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Инказ ал-Халикин

(Спасение погибающих)

Предисловие

В данном трактате знаменитый татарский богослов Габдрахим Утыз-Имяни рассматривает вопрос, запретности изучения таких наук как логика и калам. Автор придерживается довольно строгого мнения, о том, что изучение логики и калама запрещено, в доказательство своей позиции он приводит множество цитат из авторитетных источников. Однако, не следует воспринимать автора, как злейшего консерватора. Его мнение можно понять если обратить на причину запрета, которую он указывает в трактате. А именно, что калам может привести верующего человека к заблуждению и вывести его из лона Ислама в неверие. Если же у верующего крепкая акыда, то калам не может представлять для него опасности. Еще одна причина негативного отношения автора к каламу и логике заключается в том, что они, по его мнению, учат доказывать свою точку зрения, даже если она неверна. Но, не смотря на строгость мнения, автор разрешает изучать калам в той мере, на сколько это необходимо для отражения нападок философов и мутакаллимов. Более того, он считает общественной обязанностью наличие знатока калама в каждом регионе, где распространяются идеи мутакаллимов. Кроме этого автор в своем трактате рассматривает причины возникновения разногласий между ханафитскими и шафигитскими учеными, и говорит об обязанностях преподавателей и студентов друг перед другом, а так же перед Аллахом. Некоторые исследователи могут очень критично отнестись к данному трактату, и к тем идеям, которые в нем приводятся, однако, если отнестись к данному трактату объективно, то можно увидеть, что большая его часть актуальна и сегодня. В частности он, критикуя филососфов, приводит цитату, в которой сказано: «Во-первых, они отрицают законы, ниспосланные Аллахом, и не признают надежные шариатские доказательства», в продолжении этих строк он говорит: «Эти люди отвергли пророка Ису
г.с., человека, который оживлял мертвых, и исцелял больных. Эти чудеса превыше их интеллектуального уровня, что еще раз доказывает их упрямство. В одном из стрихотворений сказано: «Философия является слабоумием, так как большая ее часть слабоумие. Разве не странно, что философы своими недалекими умами противоречат словам пророков. Они не укрепляют свою веру в Судный день и утверждают, что, мир извечен. Однако, на самом деле единогласными мнением является мнение о том, что мир когда-то произошел, и только Аллах извечен. Эти люди отрицают воскрешение тел. Не смотря на то, что некоторые из них считают себя мусульманами, их убеждения противоречат Корану и религиозным книгам. Вера этих людей удивительна, они веруют в Аллаха и Его пророка, но отрицаю то, что им велено, разве это не высшая степень глупости?». Не смотря на то, что эти слова могут слишком жесткими, и обидными для некоторых представителей современной интеллигенции, однако они несут в себе истину. Так как эти люди отказываясь от традиционного мусульманского учения, хотят изобрести новый Ислам, угодный их желаниям. Они не хотят подчиниться повелениям Аллаха, а хотят подчинить эти повеления своим страстям. Новое название этой религии Евро-ислам, они хотят, чтобы Ислам был похож на европейское христианство, то есть, сходил один раз в неделю в церковь поставил свечку и все, больше ни каких повелений, и ни каких запретов. Возможно Утыз-Имяни приводил эти цитаты в качестве ответа, атеизму, своего времени, однако они актуальные и сегодня. Также очень актуальна тема обязанностей преподавателей и студентов друг перед другом, так как в наше время авторитет науки, знаний упал на столько, что эти обязанности, эти манеры кажутся странными. Не смотря на то, что идеи Утыз-Имяни могут показаться старомодными, нам необходимо еще раз их пересмотреть, так как они могут помочь в разрешении таких проблем нашего общества как бездуховность, отсутствие морали и др.
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Во имя Аллаха Милостивого и Милосердного. 

Хвала Аллаху, господу миров, мир и благословение нашему господину Мухаммаду с.г.с., а также его всей его семье. Далее…

Эта книга написана на основе авторитетных ханафитских трудов. В ней я упомянул высказывания наиболее авторитетных, передавших нам шариатское знание, сохранив при этом цепочки передатчиков. И каждый ученый, факих должен знать эти цепочки, и степень превосходства одних передатчиков над другими. Каждый факих должен знать слова каких ученых предпочесть, а какие оставить, в противном случае он может запутаться в предписаниях шариата. Он не сможет отличить сунну от бидга, хорошее от плохого. Как раз это и произошло в наше время, люди стали не способны отличить истину от лжи, они не разбираются в авторитетных ханафитских источниках. Поэтому именно здесь я хотел отметить, что Аллах возвеличил эту умму
 тем, что приравнял ее ученых к еврейским пророкам
. А из числа ранних ученых Он избрал некоторых, и сделал их светочем знаний, дал им знания о правилах Ислама, и разъяснил шариат. Посредством знаний этих ученых Аллах разъяснил наиболее сложные законы, и сделал их спасение для тех, кто следует за этими учеными вплоть до Судного дня. Из числа этих ученых Он выделил и возвысил наиболее уважаемых, их имена были увековечены тем, что сохранились их мазхабы
, что является причиной частого упоминания этих людей. И сейчас все ученые факихи
 дают фетвы
 согласно мнениям этих великих ученых. Вот их имена Мухаммад
, Нугман
, Малик
, Ахмад
, Суфьян
. Из числа этих ученых особо выделяется наш «величайший имам», светоч нации и религии Абу Ханифа ан-Нугман ибн ас-Сабит, да возвеличит Аллах его степень в Раю, а также степень всех тех, кто последовал за ним. А также пусть Аллах возвеличит степень первых и ранних ученых, которые внесли свой вклад в развитие ханафитского мазхаба, упорядочив правовые вопросы, и подтвердив доказательства этих вопросов. Пусть также будет великая награда в Раю и более поздним ученым, которые глубже и подробнее объяснили различные, трудные вопросы и задачи права, и написали огромные труды. Вот таким образом ханафитский мазхаб передавался от ученых одного поколения, к ученым другого поколения, и был записан в знаменитых книгах по ханафитскому праву, тем самым, дойдя до наших дней, с помощью Аллаха. Поэтому мы можем, основываясь на этих книгах, принимать судебные решения давать фетвы
, они являются руководством для каждого богобоязненного мусульманина. И здесь я хотел упомянуть некоторые вещи, которые следует знать каждому мукаллид
, знатоку фикха
, также как он должен знать фетвы, приведенные в «ал-Викая»
, в этом случае он будет грамотен в этих вопросах. Ведь если в сердце человека какая-то ложь, то он должен удалить ее от туда. В некоторых случаях это может быть трудно. Если мусульманин занимается торговлей там, где распространено ростовщичество, то он должен знать, как можно избежать подобных сделок, и это является для него первостепенной личной обязанностью (фарз гайн). Это знание о тех обязанностях, которые лежат на человеке, и тот, кто постиг эти знания именно, в тот момент, когда они были обязательны, тот постиг фарз гайн. И то, что суфии говорят о понимании замысла врага, тоже является верным. Большинство людей не отделимо от таких качеств как показуха, испорченность и др., поэтому им следует изучить такие качества как высокомерие, самовосхищение и подобные им. Все эти качества ведут человека к гибели, поэтому он должен избавляться от них, что является для него фарз гайн. А чтобы избавиться от этих качеств, ему следует изучить их причины, признаки и пути излечения от них. Ведь тот, кто не знает зло, может в него попасть. Однако, большинство людей не понимает этого, и поэтому они занимаются бесполезными делами, если бы они уделили внимание этому знанию, то они смогли бы познать истину. Человеческая жизнь полна различных событий, и поэтому мусульманин должен задавать вопросы ученым людям по поводу тех конкретных событий, которые происходят в его жизни, или могут произойти в ближайшее время. Эти вопросы могут касаться раздела богослужений, но также могут касаться и раздела взаимоотношений. И если мы рассмотрим хадис
 пророка с.г.с.: «Поиск знаний обязанность каждого мусульманина», то сделаем вывод, что артикль «лям» в начале слова «гилм» знания, говорит нам о том знании, которое в этот момент является наиболее приоритетным и обязательным для мусульман. В книге «Ихъя гулум ад-Дин»
 сказано: «К общественной обязанности (фарз кифая)
 относится любое знание, без которого не возможно обойтись в решении проблем нашего мира. Например, медицина способствует сохранению нашего тела в здоровом состоянии, арифметика постоянно нужна нам для вступления во всяческие взаимоотношения с людьми, а также мы испытываем потребность в ней при разделе наследства. Из этого становится ясно, что если в каком-либо регионе отсутствуют знатоки в этих областях наук, то это сильно усложняет жизнь жителей этого региона. Если же один или не большая группа людей являются специалистами в этих областях, то общественная обязанность считается выполненной, и с остальных жителей этого региона ответственность снимается. И нет ни чего удивительного в том, что медицина и арифметика отнесена к общественным обязанностям. Более того, любая профессия относится к общественным обязанностям. И земледелие, и рыболовство, и управление, даже кровопускание, все является общественной обязанностью. Ведь сами посудите, если в каком-либо регионе отсутствует тот, кто умеет делать кровопускание, то среди его жителей распространятся недуги, это приблизит их к смерти. Но кроме вышеупомянутого знания, также существует и порицаемое знание, такое как магия, колдовство, астрология и прочее. Что касается философии и геометрии, то эти науки далеки от последующей жизни, и являются плодом тех, кто стремится к мирской жизни». По поводу логики будет сказано позже, так как она относится к каламу
, то и речь о ней должна идти в разделе о каламе. В «Хизанат ар-Ривая» сказано: «Та часть астрологии (астрономии), которая связана с выяснением времени молитв, направления на киблу, не является вредной, однако, все остальные отделы этой науки считаются запрещенными, харам». В «ал-Хуласа» и «ал-Мадарик» по поводу аята: «И обучались они тому, что им вредило и не приносило пользы» 2:102, сказано: «Это знание не поможет в жизни последующей, поэтому необходимо отдаляться от него. Это относится и к философии, которая ведет к заблуждению». В «ал-Хизана» приводится цитата из «Джавахир ал-Фатава», в которой сказано: «К порицаемым знаниям относится философия. Поэтому человеку не имеющему достаточно (религиозных) знаний нельзя читать книги по философии. Ведь сомнения, содержащиеся в этих книгах могут привести человека к заблуждению. Человек даже может прийти к идее извечности мира. Если же он грамотный, то он сам может разобраться в бесполезности этой науки. Он знает, что эта наука может привести человека к неверию и заблуждению. Исходя из этого, предпочтительнее оставить эту науку, пророк с.г.с. по этому поводу в одном из своих хадисов сказал: «Среди наук есть такие, которые являются невежеством». В книгах философов, часто содержаться языческие мысли, это является еще одним доказательством того, что изучение этих книг является запрещенным. Нельзя прикасаться к книгам мугтазилитов
, чтобы не впасть в сомнение по впечатлением прочитанного. Автор даже говорит, что нельзя читать акыду на-Насафи и комментарии к ней, а также и акыде ал-Джалали. Ведь все эти книги полны мугтазилитскими цитатами. В «Джамиг ар-Румуз» сказано: «Нельззя прикасаться к любой книге, противоречащей Корану и пророческой сунне. К таким книгам, которые написаны философами и мугтазилитами, нельзя даже заглядывать в эти книги». В фетвах ал-Кири сказано, что следует сторониться подобных книг, которые написаны философами и колдунами. Это является строгим запретом, об этом ясно сказано на персидском языке: «[Каждый, кто относит качества извечности и вечности к кому, или чему либо кроме Аллаха, является неверным. Имам ал-Газали называет Ибн Сину и Ал-Фараби неверными именно потому, что они говорили о том, что душа, разум, материя небеса и все, что в них извечны. На самом же деле только Аллах обладает абсолютным могуществом и волей, что же касается этих глупых философов, то они думают, что у Аллаха нет воли. Эти глупцы отрицают такие качества Аллаха, как обязательность и святость, и создание они приписывают не Аллаху, а вселенскому, активному разуму. По их мнению Аллах не совершает ни каких действий, а причиной событий является этот активный разум, который на самом деле является только плодом их воображения. Эти люди даже не прибегают к Аллаху в момент необходимости, именно поэтому их можно назвать наиболее заблудшими среди всех заблудших сект.  Ведь другие неверные в момент опасности обращаются к Аллаху за помощью, именно это качество дает им предпочтение перед философами. Еще философов от других групп неверных отличают два качества. Во-первых, они отрицают законы, ниспосланные Аллахом, и не признают надежные шариатские доказательства
. Во-вторых, эти люди используют различные  не достоверные доказательства и не разрешенные способы для доказательства своей правоты. Они на столько искажают цитаты, и подделывают доказательства, что даже самый глупый человек может увидеть их ложность. Эти люди считают, что основой всего являются солнце и звезды. Эти люди отвергали призывы пророков, одиз из наиболее авторитетных философов, Аристотель сказал: «Мы не нуждаемсяв том, кто наставит нас на прямой путь, а сами наставляем на него других. Эти люди отвергли пророка Ису
г.с., человека, который оживлял мертвых, и исцелял больных. Эти чудеса превыше их интеллектуального уровня, что еще раз доказывает их упрямство. В одном из стрихотворений сказано: «Философия является слабоумием, так как большая ее часть слабоумие. Разве не странно, что философы своими недалекими умами противоречат словам пророков. Они не укрепляют свою веру в Судный день и утверждают, что, мир извечен. Однако, на самом деле единогласными мнением является мнение о том, что мир когда-то произошел, и только Аллах извечен. Эти люди отрицают воскрешение тел. Не смотря на то, что некоторые из них считают себя мусульманами, их убеждения противоречат Корану и религиозным книгам. Вера этих людей удивительна, они веруют в Аллаха и Его пророка, но отрицаю то, что им велено, разве это не высшая степень глупости?]
». Но не смотря на это люди впадают в это невежество, более того, они спорят с теми, кто пытается их исправить. Они приводят доводы в свою пользу, они подобны пьяным. В одном из хадисов пророка с.г.с. приводится, что один из признаков отказа Аллаха от Своего раба – это занятие этого раба бесполезными вещами. Если ты скажешь, что имам ар-Раббани
 много чего извлек из этих книг, почему же он их порицает, и почему ты запрещаешь нам читать эти книги. На это я отвечу, что даже в фикхе есть очень много вопросов, которые могут принести вред начинающему студенту. И сколько было примеров того, что яд не действовал на совершенных людей, и убивал простых. Разве ты не знаешь, что существует много мандубов
, предписанных для сильных верой, и не желательных для слабых. И разве ты не знаешь, что в одном из хадисов пророка с.г.с. ново-принявшему Ислам не рекомендуется некоторое время общаться с неверными, для того чтобы его вера окрепла. Что же касается сильного верой человека, то ему не разрешается общаться с неверными так как это общение не окажет на него пагубного влияния. То же самое в примере с человеком слабым душой и телом, такому человеку нежелательно участвовать в боевых атаках врага, так как это приведет его к гибели. Что же касается людей сильных и душой и телом, то для них желательно участвовать в атаке против врага. Об этом же говорит хукм
, запрещающий муджтахиду
 следовать за каким-либо ученым, а для простого человека это является фарзом. Если ученый и невежда оба мусульмане оказались в плену у неверных, и нет ни какой возможности освободить обоих сразу, то согласно правилам шариата вначале следует освободить невежду, так как общение с неверными принесет ему больше вреда, чем ученому. И можно приводить множество примеров из книг по фикху о том, что мусульмане, обладающие совершенной верой не равен тому, у которого вера слабая. И если ты это понял, то не сравнивай себя с теми людьми, которые имели совершенную веру. Мои слова подкрепляет тот факт, что пророк с.г.с. запретил Гмару
 р.А.г.
 читать Тору, не смотря на то, что это божественная книга. Исходя из этого мы можем сказать, что чтение книг по философии тем более является не желательным. Тем более, что в наше время очень многие люди увлекаются чтением бесполезных книг по философии и называют эти книги мудростью. А тех, кто не читает эти книги, они считают невеждами, думают, что эти люди ниже их по своему положению. Они усиленно читают эти книги, но в то же время ни один из них не удосужится выучить Коран или хадисы пророка с.г.с. И эти люди больше заслуживают, чтобы их называли невеждами, они враги пророков, так как извращают божественные законы. Эти люди даже более заблудшие, чем иудеи и христиане.

Глава вторая (О появлении науки о спорах)

Худжат ал-Ислам в своей книге «ал-Ихяъ», о том, что калам не является естественной исламской наукой, сказал: «В четвертом веке, появились первые труды по каламу, затем люди увлеклись спорами, начали опровергать доводы друг друга, увлеклись различными рассказами и проповедями. В результате чего для людей стала необычной наука о сердцах, качествах души и кознях сатаны в отношении человека. Многие люди, за исключением некоторых, отвернулись от этих знаний. А те, кто вел споры, дискуссии, рассказывал различные истории, начали называться учеными. И в настоящее время простонародье слушает этих людей, они не могут отличить истинное знание от ложного. На самом же деле они ни чего не знают о жизни сподвижников, об их знаниях, на их языках только имена, а что касается истинного знания, то они не могут отличить его от калама». Вот таким образом религия ослабла в ранние века Ислама, еще более слаба он в наше время. В наше время тот, кто поднимает эти вопросы, считается душевнобольным, именно поэтому многие предпочитают молчать и заниматься только собой. Мы с вами узнали о временах ал-Газали, это было начало пятого века по хиджре, если же мы взглянем на наше время, то увидим, как часто мутакаллимы повторяют слова: «Сказал ат-Тафтазани, мулла Джаляль ад-Давани, Гумар ан-Насафи, ахуны Юсуф и Рамазан, а также и другие мутакаллимы». Разве вы когда-нибудь слышали от них слова: «Сказал Аллах, сказал пророк с.г.с., сказали сподвижники и табигины
, сказали ученые факихи». Худжат ал-Ислам
 в своей книге «ал-Ихяъ» по этому поводу сказал, что причина увлечения людей каламом в том, что после праведных халифов
, мусульманские руководители не желали изучать исламскую акыду, а любили слушать дискуссии. Поэтому остальные люди, дабы угодить этим правителям стали изучать калам и слишком переусердствовали в этом. После этого было написано много книг по каламу, изложены принципы дискуссий, примеры опровержений и т.д. Они утверждали, что борются за восстановление сунны и уничтожение бидга
. На основе этих идей возник жесточайший фанатизма, который привел к кровопролитию, войнам и разрушениям. Затем люди оставили калами и занялись разногласиями, существовавшими в вопросах фикха, однако все эти споры только увеличили черствость сердец, они забыли о всевышнем Аллахе. Эти люди увлеклись достижением степеней, тем самым впали в заблуждение. И путешествуя по различным регионам странам, я сам лично убедился в истинности слов Худжат ал-Ислама. И тот, кто будет путешествовать также как я, тоже убедится в этом. Однако, простые неграмотные люди счастливее их, так как они признают свое невежество и каются. А тот невежда, который возомнил себя ученым, занят только своими ложными знаниями, цель этого человека мирские блага, он не кается и до конца жизни остается в своем заблуждении. И как печально, что этим путем идет большинство людей. Пророк с.г.с. сказал: «Чрезмерно щепетильные люди погибли», причем он повторил эту фразу три раза, то есть, речь идет о тех людях, которые слишком углубляются в споры и поиски. Имам Ахмад по этому поводу сказал: «Ученые мутакаллимы – еретики». А имам Малик сказал: «Ведь на следующий день придет тот, кто будет искуснее его в споре. Они каждый день изобретают новую религию». То есть, мутакаллимы занимаются взаимоопровержением, отрицают доводы друг друга. Кроме этого имам Малик сказал: «Свидетельство мубтадигов, и тех, кто следует за своими страстями не приемлемо». Имам аш-Шафиги по этому поводу сказал: «Если бы люди знали, что в основе калама лежит следование за своими страстями, то бежали бы от этой науки, как бегут от льва», также он сказал: «Если ты услышишь, что кто-то говорит: «Имя – это определяемое, либо не определяемое», то знай, что этот человек является мутакаллимом. У него нет религии». Из этого видно, что саляфы
 порицали калам из-за того, что он ведет к фанатизму. Вот еще одно высказывание имама аш-Шафиги: «Я считаю, что мутакаллимов необходимо наказывать ударами плети. Это наказание тем, кто оставляет Коран и сунну». Вы видите, что саляфы порицали калам, и я считаю, что сказанного здесь достаточно для того, чтобы убедится в истинности сказанного. Ведь разумному человеку достаточно намека, а глупцу недостаточно даже объяснения.

Глава третья (о вопросах и ответах).

Если ты скажешь: «Сказанное в «ал-Ихъя» является не приемлемым, так как автор этой книги был шафигитом, а наши ученые не порицали калам. Напротив они называли его основой религии, и лучшей из наук. И среди них такие люди как ат-Тафтазани, ахуны Юсуф, и мулла Джаляль, которые были знаменитыми комментаторами. А также и другие великие ученые, которые считали, что калам и логика относится к личным обязанностям. А некоторые даже причисляли эти науки к общественным обязанностям». То на это я отвечу: «О ты невежда, ты не грамотен даже в отношении своего мазхаба, ты склоняешься к мнениям мубтадигов и еретиков. Все книги, которые ты читаешь и тратишь время на их поиск, являются шафигитскими. Все и ложная акыда ан-Насафи, и ал-Джалали, их комментарии, тафсир ал-Байдави, хадис ал-Мишкат. А что касается «Хикмат ал-Гайн», «Хидаят ал-Хикма» и подобные им книги, все они относятся к словам неверных. Причина всего в том, что ты следуешь только за тем знанием, которое способствует твоим страстям, а то, что порицается шариатом, и противоречит твоим мыслям и страстям ты отвергаешь и порицаешь. Ты называешь эти книги либо шафигитскими, либо маликитскими – это является признаком твоего лицемерия и еретичества. Я твоем поведении я вижу подтверждение слов: «Ученые мутакаллимы – еретики»». Если же ты скажешь: «Тогда приведи мне слова ханафитов, которые порицают калам, чтобы я мог их принять», то на это я отвечу, что даже в этом случае ты не примешь этих слов, так как ты принимаешь только то, что соответствует твоим страстям. А то, что противоречит твоему мнению ты оспариваешь или трактуешь по своему. Ты не примешь эти слова, даже в том случае, если услышишь их лично от этих ученых. Поэтому принять или не принять эти слова остается на твоей совести, что же касается нас, то мы обязаны только довести до тебя истину. Али ал-Кари в своих комментариях к «ал-Фикх ал-Акбар»
 сказал, что Абу Юсуф
 отвернулся от человека заявившего о пользе этой науки
 и аргументировал свой поступок тем, что это спасает человека от заблуждения. Ты услышал эти слова, однако, вместо того, чтобы их принять, ты трактуешь их по своему и говоришь, что эти слова относятся к фанатичным людям. Однако, проблема в твоем невежестве, и не знании того, что подразумевал автор. В «Махзан ал-Мутыгина» приводится цитата из «ал-Мухит», в которой сказано: «Нельзя совершать молитву за мутакаллимом, даже если он говорит истину, так как его принципы – это бидга. А как известно за мубтадигом
 нельзя совершать молитву». И ты пытаешься трактовать эти слова по своему, как же ты далек от истины. В «ал-Хуласа» сказано: «Запрещается совершать молитву за тем, кто углубляется в калам, так как он следует за своими страстями». Известный ученый, Кири в своих фетвах сказал: «Изучение калама и дискуссий, больше необходимого является макрухом
, так как это портит акыду». К необходимому в отношении калама относится то, что изложил имам Абу Ханифа в своей книге «ал-Фикх ал-Акбар», а также Абу Мансур ал-Матуруди в своих трудах. Однако, ты думаешь, что к необходимому относится то, что изложили мутакаллимы в своих трудах, смешав философию и логику с божественными знаниями, но твое мнение не верно, это то, что превышает нормы необходимого. Если бы то, что ты говоришь было бы рамками необходимого, то что же можно тогда отнести к макруху? Для верующего человека достаточно то, что изложил имам Абу Ханифа в своей книге «ал-Фикх ал-Акбар», конечно протирание обуви и молитва таравих
 не относится к вопросам акыды и это лишнее, однако то, что глубже этих тем относится к дискуссиям. И изучение этого является бесполезной тратой времени. В «Джамиг ар-Румуз» сказано: «Тот, кто занимается логикой, тот относится к мубтадигам», в другой цитате говорится: «Изучение логики подобно употреблению вина. Только невежда может назвать ученым, человека изучающего логику. На самом деле это пустая трата времени». В этой же книге приводится цитата из «Тухфат ал-Мустаршидин», в которой сказано: «Запрещается изучать, обучать и слушать все то, что противоречит сунне. Как например, астрология, или философия, которая противоречит основам религии, изучает различные виды ложной акыды. Также нельзя изучать испорченную акыду, на подобие мугтазилитской, и даже нельзя прикасаться к мугтазилитским книгам». В этой же книге сказано: «Разрешается совершать истинджа
 кусочками бумаги, на которых не записаны какие-либо важные знания, как например, клочки бумаги на которых записаны философские мудрости или правила логики». И ты пытаешься трактовать эти строки по своему, говоря о том, что они относятся к фанатикам. Но разве ты не знаешь, что в книгах по логике, не может быть ни какого фанатизма, на самом деле причина в твоем невежестве и слабоумии, ты не можешь понять сути пророческого пути. Ты увлекаешься каламом, философией и логикой, больше необходимого и тратишь на это драгоценные мгновения своей жизни. Тот человек, который находится на берегу моря должен заботиться, чтобы не упасть в море, если же он в него упал, то наша обязанность постараться помочь ему выбраться из этой пучины. Калам тоже по своей сути подобен морю, в котором гибнут многие люди, поэтому каждый должен стараться не попасть в это море, чтобы остаться в живых. Великий ученый Абу Юсуф по поводу калама сказал: «Нельзя следовать за мутакаллимом даже если он говорит истину». В «Хизанат ар-Ривая» говорится о том, что занятие каламом является бидга, и бесполезной тратой времени. И ты пытаешься трактовать эти слова, такой трактовкой, которая вообще не соответствует истине. Передается, что однажды Абу Юсуф присутствовал при дворе Харун ар-Рашида
, в то время, когда двое мужчин соревновались в каламе. Халиф обратившись к Абу Юсуфу сказал: «Ты можешь рассудить между ними». Абу Юсуф на это ответил: «Я не занимаюсь бесполезными делами». Халиф на это сказал: «Ты ответил прекрасно» и повелел выдать Абу Юсуфу тысячу дирхамов. Посмотри, как этот человек воздержавшись от бесполезного дела получил тысячу дирхамов. И как известно, Абу Юсуф завещал раздать треть его имущества ученым, но только тем, кто не занимается каламом. Из этого мы может сделать вывод, что тех людей, которые занимаются каламом и логикой нельзя назвать учеными. И как мы уже сказали, занятие каламом и спорами больше необходимого является макрухом. Некоторые праведники узнав, что занятие каламом является макрухом, и обнаружив у себя дома книги по каламу и мугтазилитскому мазхабу выбрасывали их. Более того, они боялись продавать эти книги, так как думали, что эти деньги будут такими же оскверненными как деньги, полученные от продажи свинины и спиртного. Как же ты можешь трактовать эти действия фанатизмом? Посмотри, как эти люди избавлялись от мугтазилитских книг, не смотря на то, что они могли содержать даже отрывки тафсира
, не говоря уже о таких ваших, современных книгах как акыда ан-Насафи и ал-Джалали. Эти книги даже нельзя хранить у себя дома, даже если они содержат цитаты из суннитских источников. Поэтому остерегайся читать и даже прикасаться к подобным книгам, которые появились только после смерти великих ученых, что является одним из признаков Судного дня. Знай, что истинным и наиболее почетным знанием является только ат-тавхид
, однако с условием, что он не выходит за пределы доказательств приведенных в Коране, сунне и единогласном мнении ученых. И нет ни какой необходимости включать в эти книги рациональные доказательства – это является бидга отклонением от принципов суннизма. Посмотри же, о заблудший, разве можно это трактовать фанатизмом? Поразмысли и сделай справедливый вывод. Имам ас-Суюты в своих комментариях сказал: «Запрещается заниматься философскими науками, например логикой». И все ученые саляфы утверждали, что свидетельство человека занимающегося философией не принимается. Как известно Абу Ханифа не любил, когда возникали споры в то время, когда истина известна. Абу Юсуф рассказывает: «Однажды, мы сидели вместе с Абу Ханифой, к нам подошла группа людей, которые держали двоих мужчин. Эта группа сказали один из этих двоих говорит, что Коран создан, и второй говорит, что он не создан. Абу Ханифа сказал: «Не совершайте молитву ни за одним из них». Я спросил: «С первым понятно, он отрицает вечность Корана, а в чем же вина второго?». Абу Ханифа ответил: «Они спорят по поводу религии, а спор по поводу религии является бидга»». Как же ты после этих слов можешь утверждать, что речь идет о фанатиках, насколько же ты заблуждаешься в своей трактовке. О ты бедолага, сошедший с пути великих имамов, знай, что калам ведет к заблуждению и сомнениям. Также знай, что вынесение решений в вопросах религии на основе своей логики, рационального суждения, является бидга и заблуждением. И еще большим заблуждением и бидга это будет в отношении ат-тавхида
 и качеств Аллаха. Как же ты можешь объяснять это фанатизмом? Знай, что предпочтение логики священным текстам является одной из основ мугтазилитов. В Коране всевышний Аллах сказал: «Сегодня Я завершил для вас вашу религию» 5:3, поэтому мы не нуждаемся еще в каком-либо дополнении, кроме Корана и сунны. Именно на это указал ханафитский имам ат-Тахави, в начале своей акыды словами: «Мы не даем трактовку, применяя свой разум, и не делаем гипотез на основе своих страстей. Счастлив только тот, кто следует предписаниям Аллаха и Его посланника. Любое положение акыды должно выводиться на основе правил шариата, а то, что не выводится на основе этих правил, является подобным знаниям философов, однако, эти знания не приемлемы. Истинное знание по этим вопросам содержится только в Коране и сунне, все остальное является наущениями сатаны. Поэтому мы должны следовать за пророком с.г.с., ведь любое знание кроме пророческого является только служанкой пророческого знания, пророческое знание является основой, и как же ты можешь отворачиваться от этой основы? Один из ханафитских ученых Сирадж ад-Дин, в книге написанной для порицания логики, сказал следующее: «Имам ал-Газали после того, как восхвалил логику, заявил о ее запретности. Также и все сахабы, и наши ученые, и Ибн ар-Рашид из числа маликитов сказали, что у того, кто увлекается логикой не должно приниматься свидетельство». Правильная акыда основанная на сильных доказательствах, порождает в сердце человека крепкую веру и убежденность, также и испорченная акыда порождает в сердце человека зло и отдаляет его от Аллаха. Она очерняет человеческое сердце, ослабляет его убежденность, расшатывает основы религии. Более того, она является одной из распространенных причин плохой кончины человека, попросим же у Аллаха, чтобы Он защитил нас от этого. Разве ты не знаешь, что если сатана хочет лишить человека веры, то он лишает его всех убеждений, кроме ложных. Калам приносит человеку большой вред, он закладывает в душу человека семена сомнений, пошатывает основу акыды, удаляет уверенность из сердца человека, заставляет человека принимать даже, сомнительные доказательства. Кроме разрушения истиной акыды, калам внедряет в душу человека ложную, которая относится к бидга. Калам укрепляет эту ложную акыду до такой степени, что человек полностью предается ей, и начинает бороться за нее. Что же касается предположения пользы, которая якобы содержится в каламе, и выражается в открытии многих истин, то эти предположения являются пустыми. На самом деле калам не выполняет эту благородную функцию, наоборот он больше запутывает истину, чем раскрывает ее. Еще одна причина порицания этой науки в том, что она не руководствуется принципами Ислама, и занимается бесполезными вопросами. В «Гияс ал-Муфти» передаются слова Абу Юсуфа, в которых сказано: «Не разрешается совершать молитву за тем, кто занимается каламом, так как это бидга, а молитва за мубтадигом не разрешена. Калам приносит очень большой вред, он вселяет сомнения в сердца людей, в результате чего, праведники превращаются в еретиков. Еще одним вредом калама является то, что он ведет к углублению в споры, оставлению исламского знания, в основе которого лежит Коран, сунна и единогласное мнение ученых». Доходит даже до того, что человек в течении тридцати лет изучает калам, учится доказывать свое мнение и опровергать мнение своего оппонента, но если спросить у него хотя бы один аят или хадис, то они не смогут ответить. Они даже не знают самое необходимое, то, что связано с их молитвами, постом, омовением и пр. И это, не смотря на то, что вся необходимая акыда заложена в Коране и сунне, по этому поводу Аллах в Коране сказал: «Это - сообщение для людей» 14:52, то есть, то что ниспослал Аллах является достаточным для людей, в качестве руководства в их жизни, в обоих мирах. Также Аллах в Коране, по этому поводу, сказал: «Разве не довольно им, что Мы ниспослали тебе писание, которое читается им» 29:51. Из изложенного становится ясно, что калам ведет человека к неясности и заблуждению, об этом говорили и Ибн ар-Рашид, и ал-Газали и другие знатоки, воззрений философов. Поэтому оставь калам и обратись к хадисам пророка с.г.с. Ведь философия, калам их принципы распространяют недуги, а не лечат их, поэтому наиболее верным путем, является путь указанный в Коране. Сами почитайте и вдумайтесь в эти строки: «Милосердный - Он утвердился на троне» 20:5, «к Нему восходит слово доброе» 35:10, «нет ничего подобного Ему» 42:11, эти люди ни когда не смогут постичь Аллаха. Аш-Шахрастани сказал: «Где бы я ни был, я видел философов и мутакаллимов, только в состоянии растерянности и раскаяния. Когда я их видел, они всегда растерянно гладили свой подбородок». Об этом же говорили Абу ал-Магали, Ибн ал-Джавали и другие наши ученые, изучавшие калам. Они все признавались: «Если бы я знал, что калам может довести меня до такого, то ни когда не занимался бы им». Один из этих людей перед смертью сказал: «Я погрузился в пучину моря и отдалился от Ислама и его знаний, я занялся тем, что мне запрещали. И я погиб бы если не милость Аллаха. И хвала ему так как я умираю имея акыду моей матери», или в другом риваяте: «…имея акыду старушек Найсабура
». И многие люди подобно этому человеку, в том числе и Фарх ар-Рази восхваляли Аллаха за исламскую акыду, так как это является милостью Аллаха для человека, только Он может защитить человека от ереси, вылечить его душевные болезни. Именно поэтому мы должны обращаться к Аллаху со словами: «О Аллах, о повелитель сердец, утверди наши сердца в твоей религии», или со словами: «О Аллах, создатель небес и земли, знающий скрытое и явное, наставь меня на истину, так как люди в разногласии по этому вопросу. Поистине только Ты способен наставить на истину того, кого пожелаешь. И нет силы и могущества ни у кого, кроме Аллаха всевышнего и великого». Фахр ал-Ислам в книге по основам права сказал: «В шариате нет такого доказательства, которое говорило бы о том, что разум является обязательным руководством для действия. И нельзя допустить, чтобы выводы разума были бы обязательным руководством для действия, так как только Аллах может накладывать на нас обязанности. Тот же, кто с этим не согласен, тот преступил границы шариата. И вредом, который приносил калам является то, что люди прислушиваются к словам мудрецов, и оставляют повеления, ниспосланные Аллахом. Эти невежды считают философов учеными, и мудрецами. Об этих людях Аллах в Коране сказал: «A когда ты увидишь тех, которые погружаются в пучину пустословия o Наших знамениях 6:68.» То есть они погружаются в пустословие и неверно трактуют знамения Аллаха, аяты Корана, поэтому отвернись от них, пока они не перейдут к другой теме. И нет сомнения в том, что эти аяты включают в свое значение и философов и мутакаллимов, так как ценность аятов не в частной причине, а в общем значении
. Что касается неверной трактовки аятов, то она может быть неверием, грехом или ошибкой. Однако, в данном случае такая грубая ошибка недопустима, как это допускается в иджтихаде связанном с второстепенными вопросами шариата. Наоборот ученый получает вознаграждение за этот иджтихад». Поэтому обязанностью каждого мусульманина является следование за лучшим из пророков, что является подтверждением акыды всех пророков. Что же касается философов, то они говорят: «Мы только хотим достичь совершенства, а для этого совмещаем слова пророков, мудрецов и мутакаллмов. Подобно этому поступают и мубтадиги, они говорят: «Мы хотим совместить тарикат, шариат и хакикат
, а по сути они примешивают только свои ложные идеи о растворении и единстве Аллаха с его созданиями. На самом же деле все эти люди являются еретиками, они пытаются внести в религию то, что отсутствует в сунне пророка с.г.с., и думают, что совершают благородный поступок. На самом деле они не понимают совершенства пророческого пути, указывая именно на это, Аллах в Коране говорит: «И не облекайте истину ложью, чтобы скрыть истину, в то время как вы знаете» 2:42. Именно этим путем шли муджтахиды, великие муфассиры
 и мухаддисы
. Это путь табигинов и великих ученых, таких как Дауд ат-Таъи, ал-Мухасиби, ас-Сирри ас-Сакты, Магруф ал-Карахи и Джунайд ал-Багдади. Этого же пути придерживались и такие поздние ученые как, Абу ан-Наджиб, шейх Абд ал-Кадир ал-Джилани
 и Абу ал-Касим ал-Кушайри. После них же последовали такие люди, которые небрегли своими молитвами и следовали за страстями, они все были комментаторами ал-Мавлави Али ал-Кари. Посмотри же на эти слова, разве можно трактовать запрет калама и философии фанатизмом. Однако, больше всего поражают слова некоторых комментаторов, которые назвали философию и калам лучшей из наук, которая по своей степени даже превосходит все шариатские науки. Этому комментатору следовало добавить фразу: «При условии, что не включает в себя рациональные доказательства, и различные философские вопросы». Ведь именно это говорил Али ал-Кари, следую примеру саляфов и халяфов, и был прав. Мы же в наше время порицаем именно тот калам, который пропитан различными философскими вопросами, и ложными идеями, ведущими к заблуждению. Ведь даже тот человек, который имеет хоть немного религиозных знаний, может распознать эту ложь. Те люди, которые следуют за праведными саляфами - придерживаются истины, и говорят, что калам – это наука, которая разрушает основы религии, приводит к кровопролитию. А мутакаллимы, с целью ввести людей в заблуждение даже придумывают новые термины и названия наук. К таким людям относится ал-Хадими, который не смотря на то, что сам привел большое число доказательств запретности логики, объявил ее разрешенной наукой. А ведь в одной из своих книг он сам сказал, что при противоречии доказательств предпочтение отдается запрещающему. Что же касается его доводов, то он объявил логику разрешенной только по той причине, что существует множество трудов в этой области наук. Это доказательство является очень странным, ведь если следовать его логике, то шариатские науки также являются разрешенными по той причине, что по ним тоже написано очень много трудов. На самом же деле если мы исследуем, то обнаружим, что это относится к каждой науке. По любой из отраслей наук написано очень много трудов, даже по астрологии и колдовству. Ведь каждая из этих наук имеет своих ученых и последователей, которые пишут трактаты. Мы же должны следовать на за ал-Хадими, а за Абу Ханифой и его учениками, которым не было равных. Ведь если бы логика, была бы наукой признанной шариатом, то ни Абу Ханифа, ни его ученики не отвергли бы эту науку. Они изучали молитву, очищение и прочее. Они не упустили ни одного момента, при изучении этих наук, однако, они отвернулись от логики. Они восхваляли очищающихся верующих, но не восхваляли тех, кто изучает логику. Поэтому мы должны следовать примеру этих людей. Если же ты скажешь, что якобы изучаешь эту науку для того, чтобы дать достойный ответ мубтадигам, то я на это отвечу, что ученые определили некоторые условия, для этого. Первым из этих условий является наличие мубтадигов, которые тлетворно влияют на акыду простых людей, и одной только вероятности появления таких мубтадигов недостаточно. Второе условие, что эта наука должна преподаваться только отдельным людям, а не повсеместно, как преподается фикх, тафсир или другие науки. Суть состоит в том, что в каждом регионе должны быть люди способные ответить на претензии мубтадигов, однако эта наука не должна преподаваться так широко, как это делается с другими науками. Ведь в этой науке очень много вреда, поэтому ученый преподающий эту науку должен преподавать ее только некоторым людям, так если некоторые из них не смогут изучить эту науку до конца, в их душе могут остаться различные сомнения. Кроме этого люди отличаются друг от друга степенью своего красноречия. Третье условие, тот, кто изучает эту науку, должен быть религиозным и богобоязненным человеком. Так как если этот человек не будет богобоязненным, то он может использовать свои знания для того, чтобы ввести других людей в заблуждение. Следующее условие заключается в том, что доказательства должны быть взяты из Корана, или подобны ему в своей ясности для людей, они должны быть легко воспринимаемыми. Вот теперь сравни, насколько эти условия совпадают в с тем, что творят мутакаллимы и философы. Видел ли ты, чтобы кто-либо из современных ученых соблюдал эти условия во время преподавания калама, ведь они преподают калам также как преподают фикх или тафсир, более того они оставляют эти науки. И если ты понял это, то беги от этих людей, спасайся, как ты спасался бы от льва. Эти люди настоящие разбойники, они небрегут религиозными знаниями, и занимаются тем, что запретили саляфы. Эти люди заблудились не только сами, но и ввели в заблуждение своих студентов, большинство из которых, глупы и не могут отличить истину от лжи. Эти люди скрывают свои убеждения и выдают себя за верующих, на самом же деле они участвуют в собраниях с мудрецами из числа неверных, и адресуют друг другу различные виды ругани. Это является наиболее ярким доказательством того, что их внутренний мир грязен, эти люди лицемеры и еретики. Да сохранит нас Аллах от их сборищ, и изучения книг написанными ими. Они не страшатся, если ты читаешь книги, которые написал ал-Хадими, однако, их бросает в дрожь если ты читаешь то, что написали наши ханафитские ученые. В книге «ат-Тарика ал-Мухаммадия» сказано: «Не разрешается руководствоваться книгами и словами, которые расходятся с признанными шариатскими основами. Что же касается ал-Хадими, то он ни чем не отличается от нас поэтому также как и мы должен следовать за признанными авторитетами. Ведь мы ошибемся, если привнесем в религию то, что нам диктуют наши страсти. Поэтому нам необходимо следовать тому, что сказано в «ал-Мухит», у Кадыхана, в «ал-Хуласа» и «ал-Мудмаррат». Все эти книги являются признанными и авторитетными, они написаны великими учеными. Поэтому ни в коем случае нельзя следовать тем книгам, которые противоречат этим книгам, не зависимо от того, является их автором ал-Хадими или кто-либо другой. Если ты скажешь: «Некоторые люди, считают, что изучение логики также обязательно, как познание Аллаха, так как познание Аллаха основано на логике, а та часть логики, которая подобна употреблению вина, то это философская логика», то я на это отвечу: «Логика, по мнению ученых – это наука, занимающаяся поиском доказательств и условий, она относится к тем вопросам, которыми занимался Аристотель. Это не та наука, которую пропагандировали мусульманские ученые, сподвижники и табигины. А тот, кто говорит, что логика бывает двух видов, тот лжец. Этот человек не знает, что говорит, и это ясно каждому, кто хотя бы немного знаком с науками вообще. Если ты скажешь: «Те цитаты, которые порицают калам, имеют переносное значение, как об этом сказано в «Василят ал-Ахмадия», акыде ан-Насафи и других книгах по каламу. И все порицающие фразы относятся к фанатикам, в противоположном случае эта критика относилась бы к таким великим мутакаллимам, как ат-Тафтазани». На это я отвечу, что на возможно познать истину глядя на людей, наоборот можно познать людей основываясь на критерии истины. Если ты признаешь таклид, то тебе  следует помнить о поступках и словах сахабов р.А.г. Знаешь ли ты, каким был критерий предпочтения человека во времени сподвижников. Этим критерием был не калам, не фикх, а знания о последующей жизни, а также о правилах следования по пути, ведущему к вечным благам. Абу Бакр был предпочтен не по причине многочисленных молитв, постов, риваятов, фетв, высказываний, а по причине той тайны, которая была  скрыта в его душе. Поэтому и тебе следует постичь эту тайну, тайну набожности, воздержания не только от запретного, но и от сомнительного. Однако, большинство людей в наше время далеки от этих истин. И надо отметить, чт среди сподвижников не было ни одного, кто был специалистом в каламе и искустве спора. Однажды, Гумару р.А.г., одни из сподвижников задил вопрос, п поводу якобы противоречащих друг другу аятов, и Гумар р.А.г. очень сильно упрекнул этого человека. И здесь мне вспомнились слова Абу Ханифы: «Наша цель не порицание людей, а разъяснение религии. Ведь  тот человек, который говорит: «Нет божества кроме Аллаха, седи Он нет у Него сотоварищей», признает ат-тавхид, а не порицает язычников». Поэтому порицание, которое мы приводим, необходимо для  разъяснения истины. Знай же, что приведенное выше является  истиной и тольк мутакаллимы стараются трактовать это по своему. Наша же задача только исправить эту ошибку. Знай, что знания ведущие к фанатизму и ненависти запретны, именно по этом и калам тоже является запретным, и мы должны воздерживаться от этих знаний. Однако, это не основная причина запретности калама. Ведь нет сомнения в том, что и тафсир, и фикх, и хадис могут привести к высокомерию, показухе и т.д. Именно по этому Суфьян ас-Саври сказал, что смута (соблазн) от хадиса больше, чем смута от материальный ценностей. На как ты знаешь саляфы на запрещали эти знания, но запрещали калам, а даже истинджа бумагой, на которой записана логика. Поэтому причина запрета калама не только в том, что он ведет к фанатизму. Если ты скажешь: «Мы во время спора с оппонентом употребляем калам только в той степени, в которой необходимо, поэтому не видим в этом ни чего страшного», то на это я отвечу: «Вред калама сказывается на акыде человека, не зависимо от того использован ли калам в большой мере или в малой. Ведь акыда может сойти на нет даже в случае небольшого сомнения, именно поэтому саляфы на столько строго относились к каламу. Эта строгость достигала даже того, что они запрещали совершение молитвы за тем, кто говорил, что название – есть суть называемого. Человек говорящий подобное уже причислялся к мутакаллимам и это считалось признаком отсутствия религиозности. Также мы в одной цитате с вами уже сказали, что запрещается молитва за мутакаллимом даже в том случае, если он говорит правду. Занятие каламом является большой ошибкой, и к сожалению в наше время эту ошибку допускают многие ученые. Вот еще одна цитата из «ал-Ихъя»: «Наука о спорах рядом с акыдой подобна яду, который убивает и в малых и больших количествах. Нет сомнения в том, что калам разрушает основы акыды, наибольший вред происходит тогда, когда мусульмане собираются для дискуссии с мубтадигом, знающим калам». Большинство людей старается сохранить свою акыду, поэтому преподавание калама этим людям является очень вредным. Ведь калам может сделать их акыду шаткой, и после этого восстановить ее уже не возможно. Посмотри же, бедолага, разве все приведенное выше можно трактовать, как запрет для фанатиков. Будь справедлив в своих суждениях, побойся Аллаха ведь те, кто пытается трактовать, особенно ясные аяты и хадисы, в конечном итоге приходят к заблуждению. Они не только заблуждаются сами, но и вводят в заблуждение других. Именно по этому Ахмад ибн ал-Ханбал полностью запретил трактовать священные тексты, и сам не трактовал ни чего кроме трех хадисов. Он сказал, что если дать возможность трактовать священные тексты, то это приведет к искажению шариата. А мутакаллимы, как раз поступают таким образом, они трактуют все то, что запретили саляфы, они путают людей, и искажают термины. Поэтому остерегайся трактовать, как это делают мутакаллимы. Что же касается простого человека, впавшего в бигда, то необходимо его очень дипломатично и мягко увещевать, приводя ему доказательства из Корана. Не нужно с ним спорить, так как это является запрещенным, а необходимо разъяснять ему используя проповеди». Если ты скажешь, что Худжат ал-Ислам восхвалял калам и логику в своих трудах, то я отвечу, что он раскаялся в своих словах. Это ясно сказано в некоторых его трудах. Вот цитата из его комментария к «ал-Фикх ал-Акбар»: «Послушай, эти слова тебе говорит тот, кто в начале увлекся каламом, а затем оставил его увидев истину, знай, что этим путем, путем калама истину постичь не возможно». В другом месте он говорит: «Если мутакаллим не очищает свое сердце, то он не сможет стать религиозным ученым. Акыда мутакаллима и простого человека одинаковы. Что же касается познания Аллаха, Его качеств и действий, то это не возможно постичь путем калама. Наоборот калам является препятствием для познания истины. Наиболее верным путем познания истины является старание и богослужение, которое ведет человека к пути истины, об этом Аллах в Коране сказал следующее: «A тех, которые усердствовали за Hac, - Мы поведем их по Нашим путям. Поистине, Аллах, конечно, c добродеющими» 29:69. Также ал-Газали сказал: «Занятие каламом может быть одной из причин плохого конца человека». Простой же человек, не изучавший калам, имеет чистую веру. Поэтому взгляни на все эти цитаты и подумай, подумай и дай объективный ответ, может ли быть запрет калама только для фанатиков. Если ты сказжешь, что оба мнения и порицающее и воспевающее принадлежат ал-Газали, и не смотря на то, что ал-Газали покаялся мы имеем право воспользоваться его воспевающим мнением, так как ал-Газали был муджтахидом, то я отвечу, что мукаллиду не дано права выбирать слова муджтахида, если он отказался от какого-либо из них. Нам не следует совершать ошибки других людей. Если ты скажешь: «Я видел фетвы отвергающие запрещенность молитвы за мутакаллимом», то я отвечу: «Эти слова ты взял у ал-Базази, но он не являлся муджтахидом, поэтому его фетвы неверны, также как и фетвы других людей подобных ему, так как они сами черпают информацию у муджтахидов». Если ты скажешь, что некоторые великие люди сожалели о том, что эта наука забыта мусульманами, то я отвечу, что сожалею о том, что есть такие люди. И я в этом случае имею больше прав на сожаление, так как он сожалеет о потере бигда, а я сожалею о потере сунны. Вот такие сожалеющие мутакаллимы испортили людям их религию, исказили термины и тем самым не только заблудились, но и ввели в заблуждение других. Если бы иудеи и христиане знали об этом положении дел, то обязательно посмеялись бы над нами. Они сказали бы: «Вы на столько изменили ту религию, которую вам оставили саляфы, что от вашего Корана не осталось даже буквы «к»». Если они будут объективны, то скажут: «Вы хуже нас, так как мы изменили религию оставленную нам нашими предками, а вы исказили религию оставленную вам пророком». Какой же позор нам будет в этом случае. Если ты спросишь: «Каков критерий, разрешеннного факихами, для изучения каламе?», то я отвечу: «Для хананфитов, этим критерием является книга имама Абу Ханифы «ал-Фикх ал-Акбар». Что же касается шафигитов, то книга имама ал-Газали, написанная по акыде ан-Насафи. Однако, она содержит некоторые пункты относящиеся к порицаемому каламу. В частности он начал свою книгу словами: «Суть вещей является известной и точной», а как известно эти слова принадлежат философам, ведь если бы они принадлежали религиозным ученым, то Абу Ханифа не пропустил бы их. Ведь он, в совей книге не упустил ни чего необходимого, даже включил протирание обуви. И так как он наш учитель, то мы не имеем права добавлять что-либо лишнее в его труды. Этот человек является наставником всех факихов, они все по сравнению с ним дети. Из этого ты видишь, что большинство книг содержат в себе что-либо из калама, именно по этому Али ал-Кари не стал трактовать четыре строки подобные выражениям: «Название является только оболочкой называемых предметов…». Такие, и подобные им выражения, выходят за пределы необходимого. Даже если есть предположение в необходимости подобных фраз, это не является достаточным основанием для его использования. Также не достаточна вероятность появления оппонента для использования калама в своих трудах, калам можно использовать только в том случае, если оппонент уже есть. Аз-Заркаши и другие факихи сказали о том, что не следует использовать калам без необходимости». Если ты скажешь, что изучение калама до появления оппонента подобно подготовке оружия до появления врага, что является одобряемым шариатом. Ведь Аллах в Коране сказал: «Соблюдайте осторожность» 4:71. На эти слова я отвечу, что это сравнение неверное. Разница между ними в том, что подготовка оружия, является в основе делом, одобряемым шариатом, а изучение калама делом порицаемым шариатом, как мы сказали об этом выше. Поэтому более верным сравнение в данном случае будет сравнение с употреблением свинины во время смертельного голода, или употреблением вина во время смертельной жажды. И так как употребление свинины и вина разрешено только в том случае, когда человек уверен в своей смерти, от голода или жажды, то изучение калама становится разрешенным только в случае появления оппонента. В противном случае изучение калама не будет разрешенным. Калам можно сравнить с лекарством, которое человек употребляет для избавления от болезни, а как известно употребление лекарства перед болезнью является излишеством и слабоумием. Именно на это указывают слова Худжат ал-Ислама: «…только в случае необходимости, не зависимо для спасения своей акыды или акыды других людей». Причиной разрешения калама в этих ситуациях является необходимость защиты своей религии и убеждений. Если же эта ситуация разрешена, то мы снова возвращаемся к основе, которой является запрет на изучение калама. Также как и разрешение не постится касается либо путешественника, либо больного, если же причина исчезла, то и разрешение на оставление поста исчезает, то есть разговение считается запретным. Из этих примеров вы можете увидеть, что вероятность не является поводом для разрешения запретного. Например, убийство отца является запретным, если же отец сам убивает сына, то убийство отца становится разрешенным. Однако, если существует только вероятность этого, сын слышал об этом, или отец ждет момента, когда сын отвлечется, все это не служит поводом для разрешения на убийство отца. Если же отец приближается к сыну с обнаженным ножом, то в этот момент ответные действия становятся разрешенными. Если же он в этот момент бросит нож, или пустится в бегство, то разрешенное вновь становится запрещенным. Этот принцип является основополагающим во многих вопросах исламского права, поэтому большинству людей его следует знать. Ты можешь спросить: «Почему некоторые великие ученые порицаю калам, в то время как использовали некоторые правила калама и логики в своих трудах, как например, это делали имам ар-Раббани и ал-Газали? Из их слов становится ясно, что они порицают эту науку после того как изучили ее». На это я отвечу, что во-первых, это может быть совпадением, то есть излагаемая тема сама может потребовать употребления подобных выражений. Как в примере с поэтом аз-Зауки, он не знал правил стихосложения, однако, все его стихотворения полностью соответствую этим правилам. В подобных случаях правила калама не являются порицаемыми, так как порицаемым является трата времени на изучение этой науки. Во-вторых, спор в каламе не сопровождается доказательствами из Корана и сунны и может принести вред людям, имеющим слабую веру. Ты можешь сказать, что занимаешься каламом, так как это является общественной обязанностью, как например погребальная молитва или ответ на приветствие. На это я отвечу, что калам имеет своей целью защитить акыду простых людей от убеждений различных мубтадигов. Однако, твое сравнение калама с погребальной молитвой является не верным, так как погребальная молитва в своей основе является одобряемой, а калам в основе является порицаемым. И как же глуп тот человек, который оставляется личную обязанность, предпочитая ей общественную. Ведь на каждом из нас лежит личная обязанность защищать себя от высокомерия, показухи, самодовольства и других душевных пороков. Они все подобны змеям и скорпионам скрывающимся в складках нашей одежды, а мы в это время ищем хлопушку, для того что бы отогнать мух от нашего лица. Посмотри, на сколько глупо мы поступаем. В «ал-Ихъя» сказано: «Если человек занят общественными обязанностями, оставляя при этом личные обязанности, и заявляет, что это истина, то этот человек лжец. И нет ни какого сомнения в том, что те люди, которые заняты каламом, оставляют личные обязанности». Ты задаешь вопрос: «О чем говорят слова ученых, которые сказали: «Правитель должен в каждом регионе, поселить одного мутакаллима?». На это я отвечу, что эти слова относятся только к тем регионам, в которых распространились идеи различных мубтадигов. И эти идеи портят акыду простого народа. В наше время мы видим, что в нашем регионе этого нет. А что касается мубтадигов в Хорезме, Бухаре, Самарканде, Балхе, Кандагаре и Кабуле, то они так не могут раскрыть и рта, потому что их в тот же момент убьют. И когда есть возможность доказать свою правоту силой нет ни какой необходимости для ведения дискуссий с этими людьми. Исходя из вышесказанного, нет ни какой необходимости в обучении мутакаллимов в этих регионах, что касается дискуссий с этими людьми, то они добавят этим людям только уверенность в своей правоте и усилят их фанатизм. Как сказано в «ал-Ихъя», необходимость в мутакаллимах появится только в том случае, если в этом регионе распространятся идеи этих мубтадигов. Этого ответа должно быть достаточно для того человека, который ищет истину, что же касается упрямцев, то им не достаточно даже долгих лекций. К таким людям относятся слова Аллаха: «Разве они не ходили по земле и не видели, каков был конец тех, кто был до них» 12:109, это именно о тех людях, которые заняты поиском бесполезных знаний. Более того, эти знания вредны, они расшатывают акыду верующих, отдаляют их от пути ахл сунна ва ал-джамага. Ведь даже не большое сомнение может привести человека к неверию, и разве они не знают того, что постигло древних философов и мудрецов живших до них. Ведь эти ученые и мудрецы были сильнее и образованнее этих людей. Эти древние философы приводили свои доводы, логические суждения, они жили дольше современных людей. Однако, в результате наущений сатаны эти люди заблудились, и решили, что не нуждаются в законах Аллаха, посланных через пророков. Не смотря на то, что пророки приносили им книги, чудеса эти люди не уверовали, посчитали все это колдовством, и Аллах уничтожил этих людей. Аллах не проявил к ним ни какой несправедливости, Он наставлял и на путь истинный, посылал им пророков, однако, они не признали всего этого, поэтому они сами причинили себе вред, и были не справедливы по отношению к себе. Эти философы отвергли пророков и тем самым стали предводителями неверных, они излагали в своих книгах идеи, которые вводили сомнения в души людей, в отношении миссии пророков. Отвергли законы, с которыми пришли пророки и после всего этого назвали свои книги мудростью. Именно поэтому некоторые современные не добросовестные факихи, для того, чтобы освободить себя от предписаний шариата читают книги этих мутакаллимов, и сеют смуту и сомнения в душах верующих. Тем самым эти люди погружаются в неверие. Эта трагедия продолжается со времен первых ученых, и сколько верующих ученых загубили свою акыду последовав за мутакаллимами. И возможно эта беда будет сопровождать мусульманскую умму до Судного дня, ведь даже в наши дни мы видим как увеличивается число студентов изучающих калам и уменьшается число студентов изучающих тафсир, хадис и ханафитский мазхаб. Многие студенты последовав за этими философами становятся еретиками, а думают, что изучают основные знания. Имам аш-Шафиги по этому поводу сказал: «Кто занялся каламом, тот стал еретиком». Эти слова останутся актуальными вплоть до Судного дня. «Ведь эти люди оставляют после себя преемников, которые продолжают писать труды, насмехаться над пророками, да коснется их всех проклятие Аллаха. Они назвали пророков хитрецами, да будет им вечное проклятие Аллаха». Эти строки приведены из тафсира «ал-Бахр ар-Раъик». Пойми же, о ты, чей разум скован, проснись от своего сна, подумай, может ли запрет калама относиться к фанатикам. Взгляни на вышеприведенную цитату, и подумай, могут ли эти строки относится к фанатикам? Если же ты не опомнишься от своего сна, то ты пленник своих страстей, и ты не сможешь опомниться даже если тебе будут прочитаны все небесные книги. Знай, что тафсир, этого аята указывает на истинную веру, которая заключается в вере в Аллаха и Его книги, а она не доказывается логическими приемами. Автор сказал: «Человек гаоврящий подобное, заблудился сам и ввел в заблуждение других, да сохранит нас Аллах от подобных злых гениев, которые сеют порчу среди людей, в противном случае мы также погибнем в пучине легких фетв, оставив более тяжелые. Да сохранит на с Аллах от высокомерия в мольбах, и отсутствия стеснения перед ним». В книгах ученых очень, много подобных предупреждающих и запрещающих фраз о каламе, однако мы ограничимся тем, что уже изложили. Это наиболее знаменитые слова ученых, и разумному объективному человеку достаточно этого, что же касается глупцов, то их не смогли исправить даже пророки, не говоря уже о простых людях. Ты можешь спросить: «Какая польза от моего трактата». На это я отвечу, что этот трактат имеет большое значение, и многие наши современники еще недопонимают этого. Во-первых, стало известно, что калам и логика в своей основе являются запрещенными науками. Во-вторых, их разрешено преподавать, но только при соблюдении определенных условий. В-третьих, мутакаллимы не являются учеными. В-четвертых, калам не раскрывает сути акыды. В-пятых, вера мутакаллима слабее вера даже простолюдина. В-шестых, мутакаллимов ждет плохой конец. В-седьмых, углубление в калам ведет к шаткости акыды. В-восьмых, калам порождает смуту среди людей, и даже приводит к уничтожению целых городов. В-девятых, мы привели опровержение слов о том, что калам происходит от ханафитов. В-десятых, мы опровергли клевету мутакаллимов в адрес суннитских ученых, о том, что они якобы ратовали за изучение калама. В-одиннадцатых, мы увидели как мутакаллимы извращают слова и искажают термины. В-двенадцатых, мы разъяснили путь сподвижников и праведных саляфов. В-тринадцатых, мы сказали о том, как опасно менять мазхаб своего наставника на другой мазхаб. В-четырнадцатых, мы довели все вышеперечисленные идеи до простого народа, который был невежественен в этом вопросе, либо не уделял ему должного внимания. Из этого вы также можете увидеть, какое огромное количество литературы изучил автор этого трактата. В-пятнадцатых, мы доказали глупость того человека, который уделяет большое внимание общественным обязанностям, не придавая должного значения личным обязанностям. В-шестнадцатых, мы познакомились с некоторыми адабами
, которые должен соблюдать студент и учащийся. В-семнадцатых, также мы познакомились с некоторыми адабами, которые должен соблюдать наставник. В-восемнадцатых, мутакаллимы создали эту науку, чтобы угодить повелителям. Поэтому этих людей можно назвать мубтадигами. В-девятнадцатых, поднятие спорных вопросов в фикхе, также было связано с мирскими интересами. Целью нашего трактата не была попытка исправить мутакаллимов, философов и логиков из числа наших студентов, а в первую очередь наша цель исправить самих себя, удержаться от этого запретного деяния, оградить себя от этих запретных знаний. Во видите, сколько пользы содержит эта книга, именно по этому ее не только следовало написать, но и было ваджибом. Ведь многие ученые в наше время не знают этого, и если появляется какая-либо бидга, то ученые должны разъяснять ее людям, в противном случае их может коснуться проклятие Аллаха.

Глава четвертая (разъяснение о происхождении разногласий между ханафитами и шафигитами).

Худжат ал-Ислам в своей книге «ал-Ихъя» сказал: «Знай, что после пророка с.г.с. управление государством перешло в руки праведных халифов, которые были учеными, они познали Аллаха, и Его законы. Они имели право единоличного выведения фетв, однако изредка обращались к другим, тоже очень образованным сподвижникам за помощью в решении каких-либо вопросов. Поэтому ученые полностью доверились этим людям, и предались Аллаху в своих богослужениях. Однако, после праведных халифов власть перешла к тем, кто ее не заслуживал. Эти люди не были в состоянии давать фетвы, у них не было достаточно знания, поэтому они обратились за помощью к ученым факихам. Эти ученые сопровождали халифов везде, так как халифы постоянно нуждались в тех, кто мог дать им фетву. Но среди ученых табигинов были и такие, кто не поддался на соблазны этого мира, эти люди продолжили свой жизненный путь согласно принципам саляфов. Эти ученые не подкупались не подарки халифов, более того не принимали их, они отказывались от высоких постов, которые им предлагали. Другие же ученые наоборот в надежде на мирские блага обратились к халифам, и обменяли свою гордость на материальные блага. А первую группу ученых Аллаха оградил от этого, и они сохранили свое достоинство. И надо отметить, что наиболее ценились факихи так как была большая потребность в фетвах. Правителям нравилось слушать споры по религиозным вопросам, которые вели ученые в их присутствии. Постепенно споры перешли в область акыды, и таким образом появился калам. Люди, старались превзойти друг друга, писали труды, составили правила ведения дискуссий. Эти люди думали, что продолжают дело тех, кто был до них, они думали, что возрождают сунну и борются с бидга. После них пришли люди, которые особо углубились в калам, и даже достигли степени фанатизма в своих убеждениях, это часто приводило даже к кровопролитию и войнам. Первыми же, кто вел дискуссии по вопросам фикха, были ханафиты и шафигиты, они поступили легкомысленно и вступили в дискуссии с Маликом, Суфьяном и Ахмадом. Они думали, что извлекают наиболее точные ответы по вопросам шариата, и тем самым укрепляют свой мазхаб. В этой области также было написано очень много книг, и эта деятельность продолжается и сегодня. Все это было причиной появления разногласий среди ученых по вопросам фикха. И я уверен, что если бы актуальной была бы какая-либо другая наука, то ученые ради мирской выгоды обязательно устроили бы дискуссии и в этой области наук. Поэтому остерегайся углубляться в разногласия между учеными, так как это является смертоносным ядом. Это болезнь, поэтому не покупайся на слова тех, кто говорит: «Ты не знаешь тех причин, на основе которых твой мазхаб построил свои законоположения». Ведь сподвижники и первые ученые не знали этих положений, они не соревновались в развитии своего мазхаба. Поэтому остерегайся дьяволов из числа людей и джиннов». На этом слова имама ал-Газали завершились.

Глава пятая (одобряемая доля одобряемого знания)

Худжат ал-Ислам сказал: «С этой точки зрения знание делится на три вида. Первый вид – это порицаемое знание, и оно порицается на зависимо от его количества. Второй вид – это восхваляемое знание, и оно восхваляется на зависимо от того, много его или мало. И чем больше этого знания, тем лучше. Третий вид – это такое знание, которое восхваляется только тогда, когда оно существует в необходимой мере, и не приветствуется излишек этого знания. Что касается порицаемого знания, то к нему относится такое знание от которого нет пользы ни для религии, ни для мирской жизни, от такого знания есть только вред. К такому знанию относится колдовство, магия, астрология и пр. Занятие этими науками не приносит человеку ни какой пользы, а является только пустой тратой времени. Эти люди думают, что это знание удовлетворяет их желание, но кроме этого оно приносит им вред. Что же касается полностью восхваляемого знания, то к нему относится знание об Аллахе, Его качествах и деяниях. Знание о законах Аллаха в его творениях, постижение мудрости предшествования этого мира Судному дню. Это то знание, к которому необходимо стремиться, оно обязательно и не имеет значения на сколько далеко человек зайдет в этих знаниях. Пределов этого знания не смогли постичь ни праведники, ни пророки. Что же касается третьего вида знаний, то как мы уже сказали к ним относятся знания, связанные с общественными обязанностями. В отношении этих наук у нас есть ограничения, говорящие нам о степени необходимости этих знаний. В одни мы должны углубляться меньше, в другие больше. Поэтому стремись к тем знаниям, которые полезны конкретно для тебя, теми знаниями, которые относятся к твоим личным обязанностям. К тем знаниям, которые связаны с твоими деяниями, такими как молитва, пост, очищение и др. Наиболее же важным знанием является знание о сердце, о его состояниях, порицаемых и восхваляемых качествах. И если ты действительно из числа тех людей, которые стремятся к блаженству в последующем мире, то изучай то, что связано с твоим внутренним миром, и учись исправлять его недостатки. Не уделяй время общественным обязанностям, если есть кто-то другой занимающийся ими, ведь глупо выглядит тот человек, который желая исправить других, губит себя. Глупец тот, кто ищет мухобойку, чтобы отогнать мух, в то время, когда в складках его собственной одежды змеи и скорпионы, готовые его ужалить. Если же ты очистил свою душу от пороков, можешь удержать себя от явных грехов, то только в этом случае ты можешь занятья общественными обязанностями, но при этом учитывай степень приоритетности этих обязанностей. Начни учебу с Корана, затем изучай хадисы пророка с.г.с., а после этого обратись к тафсиру и прочим наукам, связанным с Кораном. Изучи отмененные и отменяющие, однозначные и неоднозначные аяты. Изучи тоже самое и в сунне, а после этого обратись к второстепенным знаниям, связанным с мазхабом. Изучи фикх, но без разногласий, после этого изучи основы фикха. А после этого обратись к другим полезным знаниям, и занимайся ими на сколько тебе хватит жизни и времени. Не устремляйся к ложным знаниям, так как наук много, а твоя жизнь коротка. Ведь эти науки являются только средством, а не целью. Поэтому не следует забывать о цели в погоне за средствами. Ограничься наиболее важными разделами арабского языка, что бы понимать его, и говорить на нем. Изучай грамматический строй Корана и хадисов, и не углубляйся в другие области грамматики. Изучи грамматику на столько, чтобы ты мог понимать Коран и сунну. В любой из наук соблюдай умеренность. В тафсире умеренностью будет то разъяснение, которое только в два раза больше самого Корана, как например тафсир Али ал-Вахиди ан-Найсабури, а то, что больше этого, то не является обязательным для изучения. Что касается хадиса, то умеренностью будет изучение двух достоверных сборников, и не обязательно заучивать наизусть имена всех передатчиков хадисов, а также все хадисы. Изучи это все на столько, чтобы в нужный момент, ты мог найти то, что тебе необходимо. А все, что больше этого, является для тебя лишним, тебе нет необходимости знать все достоверные и недостоверные хадисы, биографии всех передатчиков и т.д. Что касается фикха, то как сказано у ал-Мазани, умеренностью в нем является то, что превышает «Мухтасар ал-Викая» в три раза, все остальные подробные объяснения являются излишними. Что касается акыды, то достаточно ограничиться книгой «ал-Фикх ал-Акбар», которую написал Абу Ханифа. Все остальное, как например завещанием имама Абу Ханифы или текст акыды ан-Насафи, то они уже содержат некоторые философские вопросы, такие как материя и сущность, частицы и монады, все это не является необходимым. Все это относится к бидга, и ведет к заблуждению. Ты все равно не сможешь победить мутакаллима, а только заблудишься. Все разногласия, появившиеся в последние века являются смертельным ядом, в хадисе по этому поводу сказано: «Если люди встали на путь истинный, то заблудиться они могут, только если увлекутся спорами». Также в одном из риваятов по этому поводу сказано: «Если какой-либо народ увлекся логикой, то для него закроется все остальное знание».

Глава шестая (обязанности учащегося, и студента).

У человека ищущего знания очень много обязанностей, но их можно разделить на девять групп. Первая обязанность – это очищение своей души от всех негативных качеств, так как свет знания не может снизойти на оскверненное сердце. Вторая обязанность – отрешение от всего, что отвлекает от знания. Поэтому желательно покинуть своих родных, и свою родину, так как все это отвлекает человека от знания. В одном знаменитом высказывании сказано: «Знание не даст тебе даже своей части, пока ты не отдашься ему полностью, когда же ты отдашься ему полностью, то оно даст тебе только частицу себя». Третья обязанность – очищение от высокомерия. Учащийся должен полностью отдать себя в руки своего наставника, он даже должен оставить в стороне свое мнение, только в этом случае он сможет получить пользу. Тот же, кто высокомерен, не сможет получить пользу от своего наставника. Знание для верующего подобно потерянной верблюдице, поэтому он должен искать знание везде, и получать его там, где обнаружит. Учащийся должен быть скромен рядом со своим наставником, ошибка наставника для учащегося полезнее для него чем, свое правильное мнение. Автор говорит, что все вышеприведенное взято из «ал-Ихъя», и речь идет о времени ал-Газали. Что же касается нашего времени, то сейчас нет таких наставников, которые вели бы человека к истине, они все склонны к преподаванию философии и калама, они все воры в религии. И если учащийся последует за ними, то обязательно заблудится, и будет невежественен в отношении таких наук как фикх, тафсир и хадис. Четвертая обязанность – это отдаление от разногласий между учеными в начале своего обучения, так как эти разногласия могут запутать его. В самом начале студенту следует ознакомиться с тарикатом своего наставника, возможно этот тарикат ведет человека к заблуждению. Я даже слышал, что одни из наставников преподавал своим студентам фикх и останавливался на разногласиях между учеными. После этого его студенты стали поносить имама аш-Шафиги, самым наихудшим образом. Даже когда ссорились один из них говорил другому: «Ты шафигит», а тот отвечал: «Я прибегаю к Аллаху от этого, наоборот это ты шафигит, ты даже хуже него». Эти студенты думают, что имам аш-Шафиги был наизлейшим врагом Абу Ханифы. По причине большого количества противоречий они считают имама аш-Шафиги мубтадигом, более того неверным, а причиной всего является то, что они изучали эти разногласия. На самом же деле большинство этих разногласий появились после смерти этих великих ученых. Пятая обязанность заключается в том, что студенту необходимо познакомиться со всеми отраслями науки и уделять наибольшее внимание самым важным и необходимым наукам, углубляясь в них, на столько, на сколько у него хватить жизни. Шестая обязанность – соблюдение порядка в познании этих наук. Студенту не следует прыгать от одной науке к другой, а необходимо изучать их в зависимости от степени их приоритетности. Ведь человеческая жизнь коротка, и не возможно постичь все науки. Поэтому необходимо из каждой науки брать лучшее и довольствоваться этим. Необходимо изучать наиболее легкое, и стремиться к наивысшему знанию, которым является познание Аллаха. Но это знание является безбрежным морем. Седьмая обязанность – знания критерия, по которому можно определить достойнейшее знание. Этот критерий состоит из двух элементов, первый – это величие плодов этого знания, второй – это надежность доказательства. К таким знаниям относятся религиозные знания и медицина. Плод одного из этих знаний – вечная жизнь, а плод второго – мирская жизнь. На основе этого мы можем сделать вывод, что религиозные знания по своей степени выше медицинских. Если мы сравним арифметику и астрологию, то арифметика приоритетнее астрологии, так как имеет более надежные доказательства. Однако, медицина превыше арифметики, так как дает более ценные плоды. И не смотря на то, что арифметика имеет более точные доказательства мы отдаем предпочтение медицине, так как предпочтение плодов важнее, чем предпочтение доказательств. Из вышеизложенного мы может сделать вывод, что самым приоритетным, и самым почетным знанием, является знание об Аллахе, Его ангелах, книгах и пророках. А также то, знание которое ведет к этому. Будь осторожен в этом вопросе, и знай, что калам не ведет к познанию божественных истин. Восьмая обязанность – намерение студента в познании всего этого должно быть довольство Аллах. Ни в коем случае его целью не должны быть высокий пост или материальные блага, а именно довольство Аллаха. Также он не должен презрительно смотреть на другие науки, как например грамматика, знание о фетвах, так как они тоже основаны на Коране и сунне. Девятая обязанность, студента состоит в том, что он должен знать отношение изучаемой науки к его основной цели, ведет ли она к довольству Аллаха.

Глава седьмая (обязанности наставника).

Первая обязанность – соболезнование и сочувствование учащемуся, так как цель наставника спасти своего студента от огня ада. Ведь это даже превыше того, что дали человеку его родители, ведь они старались защитить его только от огня этого мира. По этой причине считается, что право наставника выше права родителей. И я здесь имею в виду именно того наставника, который обучал человека знаниям последующей жизни, а не логики и калама. Вторая обязанность – следование примеру пророка с.г.с. Он не должен требовать от своих учащихся ни какого вознагржадения, и благодарности и не должен ставить себя выше их не смотря на то, что это действительно так. Третья обязанность наставника заключается в постоянном наставлении учащегося. Он должен предупреждать их о каждой опасности, которая их ждет, до того как она появится. Он должен объяснить, что основная цель знаний – близость к Аллаху. Ученый, наставник не должен стремиться достичь какого-либо высокого поста, ему самому необходимо стремиться к благам последующего мира. Что же касается разногласий по вопросам калама, фикха и прочих наук, то они приводят только к черствости сердец и заблуждению. Четвертая обязанность – указание на негативные стороны характера и морали. Однако, это должно происходить только посредством намеков, и не в коем случае открыто, не зависимо от того, делает он это дипломатично или грубо. Пятая обязанность наставника заключается в том, чтобы не порицать другие науки других наставников. Как например, наставник по фикху не должен порицать наставника по языку и т.д. Он не должен говорит: «Эта наука основана только на логике» или: «Это только слухи» и др., так как это относится к отрицательным чертам характера. Шестая обязанность, заключается в необходимости учитывать уровень подготовленности учащегося. Не следует преподавать то, что учащийся по своему уровню постичь еще не в состоянии. В одном из знаменитых высказываний сказано: «Только праведные сердца могут постичь тайны». Поэтому не следует взваливать на каждого учащегося все знания, которые есть у него. Седьмая обязанность, слабому студенту нужно давать столько, сколько он может усвоить и выполнить. Восьмая обязанность – жить согласно своему знанию, то есть слова наставника не должны расходиться с его делами. 

Глава восьмая (об изменении терминологии)

Худжат ал-Ислам сказал: «Причина того, что люди путают полезные науки с порицаемыми заключается в том, что преднамеренно была искажена терминология введенная саляфами. В первые века Ислама саляфы ввели особую терминологию, которая в последствии была использованна для в порицаемых науках. По этой причине даже некоторые люди стали проявлять антипатию к полезным знаниям». И так первый термин «фикх». В наше время этот термин имеет узкое, специально значение, и подразумевает под собой знание фетв по не основным вопросам. Однако, в первые века Ислама фикх подразумевал науку изучающую верный путь к благам последующего мира. Эта наука изучала негативные стороны человеческой души, запретные деяния, отрешенность от мирских благ, сильное стремление к благам последующего мира, пути богобоязненности и исправления человеческого сердца от пороков. Раньше эта наука не включала в себя такие главы как развод, проклятие, торговля, аренда и прочее, ведь уделение внимания только этим вопросам ведет человека к черствости сердец. Ведь факих это такой человек, который не стремится к мирским благам, а его целью являются блага последующего мира. Он поклоняется Аллаху, и ограждает себя от запретного. Однако, некоторые люди исказили эту науку и сделали основной ее тематикой только правовые вопросы, исключив знания о загробной жизни и состоянии сердца. Автор сказал, что ат-Тафтазани не упомянул эти мудрости в своих комментариях к акыде ан-Насафи, а сказал следующее: «…они назвали фикхом науку, изучающую практические законы». Из этих слов следует, что якобы саляфы дали этой науке такое определение. Однако, это неверно это определение дали ученые стремившиеся к мирским благам. Это можно понять и слов автора «ал-Ихъя», который сказал: «…в своих грязных целях». Второй термин «знание», этим термином определялось познание Аллаха, его знамений и действий. Когда умер Гумар р.А.г., то Ибн Масгуд
 сказал: «Умерло девять десятых знаний», причем заметьте, что он употребил слово знание с артиклем, и пояснил, что это знание об Аллахе. Однако, позже не добросовестные люди изменили значение этого термина, и назвали знатоками или учеными тех людей, которые ведут дискуссии со своими оппонентами по различным вопросам фикха и других наук. Тот же кто, этим не занимается стал называться невеждой. Что же касается наиболее распространенных аятов, то они нам говорят, что речь идет именно о тех ученых, которые познавали Аллаха, а в наше время мы видим, что ученым называют даже того человека, который ни чего не знает из области шариатских знаний, однако ведет дискуссии по спорным вопросам. На самом же деле этот человек даже не знает тафсира и риваятов. Это все стало причиной заблуждения и гибели многих студентов. Третье слово «ат-тавхид», в наше время этим термином определяется технология сложения слов, и ведения дискуссий, поэтому мутакаллимов сейчас называют знатоками тавхида. На самом же деле все это противоречит тому, что вывели первые ученые, как известно они придерживались обратного мнения. Они запрещали калам, и противились легализации дискуссий. Согласно определением ученых настоящим приверженцем тавхида был тот, кто не видел ни чего, кроме Одного
. Что касается акыды ан-Насафи, то эта книга содержащая споры между различным группами ученых из числа суннитов и мубтадигов, нам же достаточно слов: «Скажи, Аллах един», и других, подобных им аятов Корана. Четвертый термин «зикр», в книгах приводится очень много информации о собраниях мусульман, которые занимались зикром. Что касается нашего времени, то теперь это собрания где повествуются различные истории, входят в экстаз и т.д. А раньше напоминанием, зикром, называли науку о Судном дне, смерти, об отрицательных сторонах человеческого характера. А также эта наука изучала деяния губительные для человека, опасность наущений сатаны, упоминание Аллаха, неблагодарность человека и т.д. Пятый термин «мудрость» (ал-хикма). В наше время мудрецом называют и врача, и поэта, и астролога  и т.д. На самом же деле мудрость – это такое понятие, которое Аллах восхвалил словами: «…a кому дарована мудрость, тому даровано обильное благо» 2:269. Также и пророк с.г.с. в одном из своих хадисов сказал: «Одна мудрость, которую постиг человек лучше, чем весь мир». Посмотри же, чем была мудрость раньше, и чем она стала теперь. Этого примера достаточно, чтобы понять настоящее состояние остальных терминов. Причиной всего являются искажения, которые внесли псевдознатоки, и самый главный из них сатана. Именно поэтому большинство наук нашего времени являются бидга. И в конце я хочу привести высказывание ас-Саври
: «Если ты видишь, что у какого-либо ученого много друзей, то знай, что он только путает людей. Так как если бы он сказал им истину, но они возненавидели бы его. 

Глава девятая (плохая кончина по причине углубления в калам) 

Худжат ал-Ислам в своей книге «ал-Ихъя», в главе «О боязни и надежде» сказал: «Причиной смерти человека в состоянии сомнения или неверия является одновременное сомнение или неверие и высшая степень богобоязненности, аскетизма и праведности. Чаще это может относится к мубтадигам, ведущим аскетический образ жизни. Кончина этого человека очень трагична, не смотря на то, что он совершал праведные деяния. И здесь я не имею принадлежность человека к какому-либо мазхабу или течению, достаточно даже если человек говорит о качествах и деяниях Аллаха, то, что противоречит истине. Причиной этого является суждение человека согласно своему разуму. И вот в тот момент, когда человек близок к смерти, и к нему уже пришел ангел, чтобы забрать его душу, эти ошибки всплывают в его сознании. Те ошибки, к которым он пришел на основе своего рассудка. Ведь этот человек, не видел ни какого различия, между исламской и другими видами акыды. И нарушение акыды только по одному пункту ведет к порче акыды человека полностью. Ведь этот человек сомневался в истинности мусульманской акыды. Его душа покинула тело в этот трагический момент, до того как он успел покаяться и вернуться к истинной вере. Он покинул этот мир с сомнением, да сохранит нас Аллах от этого. Именно о таких людях всевышний Аллаха в Коране сказал: «И предстало пред ними от Аллаха то, на что они не рассчитывали» 39:47. И каждый, кто верит в Аллаха, Его качества и деяния не так как это на самом деле, подвержен этой опасности. Не зависимо от того, является ли он мукаллидом или же дошел до этих идей своим разумом. И праведности не достаточно, чтобы спастись от этой опасности, для этого необходимо, чтобы у человека была истинная акыда. Также от этой опасности спасены простые люди, которые веровали в Аллаха, Его посланников, Судный день, однако их вера была краткой, они не знали подробностей. Такие люди подобны бедуинам, они не вдавались в споры и калам, а также и не следовали за мутакаллимами. Именно по этому в одном из хадисов пророка с.г.с. сказано: «Большинство обладателей рая, те кто были слабоумными и наивными при жизни». Именно по этой причине саляфы запрещали людям вдаваться в споры, изучать калам, они велели людям верить только в то, что Аллах сообщил нам в Коране и сунне. Они призывали ограничиться буквальным значением текстов, запрещали их трактовать (таъвиль), причина этого в том, что подробное изучение качеств Аллаха опасно, ведь человеческий разум не в состоянии постичь величие Аллаха. Аллах наставляет на прямой путь сердца своих рабов, что же касается тех, чьим сердцем овладела любовь к мирскому, то их сердца закрыты. Что же касается любителей поспорить, то их разум ограничен, то что ни пытаются познать выше их возможностей, поэтому их слова не надежны. Они думают, что находятся на верном пути, именно поэтому в наше время так много людей, которые следуют своим страстям, не смотря на свое невежество они следуют только за своими идеями. Но знай, что каждый, кто расстается с истинной верой, отказывается от Аллаха, Его посланников и книг, углубляется в поиски и споры, подвержен этой опасности. Эти люди подобны потерпевшим кораблекрушение. Волны бросают их из стороны в сторону. Может быть их и выбросит на берег, однако, это маловероятно, так как эти люди ближе к смерти. И каждый, кто последовал за этими исследователями, принял их доводы, каждый, кто сомневается, имеет неверную акыду, его религия неверна. Так как Аллаха можно постичь только преодолев пределы разума, а это дано только пророкам и праведникам. Что касается простых людей, которые боясь наказания, стремятся совершать богослужения, повиноваться Аллаху, и не вдаются в лишние подробности, то эти люди спасутся от этой опасности. Что же касается излишнего углубления и поиска, то это является причиной опасности и ведет к плохой кончине. Эти слова принадлежат Худжат ал-Ислам великому ученому ал-Газали. Посмотри же, о заблудившийся, на слова этого великого человека. Истинной причиной нападок на мнения саляфов является испорченная акыда, сомнения и фанатизм. Затем посмотри, как эти люди исказили терминологию, посмотри как они заблудились сами и ввели в заблуждение других, да сохранит нас Аллах от этого. Эти люди избавили сатану от работы, они сами призвали людей к испорченности. Вот это все, что мы хотели довести до размышляющих людей, в этой книге. Того, что здесь изложено достаточно для того, кто думает, а что касается тех, кто слеп то ему не достаточно даже если бы он перечитал все божественные писания. В одной из мудростей сказано: «Кто не может увидеть при свете лампы, тот не увидит при дневном свете. И тот человек, который не исправится даже после прочтения написанного, тот является пленником сатаны, ведь умному человеку достаточно даже намека, а глупый не поймет даже ясно сказанных слов. И только Аллах может наставить на путь истинный, хвала Ему. А так же мир и благоденствие его посланнику Мухаммаду с.г.с.

Абд ар-Рахим ибн Гусман ал-Булгари, затем ал-Бухари, затем снова ал-Булгари
, да смилостивится над ним Аллах. Эту книгу записал Юнус ибн Юсуф
, в 1834 г.

� Имеется в виду Иисус.


� Имеются в виду все мусульмане.


� На основе известного хадиса, в котором сказано: «Ученые моей уммы подобны пророкам Бану Исраил»


� Правовые школы.


� Ученые правоведы.


� Решение, высказанное ученым правоведом по какому-либо вопросу, основанному на жизненной ситуации.


� Мухаммад ибн Идрис аш-Шафиги, третий из наиболее крупных ученых правоведов.


� Ан-Нугман ибн Сабит, Абу Ханифа, первый из величайших мусульманских правоведов.


� Малик ибн Анас.


� Амад ибн ал-Ханбал.


� Суфьян ас-Саври.


� Ответ ученого правоведа, на какой-либо вопрос, или решение им какой-либо жизненной ситуации. 


� Следующий, имеется в виду человек следующий фетвам какого-либо ученого.


� Наука, изучающая исламское право.


� Знаменитая книга, по мусульманскому праву, согласно ханафитского мазхаба.


� Высказывание пророка Мухаммада с.г.с.


� Знаменитая книга, по морально этическим и правовым вопросам. Автор шафигитский ученый Абу Хамид ал-Газали, известный как имам ал-Газали.


� К общественной обязанности относятся такие действия, которые служат интересам всего общества. Поэтому обязанность за выполнение этих действий лежит на всем обществе, однако, если часть граждан этого общества выполняет эту деятельность в мере достаточной для остальных членов этого общества, то со всего общества обязанность снимается. Если же эта деятельность выполняется в недостаточной мере, то все представители общества являются грешниками. Примером этого может быть потребность общества в специалистах различного профиля, поэтому подготовка этих специалистов, и их обеспечение является общественной обязанностью для всего общества.


� течение в мусульманском богословии. Возникло в 8-9 вв. в неортодоксальной форме среди мутазилитов; в 9-10 вв. адаптировано к суннитскому правоверию ашаритами и матуридитами. Представители калама, мутакаллимы, в отличие от мусульманских традиционалистов, разрабатывали проблемы догматического богословия, опираясь на формально-логические доводы (соотношение божественной сущности и атрибутов, предопределения и свободы воли человека, божественной воли и естественной причинности и др.).


� (от араб. му'тазила — обособившиеся), представители одного из направлений калама, первыми попытавшиеся обосновать мусульманское вероучение логико-философскими доводами. Основоположниками считаются Василь ибн Ата и Амр ибн Убайд (8 в.); в законченном виде учение мутазилитов сложилось в 9-10 вв. Различные школы мутазилитов существовали до 12 в. Мутазилиты оспаривали ряд положений правоверного ислама. Оказали влияние на многие еретические философские течения Ближнего Востока.


� Имеются в виду Коран и сунна.


� Имеется в виду Иисус.


� Цитата из квадратных скобок, в рукописи приводится на персидском языке.


� Ахмад ас-Сирхинди, индийский шейх, основоположник, пути накшбандия-муджаддидия.


� Желательное действие.


� Положение, статья ислаского права.


� Ученый имеющий право самостоятельно выносить решения по вопросам исламского права, на основе Корана и сунны.


� Четвертый из праведных халифов, один из наиболее близких сподвижников пророка с.г.с., а также и его тесть.


� «Радыя Аллаху ганху» да будет доволен им Аллах. Желательно произнесение этой фразы, при упоминании имен сподвижников пророка Мухаммада с.г.с., так как это является мольбой за них.


� Поколение, следовавшее за сподвижниками пророка Мухаммада с.г.с. Другое определение – люди встречавшиеся со сподвижниками, и умершие верующими.


� Прозвище имама ал-Газали


� Четыре халифа и ближайших сподвижника, поочередно правившие халифатом, после смерти пророка с.г.с.


� Нововведение в религию, может быть поощряемым, может быть порицаемым. 


� Первые мусульманские ученые.


� Знаменитый трактат по мусульманской акыде, написанный великим ученым Абу Хнафой.


� Ученик Абу Хнанифы.


� Вероятно имеется в виду калам.


� Тот, кто пропагандирует и практикует, порицаемые бидга.


� Не желательное действие, основанное на не очень сильном доказательстве. Человек совершающий это деяние считается грешником, тог, кто преднамеренно воздерживается от его совершения получает вознаграждение, отрицающий его запретность не является неверным.


� Дополнительная, добровольная молитва, читаемая только в месяц Рамазан.


� Удаление экскрементов после удовлетворения малой или большой потребности.


� (Гарун аль-Рашид) (763 или 766-809), халиф из династии Аббасидов. При нем в халифате достигли значительного развития сельское хозяйство, ремесла, торговля. Продолжал борьбу с Византией. 


� Трактовка Корана.


� Наука о единобожии.


� Единство Аллаха.


� Имеется в виду акыда простых людей.


� Аяты Корана часто ниспосылались в связи с каким-либо событием, поэтому на терминологии ученых по Корану, это называется частной причиной. Однако, смысл этих аятов касается не только тех людей, по причине которых они были ниспосланы, а касаются всех людей, в терминологии ученых это называется общим значением, которое является руководством к действию для всех верующих.


� Истина.


� Ученые, комментирующие аяты Корана.


� Ученые, собирающие хадисы пророка с.г.с.


� Основоположник братства ал-Кадирия.


� Этикет, нормы поведения.


� Один из сподвижников пророка с.г.с.


� Имеется в виду Аллах.


� Суфьян ас-САври


� Причина повторения «ал-Булгари» дважды, в том, что после учебы в Средней Азии, он вернулся в родные края.


� Данная с рукопись хранится в фондах ИЯЛИ имени Г. Ибрагимова, коллекция 39, № 44





