смирения. Он не был ни поэтом, ни героем. Он – Господин Мира и последний пророк. Несмотря на это, высокочтимый Мухаммад, говоря своему народу, что перед Аллахом ничего не сможет сделать, напоминал им, чтобы при словах «Пророк вышел из нас» они не считали себя выше других. Уже в самом начале своего пути он постарался, чтобы у них даже мысли такой не возникло, напоминая им об их обязанностях. Обосновывая это, он, начиная с самых дальних племен и родов, перешел к наиболее близким себе людям: «О, тетя Пророка, Сафия! Ты тоже постарайся выкупить свое «я» у Аллаха, потому что я ничего не смогу сделать за тебя на том свете!»[9] – говорил Пророк. 

   Сафия была сестрой высокочтимого Хамзы (р.а.). Когда в Ухуде Хамза стал шахидом, погибнув за веру, она захотела увидеть своего брата. Пророк Аллаха, думая, что она не выдержит, не позволял ей к нему подойти. Однако эта храбрая женщина, чтобы увидеть дух, достигший Аллаха, и излить свою ненависть к врагам, пошла туда и долго смотрела на разрубленное на части тело Да, она была сильной и решительной женщиной. Только мужчина мог быть таким крепким. Сафия была матерью того Зубайры, которого Пророк Аллаха назвал «Апостолом», и приходилась бабушкой Абдуллаху бин Зубайре, шахиду, которого повесили тогда, когда он защищал Каабу от злобного Хаджаджа[10]. Кроме того, Сафия была родной тетей Пророка Аллаха. Но все-таки Пророк Аллаха и ей сказал то же, что и другим. 

   Да, Посланник Аллаха был человеком ответственным, обладающим чувством меры и справедливости; в отличие от некоторых людей, которые не отвечали за свои слова, он не говорил, что в загробном мире сможет всем протянуть руку помощи. Среди тех, кому он не мог обещать поддержки на том свете, была даже его дочь, его милая Фатима (р.а.), единственное дитя периода его пророчества. И вот теперь ей, высокочтимой Фатиме, он говорил те же слова: «О, дочь Мухаммада (с.а.с.), Фатима! Ты тоже выкупай себя у Аллаха, потому что в том мире я для тебя ничего не смогу сделать»[11]. 

   Та Фатима, которая, не согрешив ни взглядом, ни помыслами своими, стала женой высокочтимого Али (р.а.). Ей не было и двадцати пяти лет, когда она умерла. Все благочестивые праведники, пришедшие впоследствии, появились благодаря ей, выросшей в доме Пророка, когда ливень вахия нисходил на этот дом Она, о ком Пророк Аллаха говорил: «Фатима – часть меня»... И еще, что она – госпожа всех женщин рая[12]. 

   Но и ей, Фатиме (р.а), Пророк Аллаха тоже сказал: «Выкупи себя у Аллаха! Постарайся выкупить из залога свое собственное естество!» 

   Возможно ли, чтобы благочестивый и богобоязненный человек, проживший всю свою жизнь строго по религиозным канонам, совершил грех? Возможно ли, чтобы человек, никогда не допустивший неуважения к Аллаху, совершил грех? Возможно ли, чтобы человек, который больше всего на свете боялся прогневить Всевышнего, осознавая Его превосходство надо всем в мире, и лучше всех знавшего, что такое мир, совершил грех? Возможно ли, чтобы такой человек был грешен?! Нет и еще раз – нет! 

   [1] Маджмауз-заваид, 10/325.

   [2] Карун (Крез) – легендарный богач, последний царь Лидии (Малая Азия), упоминаемый в Священном Коране как негативный пример.

   [3] Са’лаба – древнее арабское племя, известное своей враждебностью к Пророку Мухаммаду (с.а.с.).

   [4] Муслим, Мунафикин, 78.

   [5] Насаи, Иман, 28.

   [6] Бухари, Рикак, 18.

   [7] Абу Давуд, Сунна, 21.

   [8] Бухари, Васая, 11.

   [9] Муслим, Иман, 349-350.

   [10] Ибн Хаджар, Исаба, 2/309-311.

   [11] Бухари, Васая, 11.

   [12] Бухари, Фазаилуль-асхаб, 12, 29. 

    Многоцветная палитра дуа Пророка Мухаммада     

   Дуа – это поклонение и молитва Всевышнему, в которой проявляется сущность служения Богу, прямое обращение к Аллаху. Говоря о покорности, нельзя не сказать о дуа. Разве не сам Аллах говорил: «Если бы не ваши молитвы, то какое вы имели бы значение?» (Св. Коран, 25:77), «призывайте Меня, и я отвечу вам» (Св. Коран, 40:60). 

   Молитва – дуа свидетельствует о мощной связи между Аллахом и рабами Его. А по другому мнению, молитва – это доведение мыслей, желаний раба до Аллаха. Все, чего раб не может достичь своими силами, он просит у обладателя абсолютной власти, Всемогущего Аллаха, который может все; вот дуа и есть имя этого желания. Дуа – это прекрасная мелодия, которая поднимается от раба божьего к Аллаху на седьмое небо... 

   В наши дни дуа, которой нашлось место только в конце ежедневного пятикратного намаза или других молитв, в действительности является самой необходимой для жизни. Ее невозможно представить себе без молитвы. Вся наша жизнь заключается в служении Аллаху. Дуа – это зашифрованное желание Всевышнего и ключи от райского сада. Молитва от «абда», раба, возвышающаяся к Аллаху, есть милость Господа к своему рабу – «абду». С одной стороны, дуа – это молитва, а с другой – благородный мирадж, соединяющий этот земной мир с божественным миром. Восхождение – святой мирадж, который шаг за шагом прокладывает тропу к Аллаху. 

   Милосердная рука, дарующая нам милости – результат этой молитвы. В то же время она – громоотвод, отводящий гнев и ярость от нас. Много раз там, где заканчиваются возможности человеческого разума, на смену приходит молитва. Нет ни одного мгновения в жизни человека, когда он не нуждался бы в ней. Как Аллах (хвала Ему) ни на мгновение не перестает проявлять Себя, так и раб, прибегающий к Нему, ни на мгновение не должен прекращать свои молитвы. Потому что мы подходим с ней к двери Аллаха, с ней же на пороге обращаемся к Нему, и ливень милости Божьей проливается на нас благодаря нашему служению Ему и молитве. 

   С нашей точки зрения, дуа – это желание, просьба. Мы хотим от Аллаха удовлетворения всех своих материальных и духовных потребностей. Но часто, не зная даже своих желаний, допускаем ошибки, противореча воле Аллаха. Свои желания мы не хотим подчинить желаниям обладателя абсолютной воли – Аллаха и продолжаем настаивать на своем. И при этом хотим, чтобы они исполнялись немедленно, а если Аллах их не исполнил, считаем себя отвергнутыми и впадаем в отчаяние. А еще больше хотим, чтобы постоянно обладатель абсолютной воли сопутствовал нашей малой воле. Все это противоречит терминологии и порядку обращения с мольбой к Аллаху. И потому такие молитвы очень далеки от отношений между Аллахом и Его рабом. А соблюдение всех требований к молитве является одним из условий ее исполнения, может быть, самым главным. 

   Иногда самое заветное желание вырывается, как крик души. В этом случае раб ничего не говорит. Может быть, и губы его не шевельнутся; но он, зная, что Аллах – хозяин жизни его, постарается полностью подчиниться его воле и найдет то, что искал. Так было и с высокочтимым Ибрахимом, когда его бросили в огонь. В этот момент, когда погибли все надежды и исчерпались все возможности, Аллах высочайше повелел: «Мы повелели: "О пламя! Обернись холодом и спасением для Ибрахима"» (Св. Коран, 21:69). И божественное повеление в неожиданной форме стало источником его спасения. 

   То, что таится в душе, с помощью слов достигает Аллаха; а это – другая форма молитвы. Здесь раб только представляет свое состояние, но не выражает желание. А иногда делает и то, и другое. Коран выбрал эти примеры молитвы пророков в качестве образца для иллюстрации обоих вариантов обращения с просьбой к Господу. 

   Дуа высокочтимого Айюба (а.с.): «Меня постигла беда, а Ты –милосерднейший из милосердных!» (Св. Коран, 21:83); дуа высокочтимого Юнуса (а.с.): «Нет Бога, кроме Тебя. Слава Тебе! Я был из числа нечестивых» (Св. Коран, 21:87). А для второй формы обращения к Богу приведен пример дуа высокочтимого Закарии (а.с.). Он так обращался к Аллаху: «Господи! Пошли мне потомство благое. Ведь Ты – слышащий воззвание» (Св. Коран, 3:38). 

   Священный Коран настойчиво возвращается к теме обращения к Аллаху, обучая лично нашего Пророка, как следует молиться. Это очень важно для того, чтобы подчеркнуть значение молитвы. Если бы эта тема не была столь важной, стал бы Коран сотни аятов посвящать этой проблеме? Кроме того, еще сотни, даже тысячи хадисов, передающихся от Пророка, говорят о значении молитвы на все случаи жизни; они учат единоверцев, в каких случаях какие молитвы уместны. Таким образом, человек, который хочет облечь свои мысли и чувства в форму молитвы и сделать это как можно лучше, чтобы немногочисленные слова отражали глубокий смысл, должен узнать сначала молитвы, содержащиеся в Коране, который является нашим главным, великим помощником, и в хадисах Пророка. 

   Это так, потому что Аллах (хвала Ему) дает нам желания, и Он же учит нас, как правильно выражать их в наших молитвах – обращениях к Нему. И человек, который научился творить самые прекрасные и действенные лучшие молитвы, конечно же, Посланник Аллаха. Потому что тот, кто лучше всех знал Господа нашего – Всевышнего Аллаха, кто стучался в Его дверь с молитвой, был он – Пророк Мухаммад. 

   Потому что служение Богу тоже означает путь к Нему. Аллах открывает эту истину в словах: «И чтобы вы поклонялись мне. Это – прямой путь» (Св. Коран, 36:61). Во всех своих делах Пророк Аллаха соблюдает умеренность и равновесие. Направляя в разные места свои войска, которые завоевали мир, он всегда придерживался принципа – не обидеть и муравья. Наш Пророк всегда принимал соответствующие меры и никогда не пренебрегал молитвами. 

   Кто хочет увидеть жизнь, прошедшую в молитвах и страданиях, тот должен вглядеться в жизнь Пророка Аллаха! Пусть посмотрит и все человечество узнает, что такое обращение к Господу, узнает правила его и те возможности, которые оно дает. 

   Сотни людей собрали вместе молитвы Пророка и создали сборник дуа. Не лишил Аллах такой милости и автора этих строк... В сборнике под названием «Маджмуатуль-ад’ийятиль-ма’сура» собраны вместе молитвы Пророка. Они вышли в небольшом по формату издании. Люди, которые увидят эту книгу, поймут, что даже в молитвах нельзя подняться до уровня Пророка. 

   Пророк Аллаха возносил свои молитвы на протяжении всей своей жизни. Молитва никогда не сходила с его уст, была криком его души. Ни минуты он не оставался без нее, без общения с Аллахом. Это сосуд с кавсаром – святой водой из райского источника, который увлажняет его губы и никогда не выпадает из рук. Он был человеком действия, но при этом не знал себе равных и в богослужении. 

   А сахабы молились джамаатом. Но когда они хотели молиться наравне с ним, то просто не выдерживали. Пророк же не знал, что такое усталость. Потому что таким его создал Аллах, чтобы он всегда шел вперед и вел за собой других. Во время мираджа Джабраиль начал подниматься вместе с ним, но в определенный момент у него иссякли силы настолько, что он сказал: «Иди, о, Посланник Аллаха! Все в твоей власти». Да, он был человеком, обгоняющим ангелов. 

   Он достиг вершин осознанного богослужения и дуа. Все величие и могущество Аллаха открылось ему с высочайших небесных сфер. Несмотря на это он говорил: «О Аллах, не сумели мы узнать Тебя, как подобает». Воистину такое незнание и есть настоящее познание. 

   Букет молитв 

   Выше мы говорили о молитвах, чтобы подчеркнуть величие Пророка Аллаха. В завершение разговора упомянем из тысячи его дуа несколько примеров. 

   Перед сном 

   Сон – младший брат смерти. Человек должен засыпать с этой мыслью. Потому что закрывая глаза, он может больше их не открыть. Вот почему ему надо, ложась в постель, понимать, что в любую минуту он может проститься с этим миром. По этой причине Пророк Аллаха перед отходом ко сну читал первые и последние три аята из суры «Бакара», Аятуль-Курси, суру «Ясин», суру «Саджда», суру «Мулк», а потом три раза суру «Ихлас» и «Муаввизатайн» и один раз суру «Кафирун»; а потом соединял руки и, выдохнув в ладони своих рук, сколько мог, проводил ими по всему телу[1]. И затем продолжал читать молитвы, перечисление которых займет слишком много времени. Да в этом и нет особой необходимости, ибо достаточно обратиться к изданиям, указанным мною выше. 

   Когда ложился в постель 

   Пророк, ложась в постель, произносил тридцать три раза «Субханаллах», столько же – «Алхамдулиллах» и тридцать три (по одному преданию – тридцать четыре) раза «Аллаху Акбар», а потом множество дуа. Вот одна из них: «Мой Аллах, я себя вверяю Тебе, обращаю лицо свое к Тебе и все дела свои вверяю Тебе. И со страхом и надеждой опираюсь на Тебя. Прибегаю к защите от Тебя – к Тебе. Кроме Тебя, нет никакого убежища. О, мой Аллах, я уверовал в Твою Книгу, которую Ты ниспослал, и Твоего Пророка, которого Ты отправил (Это важно, чтобы Пророк подтверждал свое пророчество). О, мой Аллах, в тот день, когда оживишь Своих рабов, защити меня от гнева Твоего. Я умру только с Твоим именем и оживу опять с Твоим именем»[2]. Правую руку он клал под голову, ложился на правый бок и слегка сгибал колени. В такой позе он засыпал и просыпался, потому что спал очень чутко, и всегда вставал ночью на молитву. 

   Когда вставал на тахаджут 

   Этой дуа он украшал момент, когда вставал для намаза тахаджут[3]: «Хвала Тебе, мой Аллах, Ты «Кайюм», который удерживает небеса, землю и все, что под ними. Ты Властитель, хозяин небес, земли и всего сущего. И хвала Тебе, Свету небес, земли и всего, что под ними»[4]. 

   В полночь эта молитва звучит особенно значительно. Небо видно ночью во всем блеске и великолепии. Звезды сияют и сверкают, словно подмигивая, и свет их проникает в душу человека. И Земля в согласии с небесами любуется этим великолепием. Восхваление Аллаха, творца небес и земли, всего этого великолепия, согласия и пышности, звучит в этой дуа. 

   Слово «Кайюм» – одно из самых величайших имен Аллаха (Исму Азам). Наш Пророк, восхваляя Аллаха, много раз благодарит Его за проявления этого имени. Если и небеса, и земля принадлежат Аллаху, то и властелин, хозяин всего – только Он, Аллах. Посмотрите на верность Пророка: засыпая два-три часа назад, он торжественно славил Аллаха; и когда просыпался, первой его заботой было вновь торжественно восславлять Аллаха. Потому что из мира, по которому он расхаживал во сне, он недавно вернулся в мир шахадата (в мир сей), и клятва его в верности тоже должна была обновиться. 

   А затем ту же молитву он продолжал так: «Хвала Тебе, Ты – Хакк (источник истины). Обещание Твое – истинное. Путь к Тебе – путь истины. Слова Твои – истина. И рай, и ад – тоже истинны. Все пророки и высокочтимый Мухаммад – истинны. Судный день – тоже истина. Мой Аллах, я вверился Тебе. Я уверовал в Тебя. Я покорен Тебе и полностью повернулся к Тебе. Я боролся только с твоей помощью; я обратился только к Твоему суду. Ты прости мне грехи мои прошлые и будущие. (Сделай так, чтобы я больше не поддался искушению, и закрой для меня все двери греха). Прости мне ошибки мои явные и тайные. И прости мне те грехи, которые Ты знаешь лучше, чем я. Потому что могу знать, что сокрыто в моей душе, но могу не знать мыслей тайных, секретных. Если я, не зная своих чувств, согрешил, и за это прости меня. Только Ты вездесущ. Нет Господа, кроме Тебя. Всемогущ Аллах». 

   Когда произносится слово «Хакк», сразу приходит в голову мысль об Аллахе. И наш Пророк, в молитве перечисляя все, идущее от Аллаха, во весь голос утверждал истинность этих вещей. 

   Да, ложась в постель, он говорил о своей покорности Аллаху, и просыпаясь, опять объявлял о своей покорности, вере и служении..., объявлял и начинал жизнь с мыслью о глубокой покорности и вере. И он заканчивал эту дуа словами: «Сила и мощь принадлежат только Тебе». Потому что человек, если не прибегнет к силе и мощи Аллаха, не сможет справиться с ответственностью, возложенной на его плечи; вера, покорность и подчинение находятся в воле Аллаха. Пока он не захочет, пока он не поможет, кто же найдет Его, кто достигнет Его? Все, по мере сил своих, должны прибегать к помощи Аллаха. 

   Вот с такими мыслями и чувствами наш Пророк начинал намаз, и «черные локоны ночи» становились мокрыми от его слез. 

   Он, особенно когда один совершал нафиль - намаз, читал много дуа и удлинял намаз. Когда начинал чтение, до суры «Фатиха» читал эту дуа: «Мой Аллах, нет ничего, что помешало бы Твоим благодеяниям. И нет ничего, что помешало бы Твоему запрету. Нет ничего, что изменило бы или отменило закон, который Ты дал. Никто не сможет противиться Тебе»[5]. 

   Иногда к этому аяту добавлял: «Мой Аллах, отдели меня от грехов, как Ты разделил восток с западом». 

   «Мой Аллах, очисти меня от греха так, как белую одежду очищают от грязи»[6]. 

   А после этого читал дуа «Субханака» и лишь потом, после стольких восхвалений и произнесения тасбиха, начинал суру «Фатиха». 

   Конечно, есть еще много молитв-обращений, которые Пророк Аллаха читал в это время, но мы ограничимся тем, что вновь отошлем нашего читателя к сборникам молитв. 

   Когда вставал утром 

   Когда наступало утро, с его уст сходила следующая дуа: «Мой Аллах, я проснулся со словами: «Тебя и семь Твоих небес, Твоих ангелов и всех живущих призываю в свидетели, что нет Бога, кроме Аллаха, и Мухаммад – Твой раб и пророк»[7]. 

   Призываю в свидетели и требую подтвердить это. Шелест листвы деревьев, журчанье воды прибавляю к своему свидетельству, и все это посылаю Тебе, как мощные звуки симфонии. 

   Приведенные слова Пророка Мухаммада, способность его разума к познанию соответствуют глубинам истины. Если кто-то еще и произнесет эти слова, он все равно не сможет осознать всю ее мощь и глубину. 

   Наш Пророк призывает в свидетели все сущее, особенно самых близких ангелов Аллаха и обитателей небес, которые наблюдают за всеми живущими... и свое восхваление Аллаха прибавляет к их дыханию и так вручает Ему. Мы в молитве нашего Пророка слова о дыхании ангелов понимаем так: когда стучишься в дверь великих, надо сначала найти руку, которая взяла бы дверной молоток Поэтому человек прозорливый, высокочтимый Омар, когда в Медине возникла засуха, взял за руку высокочтимого Аббаса и поднял ее, и он (высокочтимый Аббас) обратился с просьбой к Аллаху: «О, мой Аллах, мы подняли руку дяди Твоего любимого пророка. Во имя него пошли нам дождь!» И не успели опуститься его руки, как начался сильный дождь[8]. В этом проявилась прозорливость Омара, которой он научился у Пророка. Как и он, высокочтимый Омар прибавил дыхание ангелов к своей дуа и мольбе. 

   Великий мыслитель ХХ века обращался к Всевышнему следующим образом: «О, мой Аллах, язык мой онемел от грехов, от их множества я смущен. И я стучу во врата Твоего милосердия с голосом и дыханием высокочтимого шейха Абдулкадира Гейлани»[9]. 

   Вот еще одна из молитв, которую Посланник Аллаха читал утром: «О, создатель небес и земли, знаток невидимого и видимого миров, Господин Великий и почитаемый, мой Аллах! Тебе объявляю свою преданность (к Тебе) в жизни этого мира и призываю Тебя в этом свидетелем. Тебя как свидетеля достаточно»[10]. 

   В этой молитве большое значение имеет использование названия «Фатыр», потому что у него есть еще такие синонимы: Аль-Бариу, Аль-Халику, Аль-Джаилу. Под словом «Фатыр» имелось в виду следующее: «Создатель небес и земли, Творец природы, Ты создал и открыл нам ее законы. Среди них есть законы медицины, физики, химии, астрофизики, астрономии. Они, словно каждое утро, обновляются и вновь открывают суть вещей. И этот порядок, этот чистый облик мира создал Ты!» 

   Когда наступал вечер 

   Когда всходило солнце, Посланник Аллаха украшал утро этими и схожими молитвами, а когда оно заходило и становилось темно, он читал эту молитву... – читал так, что они как будто становились солнцем его дней и ночей. У Пророка Мухаммада ночи были такие же светлые, как и дни. Множество молитв были светильниками на небосклоне его ночей. И он никогда не забывал зажигать эти светильники: «Мой Аллах, в том, что нет другого Господа, кроме Тебя, Ты – единственный, и высокочтимый Мухаммад, Твой раб и пророк, призываю в свидетели Тебя и Твое седьмое небо, Твоих ангелов и живое сущее»[11]. 

   Каждый ракат его намаза – как святая лестница, поднимающаяся к седьмому небу. И ступеньки ее построены из молитв. 

   А атмосфера святости, возникающая при подготовке к намазу, тесно связана со святостью самого намаза. 

   Он читал дуа, входя в отхожее место и выходя из него. Есть отдельные дуа для начала омовения перед намазом, для омовения разных частей тела. Заканчивая оное снова читал дуа. После призыва к намазу он читал особую молитву. Существовали разные дуа, которые он читал перед началом намаза, приходя в мечеть и выходя из нее. 

   Когда Пророк начинал намаз, сразу после начального такбира он читал молитву. У него были разные дуа: на поясном поклоне, саджде (земном поклоне), подъеме меж двух саджда, когда сидят и после того, как говорят «салам» (приветствие в конце намаза). Посланник Аллаха, насколько это было возможно, не пропускал ни одну из этих молитв. 

   В намазе 

   После начального такбира он читал следующую дуа: «Я лицо свое к Творцу, создавшему землю и небеса, обратил, покоряясь Ему и поворачиваясь спиной ко всем, кроме Него. Я ни в коем случае не из исповедующихся. У Него нет другого. Я в это верю. И я из мусульман. Мой Аллах, ты Властитель. Кроме Тебя, нет Господа, Ты мой Аллах, а я Твой раб. Я смиряю себя. Я признаю грехи свои. Ты прости мне все мои грехи. Кроме Тебя, нет другого, чтобы простил грехи...»[12]. 

   И одна из молитв, которая читается в поясном поклоне: «Мой Аллах, я Тебе верил, я Тебе поклонялся, я Тебе отдавался. Мои уши, глаза, мозг и кости, и нервы, и все что носят мои ноги, поклонялись и подчинялись Аллаху, который Господь миров»[13]. 

   Когда выпрямлялся после поклона: «Мой Аллах, хвалу возношу только Тебе. Небеса и земля, и все что меж ними, хвалят Тебя. И все, что создано после этого, хвалят только Тебя...»[14]. 

   В саджде: «Мой Аллах, я сделал саджду для тебя, Тебе верил и Тебе предан. Мое лицо делало саджду (земной поклон) Тому, Кто его создал, дал форму, сделал глаза и уши. Самый прекрасный из одобряющих– Аллах, как Он велик! Мой Аллах, прости все мои грехи, большие и малые, прошлые и будущие, явные и тайные, прости все...»[15]. 

   Что делает человек, кроме молитвы? Ест, пьет, ложится, встает, смеется, плачет, грустит, радуется, женится, заводит детей, надевает новую одежду, отправляется в путь или возвращается, получает хорошие или плохие новости, встречается с хорошими друзьями, болеет, выздоравливает, спит, видит хорошие или плохие сны и еще делает сотню дел, попадает в сотню разных ситуаций. Вот Пророк Аллаха почти в каждом из этих положений читал молитву, соответствующую обстоятельствам, и таким способом связывал свою человеческую сущность с потусторонним миром. 

   Есть ситуации, которые не зависят от воли человека. Но они косвенно влияют на него. Например, голод, засуха, пожар, потоп, ураган... – такие несчастья хоть напрямую не могут нанести вреда личности, все равно опасны. Чтобы быть единым с обществом, в таких ситуациях наш Господин, обращаясь к Аллаху, читал молитву. 

   И еще о джавшане – сборнике дуа Пророка Мухаммада, который не был по достоинству оценен суннитскими учеными. Однако все великие люди исламского мира имели обыкновение молиться по нему и никогда не пренебрегали им. Да, человек, который прочтет джавшан, может постичь всю глубину молитвы Пророка Аллаха. 

   Как уже было указано выше, мы начали разговор на эту тему без намерения пересказать все молитвы Пророка... Наша цель состояла в том, чтобы показать, что даже в молитвах ему не было равных, что всю жизнь он проводил с молитвой. Конечно, несмотря на все те молитвы, которые здесь были приведены, кто-то может усомниться в этом. Но чтобы подтвердить свою точку зрения, мы постарались дать вам возможность познакомиться с некоторыми из них. Они подобны просачивающимся каплям, которые служат доказательством того, что есть источник воды. 

   Да, мы уверены и подтверждаем, что Пророк ни в чем и ни в ком не знал себе равных. Он был олицетворением высших проявлений человеческой натуры, великим человеком. И мы, с первых слов нашего сочинения и до этого момента, старались вновь и вновь доказывать и подтверждать уверенность в этом. Если мы и допустили какие-то ошибки, то они связаны с ограниченностью наших способностей понять и объяснить. А он (Пророк) чист и свободен от любых ошибок и изъянов. Потому что он – высокочтимый Мухаммад Мустафа (р.а.). В жизни этого Пророка, каждое мгновение которой освящено благодатью, нельзя найти ни единого пятнышка. Его жизнь – постоянная молитва. Появившись на свет, он произнес «Уммати, уммати», и в день Страшного суда скажет то же[16]. Да, все его заботы были об уммате (общине). 

   Вместо заключения 

   Моя душа никак не соглашается расстаться с этой темой, с нашим Господином. Рассказывая о нем, я как будто сам был вместе с ним. И не хочу уходить от него. Но что я могу поделать? Мы уже дошли до конца повествования... и вынуждены завязать узел молчания 

   Свое повествование хочу закончить светлыми и значительными словами одного мастера слова: «Да, посмотрите на личность этого одухотворенного аргумента: Земля как мечеть, Мекка как михраб, Медина как минбар... Он, наш Пророк (а.с.), показывает ясно Своему Господу и доказывает, что он –Имам для всех верующих, Проповедник для всех людей, Вождь всех пророков, Святой всех святых – главный закир кольца радения святых и пророков». 

   Он – святое дерево, корни которого, дающие жизнь, не кто иные, как пророки, а святые – его прекрасные плоды. Все пророки, совершавшие свои чудеса, и все святые, верящие в чудо, подтверждают его дело и подписываются под ним. Потому что он говорил: «Ла илаха иллаллах», а потом действовал. Те святые закиры (упоминающие Аллаха), которые стоят в левом и правом рядах, то есть в прошлом и будущем, от души повторяют те же слова: «Правду сказал, истинно». Какие же сомнения могут возникнуть в том, что скреплено этими подписями? 

   Как и сотни признаков, имеющихся в Торе и Евангелии те доказательства укрепляют святое единение, как встреча и переговоры двух сторон. И счастливые предзнаменования, произошедшие до пророчества, и таинственные голоса, которые сообщают об отсутствующем, и многие свидетельства прорицателей, и множество чудес, о которых можно говорить бесконечно, – все подтверждает и укрепляет это. Другим доказательством, свидетельствующим о нем, была справедливость принесенной им религии. И еще его характер, достойный высочайших похвал; его прекраснейший из прекрасных характер и нрав, связанный с его делами. Его необыкновенное благочестие, необыкновенные молитвы, необыкновенно серьезное отношение к религии, – все это говорит о его искренней вере, абсолютной убежденности и максимальной надежности; ясна, как день, его преданность своей цели. 

   Мой читатель, если хочешь, приходи, и мы с тобой пойдем в «счастливый век», на Аравийский полуостров... Мысленно навестим Пророка, увидим его за работой... Перед нами избранный Богом в зените своего расцвета: его лицо, события жизни; в руках его Книга, содержащая мир чудесного, слово истины, вечную проповедь, обращенную ко всему человечеству, а возможно, и к джиннам, и к ангелам, и еще кому-то, возможно, ко всему сущему. Удивительную загадку, тайну сотворения мира, он раскрывал как священный талисман. Он объяснял, растолковывал понятные ответы на три самых трудных вопроса человеческого бытия: «Кто ты?», «Откуда пришел?», «Куда идешь?», которыми и по сей день задаются все мыслящие люди на земле... 

   Любезный читатель, взгляни, и ты увидишь: на том огромном пространстве, населенном невежественными, фанатичными и упрямыми племенами, как быстро он сумел избавить их от старых привычек, дикости и необузданности характера, украсить их прекрасными качествами, сделать учителями и воспитателями для всех народов. И это не результат внешнего давления – Пророк завоевывал и очаровывал разум, дух и души всех людей. Он стал любимцем человеческих душ, учителем умов, воспитателем чувств и властелином духа! 

   О, Посланник Аллаха! Да будет дух каждого из нас жертвою для тебя. Соблаговоли, прими!.. 

   [1] Дарими, Фазаилуль-Куран, 14; Ибн Хаджар, Маталиб, 3/358, 361; Тирмизи, Даават, 21-22.

   [2] Тирмизи, Даават, 16.

   [3] Тахаджут – дополнительная молитва, совершаемая ночью после краткого сна.

   [4] Бухари, Тахаджут, 1.

   [5] Бухари, Даават, 18.

   [6] Муслим, Масаджид, 147.

   [7] Абу Давуд, Адаб, 101.

   [8] Канзуль-уммаль, 13/504.

   [9] Бадиуззаман Саид Нурси, Хизбу анвариль-хакаикин-нурийя. 266.

   [10] Муснад, 1/412.

   [11] Абу Давуд, Адаб, 101.

   [12] Тирмизи, Даават, 32.

   [13] Абу Давуд, Салат, 119.

   [14] Муслим, Салат, 202-203.

   [15] Муслим, Салат, 216.

   [16] Бухари, Тавхид, 36. 

   Посланник аллаха в pабском богослужении   

   А его служение, его поклонение Аллаху! Тот, кто посмотрит на его служение, решит, что он в своей жизни не занимался ничем, кроме служения Аллаху. Воистину, так он был глубок в рабстве своем во имя Господа своего. Но разве во всем остальном он не был таким же? В любом деле разве мог бы кто-нибудь сравниться с ним? Нет, никто и никогда не достигнет его высоты. 

   Он настолько сосредоточивал все свои душевные силы на молитве, что не было почти ни одного намаза, когда бы он ни трепетал и ни плакал. Сахабы говорили, что во время чтения намаза из груди его вырывались звуки, как из мельничного жернова[1]. Долг служения и груз обязанностей, лежащих на нем, делали жизнь его подобной кипящему котлу. Конечно, это происходило потому, что он хотел сделать все как можно лучше. 

   Намаз был тем делом, к которому он страстно стремился. Ничто не доставляло ему такого наслаждения, как намаз. И поэтому однажды он сказал так: «Мне дали полюбить в земной жизни три вещи: женщину, чудесный аромат и намаз – настоящий свет моих очей»[2]. 

   Женщина – то самое важное в жизни мужчины, к чему он чувствует привязанность. Высокочтимый Адам (а.с.) был создан с этим чувством. Нарастание этого чувства приводит к страсти. А страсть – своего рода аванс и вознаграждение, которые даны для продолжения рода. Иначе ни у кого не было бы желания продолжать его. Ибо для второй половины (женщин) продолжение рода стало бы принудительной работой, и одной только любви к детям было бы недостаточно. Потому Аллах и создал страсть, желание, которое притягивает мужчину к женщине, а женщину к мужчине. Это чувство, которое заложено в природе человека, возникло вместе с ним, невозможно преодолеть. Если бы оно было возможно, высокочтимый Адам (а.с.) первым преодолел бы его. И вот наш Пророк тоже говорит об этом естественном чувстве: «Мне дали полюбить женщину». Он был пророком, который знал, что духовное начало соединено с материальным, природным. В религии, которую он принес, отсутствовал монашеский дух. Своим сахабам, которые хотели быть оскопленными, чтобы все свое время отдавать богослужению и молитвам, он говорил: «Среди вас я больше всех знаю Аллаха и больше всех почитаю и боюсь Его. Но я и молюсь, и бываю со своими женами. И отдыхаю, и совершаю ночную молитву. Держу пост, но и ем. Это мой путь. А кто свернет с моего пути, тот не от меня (не из моей уммы)...»[3] Он был человеком меры, уравновешенным и обладающим объективными принципами. Вера, которую принес он, и стала золотой серединой, целостной системой ценностей, наиболее приемлемой для всех. Он пришел не для того, чтобы повести за собой какую-то группу... Он был для всех, и учение его охватывало всех. 

   Что касается благовоний, то следует заметить, что избранные души очень к ним чувствительны. Посланник Аллаха был столь утончен духовно, и тело его обрело такую эфемерность, что шествовало оно в полном единении с его душой, и воссоединялось с небесными ангелами 

   Но одно дело – душевность, а другое – духовность. Те же счастливые обладатели и того, и другого – есть носители «нафсу сафия» (очищенного от телесности и страстности естества), и лишь пророкам присуща эта благодать. Но и в этом пророк наш Мухаммад (мир ему) возвышен над остальными. Подумать только: и в момент Вознесения тело его продолжало пребывать в погоне за душою, возносясь на те же высоты возвышения духа его. 

   Я не буду повторять извечных и длящихся до наших дней споров об обстоятельствах его вознесения. Точка зрения большинства ученых-богословов состоит в том, что наш Господин был вознесен одновременно и душой, и телом[4]. Его тело обрело такую высшую духовность и сияние, что всюду, куда устремлялся его дух, следовало и его тело. Вознестись в небеса духовно и телесно посчастливилось только нашему Пророку. Лишь он – герой и рыцарь на этом пути. 

   Приятный запах – пища ангелов и руханиев (те, кто принадлежит духовной сфере в этом и на том свете). И Пророку Аллаха оттого, что подобен им, понравился прекрасный аромат, который доставлял ему радость, и душа его словно прояснялась. 

   Когда Пророк Аллаха говорил: «...Мне дали полюбить женщину и красивый запах», ставя их в один ряд, он, по общей точке зрения, назвал потребности своего духа и тела, объяснил свою суть. 

   Эти первые два объекта, названные им, конечно, потребности человеческие и природные. Наряду с Посланником Аллаха и другие могут иметь их. То есть любить женщин и красивые запахи может не только наш Пророк. Потому что эти чувства соответствуют природе человека, созданной Аллахом. И в большей или меньшей степени они есть у всех. А вот на третьем объекте надо остановиться подробнее, потому что Пророк Мухаммад говорит: «А намаз – это свет моих очей, он – мой помолвленный, и он – мое вожделение». 

   Если кому-то из нас сообщат такую радостную новость, что пришел тот, кого мы очень любим, мы обрадуемся, придем в восторг; и Посланник Аллаха тоже, когда становился для намаза, чувствовал радость и волнение в сто раз большее, чем мы при этой новости. Вот если бы долгое время он не видел благочестивую Фатиму (р.а.), свою дочь, а потом сказали бы, что она идет, как бы Пророк обрадовался, как был бы доволен. Когда же он слышал призыв к намазу, то еще больше радовался, еще больше ликовал. Потому что намаз был его любимым, его возлюбленным, его фаворитом. 

   В другом хадисе, переданном Табарани[5], подтверждается эта мысль: «Наш Пророк говорит так: «Аллах каждому пророку дал желание, страсть, вожделение. А если говорить обо мне, то моя страсть – чтение намаза по ночам»»[6]. 

   Приведу значение этого хадиса: «Вы шаг за шагом гонитесь за наслаждениями, которых требует ваша природа, ваше тело; вас влекут к себе обещания удовольствий, и вы идете за ними. А я (Пророк), когда услышу голос проповедника, именуемого совестью («Встань, время намаза!»), с восторгом иду за ним, так как не могу жить без намаза. Те мгновения, когда я не читал ночные намазы, не мог встать ночью, были для меня самыми печальными. А самые счастливые мгновенья моей жизни, которыми я наслаждаюсь, – те, когда я совершаю намаз!» 

   Служение Аллаху и близость к Нему, объявление и распространение истины о Единственном Боге были у Пророка Мухаммада настолько глубоки, что никто не мог постичь этой глубины, и хадис, приведенный выше, открыто говорит об этом. 

   Приведем рассказ благочестивой Аиши (р.а.): «Однажды ночью я проснулась и не увидела Пророка Аллаха возле себя. Подумала, может он пошел к одной из других жен. Пощупала вокруг. Моя рука наткнулась на его ногу. Тогда поняла, что Пророк Аллаха намаз читает... голова его была на саджде[7]. Я прислушалась, он плакал навзрыд и умолял: «О, мой Аллах! От гнева Твоего прибегаю к Твоей милости. От Твоего могущества к Твоей красоте, от Твоего гнева к Твоей доброте, от Твоего величия, внушающего трепет, к Твоему милосердию и милости. Твое превосходство так велико, что не могу я, ничтожный, достойно возвеличить Тебя»[8]. «Близость к Тебе означает святость. (Уважаем тот, кто приблизился к Тебе). Величие Твое, слава Твоя в делах Твоих. Никто не может победить воинство Твое. То, что обещано Тобой, Ты, безусловно, сделаешь. И нет Господа, кроме Тебя, нет кумира»[9]. 

   Да, он относился к намазу, как к страсти. Если хотите, послушайте Абу Зарра: «Однажды всю ночь до утра Пророк читал намаз (когда приходили молитвенные аяты, Пророк Аллаха повторял их и приходил в состояние восторга, покорности и набожности). Существует множество дуа, которые Пророк произносил в своих нафиль-намазах, в саджде, в молитве с поясными поклонами, в стоянии. В тот раз до самого утра он читал аят «Если Ты накажешь их – они рабы Твои; если же Ты помилуешь их – опять Твоя воля, Ты славен и премудр» (Св. Коран, 5:118) и плакал»[10]. 

   Он никогда не охладевал к намазу, так как никак не мог насытиться им. 

   А теперь давайте послушаем Ибн Масуда (р.а.), который был весьма уважаемым в Куфе человеком, великим сахабом. Школа Ханафи многим ему обязана. Алкама, Ибрахим Нахаи, Хаммад бин аби Сулейман – учитель Абу Ханифы – все они росли (учились) в его благодатном климате. Сахабы думали, что он из семьи Пророка Мухаммада. Да, он без приглашения бывал в его доме. Наш Пророк попросил его читать Коран, а сам слушал и потом сказал: «Кто хочет услышать Коран таким, каким он был ниспослан, пусть слушает Ибн Умми Абида (Ибн Масуда)»[11]. Высокочтимый Омар, отправляя его в Куфу, так выражал горе разлуки: «Куфимцы! Если бы не любил вас, как самого себя, ни в коем случае не отпустил бы Абдуллаха ибн Масуда»[12]. Несмотря на свой небольшой рост и худобу, он был настоящим кладезем знаний. 

   Ибн Масуд (р.а.) говорит: «Как-то задумал вместе с Посланником Аллаха читать ночной намаз. Я хотел всю ночь быть рядом и совершить молитву вместе с ним. Он начал намаз, я – вслед за ним. Но Пророк никак не переходил к поясным поклонам. Закончил суру «Бакара». «Сейчас перейдет к поклонам», – подумал я, но он продолжал; потом читал «Али Имран», потом суру «Ниса» и только после этого перешел к поясному поклону. 

   Я за время намаза настолько устал, что в какой-то момент в голову полезли разные плохие мысли. Например, мог подумать, что Посланник Аллаха тоже умер во время молитвы, как Пророк Сулейман (а.с.). Поэтому, когда один из слушателей спросил: «Что ты подумал?» – я ответил: «Подумал, что сразу прекращу намаз, оставлю его один на один с его намазом»[13]. 

   Абдуллах бин Амр передает этот случай так: «Однажды ночью стоял во время намаза за спиной Пророка. Он безостановочно читал этот аят и плакал навзрыд: «Господи! Ведь они сбили с пути многих людей, а кто последует за мной, тот от меня, а кто ослушается меня... Ведь Ты – прощающий, милостивый!» (Св. Коран, 14:36). И был у него еще один такой грустный день. Он плакал и плакал, не останавливаясь. Вот явился Джабраиль, принес салам от Аллаха и сказал: «Аллах спрашивает: «Почему мой Мухаммад плачет?» 

   Он – Всезнающий, Тот, кому известно сокровенное. Его знания включают весь мир. Никто не может находиться за пределами Его знаний, всемогущества и желаний... Но спрашивает... Цель этого вопроса – подтвердить или же объявить его превосходство. 

   Слезы мешали ответить Посланнику Аллаха. Его губы смогли прошептать только эти слова: «Уммати уммати» («Моя общинамоя община»). Его боль и страдания становились все заметнее. И Аллах (хвала Ему) вновь отправил к нему Джабраиля с такими словами утешения: «Иди к Моему любимому пророку и скажи, что Мы, безусловно, позаботимся о его общине и не оставим его наедине с его волнением и горем»[14]. 

   Пророк Мухаммад прожил свою жизнь в служении. Намаз был его самым любимым занятием. Днем и ночью он читал его в течение всей своей жизни. Не он ли сказал: «Как живешь, так и умрешь»? И как каждый смертный, он тоже умрет. Но он жил, читая намаз, и прощаться с жизнью будет за чтением намаза 

   Настали последние дни его жизни. Не оставалось сил даже открыть глаза. Только после того, как его облили холодной водой, он открыл их, и сил у него хватило только на эти слова: «Читали люди намаз?» Но даже это усилие истощило его силы, и он опять потерял сознание. Придя в себя, Пророк в очередной раз задал тот же вопрос: «Читали люди намаз?» 

   Нет, его люди уже несколько часов ждали его. Все взоры были обращены к его двери. Когда же откроется занавес и опять взойдет солнце в мечети? ... Вот чего ждали люди. Многие догадывались, что Солнце уже закатывается, но никто не хотел поверить в это. И тогда Посланник Аллаха, поняв, что не осталось сил читать намаз вместе с людьми, сказал: «Скажите Абу Бакру, пусть он будет имамом». И когда почувствовал себя чуть лучше, пошел в мечеть. С одной стороны его поддерживал Аббас (р.а.), его дядя, а с другой – сын его дяди, бывший одновременно и зятем высокочтимого Али (р.а.). Они буквально несли высокочтимого Мухаммада к мечети, так как того не держали ноги. Эта картина показывает важность, ценность и привлекательность намаза... Вот он остановился позади того имама, который придет ему на смену. Пророк читал намаз сидя. В таком состоянии он смог только два раза прийти в мечеть. Первый раз, когда намаз читал Посланник Аллаха, высокочтимый Абу Бакр сделал так, чтобы люди, стоявшие сзади, слышали голос Пророка. А во второй раз Пророк читал намаз стоя за спиной высокочтимого Абу Бакра[15]. Таким образом, он сообщал своему народу, что имамом после него будет высокочтимый Абу Бакр. Еще раз он был одним целым со своей уммой. До последних мгновений земной жизни он не оставлял ее. Даже еле волоча ноги, Пророк пришел в мечеть и совершил намаз вместе с людьми. 

   По Ахмаду бин Ханбалю, совершение намаза совместно с джамаатом[16] является обязательным для каждого мусульманина. Ибо Аллах говорит: «преклоняйте колени вместе с преклоняющими» (Св. Коран, 2:43). Некоторые имамы считают джамаат неотъемлемым условием намаза. По их мнению, намаз без джамаата – не намаз[17]. С точки зрения Имама Шафии, джамаат – «фарз кифая». А в мазхабе Ханафи джамаат считается необходимой сунной – суннатуль-муаккада[18]. 

   Нет необходимости анализировать этот вопрос с точки зрения фикха. Мы слегка коснулись его, чтобы только напомнить проблему. Основная наша тема – служение Всевышнему Пророка Мухаммада, серьезность его служения и глубина, проникновенность в намазе. 

   Если даже простой человек будет читать намаз осознанно, сосредоточенно, то этот намаз будет хранить его от безнравственных поступков и прегрешений. Как же мог намаз, который совершал Пророк Аллаха, допустить его до греха? Это абсурдное утверждение! 

   О намазе, который читал Пророк, благочестивая Аиша рассказывала так: «Он так кланялся и так делал саджду, что нет слов, чтобы выразить всю глубину проникновенности и эмоциональности его намазов!»[19] 

   Если бы не было никаких других доказательств существования Аллаха, то хватило бы одного намаза, который читал Пророк. Потому что всегда перед ним как будто появлялся Аллах (хвала Ему). Человек, совершающий такой намаз, может ли склониться к греху? 

   Его молитва представляла собой часть целого. Когда Пророк Аллаха самым тщательным образом совершал намаз, он никогда не запускал, например, пост. Один-два дня в неделю обязательно постился; иногда даже настолько долго держал пост, что окружающие думали, что он никогда не разговляется. Конечно, Пророк какое-то время тоже ел, как все. Но дней, когда он постился, по сравнению с другими, было больше. 

   Иногда он делал «савм висал». То есть, не разговляясь, держал пост несколько дней подряд. Сахабы стремились к такому посту и пытались ему подражать, но это было очень трудно. Однажды в последние дни рамазана, наш Пророк намеревался сделать «савм висал». Сахабы решили последовать его примеру. Но когда пост затянулся на несколько дней, все обессилели. К счастью, пришел праздник окончания поста, и все ликовали. Задержись он еще на день, и почти все они не выдержали бы. Когда Посланник Аллаха увидел их состояние, он улыбнулся и сказал: «Если бы праздник задержался, я продолжил бы пост». А потом сказал, что у них не хватит сил на молитву, которую он совершает: «Потому что Аллах дает мне пищу, о которой вы не ведаете», – признался высокочтимый Мухаммад[20]. 

   Особенно в последние дни рамазана Посланник Аллаха проводил все свое время в молитве. В эти дни спина его не касалась земли. 

   И в самые жаркие летние дни наш Пророк постился. Во время войны он такжe соблюдал пост. Даже были cлyчaй когда бои были настолько тяжелыми, что никто, (кроме Абдуллаха бин Равахи – р.а.) не постился с Пророком. Oн говорил: «Пост – броня, которая защищает человека от греха»[21]. И самую крепкую броню надевал он сам. 
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