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Предисловие

Есть хадис Пророка Мухаммада , который гласит о том, что али�
мы, ученые Ислама, – это свет его уммы. На земле нет людей, более
совершенно знающих толкование Священного Корана и путь послан�
ника Аллаха , чем тарикатские шейхи. Ибо их знания вытекают из
тщательного изучения шариатских основ и параллельного духовного
становления личности глубоко верующего человека. Устазов я бы упо�
добил светлому лучу, который выводит нас из глубокой темной пеще�
ры к нежному дневному свету. 

Путь к познанию Всевышнего  – это особая наука, требующая
укротить свое эго, каяться в совершенных грехах, любить своего Со�
здателя  и отказаться от пагубных привычек во имя этой любви. Так
же, как невозможно постижение любых наук без руководства учено�
го, компетентного в той или иной области, нельзя пытаться идти по пу�
ти познания Всевышнего  без учителя. Да, – говорят некоторые, –
все это понятно, но для чего мне учитель и почему нельзя самостоя�
тельно изучить этот путь? А разве мы видели когда�нибудь человека,
самостоятельно излечившегося от болезни, которая приобретает тя�
желые летальные формы? К примеру, если наше тело станет покры�
ваться язвами, разве мы не обратимся за помощью к специалисту и не
примем все меры для того, чтобы вновь приобрести приятный облик
здорового человека? Но душа, которая покрывается такими язвами в
процессе совершаемых нами грехов, во много раз больше и чаще нуж�
дается в духовном лекаре, нежели наше тело. 

Сегодня, милостью Всевышнего , мы имеем возможность ближе
познакомиться с таким духовным лекарем, наставником – через его
книгу. Это большая радость для мусульман. Думаю, что эта «Сокро�
вищница благодатных знаний» станет настольной книгой каждого ве�
рующего человека. 

Пусть же Всевышний  объединит мусульманскую умму у чистого
источника знаний на этой земле и соберет нас в радости у источника
(кавсар) в Раю! 

С мольбой о милости Аллаха  для всех нас
председатель Духовного управления мусульман Дагестана 

муфтий Ахмад Абдулаев
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Известный устаз1 накшбандийского и шазилийского тарикатов2

досточтимый Саид�афанди родился в 1937 году в дагестанском селе�
нии Чиркей Буйнакского района в семье ‘Абдуррахмана. Это было
время, когда над Исламом и мусульманами сгустились тучи: враги Ис�
лама уничтожали тысячи исламских ученых (да будет доволен ими Ал�
лах !), в том числе таких известных людей, как Хасан�афанди и Му�
хаммад Я’суби. В этот тяжелый период по Милости Аллаха  в селении
Чиркей родился мальчик.

Говорят, что это произошло в ночь, когда определяется судьба чело�
века. Именно в эту великую ночь и родился Саид�афанди (да возвели�
чит его Аллах !). По воле Аллаха , через общение с ним в последую�
щем тысячи мюридов3 обрели подлинное счастье. По такому важному
случаю отец Саида, трижды прочитав суру «Я�син», обратился ко Все�
вышнему с просьбой, чтобы сын его твердой поступью шел по пути
Ислама и никогда не сворачивал с него и чтобы он стал ученым, кото�
рый бы обучал вере новое поколение, ибо в то время враждебные для
Ислама тенденции набирали силу с каждым днем. 

Воистину, в ту ночь Лайлат аль�Бара’а, середине месяца ша’бан,
который назван месяцем Пророка , когда ниспосылаются благодать
и милость Всевышнего, Аллах  внял мольбе отца Саида�афанди.
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Об авторе

1 Устаз – учитель, наставник. 
2 Тарикат – путь, дорога. В суфийском понимании – путь познания истины (Бога), путь религиозно-нравственного

самосовершенствования.
3 Мюрид – ученик шейха, связанный с ним духовным обетом.



Мать Саида�афанди, ‘Айша (да будет доволен ею Аллах !), расска�
зывала о необычных снах, которые она видела, пока ожидала появле�
ния сына на свет. Ей снилось, как она вместе с люлькой малыша взле�
тает в небо и оттуда смотрит на лежащие внизу города, похожие на
муравейники. И еще говорила она, что рождение сына прошло для нее
легко и совершенно безболезненно.

Часто отец, кладя Саида в люльку, читал ему на ухо суру «Аль�Фа�
тиха», а сын внимательно прислушивался, вглядываясь в отца. Заме�
тив его благой нрав, который проявлялся уже с первых месяцев жиз�
ни, отец говорил, что из него вырастет особенный человек. С самого
детства Саид был удивительно спокойным, терпеливым и умным маль�
чиком. Самые задиристые ребята остерегались ссориться с ним или
вступать в конфликты. Он никогда не вызывал гнева или злобы, даже
со стороны детей. Еще в детстве ему снились особенные, мудрые сны.

Однажды женщины, возвращаясь с работы из колхозного сада,
встретили его на одной из улочек и предложили ему кисть винограда.
Но он отказался. Когда эта история дошла до его близких, они поинте�
ресовались, почему он не взял ее? Саид ответил, что она является не�
дозволенной (харам).

Как�то раз, вернувшись из селения Гелбах, куда он ходил за пше�
ницей, Саид обнаружил в своей обуви несколько случайно попавших
в нее зернышек. Увидев это, он начал собираться в обратную дорогу,
утверждая, что ему необходимо вернуться в село, и домашние еле�еле
удержали его, ибо на дворе уже стояла ночь.

Саид всегда с большим почтением относился к старшим, а к младшим
был добр и ласков. Он никогда ни с кем не вступал в споры, приводящие
к конфликтам, и даже когда кто�то был не прав, он всегда уступал.

Саид�афанди (да будет доволен им Аллах  !) – достопочтенный и
скромный человек, чуждый стремлению к славе и никогда не наруша�
ющий данного им обещания. 

У отца Саида�афанди было большое желание дать сыну исламское
образование. Но он умер от внезапной болезни (да успокоит Аллах 
его душу в Раю!), когда Саиду исполнилось семь лет от роду. Случилось
это в тот день и час, когда мальчик читая Коран, дошел до суры «Я�син».

Оставшись сиротой, благодаря поддержке и настойчивости мате�
ри, мальчик завершил чтение Корана, несмотря на все трудности. По
окончании семи классов ему пришлось пасти сельские стада овец,
чтобы обеспечивать семью. Через четыре года его призвали в ряды
Вооруженных сил, где он служил оператором в войсках ПВО. На
протяжении трех армейских лет, преодолевая все тяготы того време�
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ни, он не пропускал ни намазы, ни посты и не ел недозволенного мя�
са. Окончив воинскую службу и вернувшись в родное село, Саид
снова был вынужден работать чабаном, уводя отары овец в горы. Но
и там, в горах, в любую погоду – метель, снег, дождь или ветер – он
каждый раз, совершив омовение, сам произносил азан (призыв к мо�
литве) и выполнял намаз.

В течение всех этих лет он сильно страдал, вспоминая желание от�
ца видеть в нем образованного в Исламе человека. Каждый раз, когда
любовь и тяга к знаниям внезапно охватывали его, он горько плакал,
стоя перед стадом, и просил у Аллаха  помощи даровать ему религи�
озные знания. Однако недостаток материальных средств и необходи�
мость содержания семьи вынуждали его оставаться чабаном. Ближе к
тридцати годам он оставил эту работу и продолжил учебу. В этот пери�
од произошло событие, которое стало решающим в его судьбе, – он
встал на путь шазилийского тариката.

К счастью, несмотря на тяжелое и опасное время ученые Ислама
Хаджи, сын Якуба, и Хаджи, сын Патала, обучили его религиозным на�
укам. В то время Саид был уже зрелым человеком, и, преодолевая все
трудности, опираясь на большие способности, полученные от Все�
вышнего, он успешно шел к намеченной цели, быстро и уверенно про�
двигаясь вперед в постижении религиозных наук. Благодаря острому
и проницательному уму, восприимчивости, прекрасной памяти, кото�
рые были дарованы ему Аллахом , он знал любую изученную им кни�
гу, словно сам был ее автором.

Многие муршиды1 предвидели его дальнейшую судьбу. Так, тари�
катский шейх Абдуль�Хамид�афанди из селения Инхо спросил у сво�
его мюрида из Чиркея Мухаммада�хаджи, сына Шамхала: «На краю
вашего села есть дом, в котором живет благословенный сирота. Как
его дела?». Говорят, он спрашивал об этом у многих чиркейцев. На
самом деле, так и было: дом Саида�афанди находился на сельской ок�
раине. Мухаммад Ариф�афанди часто говорил своим мюридам: «В
Чиркее, дети мои, хранится волос Пророка; наступит день и это ста�
нет явным для всех».

Одним из лучших качеств Саида�афанди является его благой нрав.
Он никогда никому не отказывал в помощи. Это терпеливый и крот�
кий человек. Не раз случалось так, что, начав строительство своего до�
ма, он уходил для решения людских проблем, отложив работу и оста�
вив сохнуть раствор.
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Однажды вместе с односельчанином ‘Абдуррахманом, сыном ‘Али,
он пришел в селение Нечаевка к своему устазу Мухаммаду�афанди.
Учитель сказал ему: «Саид, сын мой, силы оставляют меня. Я много ду�
мал, кого оставить после себя и, поглощенный раздумьями, стал про�
сить Аллаха , чтобы Он открыл мне имя того, кто станет моим преем�
ником. Я знаю, что твои знания и деяния достигли совершенства. Те�
перь я передаю разрешение тебе, отныне ты должен будешь вести это
дело». Глаза Саида�афанди наполнились слезами, на его лице высту�
пил пот, и он стал просить своего устаза не возлагать на него такое от�
ветственное дело. Однако устаз не хотел даже и слышать подобных
речей, сказав, что разрешение на наставничество (иджаза) не дается
по чьему�то личному желанию и не забирается, если кто�то не хочет
наставлять людей. Но и на этом все не завершилось. Кутб1 из Батлуха
Мухаммад, сын Са‘аду�хаджи, отправил в Чиркей устаза Мухаммада�
афанди вместе с Хасмухаммадом, чтобы передать повеление (амр) на
наставничество Саиду�афанди. Вместе с повелением они принесли
ему печать наставничества и халат (хирка), передающийся от устаза к
устазу по цепочке (силсила).

В жизни Саида�афанди много удивительного. Однако самым боль�
шим его чудом (карама) является истикама – его постоянство в следо�
вании Истинному Пути, предначертанному Аллахом . Несмотря на
огромное число мюридов, которые приходят к нему за советом, и на
то, что ему приходится решать разного рода проблемы, никто никогда
не слышал и не видел, чтобы он сказал хотя бы слово или совершил ка�
кое�то деяние, противоречащие шариату и тарикату.

О способностях и глубоких знаниях Саида�афанди свидетельству�
ют книги, написанные им за короткое время. Человек, закончивший
всего лишь семь классов, чья жизнь прошла на горных пастбищах, в
стихотворной форме (назм) дает шариатские заключения, описывает
историю религии и пророков. Его перу принадлежат четыре книги
(три из них в стихах), пятая книга готовится к изданию. Эти труды
свидетельствуют о высоком уровне его религиозных знаний. Многие
видные ученые Ислама подтверждают, что история дагестанских бо�
гословов (‘алимов) такого еще не знала.

Когда шейх из селения Батлух Мухаммад�хаджи впервые прочел
его произведения, он сказал, что после ‘Али�хаджи из селения Инхо
Саид занимает второе место. Но когда вышла первая книга Саида�
афанди, шейх сказал, что теперь он на первом месте.
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В одной из книг Саида�афанди есть такие строчки:

...На пути, где любовь к Тебе целью избрал я, 
Ты знаешь, Господь, ученик я – всегда. 
Тайну и явь, как масло и мед, 
Усладой сделай, Аль�Кадир, в сердце моем...

Обращаясь к читателям, он пишет:

Мы разговор о многом повести могли бы,
Когда б не страх, что будет он напрасен.
Но умному достаточно намека,
И тот, кто ищет, здесь найдет немало.

Да преумножит Всевышний Аллах силы досточтимого 

Саида�афанди и одарит счастьем обоих миров его семью, 

близких и всех тех, кого любит он и кто любит его! Аминь!
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Во имя Аллаха, Милостивого ко всем на этой земле 
и только к верующим в день Великого Суда!


САИД-АФАНДИ АЛЬ-ЧИРКАВИ

СОКРОВИЩНИЦА
БЛАГОДАТНЫХ ЗНАНИЙ

(МАДЖМУ’АТ УЛЬ-ФАВА’ИД)
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Какие из обязательных для мусульманина деяний
наиболее ценны перед Всевышним Аллахом1?

Наиболее ценными из обязательных деяний перед Всевышним
Аллахом  является вера в Него, в Его Пророка  и во все присущие
Аллаху  атрибуты и Его Пророку  качества (сыфаты)2. Именно
такая вера и является условием, при котором Всевышний  прини�
мает благие деяния человека. Утверждения же о том, что Бог  на�
ходится на ‘Арше, или о том, что после того, как Пророк  ушел из
земной жизни, от посоха больше пользы, чем от него самого (как
утверждают ваххабиты), а также придание Аллаху  несвойствен�
ных Ему атрибутов и его Пророку  несвойственных ему качеств,
– все это является, согласно убеждениям людей сунны3, неверием
(куфр). 

Да убережет нас Всевышний  от придания Ему и Его Пророку  по�
добных атрибутов и качеств, а также и от тех людей, кто это совершает!
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1 Аллах – единый и единственный Бог для всего человечества, Творец всего сущего и 
Господин Судного дня.

2 Сыфаты («качества», «свойства», «характеристики») – термин, используемый для обозначения атрибутов Бога и
качеств Пророка.

3 Ас-сунна – пример жизни Пророка Мухаммада  как образец и руководство для всей мусульманской общины и
каждого мусульманина, как источник для решения всех проблем жизни человека и общества.





Какая из наук является наиболее ценной?

Самой ценной и обязательной для каждого человека наукой явля�
ется наука о Единобожии (таухид)1, посредством которой осуществ�
ляется познание Всевышнего Аллаха  через присущие Ему атрибуты
(сыфаты). Пророк  сказал: «Поиск знаний обязателен для каждого
мусульманина и мусульманки». В данном случае под словом «знания»
подразумеваются именно такие знания, которые приводят человека к
познанию Аллаха . 

Постижение этих знаний возможно только через соблюдение ус�
ловий веры (имана), Ислама и ихсана2 (истинного поклонения).

Что является подтверждением существования Бога?

Подтверждением существования Бога  является наличие окружа�
ющего нас мира с его явной (захир) и скрытой (батын) сторонами. По�
истине, у каждой вещи есть свой создатель – тот, кто изготовил или
смастерил ее. По�другому не бывает. Это в равной мере относится к
солнцу, луне, звездам и всему сотворенному. У них тоже есть свой Со�
здатель , ибо они не могли, как и все остальное в этом мире, возник�
нуть сами по себе. У всего сущего – один Творец – Всевышний Ал�
лах , Который управляет всем и вся.

Как�то, еще в советские времена, на эту тему произошел разговор
между одним работником КГБ, отрицавшим существование Бога , и
простым мусульманином. В конце дискуссии верующий задал без�
божнику такие вопросы: «Есть ли у каждого дома хозяин?», «Есть ли в
каждом селе руководитель?», «Есть ли в каждом районе глава?», «Есть
ли в каждой области обком?», «Есть ли в каждом государстве его руко�
водитель?». На все эти вопросы безбожник ответил: «Да, есть!». «Тог�
да, – продолжил мусульманин, – вполне логично, что и этот мир с его
упорядоченной и гармоничной системой также должен иметь своего
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1 Таухид – Единобожие, монотеизм.
2 Ихсан – чистосердечие, истовость, совестливость при исполнении религиозных обязанностей.



хозяина. И кто же он?» Тут безбожник, не зная, что сказать в ответ, за�
мер в длительной паузе. Он побоялся признать Всевышнего  Хозяи�
ном сего мира.

Другой безбожник в ультимативной форме заявил мусульманину:
«Если Аллах  есть, тогда покажи мне Его!». В ответ на это верующий
подвел его к электрическому проводу и спросил:

– Ты уверен, что по этому проводу проходит электрический ток?
– Да! – ответил тот.
– Ты действительно уверен, что здесь есть ток? – переспросил он его.
– Да! Конечно, здесь есть ток! – с уверенностью ответил безбожник.
– Тогда покажи мне его, – попросил верующий.
Безбожник не нашел, что ему ответить.
Знания о вере в атрибуты Всевышнего Аллаха  в достаточном для

нас виде раскрыты в книге «Бустан Аваристан»1. Тот, кто прочтет ее
и достигнет этого уровня знаний, не ошибется в своем вероубежде�
нии, ин ша Аллах2.

В чем заключается смысл слов шахады3?

Смысл первой части шахады заключается в том, что, опираясь на
указанные ранее доводы, вы, имея твердые убеждения и подтверждая
своими деяниями, устами и всем своим сердцем, искренне свидетель�
ствуете о том, что Тот, Кому вы поистине обязаны поклоняться, и ни�
кому кроме Него, это – Единственный Бог  – Аллах . Познавать
Всевышнего Аллаха  истинным образом, стыдиться проявить неува�
жение к Нему, бояться Его гнева, быть смиренным перед Ним  и по�
корным во всем, молить Его, следовать Его воле, соблюдать предписа�
ния и столпы Ислама, – все это является поклонением и служением
(‘ибада) Всевышнему Аллаху .

Суть второй части шахады состоит в следующем. Необходимо быть
убежденным и верить в то, что Пророк Мухаммад  родился в Мекке,
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1 «Сады Аварии». Авария – старое название местности, где проживали аварцы.
2 «Ин ша Аллах» – «если будет на то воля Божья».
3 Шахада – свидетельствование об исповедании мусульманской религии: «Я свидетельствую, 

что нет никаких иных божеств, кроме Единого Бога, и что Мухаммад – Его Пророк и Посланник».



что его отца звали ‘Абдуллой, мать Аминой и что он совершил пересе�
ление (хиджра) из Мекки в Медину, где скончался и где находится его
могила. Необходимо также верить, что Мухаммад  послан Всевыш�
ним  ко всему человечеству с миссией призыва к Единобожию. Не
было и нет человека более искреннего и более правдивого, чем он, не
сказавший за всю свою жизнь ничего, кроме истины и правды. Он
был послан в качестве последнего Посланника и Пророка ко всем на�
родам, джиннам и даже ангелам. Следовать за ним Всевышний  обя�
зал все народы земли, а отрицать его посланничество – запретил. Ве�
ра того, кто отрицает посланническую и пророческую миссию Мухам�
мада, не принимается Создателем . Пророк Мухаммад  является на�
илучшим из творений Всевышнего . Любовь к нему – это установ�
ленная Аллахом  обязанность для всего человечества. Он был пер�
вым из всего созданного, несмотря на то, что его пророческая миссия
стала последней. Таким образом, он является завершающим звеном в
пророческой цепи – «Печатью пророков» («хатам уль�анбия’»)1, и по�
сле него не будет более посланников с новой религией, отменяющей
его религию, вплоть до конца света. Он целиком и полностью выпол�
нил возложенную на него пророческую миссию и донес до людей все,
что было указано ему Всевышним . Пророк ‘Иса  (Мессия) будет
вновь послан на землю, и он также будет распространять его закон
(аш�шари’а)2. Всевышний Аллах  особым образом возвеличил Му�
хаммада , удостоив его ночного вознесения на небеса (аль�исра’ уа�
ль�ми’радж)3 и даровав ему имя Хабиб («Любимый», «Любимец»). Му�
сульманин, посетивший ар�Равза аш�Шариф4, обязательно удостаива�
ется заступничества Пророка  по воле Аллаха . А тому, кто произне�
сет слова благословения Пророку  (салават) один раз, Всевышний
Аллах  воздаст в десятикратном размере. Познание Пророка  явля�
ется средством познания Аллаха . Он служит зеркалом для каждого,
кто избрал путь, ведущий к познанию Творца . 

Да ниспошлет Всевышний Аллах  по милости Своей такую веру и
убежденность всей мусульманской умме! Аминь, Аллах ! О Аллах ! 

Не признавать хотя бы одного хадиса5 или не следовать хотя бы од�
ному из хадисов Пророка  после того, как достоверность его под�
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1 Пророк Мухаммад был послан к людям с совершенной религией, чего не было дано предыдущим пророкам. 
Его миссия как Пророка и Посланника явилась последней, полной и окончательной.

2 Аш-шари'а («прямой, правильный путь») – религиозный закон, предписания, 
установленные в качестве обязательных для исполнения верующими мусульманами. 

3 Ночное путешествие из Мекки в Иерусалим и вознесение на небеса.
4 Место захоронения Пророка в Мединской мечети.
5 Хадис – предание о высказываниях, действиях и образе жизни Пророка Мухаммада.



тверждена мусульманскими учеными (имамами хадисов), означает не
следовать за самим Пророком . Да убережет нас Всевышний  от по�
добного! Создатель  особо выделил Пророка , наделив его способ�
ностью произносить краткие, мудрые и глубокие по смыслу речи. Ни�
кто не может знать сути Корана и хадисов Пророка , кроме людей
определенного уровня религиозных знаний. Истинным для нас явля�
ется тот смысл, который раскрывают толкователи Корана (муфасси�
ры) и хадисов (мухаддисы) в своих толкованиях (тафсирах). Если кто�
то пытается в одиночку, полагаясь лишь на свои собственные знания
и на самого себя, давать толкования, тот рискует впасть в заблужде�
ние. Да убережет нас Всевышний Аллах  от подобных толкований и
толкователей! Наш Пророк  не измыслил сам ни одного слова и не
сказал от себя ничего. Он говорил только то, что ему ниспосылал Все�
вышний  через откровение. Аллах  открыл ему все знания, которые
принесли пользу умме, и не осталось ничего, что Пророк  не передал
бы людям относительно этого мира и мира жизни вечной.

Какие качества и свойства присущи Всевышнему?

У Всевышнего Аллаха  99 имен. Они называются прекрасными
именами (аль�асма уль�хусна). Все они являются Его атрибутами (сы�
фатами), и в этом необходимо быть убежденным. Однажды Созда�
тель  спросил пророка Адама : «Сколько у Меня имен?». Адам 
ответил: «Все – имя Твое, Господь мой!». Адам  знал, что все, ок�
ружающее его, сотворено Всевышним , поэтому он во всем видел
Всевышнего  и Его могущество. Именно в слова пророка Адама :
«Все – имя Твое!» – и вложен смысл проявления Божьего могуще�
ства во всем.
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Какие из атрибутов Аллаха называются «субути», 
а какие «сальби», и почему их так называют?

Атрибуты «субути» и «сальби» входят в упомянутые ранее 99 имен
Аллаха .

Атрибутов «субути» – семь:
1. Кудра (всемогущество).

2. Ирада (воля).

3. Хаят (жизнесущность).

4. ‘Ильм (знание).

5. Калям (речь).

6. Сам’ (слышание).

7. Басар (видение).

Кудра (всемогущество)

Мусульманин должен знать и быть убежденным в том, что нет ни�
чего, что было бы невозможным для Всевышнего Аллаха . Он всемо�
гущ во всем. Ему достаточно сказать: «Будь!», и Он способен сотво�
рить все, что пожелает.

Однажды шайтан спросил пророка Идриса : «Может ли Аллах 
вместить в ореховую скорлупу весь мир?». Идрис  в ответ ткнул ему
в глаз иглой, которую держал в руке, и сказал: «Если будет на то воля
Божья, Он и в это игольное ушко может поместить весь мир». В дан�
ном случае у нас даже и на мгновение не должен возникать вопрос, ка�
ким образом целый мир может уместиться в ушке иглы. Подобное бу�
дет означать сомнение во всемогуществе Аллаха . Если Всевышнему 
будет угодно, то Он увеличит игольное ушко настолько, что в него по�
местится весь этот мир или же уменьшит мир так, что он вместится в
ушко иглы. Мусульманин должен быть твердо убежден во всемогуще�
стве Всевышнего Аллаха . Иными словами, мы обязаны знать, что ни�
кто в этом мире не имеет силы и могущества, кроме как благодаря все�
могуществу Аллаха .

Ирада (воля)

Каждый мусульманин должен знать, что без воли Аллаха  не про�
исходит ничего. Например, когда пророк Ибрахим , разгневавшись
на нож, который не подчинялся ему и не резал плоть его сына Исмаи�
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ла, бросил его на землю, то нож заговорил: «Почему ты гневаешься на
меня?». Ибрахим  ответил: «Несколько раз я проводил тобой по гор�
лу моего сына, почему же ты не резал его?». Тут нож напомнил Ибра�
химу : «Когда царь Намруд бросил тебя в огонь, почему же он не
спалил тебя?». «Потому, что Всевышний  приказал огню не жечь ме�
ня», – ответил Ибрахим . «Так вот, – сказал нож, – если Всевыш�
ний  один раз приказал огню не жечь тебя, то мне Он приказал семь
раз не резать плоть Исмаила». 

Другой случай произошел с пророком Мусой . Однажды, когда
у него болел зуб и он не знал, как вылечить его, ему было ниспосла�
но откровение, что на некой горе растет трава. Если подержать ее во
рту, она и станет лекарством от зубной боли. Он отправился на эту
гору, нашел ту траву, сорвал ее и подержал во рту. Боль прошла. Му�
са  был доволен, что наконец�то нашел лекарство от зубной боли.
Через некоторое время у него вновь заболел тот же зуб. Муса  вер�
нулся на гору и опять подержал во рту эту траву, однако на этот раз
она ничуть не помогла. Он был очень удивлен. Тогда Всевышний 
обратился к нему: «Муса, только по Моей воле и разрешению Мое�

му та трава может стать лечебной. Если нет на то воли Моей, она не

принесет пользы».

Какой же смысл в итоге нам следует извлечь из этого?
Тот, Кто сделал нож режущим и дал ему силу резать – Аллах . Ес�

ли кто�то, исключив могущество (кудра) и волю (ирада) Аллаха , ду�
мает, что нож сам по себе обладает режущей силой, то это – неверие
(куфр). Например, если тебя спросят: «Чем ты порезал руку?» –как
ты ответишь? Если скажешь, что порезал Всевышний , это будет вер�
но, но к чему же тогда отнести нож? Если сказать, что порезался но�
жом, это тоже будет правильно, но как же быть тогда со всемогущест�
вом и волей Аллаха ? Правильнее будет сказать: «Я порезался ножом
в соответствии с волей и всемогуществом Всевышнего Аллаха ».

Еще один пример. Больной идет к доктору, хотя есть Всемогущий
Аллах , в ведении Которого все, что связано с этим миром и миром
вечным. Правильно ли это? Да, ибо Всевышний Аллах , Который по�
средством Своего всемогущества и воли может творить все, что поже�
лает, сделал доктора орудием исцеления болезней. Во что же должен
уверовать своим сердцем больной, если он попал на прием к врачу?
Мусульманин должен быть уверен в том, что исцеляет только Всемо�
гущий Аллах , а доктора и лекарства – это лишь средства, которые
Аллах  дал для исцеления больных. Если кто�то, исключив всемогу�
щество и волю Аллаха , посчитает, что врачи и медикаменты излечи�
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вают сами по себе, то это – неверие. Разве может быть мусульманин
столь невежественным? Мне кажется, что нет, но истинное знание
лишь у Аллаха . 

Однажды я слышал рассказ одного аварца, родившегося в Тур�
ции, чьи предки были родом из дагестанского села Чиркея. Когда�то
во времена Хрущева или Брежнева в Турцию приезжал министр
иностранных дел СССР. Там он встретился с инженером строящего�
ся в то время крупного моста. Русский министр, высоко оценив мас�
штабы строительства, спросил у инженера: «Когда планируете за�
вершить мост?». Инженер�турок ответил: «В течение года завершим,
если будет угодно Аллаху ». Министр на это заметил: «Все хорошо,
но одно неверно». «Что же?» – спросил инженер. Министр ответил:
«Почему, положив столько сил этой работе, вы все перекладываете
на Аллаха? Разве Он придет и будет строить вам мост?». Вот, дорогие
братья, перед вами очевидный пример безбожия, а об остальном –
подумайте сами!

Хаят (жизнесущность)

Мусульманин должен быть уверен в том, что Всевышний Аллах 
вечно живой, что у Него нет ни начала, ни конца, Ему не свойственны
ни молодость, ни старость. Время не меняет Его, и для Него время не
меняется. Все атрибуты Аллаха , как и Он Сам, не имеют ни начала,
ни конца.

‘Ильм (знание)

Необходимо быть убежденным в том, что Аллах  всезнающ. Ему
изначально известно все о каждом творении еще до его создания и о
том, что с ним будет после его сотворения. Нет ничего, о чем бы не ве�
дал Всевышний Аллах , или не успел бы узнать, или чего бы не охва�
тывали Его знания.

Калям (речь)

Необходимо знать, что Аллаху  присуще такое качество, как речь,
но речь Аллаха  не такая, как у Его творений, она не передается по�
средством звуков и букв. Если такие Священные Писания, как Еван�
гелие (Инджиль), Тору (Таурат), Псалмы (Забур), Коран и другие пред�
ставить речью Аллаха , то они являются безначальной речью, без
букв и без звуков. Если же их рассматривать как Священные Писа�
ния, ниспосланные пророкам на разных языках посредством озвучи�
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вания, то они будут сотворенными. Иными словами, речь Всевышнего
Аллаха  является несотворенной и безначальной, и она не похожа на
речь Его творений.

Сам’ (слышание)

К атрибутам, присущим Всевышнему Аллаху , относится также
слышание. Создатель  слышит даже то, как муравей ползет по камню.

Басар (видение)

Видение также является атрибутом Аллаха . Нет ничего в сотво�
ренном Им, чего бы Он не видел. При этом слышание и видение Алла�
ха  не осуществляются через уши и глаза, подобно Его творениям,
ибо Всевышний  не похож на нас. Это объясняет то, что знание
(‘ильм) Аллаха  охватывает все и вся.

Причиной того, что эти семь атрибутов называются «субути», явля�
ется то, что и мы причастны к ним. Каким образом? Согласно тому, на�
сколько Всевышний  наделил Свое творение, каждый человек обла�
дает силой (кудра), волей (ирада), знаниями (‘ильм), речью (калям),
слухом (сам’) и зрением (басар). Однако истинными они являются
только во Всевышнем Аллахе , а в Его творениях они относительны и
преходящи, то есть не вечны. Сила, зрение и слух в старости не быва�
ют такими же, как в молодости, с возрастом они постепенно угасают,
к человеку приходит смерть. По отношению же ко Всевышнему  эти
атрибуты являются «субути» – не исчезающими, не убавляющимися
и не прибавляющимися, а вечными. Именно поэтому они и называют�
ся «субути».

Далее, среди 99 прекрасных имен Аллаха  есть сущностные атри�
буты, которые также необходимо знать. Их называют «сальби». К ним
относятся:

1. Кидам (безначальность).
2. Бака’ (вечность).
3. Мухаляфат уль�хавадис (бесподобие).
4. Киямуху бинафси (самодостаточность).
5. Вахданиййя (единственность Бога ).
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Кидам (безначальность)

Данный атрибут означает безначальное существование Всевыш�
него . Аллах – это Тот, Чье появление не имеет начала. Однако это
не относится к Его творениям. Возьмем, к примеру, рождение ребен�
ка. Мгновение, час, день и год его рождения являются для него нача�
лом жизни. Или же, допустим, строится какой�либо город или возво�
дится здание. Момент завершения их строительства явится началом
их функционирования. У Всевышнего  же такого начала нет. Он
безначален.

Бака’ (вечность; постоянство)

Смысл этого атрибута заключается в том, что для Всевышнего  не
существует смерти, исчезновения или разрушения. Аллах  вечен. Из
всего, что сотворено Всевышним , нет ничего, что было бы неподвла�
стно смерти или уничтожению, кроме Престола Господня (аль�’Арш),
Его Трона (аль�Курси), Рая (аль�Джанна), Ада (аль�Джаханнам), Храни�
мой Скрижали (аль�Ляух аль�Махфуз)1, Пера (аль�Калям) и копчика че�
ловека (аджбу занаб). Сюда же, согласно достоверным словам имама
аш�Шафи’и, относится и душа (ар�рух). Все это Всевышний Аллах 
создал для постоянного существования.

Мухаляфатуль�хавадис (бесподобие)

Всевышний  не похож ни на одно из Своих творений, и ничто из
сотворенного Им не похоже на Него. Уподоблять Бога  чему�либо
есть неверие. Кто бы из людей ни попытался представить себе образ
Всевышнего , представленное ими будет далеко от истины.

Осознание того, что мы не сможем познать Аллаха  целиком и
полностью, и является познанием Его. Вести дискуссии о сущности
Всевышнего  является многобожием (ширк). Бог  обязал людей к
очищению своих убеждений от придания Всевышнему  не присущих
Ему качеств.
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Киямуху бинафси (самодостаточность)

Всевышний Аллах  – самостоятельный, независимый. Это озна�
чает, что все нуждается в Нем, тогда как Он не нуждается ни в ком и
ни в чем.

Вахданиййя (единственность Бога )

Смысл этого атрибута заключается в том, что Бог  един, у Него нет
соучастника. Знания об этом вероубеждении в доступном и достаточ�
ном для нас виде можно почерпнуть из книги «Бустан Аваристан».
Тот, кто говорит противоположное данному вероубеждению, являет�
ся заблудшим и вводящим в заблуждение других. Ни в коем случае не
слушайте подобных людей.

Перечисленные атрибуты называются «сальби» потому, что они
очищают представления об Аллахе  от несвойственных Ему качеств,
очищают от придания Ему недостатков и бессилия. 

Например, противоположным атрибуту «безначальность» (кидам)
является качество, означающее начало чего�либо, а обратным атрибу�
ту «вечность» (бака’) является качество, под которым понимается ис�
чезновение, конец или смерть. Таким образом, эти пять атрибутов от�
рицают все качества, не присущие Всевышнему Аллаху .

Кого называют словами «ахль ус-сунна уа-ль-джама’а»?

Словами «ахль ус�сунна уа�ль�джама’а» («люди сунны и согласия
общины») называют людей, придерживающихся пути истины, на ко�
торый указал Пророк . Здесь под словом «джама’а» мы имеем в виду
людей, последовавших за решениями, с которыми согласились все
сподвижники Пророка  эпохи правления четырех праведных хали�
фов: Абу Бакра, ‘Умара, ‘Усмана и ‘Али.

Следовательно, термин «ахль ус�сунна уа�ль�джама’а» включает
в себя тех, кто, согласно сунне Пророка , придерживается пути,
которым следовали все сподвижники во времена четырех правед�
ных халифов. 
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Соблюдение предписаний шариата связано как с внешним поведе�
нием человека, так и с его внутренним вероубеждением. К внешнему
поведению относится: молитва, пост, хадж, а также различение дозво�
ленного (халяль) и запретного (харам). Исполнять и быть убежденным
в обязательности этого исполнения является обязательным. К приме�
ру, знать о том, что употреблять спиртное, жить на доходы от процен�
тов и т. п. – запрещено, а вести честную торговлю – разрешено. 

Предписания шариата, связанные с вероубеждением, затрагивают
убежденность сердца в истинных атрибутах (сыфатах) Аллаха  и Его
Пророка . Вероубеждение людей сунны иначе называется вероубеж�
дением Абу аль�Хасана аль�Аш’ари. В свое время умма разделилась по
своим вероубеждениям, чего не было ни при Пророке , ни при его
сподвижниках, ни при их последователях. О том, что подобное разде�
ление будет иметь место, сообщается в следующем хадисе Пророка :
«Во времена пророка Мусы  сыны Израилевы разделились на 71
группу. Одна из них пойдет в Рай, а остальные 70 в Ад. Во времена про�
рока ‘Исы  было 72 группы, из которых одна также пойдет в Рай, ос�
тальные в Ад. В моей умме будет 73 группы, из которых одна войдет в
Рай, остальные попадут в Ад». Когда Пророка  спросили, кто же будет
в этой группе, он ответил: «Это те, кто пойдет тем путем, по которому
шли я и мои сподвижники», то есть те, кто последует сунне Пророка 
и единогласному мнению (иджма’) его сподвижников. Те, кто входят
именно в эту группу, и относятся к людям сунны и согласия общины. 

Вероубеждение, возникшее в остальных 72 группах, является но�
вовведением. Одна группа людей, к примеру, уподобляет Бога  чело�
веку, наделяя Его телом, органами и т. д., другая утверждает, что Ал�
лах  находится на ‘Арше. Некоторые говорят, что тот, кто совершил
большие грехи, впадает в неверие. Одна группа утверждает, что Ко�
ран якобы должен быть ниспослан сподвижнику ‘Али, но ангел Джа�
браил ошибся и таким образом Коран попал к Пророку Мухаммаду .
Убежденность людей этих и других течений приводит к неверию. О
том, какой должна быть убежденность у людей сунны, мы говорили
ранее. Есть хадисы, в которых критикуются люди, привносящие не�
дозволенные нововведения, и в которых сообщается, что такие люди
появятся. Например:
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Пророк  сказал: «Всевышний  избрал меня над народами и дал
мне избранных сподвижников, сделал их моими помощниками и зятья�
ми. В будущем в моей умме появятся люди, которые будут клеветать
на моих сподвижников, порочить их и не последуют за ними. Смотри�
те не ешьте и не пейте в обществе подобных людей, не заключайте с
ними браков, не молитесь с ними и не совершайте заупокойной молит�
вы по ним в случае их смерти».

Пророк  также говорил, что сердце того, кто только ради Всевыш�
него Аллаха , не преследуя никакой иной цели, сердито посмотрит в
лицо человека, привносящего недозволенные нововведения, Созда�
тель  наполнит верой (иманом). Того, кто ради Аллаха  обличит перед
людьми такого человека, Всевышний  защитит от опасностей и труд�
ностей Судного дня. Того, кто недоволен поведением таких людей и
принижает их, Всевышний  возвеличит в Раю в сто раз. Если же кто�
либо встречает таких людей благожелательно и с приветливым лицом,
дабы сделать им приятное, то такой человек является унизившим сло�
во Аллаха  Всевышнего , ниспосланное Пророку Мухаммаду .

СОКРОВИЩНИЦА БЛАГОДАТНЫХ ЗНАНИЙ

23



Пророк  сказал: «Всевышний  не принимает благих деяний чело�
века, вносящего недозволенные нововведения, до тех пор, пока тот не
оставит их и не вернется на истинный путь».

Фузайл передал, что он слышал, как Суфьян сказал: «Если в случае
смерти человека, привносившего недозволенные нововведения, кто�
нибудь пойдет хоронить его, то до тех пор, пока он не вернется до�
мой, он будет находиться под гневом Всевышнего ». Пророк  гово�
рил: «Тот, кто ввел в религию новшество, которого в религии не было,
и тот, кто последовал ему, – находятся под проклятием Всевышнего ,
Его Ангелов и Его творений». Также он сказал: «Аллах  не примет по�
клонения ни в обязательном, ни в желательном от того, кто ввел нов�
шество».

Сподвижник Пророка  Абу Бакр говорил:

«Наша религия с самого начала основывается на передаче от одно�
го к другому, а не на человеческом умозаключении».
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Однажды на вопрос одного из тех, кто говорил, что Аллах  нахо�
дится на ‘Арше, имам Малик1 ответил так: «Истива' известно, т.е. то,
что Аллах  существует, известно, а вот каким образом и где, это нам
неизвестно. Быть убежденным в том, что Аллах  есть,–необходимо,
укреплять в этом свою веру также необходимо, но задавать по этому
поводу вопросы и вести споры является нововведением. Прогоните
этого человека от меня подальше». Так ответил имам Малик. 

Среди мусульманских ученых есть такие, которых называют «аль�
халяфун». Это ученые Ислама, жившие пятьсот лет спустя после со�
вершения Пророком Мухаммадом  переселения (хиджра) из Мекки в
Медину. Слово «истива’» по отношению к Аллаху  они объясняют че�
рез атрибуты, присущие Аллаху . Всевышний  властен и всемогущ
над всем сотворенным и подчиняет Себе все вместе с ‘Аршем согласно
Своей воле. В Священном Коране есть следующий аят: «Я сотворил

небеса руками». Его смысл заключается в том, что Аллах  создал не�
беса Своим могуществом и силой (см. тафсир «Аль�Джаляляйн», Ко�
ран, 51:47). Другой буквальный перевод аята Корана гласит: «Рука Ал�

лаха над их руками». Данный аят означает, что Аллах  ведает о за�
ключенном между Ним и людьми Договоре (см. тафсир «Аль�Джаля�
ляйн», Коран, 48:10). Или же толкование слова «айдин» (букв. «руки»)
надо предоставить только Всевышнему , но связывать его толкование
с человеческими руками нельзя. В чем же кроется истинный смысл, зна�
ет только Аллах . Один из хадисов Пророка  гласит: «Когда ночь бли�
зится к концу, Аллах  спускается на ближнее небо». Смысл этого хадиса
состоит в том, что снисходит милость Аллаха или по воле Аллаха  спус�
каются ангелы милости, но не Сам Аллах . Теперь, братья мусульмане,
подумайте сами, какой из этих двух примеров имеет отношение к атрибу�
там Аллаха .

Представьте себе, что некий писатель пишет о том, как один прави�
тель взял в свои руки весь мир. Разве будет прав читатель, если поду�
мает, что у правителя такие огромные руки? Разве писатель преследо�
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вал цель донести до читательской аудитории такое неверное понима�
ние? Подумайте и над этим примером, дорогие братья. Ибо, если ска�
зать тому читателю, что человеку не свойственно иметь такие огром�
ные руки, он может оспорить это, заявив, что этому есть аргумент –
слово из книги. Что же поделать, если у него не хватает знаний и ума
даже для осмысления такого примитивного факта. На такого человека
похожи и те, кто толкует Священный Коран на свой манер.

Ибн ‘Аббас сказал: «Толкование Корана делится на четыре части».
К первой части относятся знания, без которых человеку невозможно
обойтись и которые нельзя переиначить. Например, это знания о том,
что Аллах  один. 

Вторая часть – это толкование, которое связано со знанием араб�
ского языка: достаточно знать арабский язык, чтобы передать смысл.
Например, такие слова из Корана: «Когда Аллах спросил у пророка

Мусы: «Что в твоей правой руке, Муса?», тот ответил: «Посох, на ко�

торый я опираюсь и которым сбиваю с ветвей листья для овец» (Ко�
ран, 20:17�18).

Третья часть – это та, которую не может толковать никто, кроме бо�
гословов и людей, обладающих совершенными, всесторонними и глу�
бокими знаниями в религии (ар�расихун). Для того чтобы называться
словом «ар�расихун», ученый должен обладать четырьмя качествами:

– во�первых, он должен быть истинно богобоязненным в выполне�
нии обязанностей перед Всевышним ; 

– во�вторых, он должен чувствовать себя приниженным в собст�
венных глазах;

– в�третьих, он должен быть полностью отрешенным от мирского;
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– в�четвертых, он должен уметь противостоять своей низменной
душе (нафсу) и владеть достаточным уровнем знаний, чтобы уметь
черпать знания из Корана и хадисов.

Я не знаю человека более глупого, нежели тот, кто самочинно отно�
сит себя к таким людям. Богословы, утвердившиеся в глубоких знани�
ях (ар�расихун), говорят: «Основа неверия заключается в толковании
Корана по внешнему умозаключению или буквальному переводу». 

К четвертой части относится толкование аятов, истинный смысл
которых известен только Аллаху .

Кто может сказать что�либо сверх сказанного Ибн ‘Аббасом? Оче�
видно, что он сказал достаточно. Как можем мы утверждать, что в Ко�
ране есть места, которые не понимал Пророк , когда он был ниспос�
лан ему для разъяснения людям? Ведь и в самом Коране сказано:

«Я ниспослал тебе, о Мухаммад, Коран, чтобы ты разъяснил лю�

дям те нормы шариата, которые они не понимают, – повеления, пре�

достережения, разрешенное и запретное». И сами хадисы Пророка 
являются разъяснением (шарх) Корана. 

Поэтому один из ученых (‘алимов) сказал, что если между понима�
нием Корана и хадисов возникнет противоречие, то отдавать предпо�
чтение следует хадисам, поскольку Коран является кратким по форме
изложением, где собрано все, и поэтому постичь его невозможно.
Приведенный выше аят служит доказательством того, что хадисы яв�
ляются толкованием Корана.
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Один из шейхов сказал: «Всевышний  известил Пророка  о вре�
мени наступления Судного дня».

Сподвижник Пророка  Хузайфа сказал: «Пророк  мне открыл
все, что произойдет до Судного дня». Пророку  не было разрешено
открывать людям одну из трех наук, которым его научил Всевышний 
в Ночь Вознесения (Лайлат аль�исра’ уа�ль�мирадж). И, наверное, в
этой науке было все. И каким же образом в Коране могут быть аяты,
знание которых Всевышний  не передал Своему  Пророку ? 

Ша’абиюн – один из крупнейших ученых, достигших познания
Аллаха , – образно говорил, что знания существуют в размере трех
пядей. Первое – это когда тот, кто приобрел знания на одну пядь, воз�
носится на самую вершину горы, начинает гордиться полученными
им знаниями. Второе – это когда человек, обретший знания, видит
свой нафс приниженным, чувствует и считает себя человеком не зна�
ющим ничего. И третье – это знания, которые человеку не постичь
никогда. 

Братья по вере, посмотрите, насколько основательна речь совер�
шенных ученых, обладающих знаниями Аллаха ! Подобно тому, как
дерево тяжелеет от роста числа плодов и склоняется к земле, так и че�
ловек, знания которого увеличиваются, все больше понимает себя.

МАДЖМУ'АТ  УЛЬ-ФАВА'ИД

28



Какие виды нововведений различают?

О том, что скрывается под словом «нововведения», мы говорили
ранее. По своему характеру нововведения подразделяются на жела�
тельные (сунна), запретные (харам), разрешенные (халяль) и нежела�
тельные (караха). Например, писать книги по религиозным наукам и
издавать их является желательным нововведением. Почему? Потому
что если бы не было таких книг, то каким бы образом люди постигали
религиозные науки? Если какой�то человек выпустит книгу на основе
шариата, то он получит за нее вознаграждение. Равное за это вознаг�
раждение получат и те, кто прочтут ее и будут пользоваться ею. Чело�
век же, издавший эту книгу, получит вознаграждение не только за то,
что он выпустил ее, а еще и за то, что она приносит пользу людям до
тех пор, пока они будут пользоваться ею.

Курение также относится к категории тех вещей, которых ранее не
было. Курение – это нововведение, которое, по мнению одних уче�
ных, является запретным (харам), а по мнению других – нежелатель�
ным (макрух). Тот, кто придумал табак, потенциально участвует во
всех связанных с ним процессах – в том смысле, что он получает за
это равный грех и плюс к этому грех за то, что он ввел это вредное нов�
шество среди людей.

Говоря вкратце, все нововведения, служащие благу Ислама, его
процветанию, распространению и совершенству веры мусульман, яв�
ляются желательными или разрешенными, а те, кто ввел и пользовал�
ся ими, получат должное вознаграждение. Нововведения, не соответ�
ствующие Исламу, конечно же, являются запретными. Все, что мы ви�
дим сегодня и чем пользуемся в повседневной жизни, является ново�
введением. В конечном счете, получим мы вознаграждение или, на�
оборот, впадем грех, зависит от того, насколько наши деяния будут со�
ответствовать или противоречить шариату.
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Можно ли в течение первых трех дней после смерти 
человека есть в доме усопшего?

Есть или готовить еду в течение трех дней в том месте, где умер че�
ловек, является нежелательным нововведением. Нежелательное ново�
введение, в свою очередь, подразделяется на нежелательное, близкое
к запретному, и нежелательное, близкое к разрешенному. Готовить
еду на поминках является нежелательным нововведением, близким к
дозволенному. В этом нет греха. Когда, например, пришло известие о
том, что Джа’фар, брат ‘Али и сподвижник Пророка , погиб смертью
шахида во время сражения с неверными в местности Мутат, то Про�
рок  сказал: «Приготовьте еду для семьи Джа’фара, ибо на них обру�
шилась тяжелая весть и им не под силу приготовление еды». Основы�
ваясь на этом хадисе, будет желательным, если родственники или со�
седи усопшего приготовят еду и принесут ее, выразив семье покойно�
го свое сочувствие и утешив ее. Сегодня в Дагестане Пророку  в этом
вопросе следуют андийцы. Остальные же делают наоборот. Однако
из�за того, что это нововведение не причиняет вреда покойному, ему
не уделяется особого внимания. Пророк  сказал:

«Для умершего нет ночи тяжелее, чем первая ночь в могиле, поэто�
му проявляйте к нему жалость, раздавая милостыню». 

Если нечего раздать, то совершите молитву в два рака’ата1. В обоих
рака’атах после суры «Аль�Фатиха» прочтите аят «Аль�Курси»2, 102�ю
суру Корана «Ат�Такясур» и 11 раз 112�ю суру «Аль�Ихлас». Завершив
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молитву, попросите Аллаха Всевышнего  дать вознаграждение за со�
вершенную вами молитву покойному. Эту молитву называют молит�
вой, избавляющей от одиночества в могиле (салят уль�унс). Намере�
ние для молитвы совершается следующим образом: «Я намереваюсь
выполнить два рака’ата намаза�сунны салят уль�унс ради Всевышнего
Аллаха . Аллаху акбар!».

Теперь мы видим, что нежелательность приготовления пищи в до�
ме покойного вызвана тем, что в это время близким умершего не до
мыслей о еде. Желательным (сунна) является вести с ними успокаива�
ющие их беседы, напомнить им о том, что могло бы их утешить и уве�
личить в них терпение (сабр). Также желательно напомнить им, что
сунной является помочь покойному по мере возможности. Есть много
других более нежелательных вещей, чем рассматривающийся здесь
вопрос о еде, поддерживать которые в качестве обычаев является за�
претным. Это связано с теми моментами, когда женщины царапают
или раздирают себе лица или бьют себя в грудь. Особенно запрещает�
ся громко рыдать и кричать с целью вызвать слезы у других. Таких
плакальщиц, по возможности, следует выпроваживать из дома и не да�
вать им еды. Запрещается причитать, придавая не присущие усопше�
му человеку качества. Муки умершего увеличиваются, если он заве�
щал, чтобы по нему плакали. 

Есть богословы, которые считают, что увеличатся муки даже и того
человека, в завещании которого ничего не сказано о том, чтобы по не�
му не плакали. Поэтому, когда составляется завещание, лучше напи�
сать так: «После моей смерти не плачьте и не причитайте громко, ца�
рапая лица и выдирая волосы. Не делайте и не произносите ничего,
из�за чего можно впасть в неверие». При этом тихо плакать и проли�
вать слезы по человеку, смерть которого так близко воспринята серд�
цем, не является запретным. Самое же лучшее – проявить терпение.
Желательно вспомнить о присущих покойному хороших качествах,
но не вымышленных. Каждому, кто достиг совершеннолетия, необхо�
димо составить завещание, будь то женщина или мужчина. Тот, кто
умрет без завещания, не сможет говорить до Судного дня. В завеща�
нии не обязательно указывать большое количество имущества. Само
завещание может быть, к примеру, таким: «Мое завещание – кольцо,
часы и шапка. То, чем я владел, после моей смерти направьте в хоро�
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шую сторону». Если же у человека совсем ничего нет, то составлять
завещание необязательно. Для завещания человек должен иметь лич�
ное, добытое дозволенным (халяль) путем чистое имущество.

Разрешается ли женщинам посещение кладбищ?

Посещать кладбище мужчинам не запрещено, напротив, им жела�
тельно делать это. Наилучшим и наиболее вознаграждаемым време�
нем для посещения кладбищ (аз�зияра) является время после совер�
шения предвечерней молитвы аль�’аср в четверг, вечер в пятницу,
весь пятничный день и утро субботнего дня. Некоторые ученые счита�
ют, что вечер с воскресенья на понедельник также является хорошим
временем для посещения могил усопших.

Что касается женщин, то им разрешается посещать кладбище са�
мостоятельно, если оно находится в пределах населенного пункта. Ес�
ли же оно находится за его пределами, тогда посещение его разреша�
ется лишь в присутствии дозволенного шариатом мужчины и при ус�
ловии, что это посещение совершается к могилам пророков, богосло�
вов, святых (авлия), а также близких родственников. Посещение жен�
щинами могил тех, кто не входит в этот перечень, является нежела�
тельным (караха) даже в пределах данного населенного пункта. Поми�
мо того, для женщин, намеревающихся посетить могилы, существуют
определенные условия, а именно: необходимо иметь разрешение му�
жа или опекуна, быть одетой только в дозволенную шариатом одежду,
не вести на кладбище разговоров о мирском, не рыдать и не смеши�
ваться с мужчинами. При несоблюдении перечисленных условий по�
сещать кладбища женщинам запрещается. Согласно хадису Пророка ,
тех из женщин, которые нарушают вышеуказанные условия и все�та�
ки посещают кладбища, постигает проклятие. Выражаясь кратко,
смысл посещения кладбищ и могил заключается в том, чтобы обра�
титься ко Всевышнему  с мольбой об усопших, почитать, по возмож�
ности, Коран и вспомнить о грядущей смерти.

Если женщинам дозволяется посещать кладбища, только соблюдая
эти условия, то как же быть с теми из них, кто в одиночку разъезжают по
всему миру с целью торговли?! Да поможет Всевышний женщинам до�
вольствоваться тем, чем их обеспечивают мужчины, и оставаться дома!
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Любому, кто посетит в пятницу могилы родителей и прочтет для
них суру «Я�син», прощается столько грехов, сколько букв и слов в
этой суре. Если кто�то при жизни досаждал родителям, а после их
смерти раскаялся и просил Всевышнего  простить им грехи, то он бу�
дет подобен тому, кто радовал родителей при жизни.

Если кто�либо прочтет аят «Аль�Курси» и попросит Аллаха  дать
вознаграждение всем, кто похоронен на кладбище, то в каждую из мо�
гил входит сорок сияний (нур) и могилы расширяются. Также, если
кто�то прочтет суру «Я�син» и передаст вознаграждение за нее усопшим,
то всем им будут облегчены муки, а прочитавшему ее запишется столь�
ко вознаграждений, сколько похоронено людей на этом кладбище.
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Если отдать вознаграждение за чтение Корана умершему,
дойдет ли оно до него? Можно ли увеличить число тех, 
кому передается вознаграждение за чтение Корана? 
Можно ли отдавать вознаграждение умершему и можно
ли брать плату за чтение Корана? 

За всякое благое деяние, будь то молитва, пост, паломничество, ми�
лостыня, прочитанный Коран и т. д., человек имеет право отдать воз�
награждение кому угодно. Данное вознаграждение дойдет до умерше�
го, и, как утверждают люди сунны, покойный получает от этого поль�
зу. Тот же, кто заявляет, что от чтения Корана покойный не получает
вознаграждения, не прав, и слушать его нельзя. О том, что покойный
получает то, что отдают ему живые, подтверждают многие люди, по�
знавшие Аллаха  (‘арифун)1. Это люди, обладающие даром истинного
видения (кашф). Таких примеров много, приведу несколько из них.
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Многим знакомо имя Раби’и аль�’Адавийи1. Так звали женщину,
известную своей святостью и истинным служением Аллаху . После
ее смерти один хороший человек увидел ее во сне. Он очень много
просил для нее у Аллаха . Во сне она сказала ему: «Твой дар мне при�
носят на подносе из света, накрытом шелковым платком».

Один великий богослов по имени Ибн ‘Абдуссалям при жизни го�
ворил, что покойному не передается вознаграждение за чтение Ко�
рана живыми. После смерти тот, кто видел его во сне, спросил: «Ну,
что теперь скажешь, передается вознаграждение умершему или
нет?». Он признался: «Клянусь Аллахом , я ошибался, оказалось,
что передается».

Для тех, кто утверждает, что покойные не получают пользы, нет
иного довода, кроме следующего аята. Толкование этого аята отмене�
но другим аятом (насих):
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Смысл первого аята заключается в том, что человек не обретет в
вечной жизни ничего иного, кроме того, что он уготовил в жизни мир�
ской. Таким образом, тот, кто творил благое, найдет благое. Тот, кто со�
вершал плохое, найдет плохое. Нет вознаграждения за добро, совер�
шенное другими, как нет и наказания за зло, допущенное другими.
Каждый получит вознаграждение или наказание, в соответствии со
своими деяниями. Если эти слова применить к нашей земной жизни, то
можно сказать: «Чего не посеешь весной, того не пожнешь осенью». 

Разве из этого вытекает смысл, что невозможно получить то, что
дает вам другой человек? Конечно, истина в том, что я не могу собрать
более того, что я посеял. Но неправда, что я не могу получить то, что
мне даст кто�либо другой. Те, кто пытается утверждать, что покойный
не получает вознаграждения за чтение Корана, могли бы сказать, что
и живые не могут получить отправленные друг другу посылки, если бы
не могли убедиться в этом сами.

Ибн ‘Аббас сказал: «Второй аят, в котором говорится, что дети мо�
гут попасть в Рай благодаря благим поступкам родителей, отменяет
предыдущий аят». Однако необходимо знать, что не те дети, которые
далеки от Ислама или умерли отступниками, попадут в Рай благодаря
родителям. Это необходимо знать. Смысл второго аята заключается в
том, что они войдут в Рай вместе в том случае, если родители и дети
происходят из одной среды, и им можно будет заступиться друг за
друга, если на то будет воля Аллаха . Смысл заступничества заключа�
ется в оказании помощи. Тем же, кто относится к людям, имеющим
право заступничества, Аллах  обязательно даст возможность засту�
питься друг за друга, если на то будет Его воля. Мы также надеемся на
это. Для людей понимающих скажу, что в Священном Коране и хади�
сах Пророка  очень много аргументов, подтверждающих этот факт.

Одна женщина спросила Пророка : «Может ли совершить палом�
ничество (хадж) мой маленький сын, зачтется ли он ему?». Пророк 
ответил: «Да, может, и ты получишь за это вознаграждение, хотя
хадж его как обязательный столп Ислама ему не засчитывается».
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Другой человек тоже задал Пророку  вопрос: «Моя мать умерла. Ес�
ли я раздам за нее милостыню, дойдет ли она до нее и будет ли ей
польза от этого?». «Твоя мать получит вознаграждение за это, и ей
от этого будет польза», – ответил Пророк .

Если попросить Аллаха  дать всей умме вознаграждение за совер�
шенную молитву, поданную милостыню, чтение Корана, то его полу�
чат все без ущемления. Всевышний  уравняет всех, никто не получит
меньше другого из�за того, что оно передано многим. Так же, как и
мертвым, вознаграждение можно передать и живым.

Мирские блага уменьшаются, когда делишь их с другими, но ми�
лость Аллаха  не уменьшается. Если мы возьмем пакет с десятью аро�
матно пахнущими яблоками и раздадим их десятерым, то каждому до�
станется по яблоку. Если мы запах тех же яблок дадим вкусить милли�
ону человек, то от них не убудет нисколько, а в полученном от этого
эффекте будут равны все, и никто не будет обделен.

Не брать плату за чтение Корана – это очень искреннее качество,
а согласно мнению имама Абу Ханифы1, брать плату является запрет�
ным. Вместе с тем это все�таки допустимо. Допустимость данного оп�
ределяется индивидуально. Например:
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Краткий смысл приведенного выше пояснения состоит в том, что и
для живого, и для мертвого можно нанять человека для чтения Корана
за плату. Вознаграждение при этом получит и тот, кто читал, и тот, для
кого он читал, особенно если читающий нуждается в этой плате и ес�
ли он не имеет возможности содержать свою семью иначе или наме�
ревается расходовать полученную плату на благие деяния. Однако ес�
ли в намерении присутствует цель наживы, тогда брать плату за чте�
ние Корана запрещено. Смысл священного хадиса, в котором гово�
рится, что один человек не может молиться и поститься за другого, за�
ключается в том, что если кто�то помолится за другого, то это не воз�
местит пропущенной тем обязательной молитвы. Но это не означает,
что вознаграждение от совершенной молитвы, поста, большого или
малого паломничества и милостыни нельзя передать другому челове�
ку и что он не получит переданное ему. В общем, согласно мнению лю�
дей сунны, вознаграждение за благое деяние, начиная от любого
обычного благого поступка и завершая молитвой или постом, можно
передавать другому, будь то умерший или живой, и они получат возна�
граждение за это.
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Смысл приведенного здесь текста на арабском языке состоит в сле�
дующем. Имам Ахмад1 и имам ан�Навави2 разрешают читать Коран на
могиле. Также известный имам�кади Хусейн говорит, что над могилой
усопшего можно читать Коран за плату. Есть вещи, которые на рас�
свете Ислама были непозволительны, но позже ученые последующих
поколений (мута’аххирун), в зависимости от условий и веления вре�
мени, некоторые из них объявили дозволенными. В их число входят,
например: разрешение богословам посещать начальников и чиновни�
ков, ходить в другие села в поисках средств пропитания, брать плату
за обучение религиозным наукам и Корану, за работу имамом3, муэд�
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зином1, приветствовать по�мусульмански тех, кто собирается в мес�
тах, где занимаются недозволенным (ма’сия). 

И тому есть причина. Например, если нет мусульманского бюдже�
та или казны (байт уль�маль), то из чего платить тогда зарплату муэд�
зинам, имамам и учителям? А не оплачивать труд по Исламу является
запретным. Если не приветствовать тех, кто занимается недозволен�
ным, то между людьми могут возникнуть неприязнь и раздоры. В об�
щем, снимаются такие запреты, подобные вышеперечисленным, ко�
торые могут повлечь ухудшение положения в Исламе. Особенно в на�
ши дни очень много таких упущений, которые приходится исправ�
лять. Например, молодой человек собирается жениться и идет к има�
му для совершения бракосочетания (никях). Зачастую молодые не
только не понимают смысла шахады, но даже не могут правильно про�
изнести ее вслух. Что же делать имаму в подобном случае? Отправить
жениха, не прочитав никях? А разрешит ли это проблему? Самым це�
лесообразным в данном случае будет совершить никях во избежание
худшего результата.

Ранее мы говорили о том, что нельзя совершать заупокойную мо�
литву по человеку, который ввел недозволенное новшество, что нель�
зя участвовать в его похоронах и навещать его в случае болезни. В
борьбе против неверия и греха самой низшей степенью проявления
веры является несогласие сердца человека с происходящим. Сверх
этого сегодня мы ничего сделать не можем. Если кто�либо по собст�
венному желанию оставил совершение молитвы, то этого человека,
согласно шариату, необходимо приговорить к смерти. Сейчас настали
такие времена, что даже сами родители не могут наказать своих детей
за невыполнение ими обязательных молитв. Если кто�то начинает по�
рицать или ругать их, то они готовы убежать прочь, куда глаза глядят.
В конечном счете все может усложниться по сравнению с тем, что бы�
ло. Да поможет Аллах  детям слушаться своих родителей!

МАДЖМУ'АТ  УЛЬ-ФАВА'ИД

40

1 Муэдзин – человек, призывающий на молитву посредством азана.



Может ли мусульманин, имеющий долги по обязательным
молитвам, совершать желательные?

Для тех, у кого есть долги по обязательным молитвам, желательные
молитвы (сунна) подразделяются на те, которые разрешено и которые
запрещено совершать.

Имеющим долги разрешается выполнять желательные молитвы,
которые связаны с наступлением определенного времени, в связи с
особой причиной, а также вместе с обязательными молитвами, то есть
ратибаты (молитвы�сунна), которые совершаются до или после обя�
зательных молитв. Молитвы, связанные с определенной причиной, –
это, например, молитвы в связи с затмением солнца или луны или же
молитвы с мольбой о ниспослании дождя. Молитвы, связанные со вре�
менем, – это такие молитвы, как аз�зуха1, ат�тасбих2, ат�тахадж�
жуд3 и ав�вабин4. Все эти молитвы не запрещается совершать тем, кто
имеет долги по обязательным молитвам. Особенно хорошо выполнять
ратибаты, связанные с обязательными молитвами, поскольку они очи�
щают от допущенных при их совершении погрешностей. Ценность их
подчеркивается следующими словами:

СОКРОВИЩНИЦА БЛАГОДАТНЫХ ЗНАНИЙ

41

1 Аз-зуха – намаз от 2 до 8 рака'атов, совершаемый через полтора часа после восхода солнца до обеда.
2 Ат-тасбих – намаз из 4 рака'атов, который желательно совершить хотя бы раз в жизни. 
3 Ат-тахаджжуд – намаз от 2 рака'атов и выше, совершаемый в ночное время после сна до наступления времени

утреннего намаза.
4 Ав-вабин – намаз от 2 до 6 рака'атов, совершаемый между вечерним и ночным намазами.



Остальные желательные молитвы, помимо перечисленных, назы�
ваются сунной�мутлак1. Подобно тому, как человек может в течение
дня молиться, он также может целый день читать Коран и совершать
зикр. Это является служением Аллаху : человек совершает молитвы,
не связанные с какой�то определенной причиной и временем. Но эти
молитвы (называемые мутлак) не может совершать тот, у кого есть
долги по обязательным молитвам. Вместо них он возмещает пропу�
щенные обязательные молитвы. По мазхабу имама аш�Шафи’и2 для
возмещения пропущенных молитв не требуется конкретного порядка.
Возмещать можно сколько угодно молитв и в любое время. Можно
также возмещать по одной после каждой обязательной молитвы. Ка�
кой бы порядок вы ни выбрали, постарайтесь возместить каждую про�
пущенную молитву, ни в коем случае не оставляйте их невозмещен�
ными! Да поможет вам Аллах ! Если есть долг хотя бы по одной обя�
зательной молитве, пропущенной без уважительной причины, обос�
нованной шариатом, то Всевышний  наказывает человека по спра�
ведливости (‘адль) пребыванием в Аду в течение семидесяти лет!

Человек, присвоивший хотя бы одну шестую часть дирхема от чу�
жого имущества, в Судный день будет лишен вознаграждения за семь�
сот принятых Аллахом  молитв в качестве компенсации присвоенно�
го. Смотрите же, берегитесь от присвоения чужого имущества! 

Тем же, у кого есть долги по обязательным молитвам, вместо того,
чтобы запрещать желательные, было бы лучше сказать: «Не ищите
дозволенных благ более, чем они нужны на пропитание семье. Вместо
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этого посвящайте свое время возмещению пропущенных молитв».
Человеку, который тратит порой целые сутки в поисках мирских благ,
не придавая значения их дозволенности, вряд ли будет польза от того,
если его отлучить от желательной молитвы, которая занимает�то все�
го две�три минуты.

Существует ли такая молитва (салят), совершив которую,
можно искупить молитвы, пропущенные за сорок лет?

Молитву, которую необходимо было исполнить в должное время, не
может заменить ничто, кроме ее возмещения. Но существует следующее:

Смысл вышесказанного состоит в том, что кто бы ни совершил по�
сле вечерней обязательной молитвы два рака’ата дополнительной,
прочтя при этом каждый раз после суры «Аль�Фатиха» один раз аят
«Аль�Курси» и трижды суру «Аль�Ихлас»1, тому Аллах  возмещает мо�
литвы сорока лет, то есть прощает их. Однако это не означает, что сю�
да относятся молитвы, пропущенные в течение сорока лет. В данном
случае имеются в виду молитвы, совершенные в должное время, но
недобросовестно, с ошибками и с сердцем, отвлеченным от Всевыш�
него Аллаха . Таким образом, эта молитва очищает от погрешностей
и неточностей, допущенных при выполнении обязательных молитв в
течение сорока лет. При этом надо знать, что если совершить эту до�
полнительную молитву, как и те, совершенные в течение сорока лет,
то и эти два рака’ата будут подобны им. Например, это можно срав�
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нить с огородом, который в течение двух лет дает прибыль, равную
той, что он приносит в течение сорока лет. Не секрет: для того, чтобы
прибыль сорока лет получить за два года, необходимы определенные
знания, полученные от специалистов в данной области. Да поможет
нам Всевышний  совершать поклонение Ему  со знанием, ибо изго�
товленная со знанием вилка для хинкала лучше, нежели большая по�
судина, сделанная без должных знаний и умения! 

Является ли курение по шариату запретным (харам)
или дозволенным (халяль)?

Для тех, кто понимает, существует много веских аргументов, чтобы
убедиться в том, что курение является запретным, ибо оно причиняет вред
религии, наносит ущерб семейному бюджету и оказывает пагубное воз�
действие на здоровье человека. И это ни для кого не является секретом
или новым открытием. Всевышний Аллах в Священном Коране говорит:

В этих и во многих других аятах Священного Корана Всевышний 
учит нас, подобно тому, как родители учат своих детей: для нас запрет�
ным является все, что приносит вред здоровью, семье или обществу,
что нечисто по своей природе и не приносит пользы. А то, что прино�
сит человеку пользу, является разрешенным. Так повелевает Созда�
тель : «Не обрекайте себя на погибель, не убивайте себя!». Разве не
подтверждают указанные выше вещи, что курение является медлен�
ной смертью и самоубийством? Человеку невозможно прожить без
еды и питья, а что с ним случится, если он откажется от табака? Разве
Аллах  создал человека для того, чтобы он развлекался и утешал себя
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этим? Достаточно и того, какой вред табак причиняет религии, отвле�
кая человека от Создателя . Курящему человеку тяжело совершать
поклонение Всевышнему . Курение уводит его от общения с благо�
нравными людьми, и они постепенно становятся для него чуждыми.
Такому человеку будет более близка та среда, где свободно курят,
пьют и ведут пустые разговоры. Он будет заводить знакомства и дру�
жить только с подобными ему людьми. Табак приносит огромный вред
здоровью: с его употреблением уменьшается физическая сила, ухуд�
шается зрение, учащается сердцебиение, появляется кашель. Куре�
ние провоцирует возникновение раковых болезней. Курение также
укорачивает жизнь и отрицательно сказывается на материальном до�
статке человека, приводя его к бедности. Недаром и медики призыва�
ют не курить. Среди пророков, имамов, авлия, шейхов и ученых нет
ни одного, кто бы курил или разрешал курить. Эти люди следовали и
следуют всему хорошему, и нет ничего, что бы они упустили из пред�
писаний Ислама. Какими же могут быть аргументы в пользу дозволен�
ности табака? Если просто сказать, что курение нежелательно (мак�
рух), то оно определенно нежелательно и близко к недозволенному
(карахату тахрим). А если трижды совершить нежелательное, то есть
повторить одно и то же действие три раза, то оно становится малым
грехом. Если совершить малый грех трижды, тогда он превращается в
большой. Теперь посчитайте, сколько выкуривается сигарет в день и
сколько в итоге этого получается больших грехов. А сколько месяцев
в году и сколько дней в месяце?! Сколько же сигарет выкуривается в
течение этого времени?! Пусть Аллах  даст курящим сил бросить эту
пагубную привычку! Табак вырос там, где иблис справил малую нуж�
ду. Нет в Исламе более скверного нововведения, нежели курение. Го�
ворят, что впервые курение появилось среди неверных в 999 году. 

В прежние времена, когда люди наблюдали какие�нибудь недо�
стойные поступки со стороны богословов (‘алимов или усердных в по�
клонении Аллаху  людей), они старались уйти от них, ибо обладали
умом, знаниями и пониманием Ислама. Сейчас же все происходит
иначе. Теперь люди говорят: «Если бы было нельзя, они бы тоже не де�
лали» – и с радостью повторяют увиденное.

Богословы говорят, что все, что приносит вред телу человека, будь
то еда или питье, является для него запретным (харам).
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Нужно ли совершать обеденную молитву дополнительно
после общей пятничной молитвы (салят уль-джум’а)?

Это спорный вопрос и задается он часто и многими, вызывая при
этом большое число разногласий и разных ответов. Я же отношусь к
числу тех, кто считает, что после пятничной молитвы следует совер�
шать и обеденную. Если спросят, почему, отвечу так: потому, что у ме�
ня нет достаточных знаний, чтобы переступить через людей, передав�
ших мне свои знания, ибо наши предки и те, кто учил их, являлись ис�
тинными шафиитами. Чем следовать за теми, кто говорит сегодня, что
для пятничной молитвы достаточно трех человек, чтобы после не со�
вершать обеденной, я вижу больше оснований следовать за теми, ко�
торых я назвал выше. 

Все хорошее и полезное заключается в следовании нашим пред�
кам, а все плохое и вредное появляется в результате следования за
людьми, привносящими недозволенные нововведения. В книге «Фа�
тавиль�Чохи»1 рассматривается много споров по этому вопросу, но в
итоге выносится следующее решение:

Тот, кто не уверен, что он совершил пятничную молитву с сорока
мусульманами, умеющими правильно и без ошибок читать суру «Аль�
Фатиха» и ат�тахият, должен дополнительно совершить обеденную
молитву. При этом он будет подобен тому, кто не совершал пятничной
молитвы, ибо для этого не были соблюдены соответствующие усло�
вия. В книге «Шарх уль�махфуз» сказано так:
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Основной смысл приведенного выше заключается в следующем:
следуя первоначальному (кадым) решению имама аш�Шафи’и, со�
гласно которому для совершения пятничной молитвы достаточно
трех человек, и мнению богословов, считающих, что наличие сорока
человек, читающих без ошибок суру «Аль�Фатиха» и ат�тахият, не
является обязательным условием, мы совершаем пятничный намаз.
Также, руководствуясь последним (джадид) решением имама аш�Ша�
фи’и и других богословов, подтверждающих, что для совершения
пятничной молитвы необходимо наличие сорока человек, живущих в
данной местности и умеющих читать суру «Аль�Фатиха» и ат�тахи�
ят по правилам тажвида и махража, мы совершаем после общей пят�
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ничной еще и обеденную молитву. И эту молитву мы не совершаем
как шестую обязательную, а выполняем ее лишь для уверенности и
исключения всяких сомнений.

Своим последним решением имам аш�Шафи’и указал, что если нет
сорока человек, отвечающих предписанным условиям, тогда необхо�
димо совершить дополнительно обеденную молитву. Мухаммад Тахир
из Караха, ‘Абдулла из селения Чох и другие дагестанские богословы
передали нам свои знания. Кто же более знающие богословы – они
или мы? Если для нас недостаточно того, что избрали они, к чему тог�
да говорить о них, тогда мы должны считать их неучами. В книгах
«Фатх уль�’аллям»1 и «Танвир уль�кулюб»2 очень подробно рассказыва�
ется о том, как на этот вопрос ответил один из известных мусульман�
ских ученых Рамали. Можно взглянуть и в эти книги. Говоря кратко,
если мы называем себя шафиитами, то разве не должны мы следовать
слову имама аш�Шафи’и? Вместо того, чтобы уделять столько внима�
ния данному вопросу, было бы лучше и легче научить каждого, кто
обязан совершать пятничную молитву, правильно читать суру «Аль�
Фатиха», тем более что это является обязательным. Если научить со�
рок совершеннолетних мусульман чтению суры «Аль�Фатиха» и ат�
тахията по правилам чтения Корана, тогда не будет и речи о совер�
шении дополнительной молитвы. Разве нам не должно быть стыдно,
если в каждом селении нет таких сорока человек?!

В нашем селении Чиркей жил ученый Тахир�хаджи. В течение
тридцати лет он был сельским имамом. Он преподал уроки «Махал�
ли»3 четыремстам ученикам. Но и тогда он говорил: «До сих пор я не
достиг уровня полного понимания «Махалли». В то время наше село
Чиркей было одним из самых больших в Дагестане, и в наших мечетях
после пятничной молитвы совершалась и обеденная. Один ученый из
селения Буртунай по имени Хайбулла был выслан в Чиркей за то, что
от его рук умер человек. Он научил детей читать Коран по правилам
(махрадж), после чего образовалась хорошо подготовленная мусуль�
манская община (джама’а). Прочитав однажды пятничную проповедь,
Тахир�хаджи сказал: «Теперь у нас достаточно людей и большая, силь�
ная община. Отныне после пятничной молитвы мы можем не совер�
шать обеденную». После этого обеденную молитву больше не совер�
шали. Так рассказывали Хаджи, сын Якуба, и Хаджи, сын Патала. Да
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наделит Аллах  их такими благами в вечной жизни, чтобы они забы�
ли блага этого мира!

Если даже для Тахира�хаджи, преподавшего уроки по фикху из
«Махалли» четыремстам ученикам, оставались непонятными некото�
рые места этой книги, то я не знаю, какими умными должны быть се�
годня люди?!

Тот, кто говорит, что он знающий, является невежественным чело�
веком. Это не раз повторял сподвижник Пророка  Ибн ‘Аббас. Да
одарит Всевышний  разумом всю умму Мухаммада , чтобы следо�
вать за знающими людьми!

Можно ли женщинам посещать пятничную молитву?

Из приведенного выше следует, что женщины могут совершать
пятничную молитву вместо обеденной. Если салят уль�джум’а совер�
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шают люди, соблюдающие соответствующие условия, то дополни�
тельную молитву совершать не нужно. Женщинам же совершать пят�
ничную молитву предпочтительнее.

Пророк  сказал: «Не запрещайте женщинам ходить в мечеть».
Женщина по имени Атикат посещала мечеть, однако, когда она по�
считала для себя более удобным молиться не в мечети, она молилась
дома. Причина того, что женщинам не вменяется в обязанность пят�
ничная молитва в мечети, заключается в том, чтобы они не собира�
лись там, где собираются мужчины. Для женщин очень похвально на�
ходиться дома. И все же, если в мечети есть отдельный для них вход и
специальное место, отделенное от мужчин, и если они одеты в пред�
писанную шариатом одежду, то, учитывая вознаграждение, которое
они получат за коллективную молитву, и необходимость получения
знаний из проповедей и назиданий, как же им запретить посещение
мечети? Но надо подумать и о том, что если они останутся дома, то их
никто не обвинит в этом.

Многие спрашивают, можно ли совершать коллективную молитву
дома, не посещая мечеть? Если кто�то совершит молитву дома вместе
с детьми, женой, гостями или друзьями, то в результате они получат
27�кратное вознаграждение, однако вознаграждение за молитву, со�
вершенную в мечети, более высоко. Если есть уважительная причина,
не позволяющая пойти в мечеть – например, болезнь, или же хозяин
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вынужден остаться дома по причине приема и прислуживания гостям,
или мечеть находится так далеко от дома, что до нее трудно дойти, –
тогда коллективная молитва совершается дома. Но тот, у кого есть ма�
лейшая возможность пойти в мечеть, должен использовать ее, чтобы
совершать молитву в ней. Если все будут оставаться дома, ссылаясь на
наличие джама’ата, что же тогда получится? Старайтесь посещать ме�
четь при малейшей возможности, ибо мечеть – это Дом Аллаха ! Ес�
ли муж совершает молитву, являясь при этом имамом для жены, то
они получат вознаграждение, равное тому, которое дается за коллек�
тивную молитву. Также намаз, совершенный с несовершеннолетними
детьми, засчитывается как коллективный. Но то, что, оставаясь дома,
каждый молится сам по себе, – это большое невежество. Это время,
когда шайтан показывает свою силу.

Здесь же следует упомянуть и вопрос относительно совершения
обязательного столпа Ислама – паломничества (хаджа) женщинами.
Если женщина намеревается совершить паломничество в первый
раз, то ей для этого открыта не очень широкая дорога. Ей разрешает�
ся сделать это без сопровождения махрама (дозволенного шариатом
лица), но исключительно лишь при наличии и соблюдении опреде�
ленных условий. 

После совершения ею хаджа в первый раз, отправляться в палом�
ничество повторно без махрама – без отца, сына, брата или дяди –
является запретным. Аллах  доволен Своим творением, ниспосылает
ему вознаграждение, возвышает в степени и очищает от грехов, когда
человек следует предписаниям шариата, а не тогда, когда подчиняется
прихотям своего нафса.

Если женщины следуют шариату, то после исполнения обязатель�
ного хаджа они должны оставаться дома. Но в сопровождении махра�
ма совершать хадж можно хоть каждый год. Также я считаю непра�
вильным, когда женщины отправляются в хадж за мать или отца.

И здесь вновь возникает вопрос о женщинах, которые разъезжают
по чужим странам в целях торговли. Для подобных поездок разреше�
ния в шариате нет, поэтому дать его им не может никто. Может быть,
они получают разрешение от своих мужей, которым совершенно без�
различно, откуда и каким образом приходит достаток в их дом? Разве
не вызывает недоумение тот факт, что мужчины, оставаясь дома, от�
правляют своих женщин на неделю или месяц для ведения торговых
дел? Почему же они не едут сами, оставив своих женщин дома, или
почему не ездят хотя бы вместе?

Да смилостивится Всевышний Аллах !
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Можно ли фотографироваться и иметь фотографии в доме?

Известны хадисы Пророка , в которых говорится, что в дом, в ко�
тором присутствуют изображения, не войдут ангелы и что в Судный
день самые страшные муки испытает тот, кто создавал их. Их не стоит
приводить здесь, ибо нет человека, который бы их отрицал. Лучше
рассказать немного о тех, кто дал толкования этим хадисам. 

Имам ан�Навави говорит, что в хадисе, в котором идет речь о том,
что в Судный день страшным мукам подвергнутся те, кто создает из�
ваяния, имеются в виду люди, создающие идолов ради поклонения им
или с целью уподобления себя Творцу  в Его творении. Но если ни од�
на из упомянутых целей не преследуется, тогда этот человек не явля�
ется впавшим в неверие – он совершает большой грех. По отноше�
нию к нему выражение «подвергнутся самым страшным мукам» луч�
ше отнести к словам, носящим оттенок угрозы. Смысл их заключает�
ся примерно в следующем: предположим, что родители наказывают
своим детям вести себя послушно и не совершать ничего порицаемо�
го и плохого, в противном случае они накажут их ужасным способом.
Но, угрожая им, разве они в действительности совершат что�то страш�
ное по отношению к ним? То, что сотворившим будет повелено все�
лить дух в свои изваяния, следует воспринимать как угрозу, приблизи�
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тельно подобно тому, когда родители разрешают детям делать то�то и
то�то, заранее зная, что это им совершенно не по силам.
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Смысл приведенного выше из разных книг один. Обобщая, скажу,
что во времена пророка Сулеймана  изображения живших до него
пророков, сотворенные из камня, меди или дерева, выставлялись вну�
три храма. Смысл подобного заключался в том, чтобы, глядя на них,
люди вспоминали о тех пророках, чтобы у них появилось желание слу�
жить Всевышнему  так, как служили они. Также после смерти како�
го�то хорошего человека они возводили над его могилой храм и поме�
щали внутри него изображения. То, что сегодня мы называем идолами
(телесные изваяния), тогда не было запретным, ибо в те времена наме�
рения у людей были чисты. Поскольку в дальнейшем намерения изме�
нились и люди стали поклоняться сотворенным идолам, изображения
стали запретными. А теперь задумайтесь!

Учтите, что в разговоре, который мы ведем здесь, не имеются в ви�
ду фотографии, которые делаются при помощи фотоаппарата. Речь
идет об идолах – памятниках и скульптурах, а фотографии, отснятые
фотоаппаратом, не имеют к этому никакого отношения.

До прихода Ислама в Мекку Ка’аба была заполнена идолами. У
каждого рода был свой идол�божество. Когда наш Пророк  начал
призывать мекканцев�курайшитов к Единобожию, то они восстали
против него, возражая и не понимая, каким образом один Бог  может
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быть достаточен для всего человечества. Имамы, толкующие эти хади�
сы, говорят, что они относятся к тем, кто творит идолов с телом, наме�
реваясь поклоняться им, подобно Богу . Давайте посмотрим, что гово�
рят современные богословы, придерживающиеся пути этих имамов.

Из приведенного выше более чем ясно следует, что изображения
на бумаге, в том числе и фотографии, не являются запретными и что в
приведенных хадисах имеются в виду именно идолы – изображения,
имеющие форму тела. Ученые четырех богословско�правовых школ
(мазхабов) пришли к единому мнению: изображать то, что не имеет
души – например, солнце, луну, деревья, лес, дома, мечети и т. п., –
можно. Также все эти богословы пришли к единому мнению в том, что
запретно ваять то, что имеет дух, например, человека или животное,
при наличии следующих трех условий: 

– если оно имеет формы тела, то есть изготовлено из чего�либо.
Если же оно нарисовано на полотне или на бумаге, то это разрешено;

– если изваяние является цельным. Если же оно сделано так, что
жизнь человека или животного невозможна, – например, если от
изображения человека или животного отнять голову, проколоть его
насквозь или сделать что�либо подобное – то это изображение пере�
станет быть запретным. Это относится к скульптуре;
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– если это изображение дает тень. Но если изображение, при�
крепленное на стену, не дает тени, тогда оно не является запретным.

При том, что все эти три условия характерны для детских кукол, ко�
торыми играют девочки, они все�таки разрешены. Почему? Потому
что эти куклы изготавливаются с целью, чтобы девочки с детства учи�
лись нянчить и воспитывать детей.

Теперь, братья по вере, вы можете поразмыслить о том, какие изо�
бражения разрешены, а какие запретны, и почему их запретили. На�
пример, почему изображения и изваяния, разрешенные во времена
пророка Сулеймана , оказались запретными для нашей уммы? Так�
же: почему то, что является запретным для уммы, дозволено для ма�
леньких девочек, и почему это разрешено иметь в доме? К чему вести
споры вокруг снимков, снятых фотоаппаратом, на которых изображе�
ны тела: разве они дают тень и разве у них есть объем? Вспомните,
разве не сказано в книгах о том, что у пророка Адама  был сундучок,
в котором хранились изображения всех пророков, которые передава�
лись по наследству?

Я не буду приводить здесь то, что сказано в этих книгах. Тот, кому
это необходимо, может заглянуть в них сам. Но об этой истории упо�
мянуть необходимо. Во времена правления халифа Абу Бакра жил ви�
зантийский царь Ираклий (Харкал), которого призывали принять Ис�
лам. Вот отрывок из истории о том, как сподвижник Хишам ибн Ас
возглавлял делегацию направившихся к нему мусульман. Тогда�то они
и обнаружили у него изображения всех пророков. Вот как об этом
рассказывается:
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А теперь вкратце смысл приведенного выше. Под предводительст�
вом сподвижника Пророка Хишама к византийскому царю направи�
лась делегация мусульман. Царь принял их, усадил и велел принести
сундук, в котором было много маленьких секций. Затем он открыл его,
вынул оттуда завернутое в черный шелк изображение, показал его и
спросил: «Знаете ли вы этого человека?». Они ответили, что не знают.
Тогда царь сказал: «Это ваш праотец Адам », – и, завернув его опять
в тот же шелк, положил на место. Затем он во второй раз открыл сун�
дук, вынул завернутое в черный шелк изображение и спросил: «А зна�
ете ли вы его?». Сподвижники вновь ответили отрицательно. «Это
ваш отец Ибрахим », – ответил царь. В третий раз он опять вынул
изображение и спросил: «Известно ли вам, кто изображен здесь?». На
ответ: «Нет», – он сказал: «Это ваш отец Муса , сын Имрана». Та�
ким образом он доставал все изображения, пока не дошел до Пророка
Мухаммада  и не спросил: «Знаете ли вы этого человека?». Как толь�
ко сподвижники увидели изображение, они громко заплакали. Царь
спросил: «Отчего же вы плачете?». «Это наш Пророк », – ответили
они и добавили: «На этом изображении он словно среди нас». Затем
они спросили у правителя римлян, откуда у него эти изображения. И
он рассказал, как пророк Адам  попросил Всевышнего  показать
ему изображения всех посланников из его потомков. Тогда Всевыш�
ний  ниспослал ему изображения всех посланников, которые были
завернуты в зеленый шелк. Каждую пятницу пророк Адам  показы�
вал их своим детям. Он хранил их в сундуке. Перед смертью Адам 
передал сундук своему сыну Шису, а тот, в свою очередь, передал его
своему сыну Анушу. Таким образом, переходя из рук в руки, сундук
дошел до Зулькарнайна. Затем он был передан нашим предкам и, та�
ким образом, дошел до нас.

Рассказ об этом сундуке и изображениях подробно приводится в
названных ранее книгах. Желающие могут прочесть. Сегодня же сто�
ит только заикнуться об изображении Пророка , как тут же отрица�
ющие изображения люди начинают сходить с ума. Добавлю к сказан�
ному еще немного. Я видел, и у меня также есть фотографии таких бо�
гословов и суфиев, как Мухаммад Бухари (шейх Бахауддин), имам аль�
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Газали, Мухиддин ‘Араби, Джаляладдин Руми, ‘Абдуль�Кадыр Гилани,
Салахуддин аль�Айюби, Халид Шах, Махмуд�афанди, Джамаладдин
Кумухи, Фатахуддин шазили, Ахмад Талали, ‘Абд ур�Рахман Сугури,
Шарафуддин Кикуни, ‘Абдулла�хаджи из Гимры вместе с мюридами,
Шу’айб Багини, Наджмуддин из Гоцо, Узун�хаджи вместе с большим
количеством людей и другие. Да возвеличит Аллах  их степень и уро�
вень, и да получим мы их благодать! Это фотографии, которые я ис�
кал, нашел и очень люблю. Снимки же Маркса, Энгельса, Ленина и им
подобным вызывают у меня отвращение, даже если я случайно увижу
их. Эти снимки я никогда не брал в руки, их никогда не было в моем
доме, и они мне были ни к чему. Не было у меня времени, чтобы так
много говорить о фотографиях, да и не нужен был этот разговор. 

Писать об этом меня вынудили невежды, твердые как камень, кото�
рые курят и нет�нет, поднимают стакан, особо не заботясь о намазе и
посте, да и споры некоторых «алимов» вокруг фотографии Сайфуллы�
кади, которая висит у меня дома. 

В итоге они соглашаются с тем, что фотографии дозволены, но по�
том вновь они пытаются упрямиться, возражая, что их нельзя вешать
на стены. Фотографии тех суфиев, познавших Аллаха  (‘арифун), и
авлия, которых я люблю, я и на стенку повешу, а если захочу – убе�
ру, и это дозволено. Если нельзя, тогда почему портреты саудовских
королей и принцев, мертвых или живых, вешают на стены? Но при
этом в Саудовской Аравии не увидишь ни одного памятника. Разве
хотя бы это не говорит о различии между скульптурой и фотографи�
ей? Лицо любимого человека всегда хочется видеть. А тот, кто гово�
рит обратное, говорит неправду. Почему же пророк Адам  захотел
увидеть изображения всех пророков еще до появления их на свет? И
почему после того, как он попросил об этом, Всевышний  не сказал
ему, что это запретно?

В нашем селе у одного человека была книга «Фикх ус�сунна», напи�
санная его рукой. Между страниц этой книги я лично видел фотогра�
фии лидеров ваххабитов Мухаммада Абдо и Рашида Риды. Почему же
эти фотографии стали дозволенными для ваххабитов, ведь нет людей,
более придирающихся к фотографиям, нежели они?

Астагфиру Ллах! Да простит нас всех Аллах !
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Совершение приветственной молитвы при входе в мечеть
является обязательным или желательным? Бывают ли
мечети, в которых нельзя совершать эту молитву?

Совершение в мечети молитвы тахият уль�масджид является нео�
бязательным, но желательным каждый раз при входе в нее. Порядок
ее совершения таков. Войдя в мечеть, не садясь, нужно совершить мо�
литву. Если сесть преднамеренно, не помолившись, то время ее совер�
шения уйдет, и человек будет считаться не проявившим уважения к
мечети. Намерение для молитвы тахият уль�масджид совершается
следующим образом: «Я намереваюсь совершить два рака’ата нама�
за�сунны тахият уль�масджид ради Всевышнего Аллаха . Аллаху ак�
бар!». Если в мечети совершить любой из желательных намазов, будь
то аз�зуха, ишрак или ав�вабин, то в этом случае он тоже считается сле�
дованием сунне в мечети и заменяет намаз тахият уль�масджид. В од�
ном намерении можно упомянуть такие желательные молитвы, как
тахият уль�масджид, молитву после омовения, аз�зуха и затем совер�
шить два рака’ата молитвы. При этом совершивший получит вознаг�
раждение за все названные им молитвы. 

Вкратце цель этого разговора заключается в том, чтобы человек,
вошедший в мечеть, не садился, пока не совершит молитву. Мечеть яв�
ляется Домом Аллаха . Для того чтобы в мечети можно было совер�
шать намаз тахият уль�масджид, она должна быть свободной от чей�
либо собственности – переданной хозяином для этой цели (вакуф)
или выкупленной у него. Надо сказать, что в мечетях, которые сегодня
мы строим на общественных землях (харим), молитва тахият уль�мас�
джид не будет считаться таковой. Но это не означает, что человек, во�
шедший в мечеть, должен сесть, не совершив никакого намаза. Про�
сто он не совершает намерения для намаза тахият уль�масджид, а вы�
полняет любую другую желательную молитву, например, аз�зуха, иш�
рак или ав�вабин – или же возмещает любую из обязательных мо�
литв. При наступлении времени обязательной молитвы необходимо
совершить ее. Какую бы молитву он ни исполнил вместе с обязатель�
ной, она заменит молитву тахият уль�масджид. Помните это!

У нашей старой большой мечети, что оказалась затопленной вмес�
те с нашим селом Чиркей, был один угол, в котором богословы запре�
тили совершение молитвы тахият уль�масджид. Об этом рассказывал
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Патал�хаджи. Причина заключалась в том, что этот угол при строи�
тельстве мечети оказался на территории общественной земли, поэто�
му, согласно мазхабу имама аш�Шафи’и, совершать намаз тахият уль�
масджид в этом углу было нельзя. Как говорится об этом в других маз�
хабах, можно прочесть в соответствующих книгах. Аллах  Всезна�
ющ, да поможет Он!

Разрешается ли человеку, не соблюдающему обязательную
молитву, заключать мусульманский брак (никях), и можно ли
после его смерти совершать по нему заупокойную молитву?

Молитва является обязательным столпом религии. У того, кто не
совершает ее, нет религии. Возвеличенные шариатом такие благие де�
яния, как подаяние милостыни, оказание помощи, правдивость, избе�
жание сплетен, трезвый образ жизни и т. д., могут совершаться как ве�
рующими, так и неверующими людьми. Но Ислам от неверия отделя�
ет молитва. Человек, не совершающий молитву, по разуму своему по�
добен животному. Почему? Потому что, как и человек, животное спо�
собно раздобыть средства существования, если это достаточно для их
различения. Посудите сами: скотина, выпущенная на волю, знает, где
искать траву, утолить жажду, где прилечь на мягкое местечко, а если
похолодает, то и где укрыться. Вот вам и существование. Религия –
вот что отличает человека от животного!

Теперь к вопросу о том, можно ли человеку, не совершающему мо�
литву, заключать никях. Ключом Ислама является искреннее произ�
несение обеих частей шахады, соблюдение же всех других предписа�
ний религии является совершенством веры. Чтобы обвинить какого�
то человека или его родителей в неверии, необходимо, чтобы они уст�
но отреклись от Ислама или совершения молитвы. При этом также
должны быть справедливые (‘адиль) свидетели, в противном случае
мы не можем называть таких людей неверными. Согласно шариату, от
человека, оставившего молитву преднамеренно, требуют совершить
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покаяние (ат�тауба) и возместить ее. Если человек откажется от рас�
каяния, то его приговаривают к смертной казни, не хоронят на мусуль�
манском кладбище и не совершают по нему заупокойной молитвы
(джаназа). Если же человек пропускает молитву намеренно, не отри�
цая при этом необходимости ее совершения, то этого человека также
приговаривают к смертной казни, но хоронят на мусульманском клад�
бище, выполняя все обряды похорон согласно предписаниям шариата. 

Если бы время было подчинено законам шариата и людьми управ�
ляли бы шариатские правители, все бы так и происходило. Но разве
сегодня есть возможность следовать этим законам? То, что мы делаем
сегодня, является поиском лазейки для никяха, подобно таяммуму1

для омовения при отсутствии воды. Таким образом, незнающий чело�
век не должен браться за заключение никяха. Тот же, кто знает, дол�
жен объяснить жениху о необходимости совершения покаяния. И
вместе с его свидетелями убедить в необходимости возмещения всех
пропущенных молитв, поста, уплаты оставшихся за ним обязательно�
го закята и милостыни по случаю завершения поста в месяц рамадан.
А если имеется незаконным путем присвоенное имущество, то обяза�
ны вернуть его хозяину. Совершив покаяние, с этого момента им сле�
дует не пренебрегать ничем из вышеперечисленного. То же самое не�
обходимо проделать и невесте. С этой целью к ней следует направить
человека, заключающего никях, или же знающую женщину. Чтобы на�
учить молодоженов произнести шахаду, прежде всего, необходимо
объяснить им ее смысл и цель. После того, как подобным образом бу�
дет заключен никях, жених становится ответственным за данное ими
слово. Вот таким образом имам выходит из подобной ситуации. Я не
знаю, какой им дать совет, который был бы наиболее приемлемым в
данной ситуации. Но если отправить их прочь, не заключив никях, то
что тогда выйдет? Все это вызывает недоумение. В наши дни, когда
столько свободы, 18�20�летние юноши, не стесняясь, приходят с прось�
бой заключить никях, не имея при этом элементарных знаний относи�
тельно произношения слов свидетельства Единобожия. И что сказать
тем родителям, которые не смогли научить своих детей даже этому?

Вопрос о совершении заупокойной молитвы подобен рассмотрен�
ному выше. Для подтверждения правомочности несовершения молит�
вы по усопшему необходимы твердое знание и уверенность в том, что
человек умер в неверии, тем более что порой мы даже можем не знать,
как умер, к примеру, совершавший молитвы и соблюдавший посты че�
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ловек. В данном вопросе мы не имеем права делать свои умозаключения
и выносить собственные решения. Однако существуют условия, кото�
рые могут указать на то, умер ли человек, будучи верующим или нет. 

Смысл приведенного выше таков. Двое из хавариджей1, обнажив
свои мечи, пришли к имаму Абу Ханифе с требованием: «Ты должен
ответить нам на два вопроса, если ответишь, останешься в живых,
если нет, мы тебя убьем». Имам согласился. Они рассказали о том,
что во дворе находятся два трупа. Один из них – труп человека, умер�
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шего в состоянии алкогольного опьянения, а второй принадлежит
женщине, скончавшейся при родах ребенка, зачатого в прелюбодея�
нии. Оба эти человека ушли из жизни, не успев покаяться. Кто же они
– мусульмане или неверные, и какое будет для них решение? Имам
спросил их, являются ли умершие иудеями? Те ответили, что нет. За�
тем он спросил, были ли они из числа христиан? Они снова ответили
отрицательно. На вопрос, были ли они огнепоклонниками, опять про�
звучал отрицательный ответ. Когда имам спросил: «Кем же тогда
они были?», – те двое ответили: «Мусульманами». Тогда Абу Ханифа
сказал: «Вот вы и сами ответили на свой вопрос». «Как это?» – удиви�
лись они. «Сейчас вы оба свидетельствовали, что умершие являлись
мусульманами. Кто же теперь может установить, что они невер�
ные?». Обратите внимание, до какой степени проницательным был
имам, заставивший их самих засвидетельствовать, что умершие были
мусульманами. Затем они оба спросили: «Если так, тогда скажи нам,
куда попадут эти двое, в Рай или Ад?». «Туда, куда будет угодно Все�
вышнему . Помиловать или наказать – на все Его воля!». Имам аль�
Газали1, которого называют «худжжат уль�Ислам»2 (доказательство
Ислама) сказал: «Какие бы большие грехи вы ни усмотрели за мусуль�
манином, не обвиняйте его в неверии, ибо вы не знаете, есть ли в нем
какая�то черта характера, которая похвальна перед Всевышним ».
Также познавшие Аллаха  (‘арифун) и имамы остерегаются обвинять
кого�либо из людей в неверии необоснованно. Да наградит нас Все�
вышний  разумом, дабы следовать их путем!

Смысл хадиса, приведенного выше, в котором Пророк  говорит о том, что
его умма разделится на 73 ветви, и 72 из них попадут в Ад, не означает, что все
они неверные (кяфирун). Смысл этого хадиса можно сравнить с примером су�
да над 73 группами людей, из которых одну отпустят на свободу, а 72 придет�
ся отсидеть в тюрьме. Так же, как после исполнения приговора каждая груп�
па выйдет на свободу, так и каждый, в зависимости от своего греха, будет на�
ходиться какое�то время в Аду, а потом выйдет из него. Навечно в Аду никто
из уммы мусульман не останется. Подобно тем из осужденных, кто был при�
говорен к смерти на суде, и уже не сможет вернуться к жизни, нет спасения и
тем, кто испустил последний вздох в неверии. Эти люди останутся в Аду на�
всегда, и не будет им пользы от милостыни, розданной за них. Таких людей на�
зывают умершими в неверии. Нет для человека большей радости, нежели уме�
реть в вере. Да сохранит Аллах  веру для всей уммы в смертный час! Никто
не знает, каким будет его последний вздох. И никто не может обвинить му�
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сульманина в том, что он умер неверным, если для этого нет твердых доказа�
тельств. Оттого, что в ком�то победило невежество (джахль) или кто�то был
малограмотным в вопросах веры, нельзя запрещать совершение по нему за�
упокойной молитвы.

Можно ли после смерти отца расходовать в качестве
милостыни из имущества, наследованного детям?

Имущество, которое человек еще до смерти завещал направить на
благотворительные цели, не является имуществом сирот. Если размер
имущества, указанного в завещании для расходования на благие цели,
не превышает одну треть, то это завещание следует выполнять. В слу�
чае, если завещание превышает одну треть имущества, но наследники
являются совершеннолетними, то при их согласии его можно расхо�
довать на благие цели. Если же согласия наследников нет, то нельзя.
При том, что наследниками являются несовершеннолетние дети, то
поверх завещания нельзя расходовать ни одной копейки. Это уже
имущество сирот. Если у покойного были долги, то они не возмещают�
ся из средств завещания, а возмещаются из оставшегося после смер�
ти имущества (тарика).

Многие жены стараются в качестве милостыни раздать одежду
умершего мужа. Этого делать нельзя. Эту одежду они могут продать
или сохранить до достижения детьми совершеннолетия, чтобы от это�
го была польза детям. И другое имущество вдова также должна расхо�
довать только с пользой для детей. Если детям принесли ежегодно уп�
лачиваемый с имущества обязательный закят, закят по случаю завер�
шения поста в месяц рамадан или просто милостыню, то мать может
питаться от принесенного, но не имеет права расточать это. Мать де�
тей может раздавать милостыню из своего собственного имущества,
не имеющего отношения к имуществу детей или мужа. К примеру,
свою зарплату, пенсию, деньги, полученные за урожай с ее труда.

Бывают и такие случаи, когда матери хотят расходовать в качестве
милостыни из своей доли наследства. Этого тоже нельзя делать. Для то�
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го чтобы это стало разрешенным, необходимо учесть одно условие:
нужно разделить положенным образом наследство и показать каждому
его долю. Только в этом случае мать может делать со своей долей то, что
захочет, а до разделения имущества пользоваться ею не разрешается. 

К примеру, из разделенного на восемь частей яблока мать заберет
свою одну часть. В этой одной части тоже есть общая доля. Таким об�
разом, если мать по своей воле заберет одну восьмую часть имущест�
ва, то она не становится хозяйкой этой части до разделения, посколь�
ку она включает в себя и долю остальных. Имущество же, которое ей
не принадлежит, она не может расходовать в качестве милостыни.
Пенсионные же деньги можно использовать и для завещания, и для
любых благотворительных целей.

Можно ли пользоваться чужой землей без разрешения
ее хозяина?

Такой прямолинейный вопрос задают те, чьи земли, оставленные
предками, оказались в пользовании чужими людьми. Тому же, кто
пользуется чужими землями, не нравится даже и малейшее упомина�
ние о них. Если спросить меня, то скажу откровенно, что я не поддер�
живаю ни одного из них. Почему? Потому что хозяин земли, подни�
мая этот вопрос, рвется напролом, будучи уверенным, что шариат на
его стороне. Другой же молчит, зная, что он явно проиграет. Как же
поступить в данном случае? Так дело не пойдет, необходимо прийти к
компромиссу (маслаха). 

В первую очередь следует подумать о том, где сейчас наши предки
– хозяева земель, ставших сегодня причиной раздора? Где они те�
перь и что взяли с собой? Прежде всего необходимо подумать об
этом. Большинство из них умерло в тюрьмах после того, как у них
отобрали земли. В чем же была их вина? И что устроили коммунисты
в отнятых у них домах? Оставив честным образом (халяль) нажитое
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нашими предками имущество и жилье у государства, нас раскидали
по разным сторонам, подобно птенцам куропатки. Что же вынудило
нас терпеть все это и многое другое? Законы государства. Если вновь
вернется то время и воцарится прежний строй, известно, вне всяких
сомнений, что нам придется терпеть и это. Как же назвать нас, до та�
кой степени послушных законам государства и в то же время не ис�
пытывающих страха перед Аллахом  и Его наказанием? Как же оха�
рактеризовать нас, не покорных Ему, не знающих о Его милости и о
том, как заслужить Его довольство, и не внимательных к этому? Ка�
ков же уровень нашей веры?

Правители мира сего высоко одаривают тех, чьими заслугами они
довольны. Их подчиненные стараются изо всех сил заслужить награ�
ды. Тем же, кто ведет себя достойно, вызывая довольство Всевышне�
го , Он обещал блага Рая. Почему же мы, зная об истине, ведем спо�
ры вокруг этих земель? Подчас случается, что два брата или брат с
сестрой ведут споры до такой степени, что в итоге расстаются друг с
другом. Таких споров, согласно шариату, быть не должно. Они также
неуместны, если попытаться рассмотреть их с точки зрения законов
или обычаев. Да и человеческий разум не приемлет это! Для того что�
бы человек не выходил за рамки в своем образе жизни, необходим
или жесткий закон, или крепкая вера. При отсутствии этих двух мо�
ментов мы подобны стаду животных, выпущенному на пастбище без
присмотра. Лучшим, и даже обязательным качеством для человека
было бы следующее: прежде чем что�либо сказать или сделать кому�
то, представить сначала себя на его месте и подумать, как бы я почув�
ствовал себя, если бы мне высказали то, что я хотел сказать другому,
или если бы со мной поступили так, как я хотел поступить с ним? По�
нравится мне это или нет? После того, как окажется, что этому чело�
веку не любо подобное обращение, а он все�таки поступает так в от�
ношении другого, то разве он прав? 

Тот, кто ведет свой образ жизни согласно сказанному, не поступая
по отношению к другим так, как он не хотел бы по отношению к себе,
и не говоря никому того, чего бы не хотел услышать сам, тот никогда
не будет вынужден стоять ни перед светским, ни перед шариатским
судом. Мусульманин, не желающий своему брату по вере того же, че�
го желает себе сам, не может иметь совершенной веры. Если, нахо�
дясь на Западе, мусульманин услышит, что с его братом по вере на
Востоке случилось горе, и он не воспримет его боль как свою, то его
вера не может считаться совершенной. Так сказано в хадисе. А теперь
рассудите сами. После того, как рухнуло 70�летнее бремя коммунизма
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и Аллах  освободил нас от его оков, мы начинаем тяжбы из�за земли;
братья, сестры расстаются друг с другом. Это ли наша благодарность
Аллаху ? Здесь придется сказать, что нам был нужен даже не такой,
как прежде, а в десятки раз более суровый закон.

Когда первые мусульмане�мекканцы были вынуждены переселить�
ся в Медину, то ее жители делились с ними всем: хозяин, имевший две
комнаты, одну предоставлял брату по вере, а тот, у кого было две жены,
разводился с одной, чтобы его брат�мусульманин мог жениться на ней.
Посмотрите, до какой степени братья оказывали поддержку друг другу!

Не кроется ли какая�то мудрость в том, что сегодня Всевышний 
вернул назад отобранную землю, о возвращении которой и мечтать�то
не смели? Нет ли в этом испытания для людей? Всевышний  взял на
Себя распределение средств для существования всех Своих творений.
Уйдут из жизни те, кто вел споры, и те, кто хранил братские отноше�
ния, земля же останется здесь. Умирая, человек, кроме своих деяний,
не берет с собой ничего – ни земли, ни имущества. Деяния, если они
плохие, ведут человека в Ад, а обладающий разумом и наставленный
на путь истины человек не станет затевать споры из�за земли. Если
кто�то, споря с владельцем земли, скажет: «Мне это дано государст�
вом, и больше я ничего не хочу знать», то каким образом он поведет
себя в Судный день, когда придется со всей строгостью держать ответ
перед Аллахом ? Оттого, что он скажет, что землю ему дало государ�
ство, она не станет дозволенной для него без согласия хозяина, как на
то указывает шариат. Что же делать? Например, если какой�то чело�
век арендует общественные земли без согласия общины и использует
их, разве это будет правильным? А если эти земли распределить по�
ровну между членами общины, возместив при этом тому человеку за
его труд и расходы, сможет ли кто придраться к такому решению?
Нет. А если распределить землю по справедливости, используя жере�
бьевку, могут ли возникнуть дополнительные разговоры? Нет. Если
земля чьих�то предков оказалась в пользовании других, то разве нель�
зя просто обменяться землями? Если у человека есть намерение жить
согласно нормам и законам шариата, то разве можно требовать от хо�
зяина дополнительно какой�то платы или упрямиться с обменом, если
земля твоих предков оказалась хуже чужой земли? Нет, нельзя. Если
государство передало какому�то человеку землю, и он выстроил на
ней дом, зная настоящего хозяина, то правильным ли будет его упрям�
ство в полноправном владении землей? Нет, неправильно. И оставать�
ся ему в этом доме запретно. Но если владелец земли потребует снес�
ти дом и тотчас покинуть его землю, разве это требование не прозву�
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чит как насилие? Что же делать? Известно, что лучший вариант – это
когда владелец земли ради Всевышнего Аллаха  оставляет ее хозяину
дома. Если же он не сможет отдать землю, то он может потребовать за
нее плату. От оплаты стоимости земли владелец дома не должен отка�
зываться, следует заплатить. В общем, как бы они ни поступили, необ�
ходимо добиться разрешения на пользование землей от настоящего
хозяина. Как бы то ни было, необходимо, чтобы они оба пришли к ком�
промиссу, и в этом им должны помочь авторитетные лидеры общины.

А как же должен поступать тот, кто пользуется вакуфными земля�
ми, принадлежавшими мечети, или землями, доход с которых частич�
но передавался мечети? Если предки передали эту землю для мечети,
то ее следует вернуть мечети, ибо она не является дозволенной для
пользования. Если же имам и община села решат оставить данную
землю этому человеку за определенную плату или же для совместного
пользования, например, с пользой для мечети, то что в этом запретно�
го? Если же эта земля для мечети не является вакуфной, а той, с кото�
рой она ранее получала доход (нафака) – например, человек, исполь�
зующий определенный участок земли, должен был в течение года ча�
стично взять на себя обеспечение мечети светом, – то эту землю мож�
но использовать. При этом надо выполнять обязательство перед мече�
тью. Если на такой земле построен дом, то он будет дозволенным
опять�таки при условии, что для мечети отводится оговоренный ранее
с нее доход. Если же доход в пользу мечети не выплачивается, то поль�
зующийся ею человек впадает в грех.

В том случае, если кто�то построил дом на земле, принадлежавшей
мечети, то он должен будет найти равноценную землю в другом месте
и отдать ее мечети. Если же у него нет такой возможности, то необхо�
димо вычислить, какой доход эта земля приносит в среднем в год, и тот,
кто пользуется ею, должен ежегодно выплачивать эту сумму мечети.
Не думаю, что в подобном случае шариат требует, чтобы хозяин снес
свой дом. Лучшим выходом, думаю, будет вышеуказанное. Аллах  все�
знающ! Если же эта земля необходима общине села для строительства
мечети, тогда не могу сказать, что построившему на ней дом можно и
дальше оставаться в нем жить. То есть все, о чем здесь было сказано,
зависит от того, что происходит внутри общины того или иного села.

Теперь возникает вопрос, связанный с тем, что землями одних сел
стали пользоваться другие села, и если спросят, правильно ли пользо�
ваться без разрешения, то как же ответить, если не отрицательно. При
этом и за этим вопросом кроются различные ответы, связанные с те�
ми или иными причинами. То, что будет завтра, покажет завтрашний
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день. Сегодня же, наверное, лучше оставить все на своих местах. В
этом есть компромисс. Да поможет Всевышний  мусульманам найти
компромисс в разрешении этих вопросов!

Дорогие братья по вере, мусульмане, и в особенности ‘алимы! Не
подумайте, что я беру на себя ответственность делать какие�то заклю�
чения как большой ‘алим. Нет. Вопрос о землях – очень сложный во�
прос и трудный для вынесения решений согласно шариату, даже для
уровня ‘алимов. Все, о чем я сказал здесь, – это что, на мой взгляд, яв�
ляется наилучшим компромиссом в решении этих вопросов, других
приемлемых ответов или способов не знаю. Тот, кто останется в жи�
вых, будет свидетелем того, как явится имам Махди и придет Пророк
‘Иса , тогда в мире, воистину, воцарится чистый шариат. Думаю, что
даже они вряд ли вынесут другое решение о земельных вопросах, кро�
ме как ведущих к наиболее компромиссным отношениям между
людьми. По причине того, что увеличилось число людей, задающих
эти и последующие вопросы, мне и пришлось написать эту книгу.

Дорогие братья, если мною где�то допущена какая неточность, не
обессудьте, поправьте ее. Там же, где найдете истину, отбросив гор�
дыню, примите ее и последуйте за ней, ибо гордыня пришла от сатаны.
Каким бы большим ‘алим ни был, человеку всегда свойственно оши�
баться, забывать и допускать неточности.

Почему среди мусульман Дагестана нет единства, есть ли
способ объединить их?

В том, что среди мусульман Дагестана нет единства, и в том, что они
не могут прийти к согласию, есть много разных причин. Подобные раз�
ногласия среди людей существовали с момента создания человечества.
Против учения каждого пророка Всевышний  посылал врагов, кото�
рые отрицали миссию этого Пророка . Так же и в отношении имамов,
‘алимов, авлия и шейхов всегда хватало и хватает противников, отри�
цающих их миссию. Противоречия существуют не потому, что Аллах 
не может наставить на путь истины всех людей, а потому, что в такой
порядок мироздания Всевышним  вложен глубокий смысл.
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Всевышний Аллах  говорит: «Если бы Я захотел направить на путь

истины всех людей и джиннов, то Я направил бы их. Но неизменно

Мое решение заполнить Ад теми, кто не покорился Мне, и теми, у ко�

го не было веры в Меня – будь то джинны или люди» (Коран, 32:13). В
связи с этим может возникнуть вопрос: «Если бы Аллах  направил ме�
ня, я был бы на пути истины. Почему же Аллах  не направил меня?».
Это вопрос, который также задал Всевышнему  сатана. Иблис спро�
сил: «Если мне изначально было предопределено Тобою сбиться с пути
истины, то в чем же моя вина?». Всевышний  задал ему вопрос: «Ког�

да ты узнал о Моем изначальном решении, что впадешь в заблужде�

ние, – до или после?». Когда сатана ответил, что после, Всевышний 
сказал ему: «Поэтому Я отдалил тебя от милости Моей». То есть сата�
на не знал о своем будущем. Если бы он с самого начала знал о реше�
нии Всевышнего  и последовал ему с целью исполнения предопреде�
ления и таким образом попал бы в заблуждение, тогда он мог бы зада�
вать вопросы и спорить. Но его непокорность была совсем не по этой
причине – он восстал против воли Аллаха  из�за своей гордыни и за�
висти Адаму . Всевышний  же записал свое решение об этой непо�
корности сатаны еще до его создания, ибо Всевышний  заранее знал,
что сатана ослушается Его. 

Имам аш�Шафи’и однажды встретил сатану на своем пути. Сатана
спросил его: «Имам, разве то, что Всевышний  лишил меня Своей ми�
лости, несмотря на то, что Им было предопределено мне быть непо�
корным, не является насилием по отношению ко мне?». Имам ответил
ему так: «Если Всевышний  создал тебя для того, чтобы ты делал то,
что хочешь, то лишение тебя милости Его было бы насилием. Если же
Он создал тебя для того, чтобы сделать с тобой то, что хочет Он,
тогда это будет справедливостью, а не насилием». «Этим вопросом,
– сказал сатана, – мне удалось сбить с пути истины семьдесят ав�
лия, ты же мне сломал хребет». После этих слов он удалился прочь.

Теперь вернемся к тому человеку, который спрашивает, в чем состо�
ит его вина, если он совершил грех, коль изначально это было предопре�
делено ему Всевышним ? А вина его в том, что, отступив от воли Алла�
ха и Его установлений, он последовал за сатаной, своим нафсом и при�
хотями и совершил грех. Оставив знания о неизвестном нам, то есть о
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предопределении, Всевышнему , мы обязаны жить согласно шариату.
Тому нас учат Священный Коран и хадисы Пророка Мухаммада .

Вернемся к поставленному нами в начале вопросу. Самым большим
препятствием к единению мусульман Дагестана является невежество
и непонимание исламской религии. Это невежество приводит челове�
ка к совершению самых отрицательных деяний. Несмотря на то, что
многие кричат о необходимости единения, трудно найти тех, чьи серд�
ца по�настоящему болят за это. Разве не нужны условия для объедине�
ния? Мусульманам крайне необходимо объединиться вокруг истины,
утвердив сначала истинное истинным, а ложное ложным. Для того что�
бы отыскать истину и выбрать истинное, понадобятся твердые знания
и крепкая вера. Мы, наверное, не скоро достигнем такого уровня. 

Когда Хасана аль�Басри1, одного из известных шейхов и авлия Ал�
лаха , видевшего сподвижников Пророка , спросили, есть ли и те�
перь лицемеры (мунафикун), то он ответил: «Если бы у лицемеров рос�
ли хвосты, то ноге негде было бы ступить». Если даже в прежние вре�
мена было такое число лицемеров, то сколько же их сейчас?! Лицеме�
ром называют человека, у которого вера на языке, а сердце полно не�
верия. Присущим лицемеру качеством является противостояние ве�
рующему во всех его делах, по какой бы дороге он ни шел.

Все видят разногласия между мусульманами в Дагестане. Вроде бы
каждая группа мусульман, со своей стороны, не против объединения.
Только каждый желает быть победителем и объединить остальных
под своим руководством. Я говорю, и моя цель – объединить всех му�
сульман именно под руководством той группы, которая действительно
стоит на истинном пути. Кто бы ни оказался неправым, будь то я или
кто�то другой, пусть Всевышний , подавив неправду, поведет всех
мусульман путем истины! Полагаю, что я сделал все от меня завися�
щее для примирения и что Всевышний , когда я предстану перед Ним
для ответа, не задаст мне вопрос, почему я сеял раздор. Не знаю.

Не вижу необходимости приводить здесь итоги моих бесед при
встречах с молодежью, ибо не думаю, что они принесут пользу. Вмес�
те с тем, даже если не вести подробное повествование, мне бы хоте�
лось сказать об отдельных моментах, дабы знать, кто, для чего и ради
чего работает. Как бы то ни было, но в единении мусульман главную
роль играет согласованность в работе между Духовным управлением
мусульман Дагестана и государственными структурами. Многие кри�
тикуют духовное управление, обвиняют его работников в пассивнос�
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ти. Не скажу, что это неправильно, но вместе с тем нужно учесть и то,
что сегодня нет достаточных условий для продвижения в работе. Для
того, чтобы арба катилась вперед, необходимо, чтобы у нее были два
колеса. В нашем с вами случае одним колесом является Духовное уп�
равление, а другим колесом – органы государственного управления.
Несомненно, если оба колеса будут вращаться одновременно, то и ар�
ба покатится вперед. Не секрет, что в эпоху советской власти в отно�
шениях между верующими и компартией существовала вражда, по�
добно той, что бывает между волком и собакой. Теперь же таких отно�
шений среди дагестанцев быть не должно, будь они руководителями
или рядовыми людьми.

Советский Союз и компартия развалились, и сегодня мы сами
способны определить свое состояние. Если замутится источник, то
вода в роднике не будет чистой. Сегодня источниками для нас явля�
ются Духовное управление и органы управления государством. От
того, насколько быстро они отреагируют и примут меры, зависит
братство и единство всех дагестанцев. Да направит их Аллах  на со�
вершение благих деяний! Иначе, если они не будут работать в этом
направлении, существует опасность того, что мы наблюдаем сегодня
в других местах. Вскоре мы сможем увидеть это своими глазами и у
себя в Дагестане. До сегодняшнего дня ничто не касалось нас, и Все�
вышний  сохранил нам покой, за который мы все должны воздать
Ему хвалу. Пусть и отныне Аллах  хранит нас от раздоров и бед! Бы�
ло бы хорошо всем мусульманам постоянно обращаться ко Всевыш�
нему  с подобной мольбой!

Дорогие братья�мусульмане! Смотрите, не слушайте речи тех лю�
дей, которые говорят о необходимости свергнуть государственный
строй и призывают к военным действиям (газавату). Война ради мир�
ской власти и богатств не является истинным газаватом. Это – раз�
дор, а шариат запрещает учинять раздоры. Сейчас не время для газа�
вата. Когда такое время придет, оно само даст о себе знать.

Каждый должен подумать о том, к чему приводят раздоры, вспыхи�
вающие вокруг нас. Разве мы не получим то же самое? Чем терпеть
плоды раздоров, легче вытерпеть нынешнюю обстановку. Дорогие
братья, у нас вошло в привычку критиковать чиновников. Не думайте,
что я заступаюсь за них. Никогда в жизни мне не приходилось дру�
жить с кем�либо из чиновников. Но мы должны видеть и свои недо�
статки. Разве не тогда Аллах  посылает плохих правителей, когда пло�
хим становится сам народ? Если мусульмане будут жить согласно ша�
риату, Всевышний  Сам избавит их от плохих руководителей. 
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Во времена советской власти ‘Абдуль�Хамид�афанди из селения
Инхо поехал в Астрахань, прослышав, что там учится приезжий араб.
В то время увидеть араба было труднее, чем ангела. Если такое и слу�
чалось, то с ним не разрешали даже говорить. Сам араб, видя, что с
ним желают пообщаться, тут же исчезал, опасаясь, что, если его ули�
чат в контакте с местными, тут же вышлют на родину. ‘Абдуль�Хамид�
афанди пошутил при разговоре с арабом: «Перед возвращением до�
мой спрячь меня и возьми с собой». Араб, улыбнувшись, сказал: «Не
то что тебя спрятать, даже и иголки не вывезти из этого государства!».

А теперь обратите внимание на происходящее в наши дни: контро�
лирует ли сегодня кто�нибудь, куда и в каком количестве едет учиться
или работать дагестанская молодежь, кто и чему ее обучает и с чем она
возвращается обратно? Также контролирует ли кто�нибудь приезжа�
ющих в Дагестан, для чего они приехали, откуда и кто они? В первую
очередь, необходимо, чтобы в ведении Духовного управления находи�
лись вопросы относительно тех, кто едет в хадж, умру и на учебу, и
чтобы это было в компетенции Духовного управления. Для этого не
обойтись без связи между структурами государства и Духовным уп�
равлением. Например, разве будет правильным, если Духовное управ�
ление станет вмешиваться в политические и экономические вопросы
государства? Нет, не будет, потому, что это не дело Духовного управ�
ления. Также у государственных структур нет необходимости вмеши�
ваться в вопросы, в решении которых компетентны только представи�
тели Духовного управления. Но при этом они должны иметь связь
друг с другом. Двое родных братьев ведут свои хозяйства по отдельно�
сти, но при этом сохраняют братские отношения так, как положено.
Таким образом, если Духовное управление и руководство государства
будут работать сообща, ин ша Аллах, есть надежда на то, что в Дагес�
тане и впредь будет царить мир, единство и братство. 

Серьезно задумайтесь, братья по вере, если наш порядок привел к
тому, что даже в селах община (джама’а) разделилась, то к чему мы в
итоге придем? Это вопрос, над решением которого должно болеть
сердце у ученых и неученых, у чиновников и у всего дагестанского на�
рода. Какая польза повязывать голову после того, как она заболела?
Надо хвататься за нее еще до болезни. Все, что было сказано здесь, яв�
ляется моими мыслями, может быть, я и не прав. Если найдется луч�
шая альтернатива решению этой проблемы, то ведь и я тоже – просто
человек, нуждающийся в том, чтобы найти компромисс.

По этому вопросу можно было бы очень долго говорить, но растяги�
вать разговор не является похвальным, потому на этом я его завершаю.
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Может ли отправляться в паломничество (хадж)
не совершающий молитву?

Каждому мусульманину, имеющему возможность, необходимо хо�
тя бы раз в жизни выполнить один из пяти столпов Ислама – палом�
ничество (большое и малое). Хадж обязателен для каждого мусульма�
нина, а мусульманином считается тот, кто всем сердцем принял, про�
изнес и осознал смысл обеих частей шахады. Намаз, наряду с палом�
ничеством, также является основным столпом Ислама, и его надлежит
совершать пять раз в день. У каждого из этих столпов есть своя, осо�
бая ценность. Выполнение одного из них не освобождает от соблюде�
ния другого. Необходимо соблюдать оба столпа. У каждого из них есть
свои предписания. Если мусульманин, соблюдавший намаз и пост,
имел возможность и ни разу за всю свою жизнь не совершил палом�
ничества и умер, то он умер как не выполнивший один из столпов Ис�
лама. За это он становится грешным. Если же человек совершит хадж,
не соблюдая при этом намаз и пост, он будет наказан за несовершение
намаза и поста, а мук за невыполнение хаджа избежит. Если человек
отправляется в паломничество, имея чистое намерение совершить его
ради Аллаха , то его не спрашивают, соблюдает ли он пост и соверша�
ет ли он намаз. В этот момент шариат требует от него знаний относи�
тельно совершения хаджа. Может быть, хадж, выполненный с подоб�
ным намерением, станет для данного человека поводом к раскаянию,
отстранению от плохого и стремлению творить только благие деяния. 

Есть много людей, пришедших к раскаянию подобным образом, но
немало и таких, чье поведение нисколько не изменилось даже после
совершения хаджа. Это является признаком принятия и непринятия
его Всевышним . И все же, глядя сегодня на то, как люди отправляют�
ся в большое или малое паломничество, следует сказать, что при воз�
можности лучше у них спросить о соблюдении ими намаза и поста.
Почему? Потому что в нынешней ситуации поступать иначе становит�
ся невозможным. Например, если человек, не совершающий намаз
дома, тратит большие средства, терпит лишения и едет в хадж, в этом
может преследоваться какая�то цель, даже если он сам о ней не знает.
Каким бы образом он ни поехал в первый раз, этот столп Ислама он
выполнил. Но если и дальше этот человек, не совершая намаз и не со�
блюдая пост, раз за разом совершает паломничество, то он просто�на�
просто коммерсант. Здесь речь не идет о запрете торговли, дозволен�
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ной шариатом, и она не делает хадж недействительным. Но все же лю�
дям, которые ставят черное пятно на Дагестан, не следует отправлять�
ся в хадж вновь и вновь, выполнив его однажды. По торговым делам
можно поехать и в другие места.

Некоторые говорят, что после паломничества нельзя совершать
плохие деяния, почему�то связывая это именно с хаджем. Если после
хаджа нельзя совершать греховное и причинять неприятности кому
бы то ни было, то разве это допустимо до его совершения? Какая раз�
ница? Этого нельзя делать ни до хаджа, ни после. Но если человек не
совершает плохих деяний после хаджа, то это можно понимать как
принятие его хаджа Всевышним .

Женщинам, выполнившим однажды паломничество, отправляться
в хадж повторно без сопровождающего (махрам) является запретным.
Как же это будет выглядеть: знать, что это запрещено шариатом, и тем
не менее отправляться туда? Говорят: используй возможность, пока
она есть, поэтому при первом случае мусульманину следует поехать в
хадж, ибо не спросят, почему он поехал, а спросят, почему не поехал.
Собираться в дорогу следует с чистым намерением, соблюдая все
предписанные шариатом условия. Пусть Аллах  даст всем повод для
раскаяния!

Может ли совершать поминание Аллаха  (зикр) тот, 
у кого есть долги по намазам?

Этот вопрос заставил меня забыть о человеке, говорившем, что тем,
у кого есть долг по обязательным молитвам, нельзя совершать жела�
тельные. Кстати, о том, что нельзя читать зикр тем, кто имеет долг по
обязательным молитвам, верующему сказал один из ‘алимов. Удру�
ченный ответом и не зная, что делать, он спросил меня, так ли это. В
ответ я рассказал ему историю, которую слышал сам.

Однажды, когда Курбанали (да освятится его могила!) выступал с
пятничной проповедью в мечети в селении Ашильта, один из слушав�
ших его невежд встал и задал вопрос: «Курбанали, ты ‘алим или тот
(здесь он упомянул имя одного человека, не владеющего арабским
языком, но читающего мавлиды)?». Курбанали ответил ему: «Клянусь
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Всевышним , брат мой, я не знаю, как ответить на твой вопрос, кро�
ме как утаиться в безлюдном месте и заплакать».

Мне тоже стало жаль человека, который запретил читать зикр то�
му, у кого были долги по обязательным молитвам. Поминание Аллаха 
именуется зикром, забвение по отношению к Аллаху  называется га�
фла. Человека, который впал в большой грех, не выполняя один из ос�
новных столпов Ислама – намаз, пытаются отлучить и от поминания
Аллаха . Зикр для сердца человека подобен мылу, которым стирают
грязную одежду. Что может быть сильнее для очищения сердца от
дурного нрава, нежели зикр? Именно оттого, что человек не соверша�
ет зикр, его сердце становится черствым и слепым. Именно это и при�
водит человека к оставлению намаза и другим плохим деяниям. Если
молящийся нуждается в чтении зикра десять раз, то не молящийся
нуждается в этом в сто раз больше. Чем сильнее враг, тем сильнее
должно быть оружие!

«Поминайте Аллаха частым упоминанием!» (Коран, 33:41). 

Ибн ‘Аббас толкует данный аят так: «Поминайте Всевышнего  ча�
стым упоминанием – стоя, сидя, лежа, дома и на улице, в пути, буду�
чи здоровыми или больными». Иными словами, поминайте Аллаха 
везде и всегда. Ибн ‘Аббас не говорит в своих толкованиях (тафсир) о
допустимости совершения зикра только после того, как будут возме�
щены долги по намазам. Если бы в Коране, хадисах или в выступлени�
ях имамов это ставилось в качестве условия, то я бы этого не отрицал.
Однако я не слышал об этом и не читал в книгах. Дорогие братья, воз�
мещайте долги по намазам и посту, совершайте зикр столько, сколько
сможете. В слово зикр входят разные понятия, например: чтение Ко�
рана, изучение и преподавание уроков шариата – разные способы
служения Аллаху . В данном вопросе имеется в виду произнесение
слов «ля иляха илля Ллах». 

Уместно сказать, что есть некоторые ‘алимы, которые запрещают
женщинам, когда те не могут совершать намаз ввиду месячных циклов,
читать зикр. А некоторые заставляют их даже возмещать пропущенные
в это время намазы. Зикр читать можно, а намаз возмещать нельзя. Ша�
риат не говорит о том, что эти намазы нужно возмещать. Но если в ме�
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сяц рамадан по этой причине пропущен пост, то его необходимо возме�
стить. В этот период женщинам запрещается читать Коран и произно�
сить зикр, если он совершается с намерением о чтении Корана.

Еще скажу о том, что женщины тариката, пока не молятся по выше
указанной причине перед совершением рабиты, не читают суры «Аль�
Фатиха» и «Аль�Ихлас», ибо это является запретным. Просто, произ�
неся «астагфиру Ллах» 25 раз, сразу переходят к рабите1. При этом
следует представить себя перед муршидами на более далеком рассто�
янии, чем обычно. Все остальное в вирдах тариката необходимо со�
блюдать, как всегда.

Разрешается ли давать взятки?

Брать и давать взятки является запретным (харам). Есть запретное оз�
начает есть адский огонь. Взяткой называют то, что дается с целью обра�
тить истину в ложь или ложь в истину. Например, если, украв что�либо,
человек оказался перед шариатским или светским судом и дает деньги,
чтобы покрыть свою вину, возлагая ее при этом на другого человека или
просто оправдывая себя. Подобные действия и есть дача взятки.

Кому предпочтительнее всего подавать милостыню (садака)?

Наверное, нет такого человека, который бы не знал о ценности и
благости подаваемой милостыни. Подобно тому, как вода укрощает
огонь, так и милостыня гасит гнев Всевышнего  и отводит беду. Пода�
вать милостыню лучше всего тем, кто знает нас и кого знаем мы, а так�
же надеющимся на нашу помощь людям: соседям, родственникам, даже



если они находятся далеко, нуждающимся и сиротам. Говорят, что луч�
шей милостыней является та, которая делается для собственной семьи.
Например, обеспечение ее, подобно другим таким же семьям, является
обязательным (фард). А создание дополнительных удобств считается
желательным (сунна). Есть ряд ученых, которые считают, что наилуч�
шая милостыня – доставить радость жене и детям каким�нибудь гос�
тинцем, по возвращении домой из далекой поездки (сафар), будь то сла�
дости или детские игрушки. Однажды один мужчина пришел к Пророку 
и сказал: «Я совершил большой грех». Когда Пророк  спросил его, что
это за грех, тот ответил, что стесняется говорить о нем. Повторив
свой вопрос несколько раз и не получив ожидаемого ответа, Пророк 
отправил мужчину прочь, сказав ему вслед: «Как же ты не постыдился
Аллаха  совершить такой грех, о котором даже стесняешься расска�
зать мне?». После того, как этот человек ушел, явился ангел Джабраил
и сообщил Пророку : «Этот человек, был покаявшимся в своем грехе».
Пророк  спросил Джабраила: «В чем заключался его грех?» Джабраил,
ответив на вопрос, добавил: «У того человека есть маленькие дети, и
радовать их чем�либо является для него прощением». Бывают грехи,
прощения которых можно добиться только через радость, приносимую
детям. А бывают грехи, которые могут быть прощены только через тя�
готы, перенесенные в добыче дозволенного пропитания для семьи.

Однажды ‘Айша11 купила себе рабыню. Ангел Джабраил, явившись к
Пророку , повелел, чтобы они отпустили ее, ибо она была из обита�
телей Ада. Тогда ‘Айша отпустила ее, дав ей на дорогу финик. Идя по
дороге, рабыня откусила половину финика, а увидев человека, просив�
шего милостыню, отдала ему другую. Джабраил вернулся к Пророку 
и сказал: «Верни ту рабыню: из�за отданной половины финика она во�
шла в число обитателей Рая».

Милостыню можно отдавать на строительство мостов, дорог, про�
ведение водопроводов и в мечети. Иными словами, лучше всего ее от�
давать туда, где она наиболее ценна, за нее человек получает большое
вознаграждение. Однако в наше время нет наиболее достойных мило�
стыни, нежели учащиеся медресе (мута’аллимы), тем более, что сего�
дня мы очень нуждаемся в них. Вознаграждение за данную им милос�
тыню воздается до семисот раз. Если не будет таких учеников, не бу�
дет и ‘алимов, а если не будет ‘алимов, общество и религия начнут раз�
лагаться. Я не нахожу никого более достойными для оказания помо�
щи, чем учащихся медресе и их преподавателей. Они из числа тех, кто
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избрал для себя религиозную науку лучшим уделом, не гонится за бла�
гами этого мира и довольствуется самым малым. Милостыня, о кото�
рой мы здесь говорили, является желательной (табару’). 

То же касается закята и милостыни по завершении поста в месяц ра�
мадан. Подобно этому, наиболее достойными в получении обязательно�
го закята являются мута’аллимы, достигшие совершеннолетия и
приносящие пользу обществу, а также те, в которых есть надежда на
это. О значимости учащихся и учителей исламских учебных заведений,
а также необходимости оказания им помощи можно написать прилич�
ную книгу. Однако сказанного здесь будет достаточно, ин ша Аллах.

Может ли жена без разрешения мужа подавать милостыню?

Жена не имеет права подавать милостыню без разрешения мужа из
его собственного имущества или накопленного в результате их совме�
стной работы. Если она подаст милостыню без позволения мужа, то
вознаграждение за это получит он, а жена же впадет в грех. Однако ес�
ли у нее есть не зависящие от мужа личные средства, как, например,
пенсия, зарплата и т. д., то она может использовать их как угодно, не
спрашивая на то его разрешения. В данном случае речь не идет о мело�
чах, которые не считаются имуществом, к примеру, о спичках, кероси�
не, соли и т. д. Подобные вещи можно отдавать, не спрашивая мужа.

На женщине лежит ответственность за дом мужа, его имущество и
все, что в нем находится. В Судный день она будет спрошена о том, как
она берегла дом и имущество мужа.
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Сподвижник и двоюродный брат Пророка  ‘Али говорил: «Счас�
тье человека зависит от пяти вещей: покорности жены, верующих
детей, богобоязненных братьев по вере, хороших соседей и от нахож�
дения необходимых средств существования в том месте, где он про�
живает». Подобной гармонией и радостью обладает только тот, кто
наделен счастьем от Всевышнего Аллаха . Палку же в руки мужа
женщины кладут подчас сами. Нет лучшего для женщины лекарства,
нежели старание не дать этой палки мужу и не заслужить удара. Чем
спорить с мужем, лучше посмотреть, какой степени Аллах  удостоил
жену фараона Асият за покорность мужу. Если спорить с выпиваю�
щим мужем, то это грозит разрушением семьи, в результате чего дети
останутся без внимания и опеки отца. Жена должна оказывать мужу
внимание вовсе не потому, что она довольна его поведением. Ухажи�
вая за ним, она должна искренне воззвать к Аллаху : «О Господи ,
Ты видишь его и знаешь о его поведении! Я ухаживаю за ним не пото�
му, что я довольна им. Всевышний , я ухаживаю за ним, следуя воле
Твоей, согласно которой я должна выполнить свой долг перед мужем».
Асият ухаживала за фараоном именно таким образом. Если жена,
имея подобное намерение, подчинится мужу, тогда, видя ее покор�
ность, муж может измениться в лучшую сторону – благодаря Божье�
му благословению. Если жена будет постоянно готовить еду при нали�
чии у нее омовения, то это в равной мере поможет ее мужу избавить�
ся от отрицательных качеств.

И мужу нельзя вести себя подобно начальнику, над которым нет
управы свыше. Он должен соблюдать границы дозволенного. Пользу�
ясь своей силой и властью, мужчинам не дозволительно издеваться
над женщинами. По закону Всевышнего , они являются доверенным
мужчинам сокровищем. Если говорить о том, сколько по шариату обя�
зательств у мужа и жены по отношению друг к другу, тогда придется
написать очень много. Выполнить все эти обязательства, особенно в
наше время, очень сложно. А то, чему можно и нетрудно следовать, и
даже обязательно, – так это прощать друг друга и каяться, иначе ни
один человек не посоветует жене, чтобы она ушла от мужа, потому что
он выпивает. Но если ей невыносимо жить с ним и она не может тер�
петь это, тогда пусть уходит, ведь с этим никто не спорит.
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Можно ли завещать пенсионные деньги?

Я не знаю такой причины, по которой было бы не дозволено ис�
пользовать пенсионные деньги для раздачи милостыни, совершения
благих деяний или в качестве завещания. Если эти деньги не украдены
или не отобраны у кого�либо, то почему они не могут быть завещаны?
Пенсию можно использовать для любых богоугодных целей.

В 1954�55 годах, когда мне было семнадцать лет, я пас овец в селе�
нии Сивух. Сивухцы в это время были переселены в Чечню. Они дого�
варивались с чабаном о работе на один год при условии дать ему в ка�
честве оплаты его труда шестнадцать овец. Согласно договору, про�
быв там ровно год, я вернулся домой. В то время, наверное, не было бо�
лее справедливо расплачивающихся с чабаном и оказывающих ему
уважение людей, чем они. Восемь овец, которых я получил за работу,
паслись в сельском стаде. Тогда я готовился к призыву в армию. В те
годы у нас в Чиркее жил большой ‘алим и факих Хаджи, сын Якуба.
Между нами всегда были добрые отношения. Однажды, когда он при�
шел навестить нас, я спросил его: «Хаджи, у меня есть восемь овец, ко�
торые я получил в качестве зарплаты от сивухцев. Если я умру, то
можно ли их зарезать и раздать как милостыню?». Он ответил, что
этого делать нельзя. Тогда мне стало очень тяжело от этих слов, и я
вновь спросил его: «Если овцы, которых я получил по договору за свой
труд, проработав в течение года чабаном, не являются дозволенными,
то куда же мне пойти в поиске дозволенных средств?». Тогда Хаджи,
подумав немного, добавил: «Можно, если больше ничего нет». После
этих слов я успокоился. В то время я не понял смысла его ответа по
причине своей молодости и незнанию. Зато позже я нашел в этом от�
вете большую мудрость. Каким образом можно было резать этих овец,
если они являлись приплодом отобранных у людей овец, на которых
не поменялись даже метки? Но, поскольку у меня тогда больше ниче�
го не было, то, учитывая мой труд и тяготы нынешнего времени, Хад�
жи дал мне разрешение. 

Если у кого�то есть деньги более чистые, чем пенсионные, в таком
случае пусть для завещания он использует их. А те, кто считает, что
пенсию нельзя использовать для завещания, не знают, что и при жиз�
ни нельзя использовать никакие средства, кроме дозволенных, чис�
тых и честно заработанных. Принцип «При жизни разрешать, а после
смерти запрещать» для ‘алима не годится!
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Тот, кто подделывает документы с целью ускорить получение пен�
сии, ворует деньги у государства. Его ожидает то же самое, что и чело�
века, укравшего государственное имущество. 

В народе стало обычным откладывать дозволенные, честным трудом за�
работанные деньги для завещания, а для жизни использовать сомнитель�
ные или вообще недозволенные средства. На самом же деле, откладывать
дозволенные средства и пользоваться сомнительными или недозволенны�
ми запрещено. До тех пор, пока в наличии есть дозволенные средства, не�
обходимо использовать их. А если они иссякнут, тогда можно посмотреть.
Если таковые найти невозможно, допустимо использовать сомнительные.
Если же закончатся и они, и нет иного выхода, вот только тогда использу�
ются те запретные, и то в таком количестве, чтобы не умереть от голода. Ес�
ли быть кратким, во что бы то ни стало человек обязан искать дозволенные
средства, ибо все благие деяния являются результатом использования доз�
воленных средств. Основой хороших деяний, благого нрава и искреннего
поклонения Богу  служат дозволенные, чистые средства.
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Существует ли такое время, когда нельзя возмещать
пропущенную молитву?

Нет такого времени, когда было бы нельзя возмещать пропущен�
ную молитву. После выполнения каждой обязательной молитвы мож�
но возмещать по одной пропущенной, но допускается возместить и
несколько молитв к ряду. Например, в обеденное время можно возме�
щать молитвы утреннюю, вечернюю и ночную – столько, сколько это
возможно. Однако дополнительные молитвы по собственному усмот�
рению (мутлак) без серьезного основания совершать нежелательно.
Их совершение даже близко к запретному (харам): после утренней
молитвы до тех пор, пока солнце не взойдет над горизонтом полно�
стью на высоту копья; в полдень, пока солнце не отойдет от зенита и
после предвечерней молитвы до полного его захода. Находятся люди,
которые, вроде бы делая хорошее, совершают сунна�намазы после ут�
реннего и предвечернего намазов. Их не следует совершать, и это
нужно понять. В пятничный же день совершать в полдень сунну�намаз
(мутлак) можно. Молитвы по особым обстоятельствам: в случае смер�
ти кого�либо (салят уль�джаназа); при затмении солнца (кусуф); при
испрашивании дождя (истиска’); при входе в мечеть (тахият уль�мас�
джид); по окончании обхода Ка’абы (таваф) в Священной Мечети
(Масджид уль�Харам). Все эти намазы, как и возмещающие, можно со�
вершать в любое время. В запретное для намаза время, после оконча�
ния омовения, можно совершить намаз омовения, и, если даже нет
долга по обязательным намазам, возмещение какого�нибудь намаза
будет еще уместнее.
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Какие из наиболее ценных деяний мы можем совершить
для умершего человека? Как быть, если мусульманин
умер, не возместив долги по намазу и посту?

Так же, как нуждаются в помощи утопающие, так и умерший чело�
век постоянно нуждается в том, чтобы мы сделали для него нечто по�
лезное. Даже если мы просто вспомним о нем и обратимся к Аллаху 
с просьбой о прощении его грехов, то это деяние принесет ему пользу,
ибо слова этой просьбы также являются мольбой.

Приведенные аяты Корана являются мольбой (ду’а) для матери и
отца, братьев по вере и всех верующих мусульман.

Смысл слов приведенных выше хадисов заключается в том, что
сподвижник Пророка  по имени Са’ад однажды спросил его: «Моя
мать умерла, что может послужить лучшей милостыней для нее?».
Пророк  ответил: «Вода». Тогда Са’ад вырыл колодец от имени мате�
ри. Значимость милостыни зависит от того, насколько тот, кому она
предназначена, заслуживает ее. Об этом мы говорили ранее.

Ученые Ислама считают, что большую пользу для души умершего
мусульманина принесет совершение зикра семьдесят тысяч раз, но
делать его следует при соблюдении определенных условий. Если кто�
либо при жизни совершит сам или прочтет после смерти кого�нибудь
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названное количество раз зикра и отдаст вознаграждение за него по�
койному, то благодаря этому усопший будет освобожден от Ада. Об
этом достоверно свидетельствуют обладатели сокровенных знаний
(ахлю кашф). Есть хадис Пророка , который также гласит, что если
совершить зикр семьдесят тысяч раз с чистым сердцем, то умершего
человека освободят от адских мук.

Если кто�то умер, пропустив намаз или пост без уважительной на
то причины согласно шариату, тогда необходимо посчитать пропу�
щенные им намазы и посты и раздать по шестьсот грамм (1 мудд) зер�
на или кукурузы за каждый намаз. Если условия не позволяют посту�
пить подобным образом, тогда, следуя мазхабу имама Абу Ханифы,
необходимо посчитать то же самое в денежном соотношении. Если
средства не позволяют сделать и этого, тогда оставшимся в живых
можно возместить самим каждый пропущенный умершим намаз. По�
добным образом возмещается и пост. За каждый пропущенный пост
следует раздать по одному мудду зерна или денежные средства в рав�
ном тому выражении. Если долгов по постам и намазам столько, что
возмещение их невозможно, тогда собираются достойные люди для
совершения искупления (кафарат) и соответствующим образом этим
людям по кругу (искат) раздается, к примеру, зерно или что�нибудь
другое. Оно передается друг другу и возвращается обратно хозяину.
Подробнее об этом следует справиться у ‘алимов. Условием того, что�
бы этот искат�кафарат и подобное совершение милостыни принесли
пользу умершему, является пребывание его в вере. Если кто�то умер,
будучи неверующим, тогда ему не поможет ничто. Да убережет Все�
вышний  мусульман от подобной смерти! Сколько бы у человека ни
было грехов, для него нет большего счастья, нежели умереть в вере. Да
одарит Всевышний  счастьем при последнем вздохе, даровав смерть
праведника каждому, кто искренне уверовал в Единственного Бога 
и в учение Пророка Мухаммада ! Если у умершего остался долг перед
кем�либо, то его необходимо возместить в обязательном порядке из
оставшихся после его смерти средств, или попросить прощения у дав�
шего в долг, или же возместить ему должны наследники усопшего.
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Можно ли писать текст Корана в русской транскрипции
и читать его?

Из приведенного выше текста видно, что Коран следует писать
только на ниспосланном языке арабскими буквами. Необходимо по�
нять, что текст суры «Аль�Фатиха», который Салман написал для пер�
сов, выполняя их просьбу, был лишь толкованием (тафсир) ее смысла.
Подобным образом текст смысла Корана писать можно. Но писать сам
Коран буквами русского алфавита и читать нельзя. Тексты сур Кора�
на, напечатанные русскими буквами, издаются лишь из коммерческо�
го интереса. Кораном они считаться все равно не будут, поэтому луч�
ше всего их не писать и не читать.

Не составляет трудности научиться хотя бы правильному произно�
шению суры «Аль�Фатиха» с уст знающего человека. Это не должно
казаться для нас сложным делом, когда мы способны вести целое хо�
зяйство. Для того, кто не может читать Коран, кроме как в русской
транскрипции, лучше всего читать суру «Аль�Ихлас». За чтение этой
суры один раз дается вознаграждение, равное чтению одной трети Ко�
рана, а за чтение ее трижды вознаграждение дается подобно чтению
всего Корана. В этом вы не сомневайтесь! Когда Пророк  спросил у
своих сподвижников о том, кто из них способен после утреннего на�
маза прочесть Коран целиком, никто не смог дать утвердительного от�
вета, кроме ‘Али. Тогда Пророк  обратился к нему и спросил: «Как
ты это читаешь?». ‘Али ответил: «После утреннего намаза я трижды
читаю суру «Аль�Ихлас». Пророк  остался доволен этим ответом и
произнес для ‘Али ду’а со словами благословения. Бывает, что на од�
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ной стороне листа написан Коран, а на другой стороне его смысловой
перевод на русском, такой Коран писать и читать не запрещено. Одна�
ко надо знать, что подобным образом Коран написан не для пользы
Исламу и не для его возвышения. Если один человек получит пользу от
такой книги, то десять могут впасть из�за нее в заблуждение. Почему?
Оттого, что незнающий человек может, прочитав ее, возомнить, что
он понял смысл Корана. Тогда существует опасность, что он может
позволить себе вступить в спор даже с учеными Ислама. Да убережет
Аллах  от такого характера и таких поступков!

Те, кто читает подобные переводы, должны знать, что перед ними
всего лишь буквальный перевод на русский язык и по такому перево�
ду понять цельный смысл Корана невозможно.

Правда ли, что свадьба по шариату считается
желательной (сунна)?

По шариату свадьба является сунной, и играть ее разрешается. Од�
нако нет таких вещей, которые бы не имели границ дозволенного и за�
претного, поэтому необходимо знать, что называется свадьбой в соот�
ветствии с шариатом. Смысл свадьбы заключается в проявлении радо�
сти, и она дозволена. Человеку свойственно радоваться, если, напри�
мер, кто�то возвращается домой издалека, если рождается ребенок,
женится сын или дочь выходит замуж и т. д. По шариату разрешение
для свадьбы дается таким образом. Каждый, исходя из своих возмож�
ностей, режет скот: кто быка, кто овцу, кто петуха или курицу, готовит
соответствующую еду и созывает гостей. Мужчины и женщины долж�
ны собираться и веселиться отдельно друг от друга.

Радость выражается путем чтения дозволенных шариатом стихо�
творных произведений (назм), в которых нет места хуле (гиба) и клевете
(бухтан), исполнением ши’ру�мавлидов и т. д. Дозволяется бить в бубен,
танцевать, рассказывать друг другу интересные истории, опять�таки без
сплетен и лжи. По окончании такого веселья и угощения следует произ�
нести мольбу (ду’а) для хозяина свадьбы и разойтись. Именно так долж�
на выглядеть дозволенная шариатом свадьба. А то, что мы наблюдаем се�
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годня, называя свадьбой, является непокорностью шариату (ма’сия). Во�
первых, на этих сборищах употребляют запрещенный шариатом алко�
голь. А ведь наказание и проклятие Всевышнего  и Его  ангелов ло�
жится на каждого, кто изготовил, продал, купил и выпил его. Во�вторых,
мужчины и женщины на таких увеселениях танцуют, подобно переме�
шавшимся в стаде овцам. Это также запрещено шариатом. Если шариат
не разрешает даже смотреть в глаза чужой женщине, то что же говорить
о том, когда мужчины разглядывают ее во время танца? Действительно,
говорят, что легче ребенка оторвать от груди матери, нежели отучить че�
ловека от привычки. Воистину, это так! У дагестанского народа нет бо�
лее дикого обычая, чем подобные танцы на свадьбах. В�третьих, сколько
из находящихся на свадьбе людей вспоминают о времени намаза? А о
том, как женщины, которым дозволено прихорашиваться только для му�
жа, одеваются на свадьбу, даже говорить не стоит.

Для того чтобы избавиться от названных и многих неназванных мо�
ментов, которые выражают непокорность Всевышнему , нам необхо�
димо понимать исламскую религию. Мы страдаем болезнью непони�
мания. Можно сказать, что не осталось арабской страны, которой бы
ни посетили наши дагестанцы. Пусть же кто�нибудь из них расскажет,
в какой из арабских стран он видел, чтобы там справлялись свадьбы
подобно нашим. Есть ли там в продаже алкогольные напитки, которые
здесь мы видим на каждом углу? Почему же они могут обходиться без
спиртного? Почему мы должны играть свадьбы с алкоголем, если мы,
как и они, мусульмане? Разве играли в Дагестане такие свадьбы во вре�
мена имама Шамиля? Вот если бы сегодня здесь была его сабля, тогда
бы мы посмотрели, решился ли бы кто�нибудь сыграть свадьбу подоб�
ным образом! В арабских странах Дагестан всегда славился и славится
до сих пор религиозными знаниями и как место, где соблюдался шари�
ат. Говоря откровенно, я и подобные мне рады и горды Дагестаном и
дагестанским народом. С какой бы стороны ни говорили о Дагестане,
он достоин того, чтобы им гордились, хвалили его и давали хорошую
оценку. Все�таки невежество – это темнота, которая не дает увидеть
сияние света. Можно было бы утаить свои недостатки, если бы это не
было запрещено шариатом и если бы все это было тайной. Я не знаю
большей глупости, нежели тот факт, когда люди, имея возможность
расходовать средства, данные Аллахом , на пути милостыни, тратят их
на запретные деяния, проводя свадьбы подобным образом.

Нельзя мусульманам упорно сопротивляться ученым Ислама (‘алимам),
не слушать их проповедей и отвергать их, уподобляясь пациентам психболь�
ницы, которые тем больше недолюбливают врачей, чем больше их лечат.
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Нужна ли мусульманам исламская партия?

Я считаю, что подобный вопрос способен задать только тот, кто вы�
ступает против создания исламской партии и кто питает к ней самые
враждебные чувства. При этом я не понимаю, каким образом человек,
всем сердцем любящий Ислам, может быть против исламской партии?
С самого начала политика коммунистической партии была направлена
на разрушение Ислама. Почему же сегодня, зная о том, сколько горя
причинила она верующим, мусульмане должны по собственному жела�
нию воссоздавать эту партию? Этого я тоже не понимаю. Прежде чем
ответить на стоящий перед нами вопрос, необходимо, в первую оче�
редь, подумать: если сегодня нет ничего, что насильно заставляло бы му�
сульман создавать коммунистическую партию, то с какой целью и для
чего строить ее? Те, кто симпатизирует компартии и является ее сто�
ронником, возможно, ответят, что целью ее восстановления они ставят
повышение уровня благосостояния дагестанского народа, наведение
порядка, оздоровление экономики и т. д. И это правильно. На сегодняш�
ний день нет проблем более насущных, чем эти, и они требуют безотла�
гательного решения. Возникает вопрос: «Почему народную организа�
цию, претворяющую в жизнь названные идеи надо называть ком.пар�
тией? А почему ее нельзя назвать исламской партией? Разве исламская
партия не столь справедливая или она применяет насилие к людям?»

Некоторые считают, что мусульманскую организацию нельзя назы�
вать партией. Если слово «партия» перевести на арабский язык, то оно
будет звучать как «хизб». Священный Коран также упоминает о двух
разных партиях: первая придерживается пути Аллаха , а вторая – пу�
ти шайтана. Какая же из них – коммунистическая или исламская –
придерживается пути Аллаха , а какая пути шайтана? Если кто�то ска�
жет, что коммунистическая партия – это путь Аллаха , тот впадет в
куфр. Если мы утверждаем, что исламская партия ведет путем Аллаха ,
тогда почему ее нельзя создавать? Какую же из этих двух партий должен
выбрать для себя истинный мусульманин? И прежде была партия, кото�
рая придерживалась пути Аллаха . Например, начиная с сознательного
периода моей жизни, я принадлежу к исламской партии. Каким обра�
зом, спросите вы? Отвечу: стараясь, по мере сил, выполнять все предпи�
сания Ислама и имана и следовать по пути шариата. А разве человек, сле�
дующий этим путем, не принадлежит к партии Аллаха ? Даже если по�
явятся сто разных партий или движений, я все равно буду принадлежать
к исламской партии, и не только я, но и каждый, кто любит Ислам. 
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Если отвечать более конкретно на вопрос о необходимости мусуль�
манской партии, то скажу так: чтобы собрать молодых пчел в новый
улей, нужно бить в барабан. Точно так же и для того, чтобы объединить
или собрать мусульман воедино, необходима партия. Если бы время не
вынуждало, то не было бы необходимости называть партию именно ис�
ламской. Но все�таки время привело нас не только к этому, но и ко мно�
гому другому ненужному. Как же тогда поступить? Человек не может
не любить то, что ему по сердцу и что хорошо для него. Напротив, он
ищет это и стремится к нему. Если приглядеться, то среди дагестанцев
можно найти людей, у которых не очень позитивное отношение к Исла�
му, а вместе с ними и у некоторых чиновников. Причина этого кроется
в непонимании Ислама и незнании его основ. Например, некоторые чи�
новники из�за страха перед Исламом опасаются, что если Дагестан ста�
нет исламским, то они лишатся работы. Однако в действительности это
не так. Если мусульмане Дагестана объединятся и обретут силу, разве
чиновников лишат работы? Нет. Истинные мусульмане и не ведут по�
добных речей. Почему? Да потому, что им не нужны посты этих чинов�
ников. К тому же, они не являются специалистами в данной сфере дея�
тельности. Только те, кому нужны их посты, могут вести подобную по�
литику, что и делалось в начале 1990�х годов людьми, желавшими раздо�
ра в нашем обществе. И подобное могло произойти, если бы их кто�то
поддержал. Если у меня сегодня появится возможность убрать чинов�
ников, то я не знаю, кем их заменить. Почему? Потому что не каждый
обладает конкретными знаниями и опытом, чтобы справиться с подоб�
ной работой или любой другой. Каким бы религиозным государство ни
было, оно не сможет обойтись без решения мирских вопросов, эконо�
мических и т. д., поэтому сегодня эти чиновники являются специалиста�
ми своего дела, а то, что будет завтра, покажет завтрашний день.

Найдутся люди, которые подумают, что я поддерживаю чиновни�
ков. Да убережет меня Всевышний  от оказания им поддержки, от�
ступая от пути Ислама! Однако как можно обвинять других, скрывая
свои собственные недостатки? До распада государства в Конституции
СССР было записано, что если в общине набиралось двадцать пять че�
ловек, которым была необходима мечеть, то ее можно было открыть.
В соответствии с этой статьей, в некоторых местах люди пытались от�
крывать мечети. Но ни в одном из них ничего не вышло. Почему? В
чем же была причина? А причина состояла в том, что мы, мусульмане,
не требовали этого от всего сердца. Сначала вопрос об открытии ме�
чети поднимался на заседаниях сельских советов, а затем передавался
на рассмотрение выше и выше, доходя до последней инстанции. Да�
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лее, в обратном порядке, один чиновник давил на второго, второй на
третьего и, таким образом, нажим доходил до сельсовета и сообща�
лось, что если дело дойдет до открытия мечети, то такому�то чиновни�
ку грозит исключение из партии и увольнение с работы. «Бедняга»
прилагал все усилия, лишь бы не допустить открытия мечети. Тогда в
глазах общины сельсовет представал самым активным противником в
этом вопросе и виновным в том, что мечеть не дали открыть. На этом
дело и заканчивалось. Своей же вины в данном вопросе члены общины
никогда не видели. Если спросят, в чем заключалась их вина, то отвечу,
что виной тому был страх. Я не говорю, что они должны были бесст�
рашно умереть, но, имея чистое намерение в сердце, они могли бы бо�
роться, даже если бы им пригрозили тюрьмой, тем более что туда не от�
правляли ни инвалидов войны, ни пенсионеров. И мечети были бы от�
крыты. Это истина! В те времена государственные органы прилагали
различные усилия, чтобы остановить рост мусульманской общины: од�
них стыдили, других устрашали всевозможными путями и способами,
угрожая исключением из партии близких родственников и снятием их
с занимаемых должностей. Если же кто�то был более настойчив в дан�
ном вопросе, то ему говорили: зачем, мол, тебе это, требовали замол�
чать и обещали что�нибудь взамен. Я же не обвинял ни сельсоветы, ни
любой другой орган, ибо люди, работавшие в них, ввиду слабости веры
и по своему невежеству не могли противостоять вышестоящим орга�
нам. А ведь у старейшин общин была возможность объединиться и на�
стоять на своем. Мы, кто не извлекли пользы из того, что было в наших
руках, в десять раз больше виновны, чем эти чиновники. Так думаю я.

Вспоминая прошлое, я не преследую цели подвергнуть критике об�
щины мусульман, но хочу сказать, что сегодня, так же, как и тогда, за
критикой чиновников мы можем не видеть своих собственных недо�
статков. Какая же вина лежит на нас сегодня? То, что сегодня мы не ис�
пользуем полученных свобод и прав для распространения Ислама, явля�
ется нашей самой большой виной, которую не на кого переложить. В те
времена самую большую неприязнь к властям у людей вызывало то, что
они запрещали религию. Если бы тогда, так же, как и сегодня, разреша�
лось исповедовать Ислам, то при том укладе государства и придраться
было бы не к чему. Если в то время чиновников ругали из�за запрета ре�
лигии, то почему же их ругают и сегодня? Из�за благ этого мира, кото�
рые Всевышний  не сравнил даже с крылышком комара по своей зна�
чимости, ибо, кроме как на это, они ни на что больше не наложили руку.
Кто сегодня не позволяет нам работать во благо Ислама? Есть ли что�ни�
будь в вопросах религии такое, что бы нам сегодня запрещали, если на�

МАДЖМУ'АТ  УЛЬ-ФАВА'ИД

92



ша молодежь имеет возможность обучаться в любых арабских странах,
совершать хадж или умру, строить и открывать новые мечети и медресе,
обучать наших детей и изучать арабский язык даже в государственных
учебных заведениях? Если Сам Аллах  заверил нас в том, что Он всегда
обеспечивает нас благами, Аллах , Который поручил Своим рабам слу�
жение Ему, тогда покажите что�нибудь, что мусульманам мешает соблю�
дать Ислам. Я не скажу, что все люди бросили религию, но нельзя умал�
чивать о том, где мы сами противоречим шариату, совершая грязные и
недозволенные деяния. Хотя прежде уже было сказано об этом, тем не
менее придется упомянуть о женщинах, которые ездят за границу по
торговым делам в одиночку, о молодых девушках, торгующих на улицах
спиртными напитками. Разве могут вести себя подобным образом ис�
тинные мусульмане? Прибавим к этому убийства, воровство и т. д. Все
слишком наглядно, чтобы тратить много слов.

Если в каком�то государстве или области есть человек, который живет,
наладив отношения с самим правителем, то ему уже не страшны подчиня�
ющиеся правителю чиновники. Не удостоившись благословения Аллаха 
– Правителя над правителями, невозможно победить в спорах с мирскими
царями. Если мы ведем себя так, что не заслуживаем того, чтобы нами был
доволен Главный Правитель, то Он ставит над нами плохих правителей. Се�
годня наше дело обстоит именно так. Жалость правителя к подчиненным
зависит от покорности самих подчиненных. Если мелкий начальник делает
что�либо назло, то жаловаться обычно идут к большому начальнику. Одна�
ко примет он заявление или нет, зависит от того, насколько подающую жа�
лобу люди честны и невинны. Ислам есть путь Аллаха , и люди, придержи�
вающиеся его, принадлежат к партии Аллаха . Помимо этой, никакая дру�
гая партия или движения мусульманам не нужны. У правительства, депута�
тов и чиновников болит голова от размышлений над принятием Конститу�
ции Дагестана. Разве хоть какая�то ее возможная часть не должна соответ�
ствовать Корану и сунне, ведь она принимается в республике, где живут му�
сульмане?! Да направит Аллах на путь истины! Подобно солнечному све�
ту, сияющему над землей в ясный день, Ислам будет распространяться по
всему миру! И для мусульман нет большей радости, чем эта!
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Кто такие ваххабиты? 

Еще будучи молодым, я слышал о том, как сыновья Якуба и Патала,
оба Хаджи (да простит Аллах  им грехи и построит для них в Раю
столько домов, сколько букв в переданной ими мне науке!), говорили:
«Ваххабиты – это заблудшие люди и вводящие в заблуждение дру�
гих». Также они говорили, что эти люди будут гореть огнем в самом
центре Ада, подобно подставкам под котлами.

Поскольку в те времена религия находилась под запретом, то соблю�
дающие ее люди и ‘алимы вынуждены были скрываться. Ваххабиты же
особо не заявляли о себе и вели себя очень тихо. В то время и я знал о
них только понаслышке. Но когда Советский Союз распался, и народ
получил возможность делать все что угодно, ваххабиты потихоньку за�
шевелились. Хвала Аллаху , сегодня люди начинают понемногу пони�
мать их подлинную сущность, но вначале они были настолько одураче�
ны их хитростными речами, что против и сказать�то было нечего.

На вопрос, кто такие ваххабиты, я отвечу следующим образом. Ког�
да гнев Всевышнего  настигает какой�то народ, Он закрывает для не�
го врата служения Себе и открывает врата раздоров. Именно ваххаби�
ты и являются теми людьми, для которых эти врата открылись. Если
приглядеться, то можно увидеть, что так оно и есть на самом деле. Ка�
кими бы малыми знаниями я ни обладал и какие бы малые благие дея�
ния я ни совершил, я знаю, к чему приводит человека зависть по отно�
шению к другим. Какие бы мысли ни подкрались к моему сердцу и что
бы я ни говорил, Аллах  знает обо мне все, ибо от Него не утаить ни�
чего. Поэтому, полагаясь во всем на Аллаха , я не позволю себе про�
изнести ни слова лжи из�за зависти к кому�то. Все�таки о ваххабитах
я расскажу немного из того, что прочел в книгах и узнал со слов на�
дежных очевидцев.

Основоположником ваххабизма является Мухаммад ибн ‘Абдуль�
Ваххаб, родившийся в 1111 году по мусульманскому летоисчислению.
Умер он в 1202 году, прожив 91 год. Один из историков�богословов
охарактеризовал этот год так: 

«Это был год смерти сеявшего раздоры порочного человека».
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На страницах этой книги невозможно описать все те раздоры и
конфликты, к которым привел он и причиной которых он явился, по�
этому приведу лишь некоторые факты. Существует небольшая книга
под названием «Музакарату джасуси британияти фи�ль�билади�ль�
исламийя»1. В ней английский шпион рассказывает о том, как он ввел
в заблуждение Мухаммада ибн ‘Абдуль�Ваххаба. Безо всякой лжи он
подробно описал все, что имело место между ним и Мухаммадом. Тот,
кто не читал эту книгу, сам не поймет, да и не поверит. Вот один из ее
фрагментов.

Шпион рассказывает: «Однажды я сказал Мухаммаду, что видел
якобы во сне Пророка  сидящим на высоком месте и что вокруг не�
го собралось очень много ученых. И тогда пришел он (Ибн ‘Абдуль�
Ваххаб) с сияющим, подобно солнцу, лицом. Когда он приблизился к
Пророку , то он встал ему навстречу и, поцеловав в лоб, сказал: «О
Мухаммад, названный в мою честь, наследник моих знаний в религи�
озных и мирских делах, ты должен занять мое место». Далее я припи�
сал ему качества, которые были присущи Пророку , о которых я уз�
нал из некоторых проповедей. Выслушав мой рассказ, Мухаммад в
порыве радости готов был взлететь. Время от времени он просил ме�
ня пересказывать сон, спрашивая, действительно ли я видел его. Я от�
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вечал утвердительно и добавлял: «Когда ты сказал Пророку , что бо�
ишься раскрывать свои знания перед людьми, то Пророк  ответил
тебе, что ты должен раскрыть им свои знания, не боясь ничего, ведь
ты выше всех». 

На самом же деле шпион никакого сна не видел, а рассказ о якобы
увиденном им сне был лишь частичкой хитроумного плана, осущест�
вив который, шпион намеревался ввести Мухаммада в заблуждение. 

В следующий раз шпион сказал ему, что совершать намаз необяза�
тельно. Вначале Мухаммад отнесся к этому отрицательно, усомнив�
шись, как такое возможно. Ответ шпиона был таков: «Всевышний
предписывает молиться, чтобы мы вспоминали Его. Цель намаза � по�
минание Аллаха, но если ты просто вспомнишь о Нем, этого достаточ�
но, и намаз можно не совершать». Ответ ему пришелся по нраву, и он
сказал: «Клянусь Аллахом , правильно, я тоже слышал, как некоторые
‘алимы вместо выполнения намаза просто поминают Всевышнего !».
Шпион рассказывает, что Ибн ‘Абдуль�Ваххабу понравился его ответ,
чем и он сам был очень доволен, поэтому он старался как можно быст�
рее укрепить оказанное на него воздействие и добился желаемого ре�
зультата. И вскоре на самом деле тот начал небрежно относиться к мо�
литве. Он стал пропускать то одну, то другую молитву, а на утреннюю
молитву в большинстве случаев и вовсе перестал подниматься.
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Шпион рассказывает: «Однажды я поговорил с Ибн ‘Абдуль�Вахха�
бом о посте следующим образом. В Коране сказано, что для мусульман
лучше, если они будут поститься. Однако там не сказано, что это обя�
зательно, значит – это сунна, а не обязанность. Тогда он сказал мне:
«Мухаммад (в то время я называл себя так), ты хочешь совсем отда�
лить меня от моей религии!». Но я ответил: «О Ваххаб, разве не назы�
вают религией очищение сердца и духа и поддержание миролюбивых
отношений со всеми? Не говорил ли Пророк , что религия – это лю�
бовь? Разве не сказано в Коране, что служить Аллаху  нужно до тех
пор, пока не придет полная убежденность? После того, как убежден�
ность во Всевышнем  и в Судном дне окрепнет, а сердце и деяния
станут чистыми, то человек станет среди людей самым лучшим». По�
сле этой беседы Ибн ‘Абдуль�Ваххаб с тревожно�печальным видом
опустил голову, выражая несогласие. 

Цель, которую шпион ставил перед собой, заключалась в том, что�
бы убедить Ибн ‘Абдуль�Ваххаба в том, что человеку можно не мо�
литься, не соблюдать пост, достаточно верить в Аллаха , в Судный
день, иметь хороший нрав, чистое сердце, и тогда он будет лучшим
среди людей. Искажая коранические тексты, шпиону было необходи�
мо укрепить в нем такую убежденность. Истинный же смысл приве�
денного шпионом аята таков:

«Мухаммад, ты служи Аллаху до тех пор, пока тебя не настигнет

смерть». 

Это означает, что отпущенное человеку время необходимо посвя�
тить служению Аллаху , не тратя понапрасну ни одного мгновения
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жизни. Хотя текст этого аята обращен к Пророку Мухаммаду , он на�
правлен ко всей мусульманской умме. Всевышний  повелевает нам
служить Ему постоянно, не растрачивая ни одного мгновения впустую.

Шпион рассказывает: «Как�то я предложил Ибн ‘Абдуль�Ваххабу
жениться, заключив временный брак. Тот в знак согласия кивнул ут�
вердительно. Тогда он еще был не женат. Довольный полученным со�
гласием, я договорился с ним о встрече в определенном месте и кинул�
ся искать ему жену. Он предупредил меня, что никто не должен знать
о его временном браке, поэтому невесте нельзя было называть его
подлинное имя. Затем я направился в то место, где находилась одна из
специально подготовленных англичанами шпионок. Она была христи�
анкой. Такие женщины по специальному заданию совращали мусуль�
манскую молодежь. Я подробно рассказал ей обо всем и дал ей имя Са�
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фия. После я привел его к ней домой и заключил никях на неделю. За�
тем, оставив их наедине, я ушел. На третий день после того, как я их
свел, я поговорил с ним о том, что выпивка не является запретной, и
поручил Сафии сделать все, лишь бы напоить его, что она и сделала».
Известно, что временный брак по шариату запрещен.

Эту книгу должен прочесть каждый мусульманин и тогда можно
будет узнать истину. Если говорить, кто такие ваххабиты, то это люди,
оказывающие помощь врагам Ислама, основу чего заложил вот этот
человек. У того, кто прочтет книгу «Воспоминания английского шпио�
на в исламской стране», не останется и доли сомнений в том, что Ибн
‘Абдуль�Ваххаб является купленным Англией человеком, и что рас�
сказ шпиона подлинен, и в нем нет ни малейшей лжи.

Шейх Юсуф Набахани свидетельствует, что однажды он находился в
компании одного из тех, кто относится к ваххабитам, – египтянина Му�
хаммада Абду, и что тот не молился. Хаджи, сын Патала (да простит Ал�
лах  ему грехи!), передавший мне религиозные знания, рассказывал,
что во время учебы в селении Харахи его учитель встретился с самым до�
веренным учеником Замирали (Али Каяев – один из тех, кто первым
привнес ваххабизм в Дагестан). Когда мой учитель рассказал ему о том,
что Замирали не молился, этот ученик признался в том, что его учитель
(Замирали) не совершает молитву. К тому же, Хаджи рассказывал, что
когда Замирали приезжал в Буйнакск в ранге большого ‘алима, вокруг
него собиралось много народу. Но после того, как выяснилось, что он не
совершает намаз, люди отвернулись от него. И сегодня люди, вернувши�
еся из паломничества, свидетельствуют, что ваххабиты ушли из долины
Муздалифа до наступления середины ночи, аргументировав свой уход
тем, что находиться там всю ночь необязательно. Другой паломник рас�
сказывал о том, что в долине Мина неподалеку от них находились вахха�
биты. Один из них, сделав омовение, разбудил других, и те, проснув�
шись и потерев глаза, тут же без омовения совершили утренний намаз.
Обратите внимание, дорогие братья, один намаз совершается, другой
нет. Что это за намаз и что это за вера у таких мусульман? Что же полу�
чится в итоге при таком небрежном служении Аллаху ? Взгляните, как
описывается поклонение Всевышнему  теми имамами, авлия и шейха�
ми, что так неугодны ваххабитам. Сравните тех и этих. Если и тогда кто�
то не увидит разницы, то что же поделать с этим?!

В 1986 году в Кувейте вышла книга «Аль�фикр ус�суфийю»1. Можно с
полным убеждением сказать, что автор этой книги, если даже и являет�
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ся этническим мусульманином, – купленный врагами Ислама человек.
Когда я прочитал ее, то был поражен, какой клевете и нападкам подвер�
гаются в ней суфии. Вполне возможно, что тот, кто прочтет эту книгу,
не имея истинных знаний, поверит написанному в ней. Но тот, кто дей�
ствительно станет искать истинные знания, поймет, что здесь и в руки�
то взять нечего. Мусульмане, взгляните сами, какие слова адресуют ли�
цемеры по отношению к авлия – истинным служителям Аллаха . 

«Люди тасаввуфа возвели себя в особый ранг познавших тайные на�
уки людей. Они являются людьми нововведений, заблудшими и скры�
тыми кяфирами. Они не делают разницы между пророком Мусой  и
фараоном. Для них иблис дороже Пророка Мухаммада . Их самый боль�
шой шейх возвеличил фараона выше Мусы ». Шейх, о котором здесь
говорится, – Мухиддин аль�’Араби1. Мусульмане, взгляните, как кле�
вещут они на людей тасаввуфа и называют их скрытыми кяфирами.

Кто же они – люди тасаввуфа? Это истинные наследники Проро�
ка . Например: Салман аль�Фариси, Джа’фар ас�Садик, Абу Язид аль�
Бастами, ‘Абдуль�Халик Гуждувани, Мухаммад Бухари, ‘Абдуль�Вах�
хаб Ша’рани, имам аль�Газали, Шайбан Раи, Абу аль�Хасан аш�Шази�
ли, ‘Абдуль�Кадыр Гилани и другие. Когда я узнал об их достоинствах
и способностях совершать чудеса (карамат), у меня возник вопрос,
есть ли сегодня кто�нибудь, кто был бы достойней хотя бы их тени? В
умме Пророка Мухаммада  насчитываются тысячи людей, владею�
щих знаниями сокровенного (кашф�карама) и знаниями, вложенными
в их сердца Самим Аллахом  (ладуни). Я привел лишь некоторые из
известных нам имен. Это люди прежних поколений. Назовем имена и
их последователей�дагестанцев: Мусалав из Кудутля, Дамада из Мохо�
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ба, Мухаммад Яраги, Джамаладдин Кумухи, ‘Абдуррахман Сугури,
Исмаил Чохи, все три имама (имам Гази Мухаммад, имам Шамиль,
имам Хамза), Кунта�хаджи, Мухаммад�хаджи Ободи, Мухаммад�хад�
жи Кикуни, ‘Абдулла�хаджи Гимрави, Сайфулла�кади, ‘Абдуррахман
Асави, Хасан�афанди Кахи, Хасбулат Костеки и другие. Все, кто пере�
числен здесь, и кто остался неназванным, и подобные им, – являются
истинными служителями и любимцами (авлия) Аллаха . Этот мир
держится именно на таких людях. Особенно в Дагестане и сегодня
чувствуется их благодать. Если говорить об их караматах, то потребу�
ется написать объемную книгу. О них, братья, вы наверняка слышали.
Однако для ваххабитов и они все являются кяфирами. Тот, кому дана
милость Всевышнего , кто осчастливлен Им, не станет «есть мяса
этих авлия», ибо для него лучшим будет проглотить яд. После того, как
я ознакомился с содержанием книги «Аль�фикр ус�суфийю», которую
так приветствуют ваххабиты, ибо она для них и написана, неприязнь
моя к ним увеличилась в сотни раз.

Ваххабиты возводят на людей тасаввуфа следующую клевету. У су�
фиев, говорят они, различные убеждения по отношению к Пророку .
Среди них есть те, кто считает, что Пророк  не доходит до уровня их
духовного совершенства. Еще есть те, кто говорит, что Пророк  не
знал науки тасаввуфа (суфизма) и был невежествен в этом вопросе.
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Этот лицемер в подтверждение своих слов приводит слова Абу Язида
аль�Бастами1, сказавшего: «Мы вошли в океан, на берегу которого сто�
яли пророки». Автор книги «Аль�фикр ус�суфийю» преследует цель по�
казать всем, что якобы Абу Язид аль�Бастами хочет сказать, что они
вошли в океан, в который не смогли войти даже сами пророки. На са�
мом же деле, Абу Язид говорит так: «Пророки  перешли океан и сто�
ят на том берегу, мы же не можем добраться до этого берега и поэто�
му остались посреди океана». Еще этот лицемер пишет: «Люди тасав�
вуфа говорят, что Пророк  является Куполом Вселенной (куба кав�
ну), из его сияния созданы небеса и земли, ‘Арш, в общем, все, а сам
Пророк  находится над ‘Аршем». Такое убеждение, говорит этот ли�
цемер, присуще Ибн аль�’Араби и его последователям, он критикует
их и называет кяфирами. Об Ибн аль�’Араби и Абу Язиде аль�Бастами
мы поговорим позже. Далее этот лицемер говорит, что люди тасавву�
фа ставят некоторых авлия выше Пророка  и приписывают им каче�
ства и могущество, приравнивая их к Самому Аллаху . Посмотрите,
братья, какой страшный раздор сеют враги религии среди мусульман
и какую изощренность используют они, чтобы разъединить их. Они
отрицают, что из сияния (нура) Пророка  Всевышний  создал все су�
щее. Посмотрим, что говорят об этом книги.
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Братья по вере, перечисленные здесь книги, и не только они, рас�
сказывают нам о том, что Всевышний  прежде всего из Своего сия�
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ния создал сияние (нур) нашего Пророка , а уже из этого сияния Он со�
здал все сущее. Ваххабиты же этого не признают. Я не знаю, почему
Пророка , которого Всевышний  назвал Хабибом (любимый), кото�
рый так дорог умме и любим ею и которому так дорога умма, до такой
степени возненавидели ваххабиты. Ведь его восхваляли все пророки.
Как назвать эту категорию людей, которые не признают чудес (му’джи�
зат) и достойных качеств Пророка , хотя именно через любовь к нему
и познание его самого возможно познать Аллаха ? Какого бы высокого
уровня ни были авлия, они не смогут достичь не то что уровня Пророка ,
но даже уровня его сподвижников. Так говорят познавшие Аллаха 
(‘арифун) исламские ученые как высокого, так и низкого уровней. 

История о Мухиддине ‘Араби, которого ваххабиты обвиняют в не�
верии, такова. Однажды, когда в мечети муэдзин, призывая к молитве,
дошел до слов «Аллаху акбар!», Мухиддин ‘Араби сказал ему: «Тот бог,
который в твоем сердце, которому ты поклоняешься, находится под
моими ногами». Тогда община мусульман, обступив его, потребовала,
чтобы он раскаялся: «Ты стал вероотступником, покайся скорее!». Но
Мухиддин отказался. В итоге этой стычки они убили его, а тело выбро�
сили на свалку. Знавшие его люди, прослышав об убийстве, пришли
туда и стали расспрашивать одних, других. Муэдзину они задали та�
кой вопрос: «Ты работаешь ради Аллаха  или за плату?». Тот ответил,
что за плату. Тогда они подошли к тому месту, где стоял Мухиддин
‘Араби, и повелели копать. Когда прокопали достаточно глубоко, то
обнаружили клад с золотом. Оказалось, что в тот момент, когда Му�
хиддин стоял на кладе, муэдзин произносил устами слова: «Аллаху ак�
бар!», а сердце его в это время было занято мыслями о своем жалова�
нии. Став свидетелями подобного чуда (карама), вся мусульманская
община раскаялась в содеянном, и Мухиддин ‘Араби был похоронен
достойным образом. Его могила находится в Дамаске. Мусульмане и
сегодня приезжают туда, чтобы посетить ее.

Дед Абу Язида аль�Бастами был христианином. Сам он является
преемником Джа’фара Садика. Он говорил, что однажды во сне увидел
Аллаха  и спросил у Него: «Посредством чего я могу приблизиться к
Тебе?». И ему был дан ответ: «Не стремись к величию, считай себя при�
ниженным, таким образом ты станешь ближе ко Мне и познаешь Ме�
ня». Один человек попросил Абу Язида помочь ему в достижении уров�
ня совершения благих деяний. Он ответил ему так: «Разве ты не слы�
шал хадис, в котором говорится, что человек будет рядом с теми, кого
он возлюбил? Полюби авлия. Всевышний семьдесят раз в день смотрит
на них Своей милостью. Если полюбишь их, Он и на тебя посмотрит».
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Говорят, был один молодой человек, который часто во сне видел
Аллаха . Однажды голос (хатыф) с небес сказал ему: «Чем сто раз во
сне видеть Аллаха , лучше один раз увидеть Абу Язида наяву». Уди�
вившись, этот человек пошел на встречу с Абу Язидом. Как только
взгляд его упал на Абу Язида аль�Бастами, он умер. Когда люди сказа�
ли Абу Язиду, что он убил этого молодого человека, он ответил: «Он
оказался очень слабым и не смог выдержать этого состояния». Сердце
юноши раскололось напополам от имени «Аллах». 

Как�то люди собрались, чтобы молить Аллаха  о ниспослании дож�
дя, но дождь не шел. Тогда один старец взмолился, чтобы Всевышний 
ниспослал им дождь ради человека, которого видели его глаза. После
этого полил дождь. Тогда люди спросили у пожилого, кто же тот чело�
век, которого он видел. Старик ответил, что это был Абу Язид аль�Бас�
тами. Когда они спросили, что он слышал от Абу Язида, тот ответил: «Я
слышал, как он говорил, что тот, кто увидит его, не увидит Ада». О его
достойных качествах можно было бы написать целую книгу, но для
разумного человека будет достаточно и сказанного. 

Можно сказать, что автор названной ранее книги «Аль�фикр ус�су�
фийю» не оставил в Исламе ничего, чего бы ни исказил и не оболгал
как по отношению к мусульманской религии, так и к тем, кто придер�
живается ее пути. Существует наука, называемая ладуни, включаю�
щая в себя знания, которые Всевышний  вкладывает в сердце воз�
любленного Им человека. Это знания, почерпнутые не из книг или от
учителя, а вложенные в сердце непосредственно Самим Аллахом .
Именно к людям, обладающим такими знаниями, ваххабиты более
всего испытывают страшную зависть. Они считают эти знания лож�
ными, несмотря на то, что Всевышний  говорит в Коране:

В этом аяте Всевышний  рассказывает Пророку  историю о Му�
се  и Хизри : «Однажды Муса вместе со своим другом встрети�

лись с одним из Моих рабов, которому Я открыл Свою милость, нис�

послал Откровение, сделал пророком и со Своей стороны дал особые

знания» (Коран, 18:65), знания, полученные не путем обучения, а по�
средством внушения (ильхам). В этом аяте Всевышний  дает нам по�
нять, что у Него есть особые рабы, которым Он открывает сокровен�
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ные знания (ладуни). В названной книге ваххабит пытается всех, кто
относится к людям, обладающим этими знаниями, причислить к неве�
рующим. Ваххабиты отрицают все, о чем говорят корифеи религиоз�
ных наук (актабы). На самом же деле, эти ученые являются предводи�
телями Ислама. Разве мало знаний распространили они среди людей?!
‘Абдуль�Ваххаб Шахрани является одним из известных авлия высоко�
го уровня. Ваххабит использует отрывок из его книги «Явакит»1 и
лживо трактует его с целью провокации.

В своей книге Шахрани пишет так: «В каждом селе или городе быва�
ет один муршид (кутб), ради которого Аллах  хранит эту мест�
ность от всяких бедствий, даже если в ней проживают неверные».
Поистине, это так. Однако ваххабит пытается оболгать этот факт и
превратить его в пустые слова. В среде людей, владеющих истинными
знаниями, говорят, что в каждом городе или селе, в зависимости от их
размеров, бывает до семьдесяти особых служителей Аллаха  (‘ибаду
Ллах), цель которых – оказывать помощь людям. И они помогают лю�
дям, приходя в трудную минуту в образе того или иного человека. Во�
истину, и это правда. Среди людей сунны, будь то имамы, ученые, по�
знавшие Аллаха , или другие ‘алимы, нет никого, кто бы отрицал это.
Для ваххабита же все это подобно сказке. Да убережет нас Аллах !
Из суждений ваххабитов следует, что следующий хадис Пророка 
также ложен.
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Этот достоверный хадис гласит: «Пророк  сказал, что если в без�
людной пустыне у кого�то из вас пропадет скотина, крикните: «О ра�
бы Аллаха !» («Я ‘ибадаЛлах!») – и они приведут потерявшуюся ско�
тину». Еще Пророк  сказал: «Если вам будет нужна помощь, вы позо�
вите: «О рабы Аллаха , помогите мне!». 

Сын имама Ахмада ‘Абдулла говорит: «Я слышал, как отец расска�
зывал, что однажды он заблудился, когда шел в паломничество пеш�
ком. Тогда он крикнул: «О рабы Аллаха , выведите меня на правиль�
ный путь!». «Таким образом, – сказал он, – я вышел на верную до�
рогу». В других книгах есть еще такой рассказ: «Пророки Хизри и
Ильяс, узнав о ценности суры «Аль�Фатиха», которая будет ниспос�
лана Пророку Мухаммаду, в течение многих лет просили Всевышне�
го  ниспослать им знание об этой суре. Всевышний  ответил им,
что если они так хотят знать ее, то им необходимо встретиться с Про�
роком Мухаммадом , а чтобы увидеть Его, им необходимо выпить
живой воды (мауль�хаят), благодаря которой человек обретает дол�
гую жизнь. Когда они попросили у Всевышнего  этой воды, Он дал
ее и продлил им жизнь. Когда появился наш Пророк , они встрети�
лись с ним, и он обучил их чтению суры «Аль�Фатиха». Пророк  за�
вещал им: «Хизри, ты помоги людям моей уммы на суше, а ты, Ильяс,
окажи им помощь на воде». И тогда они дали обещание выполнить
это завещание. Призыв «О Ильяс! О Хизри!» как традиция перешел
к нам еще от предков. Не зря народный язык называют карандашом,
записывающим истину.
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Помимо этого, в той книге написано: «Мухиддин ‘Араби сказал:
«Я встретился с Хизри и спросил его об уровне имама аш�Шафи’и.
Хизри ответил мне: «Он – один из четырех автадов». Автады – это
четыре человека, каждый из которых удерживает по одной четвер�
той части мира. Воистину, это так. Однако автор книги не желает со�
гласиться с тем, что Мухиддин ‘Араби мог встретиться с пророком
Хизри  и что имам аш�Шафи’и является одним из автадов. Он не
принимает этот факт и называет его сказкой. Вне всяких сомнений,
в умме Мухаммада  всегда есть один человек, который имеет выс�
ший чин святости после Пророка  и его сподвижников (кутбу гавс),
который ни на одно мгновение не отвлекается от служения Всевыш�
нему  – в противном случае, весь мир бы рухнул. Его душа всегда
находится в Мекке, в Масджид уль�Хараме. Она больше нигде не ос�
танавливается, но при этом его тело может находиться в любом угол�
ке мира. Могут спросить, как понять то, что его душа (ар�рух) может
быть в Мекке, когда тело находится в другом месте? Мы не станем
уделять этому вопросу много внимания. Как это происходит, знают
люди, обладающие достаточными знаниями. Этот разговор для вах�
хабита также не более чем сказка. 

В упомянутой книге говорится: «Мухиддин ‘Араби сказал, что не
будет авлия, который займет его место, он является последним. Все,
кто были до него, также говорили подобное. Первым, кто заявил, что
он последний авлия (хатам уль�авлия), был ‘Али Тирмизи. Он идет
последним в III веке мусульманской летописи. Далее, в XIII веке был
Ахмад Тиджани, который также говорил, что он последний, дабы
уличить во лжи предыдущих авлия. Он претендовал на то, что имен�
но он является хатам уль�авлия, ибо таким его сделал Пророк  и по�
здравил его». 

Таким образом, автор этой книги стремится показать, что эти шей�
хи уличают друг друга во лжи. Этот невежда не останавливается ни
перед чем, лишь бы оклеветать их. То, что он говорит, – ложь, однако
он мог извлечь пользу из кое�каких споров, имевших в то время место
среди некоторых людей. И у нас в Дагестане есть люди, которые и се�
годня говорят: «Теперь шейхов нет, ибо кто�то сказал, что после него
шейха не будет».
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Чтобы глубоко осмыслить приведенный выше рассказ, понадобит�
ся много времени, поэтому в это море мы входить не будем, но попы�
таемся рассмотреть его с берега. Есть такие авлия, которые, согласно
воле и могуществу Аллаха , выполняют различные функции и прино�
сят людям определенную пользу. Мы не в состоянии осмыслить и по�
нять их особенности.

Всевышний  говорит так: «Мои авлия находятся под Моим по�

кровительством, и никто не знает их, кроме Меня». Авлия подразде�
ляются по роду выполняемых ими функций. Среди них есть, напри�
мер, такие, кто выполняет поручения по наставлению людей на путь
истины (авлия иршада). Есть авлия, не связанные с иршадом. Они вы�
полняют другие функции, как, например, забота и помощь селам и го�
родам, и называются актабами села или города в своей местности.
Есть еще один тип – мутасарифун, обязанность которых заключает�
ся в разрешении и упорядочении каких�то особых людских дел. Сре�
ди них много разновидностей. Обо всех их в данной книге рассказать
невозможно. Подробно о них можно прочесть в книге «Джами уль�
усуль»1. Все эти авлия называются по�разному: автады, актабы, нуд�
жабаи, нукабаи, абдалаи, будалаи, риджал уль�гайб и т. д. Это такие же,
как и мы, люди, они так же живут среди нас, пьют, едят, испытывают
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человеческие потребности. При встрече с ними мы не сможем отли�
чить их от обычных, рядовых людей. А встретить их можно в любом об�
личии: нищего, продавца, чабана, прохожего, больного и даже ребенка.

Подумайте сами, братья, люди часто рассказывают о разного рода
происшествиях, и можно сказать, что нет человека, с которым бы чего�
то не приключилось. Например, говорят, как в опасной, безвыходной си�
туации, человек, которому требовалась безотлагательная помощь, вдруг
внезапно и неизвестно откуда получал ее. В таких случаях на помощь
приходят или те люди, о которых мы говорили выше, или такие же люди,
как и мы, но через них. Это и есть установленный волей и желанием Все�
вышнего  порядок, сделанный Им среди людей традиционным. 

Однако для ваххабитов и это – нечто из разряда придуманного. В го�
родах и других населенных пунктах есть люди, специально поставлен�
ные для охраны общественного порядка. Их называют милиционерами
или полицейскими. Для тушения пожаров созданы специальные брига�
ды. Существует служба по охране государственного имущества. Безо�
пасность государства обеспечивает армия. У всех, кто здесь перечис�
лен, есть свои руководители со своими правами и обязанностями. И ни�
кто не может отрицать такой порядок, ибо он существует воочию. Та�
кой порядок также установлен Всевышним  в соответствии с Его во�
лей и могуществом (ирада, кудра) среди людей как традиционный. Если
бы этот порядок не был очевидным, ваххабиты отрицали бы и его, как и
тот, о котором было сказано выше. Тот же, кто отрицает установление
Всевышним  порядка, который невидим глазу, должен отрицать и по�
рядок, установленный среди ангелов. К святым, о которых мы говорили
ранее, и которые принадлежат к категории хатам уль�авлия, относятся
три человека, завершающие определенную правящую миссию.

Первый из них – пророк ‘Иса . На нем завершилось общее прав�
ление (халифат уль�’аммат) и общая приближенность к Аллаху  (вила�
ятун шамиля), – общее для всего человечества правление и общая при�
ближенность к Аллаху , начиная от пророка Адама  и до конца света.

В Долине Воскрешения, называемой аль�Махшар, пророк ‘Иса 
встанет в один ряд с пророками и будет с уммой Пророка Мухаммада .
Пророк ‘Иса  находится на четвертом небе. Когда он вернется на
землю, то будет распространять шариат Мухаммада  и исламскую
религию вместе с имамом Махди. 

Второй, кем завершается правящая миссия, – имам Махди. Он
появится позже. До него будут правители, а после него уже не будет
никого. Имам Махди будет последним из правителей в умме Мухам�
мада . Имам Раббани сказал о нем так:
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«Моя нисба (накшбандийский тарикат) будет существовать до
конца света через моих идейных потомков. Имам Махди также будет
принадлежать к ней. Таким образом, накшбандийская цепочка дойдет
до Махди, и он будет последним правителем». Что еще может так по�
радовать сердце, как эти слова? 

Третьим из тех, на кого возложена завершающая миссия, является
Мухиддин ‘Араби. Это человек, которого люди, следующие за исти�
ной, называют величайшим шейхом (шайх уль�акбар), а ваххабиты об�
виняют в неверии. Его тарикат не был обнародован после него, – на
нем завершился особый уровень вилаята1 (вилаятун хусусия). 

Среди людей, которые следуют сунне, Мухиддин ‘Араби поистине
является имамом особого тариката, который не получил известности в
народе. Причиной этого является то, что книги, в которых рассказыва�
лось о нем, не распространялись в народе, а также и то, что этому та�
рикату обучали только людей особой среды (абдалаи, ахль ух�хусусия).
Эти люди, в свою очередь, оставили в тайне полученные знания, пере�
дав их только особой категории людей. Основой этого тариката явля�
ются четыре самых сложных деяния: разговаривать только в случае
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крайней необходимости, всем остальным разговорам предпочитать
молчание, выходить в люди только при крайней необходимости, сюда
же относится уединение вдали от людей (‘узла), заключающееся в тре�
нировке тела голодом, постоянном бодрствовании в ночное время и
провождении времени в поклонении Всевышнему . Кто еще, кроме
избранных Аллахом , созданных Им для служения и наделенных осо�
бой силой, может провести жизнь в таких крайне нелегких условиях?
Так вот, Ибн ‘Араби является имамом этого тариката, следовать кото�
рому могут только особые люди (хавас). Поэтому его и называют вели�
чайшим шейхом, на котором завершился особый уровень тариката
(вилаятун хусусия). 

В названной ранее книге «Аль�фикр ус�суфийю» автор пишет:

В аяте, который был ниспослан с целью опровержения высокомер�
ных речей неверующих по отношению к бедным верующим, говорит�
ся: «Аллах хорошо знает тех, кто восхваляет Его» (Коран, 6:53). Когда
Пророка  спросили: «Ты, кому прощены все грехи прошлого и будуще�
го, служишь Богу  до такой степени, что у тебя опухают ноги?» –
Пророк  ответил: «Разве я не должен быть благодарным рабом Алла�
ха ?». Действительно, Пророк Мухаммад  молился до тех пор, пока
у него не опухали ноги. Далее говорится:

Те, кого Аллах  назвал благодарными Ему и кто последовал за
Пророком , совершавшим служение до опухания ног, – это люди,

МАДЖМУ'АТ  УЛЬ-ФАВА'ИД

114



которым Всевышний  дал возможность (тауфик) служения и при�
ближения к Нему с любовью и искренностью в намерениях и чувст�
вом благодарности за данные Им блага. Это тоже верно. Людей, после�
довавших за Пророком  и превративших свою жизнь в служение Ал�
лаху , тех, кого единогласно признали все ученые из людей сунны, а
именно: Ибн аль�’Араби, Абу Язида аль�Бастами, ‘Абдуссаляма бин
Машиша, Абу аль�Хасана аш�Шазили, ‘Абдуль�Ваххаба Шахрани и по�
добных им учителей Ислама – ваххабиты обвиняют в неверии. Кто
же те, кто истинно благодарит Аллаха  за вышеперечисленные бла�
га? По мнению ваххабитов, это они сами. Конечно, кто же еще, если
не они, кто после обязательного намаза даже не удосуживается произ�
нести «астагфиру Ллах». А что говорить о других видах поклонения?!
Так придерживаются они сунны Пророка  и совершают служение,
подобно ему, что опухают ноги?! Да простит меня Аллах , но на их
лицах совсем нет совести и стыда! В названной книге есть аят из Ко�
рана, и, приводя его, автор книги преследует цель подчеркнуть необ�
ходимость следования за Пророком . На самом же деле, он не пере�
дает смысла этого аята (Коран, 3:31):

Смысл приведенного аята таков:

Для того чтобы Всевышний  возлюбил человека, необходимо сле�
довать тому, с чем пришел наш Пророк , – следовать предписаниям
Ислама, делать то, что повелел Бог , и оставить то, что Он запретил.
Смысл такой любви заключается в принятии Всевышним Своего ра�
ба, когда за каждое благое деяние ему записывается вознаграждение,
когда сердце раба склоняется к Создателю , когда он, отставив в сто�
рону прихоти нафса, выбирает служение Аллаху . Уровень следова�
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ния сунне Пророка  и построение своей жизни согласно ей есть оп�
ределение уровня любви Всевышнего  к рабу, а также меры выбора
рабом своего Творца  и покорности в служении Ему. 

Разговоры о любви к Аллаху  без выражения покорности Ему –
это лишь пустые слова. Такова истина. Теперь вновь встает вопрос:
кто же те люди, соблюдающие сунну и возлюбленные Аллахом , из�
бравшие для себя служение Всевышнему , стремясь заслужить Его
похвалу и проявляя покорность Его воле? Кто те, кого в свое время
возвеличили современники и кого люди сунны признали истинными
учеными, познавшими Аллаха , имена которых мы привели здесь? И
кем являются те ваххабиты, которым Аллах  закрыл врата служения
Себе и открыл врата споров и раздоров? Дорогие мусульмане, братья
по вере! Всевышний  не просто так наделил человека разумом. Глу�
боко задумайтесь, чтобы понять разницу между теми и другими! Вот
то, о чем говорят ваххабиты:

Правдивые, истинные слова они используют для достижения своих
ложных целей. Свои доводы они подтверждают Кораном и хадисами,
но дают им неверное толкование. Они используют и то, и другое для
достижения своих корыстных интересов. Посмотрите, что этот чело�
век еще пишет в своей книге:

Пророк  сказал, что лучшими из людей являются его сподвижни�
ки, жившие в его столетии. Затем лучшими после них являются после�
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дователи, которые жили в последующем столетии, а после них – те,
кто придет за ними в следующем веке. Некоторым из сподвижников
еще при жизни была передана благая весть о Рае. Одним из таких
сподвижников является Абу Бакр. Относительно ‘Умара, которому
также была передана весть о Рае, Пророк  вдобавок еще сказал:
«Если бы после меня был еще пророк, то им был бы ‘Умар». Это до�
стоверный и правильный хадис. Автор книги, приводя его, ставит це�
лью призвать всю умму следовать по стопам тех сподвижников и их
последователей. Теперь возникает тот же вопрос, а придерживаются
ли сами ваххабиты их пути? 

Сподвижник Пророка  Абу Бакр сказал, что Ислам связан с пере�
дачей знаний от одного к другому (накль). Нельзя ни о чем судить, ис�
ходя из своих умозаключений, ибо Ислам не построен на умозаключе�
ниях каждого в отдельности. Исламская религия подобна золотой це�
почке, которая связана звеньями передачи знаний по наследству от од�
ного поколения к другому. Теперь обладающий разумом пусть пораз�
мыслит, следуют ли ваххабиты этим словам Абу Бакра? Мы видим, как
ваххабиты, не прочитав даже «Мухтассар»1, получая знания из учеб�
ника по арабскому языку «Дурус уш�шифахийя»2, толкуют Коран, по�
добно малым детям. Разве сказал Абу Бакр, что Аллах  находится на
‘Арше? Основоположник ваххабизма ‘Абдуль�Ваххаб родился по му�
сульманскому летоисчислению в 1111 году, а умер в 1202 году. Так из
какого же источника он мог черпать знания, если он отрицал и оклеве�
тал все, что на протяжении тысячи лет со времен нашего Пророка  го�
ворили имамы, ученые и просветленные суфии? Как мы уже говорили
раньше, эти знания ему передали английские шпионы. Кого же он вы�
ставляет лжецами и неверными? Абу Язида аль�Бастами, умершего в
261 г. по мусульманскому летоисчислению, ваххабиты считают невер�
ным. Его наставником является Джа’фар Садик. Отец Джа’фара Сади�
ка, Мухаммад Бакир является сыном ‘Али Зайнулабидина, который, в
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свою очередь, приходится сыном Хусейну, являющемуся сыном спо�
движника Пророка  ‘Али и света очей его, его дочери Фатимы. Духов�
ным наставником по накшбандийскому тарикату Джа’фара Садика был
Касим, сын Мухаммада, который был сыном Абу Бакра. Наставником
Касима был Салман аль�Фариси, а его наставником является сподвиж�
ник Пророка  Абу Бакр.

Пророк , сделав Абу Бакра своим халифом, сказал ему: «Я влил в
твое сердце те знания, которые есть в моем сердце». Салман аль�Фа�
риси умер по мусульманскому летоисчислению в 33 г., когда правите�
лем был сподвижник Пророка  ‘Усман. Сын ‘Али Хусейн был убит в
61 г., Зайнулабидин умер в 94 г., Мухаммад Бакир в 117 г., Джа’фар Са�
дик в 148 г., Мусаль Казим в 183 г., Маруф Корхи в 201 г., ‘Али Риза в
202 г., Джунайд аль�Багдади в 298 г., Юсуф Хамадани в 535 г., Мухам�
мад Бухари в 791 г. ‘Абдуль�Халик Гуждувани был потомком имама
Малика. Имам Раббани Ахмад Фарук умер в 1046 г., он является 28�м
потомком сподвижника Пророка  ‘Умара. Имам Абу Ханифа умер в
150 г. В ночь, когда он умер, родился имам аш�Шафи’и. Имам Малик
умер в 179 г., а имам Ахмад в 216 г. Перечисленных выше предводите�
лей Ислама ваххабиты также обвиняют в неверии. Может быть, они
не делают этого по отношению к четырем имамам, считая их обычны�
ми, ничем не отличающимися от самих себя людьми? Если говорить
об их особых возможностях или просто чудесах, то необходимо напи�
сать целую книгу, но где же взять на это время? 

Из тех, кто, опираясь на Коран и хадисы, сказал, что после трое�
кратного развода бракосочетание по шариату расторгается, был спо�
движник Пророка  ‘Умар. С этим согласились все четыре имама и
другие известные предводители Ислама. Ваххабиты же не приняли и
сегодня не принимают утверждение ‘Умара. Какова же причина их
несогласия с его решением? Это, должно быть, по их убеждению,
ошибка, которую допустил ‘Умар. Но тогда ‘Умар становится челове�
ком, который, будучи сам на верном пути, ввел в заблуждение всю ум�
му. В таком случае надо придраться и к словам Пророка , сказавшего
о человеке, который совершил такое плохое деяние, следующее: «Ес�
ли бы после меня был пророк, то им был бы ‘Умар». Наверное, ваххаби�
ты не уверены в правдивости решения ‘Умара, ибо оно было вынесе�
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но после смерти Пророка . А если оно верно, то почему оно не было
растолковано при его жизни? Однако даже если Пророк  умер до то�
го, как ‘Умар вынес это решение, Аллах  передал ‘Умару радостную
весть о Рае. Тогда выходит, что получивший благую весть о Рае ‘Умар
ввел в заблуждение стольких людей и ослушался Пророка  Всевыш�
него ?! Тогда и его следует обвинить… Астагфиру Ллах! 

Если же ваххабиты скажут, что они не считают ‘Умара неправым,
тогда почему же они, зная, что он прав, не следуют за ним? Может,
они считают, что у них больше знаний, что они более искренне соблю�
дают Ислам, нежели он? Аллах  велик! Если они следуют слову Ибн
‘Аббаса, то разве не разъяснил он такой аят:

Почему же они не подчиняются словам Ибн ‘Аббаса, который дал
толкование этому аяту? Мусульмане! Ваххабиты – это люди, которые
внушают окружающим, что их речи правдивы, но в действительности
же их деяния неверны. Остерегайтесь их, если желаете искренне при�
держиваться пути Ислама! У них совсем неплохо получается хвалить
сподвижников Пророка  и людей следующих двух столетий, но при
этом они сами не следуют за ними. 

Вернемся снова к упомянутой выше книге. Обратите внимание, ка�
кая у ваххабитов зависть к людям, следующим по пути, указанному
Всевышним :
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Истинно то, что пророк Хизри , история которого упомянута в Ко�
ране, жив и по сей день. Об этом достоверно свидетельствуют те, кто
видел его и встречался с ним. Однако он не встречается тем, кто бере�
жет свое добро на завтрашний день. Сын Идриса Ахмад рассказал: «Я
встретился с нашим Пророком , с ним был и пророк Хизри . Тогда
наш Пророк  велел Хизри  научить меня основам шазилийского та�
риката, и он научил меня». Такие встречи часто происходят между ав�
лия и Хизри и между авлия и нашим Пророком . Воистину, это так! Но
автор той книги, ваххабит, с издевкой рассказывает обо всем этом, как
о чем�то невозможном. Еще он говорит о том, что в шазилийском тари�
кате присутствует многобожие (ширк) и неверие (куфр). Известный са�
лават – салават уль�машишия – первым произнес ‘Абдуссалям бин
Машиш, который являлся наставником Абу аль�Хасана аш�Шазили.
Позже Абу аль�Хасан аш�Шазили расширил его. Ваххабит считает, что
в этом салавате присутствует ширк, аргументируя это тем, что в нем
есть слова, возвеличивающие Пророка , и утверждение о том, что он
является зеркалом и путеводителем и что только через него можно до�
стичь познания Всевышнего – даже большим ученым и авлия.

У ваххабитов, наверное, ничто так сильно не вызывает неприязнь,
как придание Пророку  вышеуказанных качеств. Ваххабит обвиняет
в неверии, не понимая смысла слов салавата: «Ваншульни мин авхали
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таухиди». Он толкует эти слова следующим образом: «Ты вытащи ме�
ня из глины Единобожия (таухида)» – и спрашивает: разве в Едино�
божии есть место глине? Именно в этом он и узрел неверие. Каким об�
разом ваххабиты могут толковать Коран и хадисы правильно, если
они даже не могут дать соответствующее толкование слов мусульман�
ских ученых? Теперь посмотрим, как же в действительности звучат
эти слова.

«Ты поскорее возведи меня, Аллах !»

Здесь речь идет о самом низком уровне веры возле истинно по�
знавших Бога  людей посредством очищения от прихотей повелева�
ющего нафса (нафс уль�амара), которые, словно тонкие прослойки
глины или покрывало, загораживают чистоту служения Аллаху , до�
ходя до высот тафрида.

Тафрид – это высокий уровень, на котором служение Аллаху  ли�
шено всяких элементов повелевающего нафса, портящих это служе�
ние. Это вкратце можно выразить такими словами: «Ты вознеси меня,
Аллах , с того уровня, где видно солнце сквозь облака и тучи, до вер�
шин гор или небесных высот, где оно видно ясно». Теперь, дорогие
братья, подумайте сами, в чем же здесь проявляется неверие (куфр)?

Далее ваххабит пишет: «Хизри, о котором упоминает Аллах  в Ко�
ране, умер. А тот человек, о котором рассказывают суфии, вовсе не
Хизри, а их разговоры – чистой воды фантазия». Подтверждение это�
му он находит в словах Ибн Таймиййи, утверждавшего, что человек, о
котором говорят суфии, не Хизри . Поистине, Хизри , о котором
говорят суфии и с которым они встречаются, и есть подлинный про�
рок Хизри . Именно о нем говорится в Коране, и иного Хизри  нет.
Слова же этого ваххабита являются чистой ложью.
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Далее он выражает недоумение по поводу «невежественности» мно�
гих суфиев, якобы не обучавшихся нигде ни письму, ни чтению. Без за�
зрения совести он относит сюда и ‘Абдуль�Ваххаба Ша’рани. Он пола�
гает, что люди неспособны отличить невежду от знающего, а Ша’рани
от ваххабитов. Наверное, именно по причине того, что Пророк Мухам�
мад  не умел ни писать, ни читать (умми), они так не любят его.

Тому, кого возлюбит Всевышний , Он дает, что пожелает, а также
и забирает. Кого пожелает – возвеличивает, а кого – принижает.
Ваххабиты же хотят лишить авлия Аллаха  всего, чем Он их наделил.
Субхана Ллах!1

Пророк  сказал: «Клянусь Аллахом , я являюсь Его Посланником
(расуль), и я не знаю, что будет со мной завтра, и я не знаю, что со
мной будет на том свете». Также Пророк  сказал: «Знайте, что ни�
кто из вас не войдет в Рай благодаря своим деяниям». «И ты не вой�
дешь, Посланник Аллаха ?» – спросили его сподвижники. «И я не
войду, кроме как по милости Аллаха ». Это действительно слова Про�
рока . Конечно же, хадис Пророка  является истиной, однако, при�
водя его в своей книге, ваххабит преследует следующее. Он спраши�
вает: «Если даже сам Пророк  не знал, что с ним будет завтра, то от�
куда это могут знать люди тасаввуфа? Если сам Пророк  войдет в Рай
только по милости Аллаха , как же могут эти суфии войти в Рай бла�
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годаря своим деяниям, откуда им знать, что будет завтра?». Иными
словами, у него большие претензии к тому, что говорят ученые Исла�
ма, познавшие Аллаха , которым Аллах  передал знания тайных на�
ук (ладуни). Наукой ладуни называют знания, обретаемые не из книг,
а путем внушения (ильхам) этих знаний в сердце Самим Аллахом .
Этот путь может быть и от Аллаха , и от шайтана – так же, как и от�
кровения, которые могут быть от Аллаха  и от шайтана. О разнице
между ними, наверное, нигде не сказано так подробно, как в книге
«Ибриз»1. И, наверное, для ваххабитов нет более ненавистного врага,
нежели автор этой книги.

Теперь посмотрим, насколько справедлив спор, который затеял
этот ваххабит. Пророк  сказал: «Я не знаю, что со мной будет завт�
ра». Никто не спорит с этими словами Пророка . Но давайте посмот�
рим, завершается ли на этом спор. Ведь Пророк  поведал нам о при�
знаках наступления Судного дня. Например:
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Пророк  сказал: «Даже если останется один день до наступления
конца света, Всевышний  поднимет одного из моих потомков, и он
заполнит весь мир справедливостью так же, как до него он был напол�
нен насилием». Пророк  даже описал все признаки прихода имама
Махди. Также Пророк  сказал, что до конца света в его умме не ис�
чезнет категория людей, которая не отступит от пути истины. Вахха�
битам ничего не стоит сказать, что названной в хадисе категорией лю�
дей являются именно они. Они�то могут сказать, но до тех пор, пока в
1111 году не родился Ибн ‘Абдуль�Ваххаб и не заложил основы вахха�
бизма, кто же входил в названную Пророком  категорию?

В другом хадисе ‘Али спрашивает Пророка : «Махди будет из на�
шей среды или другой?». Пророк  ответил: «Из нашей». Посланник
Аллаха  оставил нам достаточно пророчеств, которые уже сбылись и
которым еще предстоит сбыться. Ваххабиты считают, что Пророк  не
знал о будущем. Кем же теперь он является для них? Ведь он же пред�
сказал будущее и произнес слова о сокровенном, которые ваххабитам
не по нраву. Неверующие курайшиты также называли Пророка  су�
масшедшим (маджнун), колдуном (кахин) и волшебником (сахир). Ко�
го же они станут поддерживать? Или обвинят в неверии имамов, пере�
давших эти хадисы? Лучшим для человека является вести себя в соот�
ветствии со знаниями, которыми его наделил Всевышний , и не вво�
дить в заблуждение окружающих безосновательными речами. По�
скольку раскрытие сокровенного и совершение караматов даже са�
мыми известными святыми для ваххабитов не более чем происки са�
таны, то посмотрим, что же они говорят о сподвижниках Пророка .
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Однажды во время пятничной проповеди сподвижник Пророка 
‘Умар, уже будучи халифом, прервав проповедь и воскликнул: «Я са�
рият альжабала!». Этот призыв относился к войску, которое в это вре�
мя сражалось с неверными на расстоянии двух дней ходьбы. ‘Умар
увидел его и то, как с тыла к нему подкрадывается враг, поэтому он,
прервав проповедь в Мединской мечети, крикнул: «О войско, на го�
ру!». Услышав его призыв, войско на самом деле поднялось на гору.
Эта история известна всем и никто не подвергает ее сомнению. Не�
ужели это предвидение (кашф) ‘Умара также было сатанинским? Раз�
ве передал бы Аллах  человеку, одержимому сатаной, благую весть о
Рае и разве одарил бы его Пророк  хвалебными словами? Если вахха�
биты скажут, что у них нет претензий к тайным возможностям и пред�
видениям ‘Умара, тогда какой у них есть довод, чтобы обвинять в сата�
нинских чудесах тех ученых Ислама, являющихся его наследниками и
познавших Аллаха  (‘арифун)? Если же ваххабиты скажут, что не бы�
вает истинных чудес, тогда следующий хадис Пророка , исходя из их
логики, также окажется ложным.

Пророк  говорит: «Остерегайтесь тайного видения (фираса) бла�
гочестивых мусульман, они смотрят светом (нуром) Всевышнего ». 

Словом «фираса» называют тайное видение сердцем того, чего нет
перед глазами. Фираса бывает трех типов.
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Первый тип.

Фираса благочестивого верующего – это тайное видение, вложен�
ное Всевышним  в сердце возлюбленного Им раба и проявляющееся
через божественное сияние. Сила такого видения зависит от силы веры.
У того, чья вера крепка, сильно, чисто и ярко такое видение, и наоборот.

Второй тип.

Видение, полученное путем укрощения своей плоти, достигаемое
обузданием прихотей нафса, уединением, ночными бдениями, постом и
т. д. Подобное укрощение плоти называется самотренировкой (рияза).
Таким образом, тайное видение, полученное таким путем, могут полу�
чить и верующие, и неверующие. К примеру, если таким образом будет
тренировать свое тело и неверующий (кяфир), то он также может при�
обрести фирасу. Для обретения ее человеку не нужна вера, и такая фи�
раса не может способствовать ее появлению – это тайные возможнос�
ти, которые не приносят пользы религии и не являются истинным от�
кровением. Во сто раз предпочтительнее не иметь такой фирасы.

Третий тип.

Видение, общее для всех людей. К примеру, врачи и другие специ�
алисты передают знания от одного к другому. Это похоже на заключе�
ние о том, что человек, у которого непомерно маленькая голова, име�
ет также и мало ума, а если голова большая, тогда это является призна�
ком большого ума.
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Те чудеса, которыми Всевышний  наделил своих врагов – фараона,
ад�Даджала1 и других, не называют му’джиза, ибо му’джиза – это то, чем
наделяются только пророки. Не называют их и словом карама, ибо кара�
ма – это то, чем Всевышний  наделяет избранных, истинно верующих
и ученых людей. Чудеса фараона и ад�Даджала – это только удовлетво�
рение их нужд, которого они просили и искали. Всевышний  отвечает
на их просьбы не оттого, что Он  доволен ими или возвеличивает их, а
для того, чтобы этот мир еще более завлек их в свои сети. К примеру,
когда сатана был лишен милости Аллаха , он сказал Всевышнему :

«Позволь мне остаться до конца света, дай мне отсрочку» (Коран,
7:14). И Всевышний  ответил ему: «Я позволяю тебе остаться до кон�

ца света» (Коран, 7:15). Фараон возвел небывалой высоты башню, что�
бы, взобравшись по ней до неба, увидеть Аллаха . Когда он поднимал�
ся, то передние ноги лошади укорачивались, а задние удлинялись для
удобства, а когда он спускался, то все происходило наоборот. Река Нил
по воле Всевышнего  подчинялась указаниям фараона, поворачива�
ясь туда, куда он указывал пальцем. Говорят, что ад�Даджал сможет
оживлять мертвых. Наверное, этой способностью его наделит Всевыш�
ний  или же шайтан придет к нему в обличии умершего человека. По�
добные способности не относятся ни к категории му’джиза, ни карама
– их называют постепенным обманом или завлеканием (истидраж).

Сподвижник Пророка  ‘Умар обладал способностью совершать
чудеса (карамат). Несмотря на это, знания о лицемерах (мунафиках)
были даны сподвижнику Хузайфе таким образом, что больше никто
не мог отличать лицемеров. Когда умирал какой�то человек, вызывав�
ший сомнения, ‘Умар ждал до тех пор, пока Хузайфа не пойдет совер�
шать по усопшему заупокойную молитву. Если тот шел, шел и ‘Умар, в
противном случае он оставался дома. К тому же ‘Умар спрашивал у
Хузайфы, есть ли его имя среди лицемеров. До такой степени он не до�
верял самому себе! Хузайфа отвечал, что его имени нет среди имен
лицемеров. Тогда ‘Умар плакал, думая, что тот скрывает от него его
участь. Когда Хузайфа видел слезы в глазах человека, которому еще

СОКРОВИЩНИЦА БЛАГОДАТНЫХ ЗНАНИЙ

127

1 Ад-Даджал – ложный мессия, антихрист.



при жизни была сообщена благая весть о Рае, то он от умиления перед
тем, кто так страшится гнева Аллаха , также плакал вместе с ним. Та�
кие способности (кашф, караматы) и твердость в вероубеждении спо�
движники получили от Пророка  и передали их другим. Слова вахха�
бита подобны попытке земледельцев подвергнуть лжи рассказы моря�
ков о морских сокровищах, в то время, когда они могут лишь издалека
наблюдать за кораблями в море. Также они клевещут на больших мур�
шидов (актабов), как будто у них есть претензии друг к другу и якобы
каждый из них стремится завладеть величием другого. В таком случае
спросим: разве наш Пророк  искал для себя величия?

Пророк  говорил: «Я являюсь господином (сайидом) всех народов,
которые были прежде и будут потом, и от этого во мне нет гордыни.
Я являюсь господином потомков Адама , и от этого во мне нет гор�
дыни. Из сынов Адама  я являюсь наиболее богобоязненным и наибо�
лее дорогим для Всевышнего . И в этом также нет гордыни для ме�
ня». ‘Айша рассказывала: «Я слышала, как Пророк  говорил: «Ко мне
явился ангел Джабраил и сказал: «Я облетел все от запада до востока
и не нашел никого, кто бы был более ценным, чем Пророк Мухаммад ».
Разве в этих и подобных им словах Пророка  есть цель возвеличить
себя над другими?! Если бы это было так, тогда это означало бы эгоизм
и высокомерие, но такие черты нельзя приписывать Пророку . Про�
рок  рассказал о себе, следуя воле Всевышнего  и воздавая Ему хва�
лу за все блага, которыми Он его наделил.
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Всевышний  повелевает Пророку : «Ты расскажи людям о тех
благах, которыми Я наделил тебя». Также Он говорит: «Если вы буде�
те благодарны Мне за те блага, которые Я вам дал, Я приумножу их».
Вот с такой целью авлия рассказывают о благах, которые им дал Все�
вышний , мусульмане хорошо знают, что иной цели здесь и быть не
может. Написано немало книг, в которых достоверно рассказывается
об их образе жизни, путях становления и их богобоязненности (так�
ва). Вымыслы ваххабитов останутся им самим, ибо среди людей никто
больше не обратит на них внимания, ин ша Аллах. 

В указанной книге еще говорится о том, что якобы Ахмад Тиджани
утверждал, что он последний из авлия, и этим обратил в ложь слова
всех, кто с подобным утверждением приходил в течение тысячи лет до
него. Ахмад Тиджани сказал, что он встречался с Пророком  наяву
(якзат) – не во сне – и он дал ему разрешение наставлять людей на
путь истины. Эту историю автор переписал из достоверной книги, но
только с целью придания ей иронии. Поистине, это – правда, которая
имеет под собой основу. Ни один из авлия не утверждал, что он по�
следний, и не будет утверждать, а те, кто говорят так – лгут. 

Более всего у ваххабита вызывает недоумение то, что через тысячу
лет после смерти Пророк  мог встретиться с кем�то, и особенно то,
что эта встреча произошла наяву. Он не знает или не хочет знать, что
до Судного дня душа (ар�рух) Пророка  становится еще крепче и не
ослабевает. Без сомнения, люди, достойные этого, могут увидеть Про�
рока , однако это не означает, что они видят его привычным для нас
образом. Это происходит через видение сердцем, называемое басыра.
Пророк  не встает из могилы, его тело остается на месте, но переме�
щается его душа. Как же выразить то состояние, когда человек видит
Пророка  перед собой не во сне, а воочию? Один человек заявил, что
видел Пророка  наяву – своими глазами. Он даже не понял, что ви�
дел его сердцем, и спорил при этом, утверждая, что лицезрел его гла�
зами. Когда ему сказали, что он может видеть его только сердцем, но
не глазами, он упрямо стоял на своем. Тогда его спросили, когда он ви�
дел Пророка , находился ли кто�нибудь возле него. Тот ответил: «Да»,
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указав на определенного человека. Когда и того человека спросили,
видел ли он Пророка , оказалось, что нет. Только после этого споря�
щий согласился, что видел Пророка  не глазами, а сердцем. Таков
смысл видения сердцем наяву. 

Объектом иронии ваххабита также стало и то, что большие авлия
могут перемещаться по небесным просторам. Они не попадают туда,
летая, подобно ангелам или пассажирам самолетов. Это перемещают�
ся их души. К примеру, тело спящего человека находится в постели,
зато за время сна где только не успеет побывать его душа и чего толь�
ко она не совершает. Подобное происходит и с авлия. Однако это оке�
ан, в который нам лучше не входить, и дверь к этому вопросу лучше за�
крыть. Да простит Аллах !

В той книге приводится и такая история. Некий человек стал после�
дователем тиджанийского1 тариката. В то время, когда он следовал ему,
у него убежал верблюд, и тот обратился к Ахмаду Тиджани за помо�
щью. Но помощь не последовала, и тогда он, разочаровавшись, сошел с
пути тариката. Эта история приведена в книге с целью показать «бес�
полезность» обращения к шейхам и их «беспомощность». Теперь по�
смотрите, что сделал этот человек. Он отступил от тариката из�за того,
что Тиджани не помог ему, а если бы помог, тогда не отступил бы. Если
бы Тиджани заключил с ним договор о найме на работу для себя, тогда
это дело можно было рассматривать иначе, но истина не такова. То, от
чего отступил этот человек, было учение, переданное ему наставни�
ком, и то, к чему в Коране призывает Аллах : покаянию, поминанию
Аллаха , произношению восхвалений (салаватов) для Пророка . До�
пустим, что помощь шейхов не существует. Всевышний  говорит:

«Просите Меня, и Я отвечу» (Коран, 40:60).
Немало и священных хадисов (куддус) с таким же смыслом. Вахха�

биты приводят их и аяты Корана для подтверждения того, что между
Аллахом  и Его творением не должно быть посредника. Теперь пусть
подумает каждый человек, как много раз мы обращаемся к Аллаху  и
кому Он отвечает сразу? Может быть, Ахмад Тиджани и не был спосо�
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бен ответить на зов о помощи, но разве и Аллах  не способен отве�
тить на наш зов?! Или же Всевышний  нарушает Свой Договор?

Но Всевышний  говорит, что Он не нарушит Договор. Теперь мы
видим, что Аллах , научив нас обращаться к Нему с мольбой, не отве�
чает нам сразу, и если рассуждать умом отступившего от тариката че�
ловека, тогда все могут отойти от служения Аллаху . В книгах тасав�
вуфа сказано, что даже если муршид является верховным муршидом
(кутбу гавс), несмотря на это в некоторых учениках (мюридах) быва�
ет болезнь, неподвластная лечению с его стороны. И эта болезнь есть
отсутствие убежденности (ихтикад), подобно тому мюриду с верблю�
дом, который перестал выполнять задание шейха. Именно это и назва�
но болезнью, для которой нет лекарства. В наше время эта болезнь
стала очень распространенной. 

Далее в той книге приводится такой текст:

«Появился имам аль�Газали, написал книгу «Ихья ‘улюм уд�дин»1,
наполнил ее недостоверными хадисами, сам не зная об этом. Он пере�
шагнул границы фикха». Давайте теперь поразмыслим. Книга «Ихья»
наряду с другими его книгами, а также история жизни самого аль�Газа�
ли на устах у народа. Так на чье же восприятие рассчитывал автор, об�
виняя имама аль�Газали, которого называют «доводом Ислама» (худж�
жат уль�Ислам)? Имам ан�Навави был великим факихом, познавшим
Бога  ученым, богословом, знатоком шариата и человеком, отрешен�
ным от мирского. Интересным фактом из его жизни, которое называ�
ют чудом, было то, что он писал в темноте благодаря свету, исходяще�
му из его указательного пальца. Он сказал об этой великой книге так:
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«Книга «Ихья» вплотную приблизилась к Корану».
Таким образом, он признал эту книгу чистой от всяких сомнений и

дал ей самую высокую оценку. Ваххабиту же этого недостаточно. Во
времена Абу аль�Хасана аш�Шазили один большой ученый пытался
отрицать «Ихья», принимая ее как направленную против шариата
книгу. Он даже сжег несколько экземпляров этой книги, попавшихся
ему в руки. Однажды ему приснилось, что он встретился с Пророком ,
рядом с которым находились его сподвижники Абу Бакр и ‘Умар. За�
тем к ним подошел имам аль�Газали, держа в руке книгу «Ихья». Он
обратился к Пророку : «О Посланник Аллаха, этот человек отрицает
мою книгу. Если он прав, я совершу покаяние, а ты накажи меня так,
как я заслуживаю. Если он не прав, тогда накажи его». 

Пророк  взял книгу у аль�Газали, перелистал ее и, дав похваль�
ную оценку, передал Абу Бакру. Тот сделал то же самое и также с по�
ложительной оценкой передал ‘Умару. ‘Умар тоже остался доволен
книгой и вернул ее Пророку . Богослов видел все это. Далее, соглас�
но просьбе аль�Газали, Пророк  вынес решение наказать ученого
восемьюдесятью ударами плеткой. После того, как он получил семь�
десят ударов, Абу Бакр заступился за него и попросил отменить по�
следние десять ударов.

Проснувшись в страхе, ученый обнаружил на своей спине черные
следы от ударов плетки, которые он получил во сне. Тогда он покаял�
ся, поняв свою ошибку, и, отставив все книги, принялся изучать
«Ихья». Благодаря этому он получил большое благословение. Говорят,
в его столетии не было человека, знавшего лучше него книгу «Ихья».
Однако черные следы от ударов плеткой не исчезли со спины до кон�
ца его дней. 

Если написать о достоинствах аль�Газали большую книгу, то в нее
поместится лишь малая их часть. Я не знаю человека более глупого,
чем тот, кто не признает имама аль�Газали и его великую книгу
«Ихья ‘улюм уд�дин».

Еще был известный человек Мухаммад Бусири, страстно влюблен�
ный в Пророка . Это был искусный поэт, вали Аллаха , покоривший
сердца народа своим искусством. На него ваххабиты также вешают
ярлык неверия, обвиняя его в том, что он поклялся луной, а клясться
чем�либо, кроме как именем Всевышнего , – неверие. 
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Возникает вопрос: если клясться чем�то, кроме имени Аллаха , яв�
ляется неверием, то как же имам Мухаммад Бусири мог поклясться лу�
ной? Со стороны ученых, глубоко владеющих арабской грамматикой
и тонкостями стилистики арабского языка, есть три ответа.

Первый ответ совпадает с мнением многих комментаторов Корана
(муфассиров). Клятва луной несет в себе такой смысл: «Клянусь Госпо�
дом луны, сотворившим ее». Такой смысл можно найти в этом ответе,
исходя из правил арабской грамматики. И Сам Аллах  в Коране поклял�
ся солнцем, временем наступления полного восхода солнца и темной но�
чью. Что есть в этом аяте такое, что бы приводило человека к неверию? 

Второй ответ: в арабском языке для конкретизации или усиления
чего�либо делается именно так, как сказано выше, – дается клятва. В
сущности, это вовсе не является клятвой чем�то, помимо Аллаха . Раз
это так, то такая клятва не приводит человека к неверию.

Третий ответ: по мазхабу имама Абу Ханифы клятва чем�либо, кро�
ме как именем Аллаха , не дозволяется, а Мухаммад Бусири следовал
мазхабу имама аш�Шафи’и, согласно которому такая клятва дозволена.
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Даже если бы не было первых двух ответов, для нас должно быть
достаточно того, что по мазхабу имама аш�Шафи’и эта клятва дозволе�
на. Ваххабиты же и его обвиняют в неверии. Астагфиру Ллах!

Теперь вернемся ненадолго к основоположнику ваххабизма Ибн
‘Абдуль�Ваххабу. 

На каждой пятничной проповеди Ибн ‘Абдуль�Ваххаб говорил,
что тот, кто ищет покровительства (тавассуль) Пророка , впадает в
неверие. Однако есть очень много хадисов и доводов, обосновываю�
щих возможность покровительства, и которые нет необходимости
приводить здесь.

Как�то родной брат Ибн ‘Абдуль�Ваххаба Сулейман1 спросил его,
сколько столпов в Исламе. Тот ответил, что пять. Затем Сулейман ска�
зал ему, что он ввел шестой, смысл которого заключается в том, что
всех, кто не следует за ним, он обвиняет в неверии. В действительнос�
ти, это так и есть: всех, кто не с ними, ваххабиты обвиняют в неверии. 
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Однажды один человек спросил Ибн ‘Абдуль�Ваххаба: «Та религия,
которую ты принес, идет от Пророка  или же она не связана с ним?».
Ответ был таков: «Мои шейхи и их шейхи, жившие в прошедшие
шесть столетий, пребывали в неверии». Тогда тот человек сказал: «В
таком случае, оказывается, что твоя религия не имеет связи с Проро�
ком , но откуда же тогда ты взял ее и от кого?». Ибн ‘Абдуль�Ваххаб
ответил: «Так же, как и пророк Хизри, я получил ее через откровение
– прямо от Всевышнего ». Представляете, он пришел с откровением
от Всевышнего , чтобы очистить от неверия умму, которая в течение
шестисот лет заблуждалась! Вот так ваххабиты, отрицающие знания,
полученные от Аллаха  большими учеными Ислама посредством вну�
шения (ильхам), а также через сокровенные знания (кашф) и соверше�
ние чудес (карамат), с удовольствием признали такой путь получения
знаний Ибн ‘Абдуль�Ваххабом! 

Всем, кто следовал за ним, Ибн ‘Абдуль�Ваххаб не позволял читать
книги по фикху, толкования (тафсиры), хадисы и даже сжигал эти
книги. Всем, даже тем, кто еще не прочитал Коран, он разрешал тол�
ковать его по своему пониманию и умозаключению, что они делали и
делают по сей день. Подобное толкование Корана является издева�
тельством над этой Книгой. Как было сказано ранее, Наджмуддин Го�
цинский говорил, что он не комментировал ни один аят Корана, не
приняв за основу их толкование (тафсир). Подобно этому обстоит во�
прос и с хадисами Пророка .
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Богословы задали Ибн ‘Абдуль�Ваххабу вопросы, предназначавши�
еся для самых слабых студентов. Он не сумел научно обосновать свои
ответы, зато у него было достаточно способностей для раздорных дис�
куссий. Богословы написали книги, в которых наглядным образом оп�
ровергли все его мысли.

Из его речей и действий вытекало, что он претендовал на то, чтобы
называться пророком, подобно Мусайлиме Каззаб, Саджах и Тулейхе,
которые после смерти Мухаммада  также объявили себя «пророка�
ми». Он не мог вслух заявить о своих тайных претензиях, как эти на�
званные личности. Однако он говорил своим последователям, что он
пришел к ним с новой религией. Именно по причине такого заблужде�
ния, скрытого в сердце, он не хотел согласиться ни с имамами мазха�
бов, ни с богословами, которые последовали за этими имамами. Из ре�
лигии, которую принес Пророк , он не принял ничего, кроме Корана,
над которым, как мы уже говорили, он тоже вволю поиздевался, ис�
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пользуя аяты не к месту и давая им угодные себе неверные толкова�
ния. Далее, ин ша Аллах, мы поговорим и о толкованиях, которые они
пытаются давать.

Есть конкретные хадисы Пророка , в которых изобличается вах�
хабизм. В одном из этих хадисов говорится так: «В моей умме появят�
ся люди, которые будут читать Коран, но в которых суть Корана не
войдет дальше глотки. Они отойдут от исламской религии, подобно
стреле, выпущенной из лука, и не вернутся обратно никогда, если да�
же вернется эта стрела. Одна из характеризирующих их особеннос�
тей состоит в том, что они будут заставлять людей брить головы».
Муфтий одной местности ‘Абдуррахман Ахдали сказал, что необходи�
мость писать книги против Ибн ‘Абдуль�Ваххаба отпадает, поскольку
есть хадис Пророка , в котором сказано, что его последователи будут
заставлять брить головы. Среди семидесяти трех групп уммы не было
ни одной, которая бы заставляла брить головы, кроме той, что следо�
вала за Мухаммадом ибн ‘Абдуль�Ваххабом. Он же велел брить головы
не только мужчинам, но и женщинам. Тех, кто попал к ваххабитам и
проникся их заблуждением, уже невозможно вернуть обратно – хоть
прямо сегодня хватай их и кидай в Ад. Потому что сам Пророк  ска�
зал о том, что они не вернутся обратно, даже если вернется стрела, вы�
пущенная из лука. Счастливый не окажется рядом с ними. 

Братья мои по вере, представляете, в книге «Аль�фикр ус�суфийю»
для того, чтобы доказать невозможность встречи Ахмада Тиджани с
Пророком , используется даже такая ситуация, что будто бы после
смерти нашего Пророка  его дочь Фатима потребовала от Абу Бакра
наследство отца. Однако Абу Бакр не вернул ей положенную часть на�
следства, и Фатима умерла, недовольная им. Автор книги спрашивает,
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почему же, когда возникла такая спорная ситуация, Пророк , если он
был способен после смерти говорить с живыми, не повелел Абу Бакру
вернуть его дочери положенное наследство или же не сказал Фатиме,
чтобы она не требовала наследства? Каким образом Пророк , кото�
рый не вмешался даже в эту ситуацию, мог спустя тысячу лет говорить
с Ахмадом? Вот видите, какой «серьезный» довод они нашли! Пророк ,
оставивший после себя «большое наследство», оказывается, должен
был прийти, чтобы разделить его.

Лицемер, который приводит здесь эту историю, преследует две це�
ли: первая цель скрыта в его сердце, она заключается в том, чтобы по�
казать, что между Абу Бакром и Фатимой были испорчены отношения
из�за наследства, и довести это до людей. У человека, впервые услы�
шавшего эту историю, от незнания истины вместо любви к Абу Бакру
и Фатиме может появиться неприязнь. Мусульманин никогда бы не
позволил себе не то что рассказывать подобные истории, но и обмол�
виться словом, даже если бы они убили друг друга, ибо Аллах , кото�
рый обещал им Рай, смотрит на нас. Вторая цель – доказать, что Про�
рок  после смерти не может встретиться ни с кем и даже присниться
во сне, потому что ваххабиты хотят, чтобы это было именно так, но ма�
ло ли чего они могут захотеть, когда истина не такова и не в их пользу. 

В Ночь вознесения наш Пророк  на первом небе встретился с про�
роком Адамом , на втором – с пророками Яхьей  и ‘Исой , на
третьем – с Юсуфом , на четвертом – с Идрисом , на пятом – с
Харуном , на шестом – с Мусой , а на седьмом – с Ибрахимом .
Пророк  приветствовал их и говорил с ними со всеми. Известно, что
после того, как усопшего положат в могилу, он не может ни переме�
щаться, ни двигаться. Но как же пророки оказались на небесах? Разве
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они были там похоронены? Как они поднялись туда? Некоторые бого�
словы говорят, что на небесах были души этих пророков, а тела их ос�
тавались в могилах. Есть и другое мнение богословов. Некоторые счи�
тают, что в эту ночь, для того чтобы возвеличить нашего Пророка ,
там были не только их души. На эту ночь души были возвращены в те�
ла, и они были вместе подняты в небеса. 

Пророк ‘Иса  был вознесен на небеса живым, а согласно одному
из преданий, также и пророк Идрис . Пророка Узайира  Всевыш�
ний  умертвил на сто лет, а потом воскресил. После воскрешения он
обнаружил все вокруг себя таким же неизмененным: даже еда и питье
были там же, рядом стоял его осел, не притронувшийся к сену. Когда
ангел Джабраил спросил его, сколько времени он там находился,
Узайир ответил, что, может быть, день или полдня. Есть люди – «оби�
татели пещеры» (асхаб уль�кахф), которые, укрывшись там от врагов,
проспали по воле Аллаха  триста лет. Затем Всевышний , послав к
ним людей, разбудил их, чтобы те воочию увидели и поговорили с ни�
ми, а потом вновь усыпил их. Они спят до сих пор. Говорят, что когда
придет имам Махди1, они встанут и будут его помощниками.

Сын Аркама Зайд сказал: «Я слышал, как голова Хусейна, убитого в
Карбиля2, которую несли приколотой на копье, читала аят из суры
«Аль�Кахф»3». Существует множество историй о том, как мертвые лю�
ди заговорили, а уж о том, что они снятся, даже и говорить не стоит,
это и так очевидно.
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Был такой Халадж, сын Хусейна, великий вали Аллаха . Ему тоже
отрезали голову. Тело его осталось в том же положении, а голова, на�
ходившаяся перед телом, разговаривала с ним на непонятном языке.
Единственное, что можно было разобрать из этой речи, были слова:
«Ахадун!», «Ахадун!» («Бог – один!», «Бог – один!»). Когда ему отре�
зали голову, то брызнувшая во все стороны кровь в тридцать одном
месте написала слово «Аллах».

Человек по имени Батал был очень силен и мужественен. Он долгое
время жил среди византийцев, одевался подобно им, ходил, повесив
на шею Евангелие. У него было заведено убивать при встрече невер�
ных, с условием, что их было десять или меньше человек, а если было
больше, он их не трогал. Византийцы принимали Батала за своего. За�
тем, прожив там долгую жизнь, во времена правления халифа Харуна
ар�Рашида он вернулся в исламское государство. Однажды Харун ар�
Рашид спросил его: «Ты долгое время жил среди византийцев, расска�
жи же мне что�нибудь интересное о них». «Хорошо, – ответил Батал
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и рассказал ему приключившуюся с ним удивительную историю. –
Как�то раз я направлялся по дороге, как обычно, повесив Евангелие на
шею, и тут я услышал топот лошадиных копыт. Когда я обернулся, то
увидел, что меня настигает какой�то вооруженный всадник. Он по�
приветствовал меня, и я ответил на его приветствие. Он спросил меня:
«Ты не знаешь человека по имени Батал?». «Я и есть Батал», – отве�
тил я. Тогда он слез с коня и обнял меня, поцеловал мои ноги и попро�
сил разрешения остаться со мной. Я согласился. В это время нас на�
стигли четыре вооруженных до зубов наездника, которые были не�
верными. Мой новый друг попросил меня позволить ему сразиться с
ними. Я дал свое согласие. Они начали сражение, которое долго дли�
лось, и в итоге убили его. Тут они решили напасть на меня. Я сказал
им: «Это несправедливо, что вы нападаете на меня вчетвером. Давай�
те сражаться по одному». Они согласились. Сначала вышел один, я
убил его. Затем второй, я и его убил. Третьего я также убил. С четвер�
тым мы долгое время сражались на копьях, но потом наши копья сло�
мались. Мы спешились и перешли на мечи и щиты. Мы сражались до
последних сил. Но в конце концов и щиты сломались, и мечи упали с
отломанными рукоятками. Теперь мы стали драться врукопашную.
Так прошел день, и наступила ночь, но никто из нас так и не одержал
победу. Оказалось, что мой соперник был богатырем и предводителем
византийского войска. Тогда я обратился к нему с предложением:
«Сегодняшний день завершился, мои молитвы остались несовершен�
ными из�за тебя, давай ночью передохнем, а завтра утром продолжим
бой». Он согласился. И тут я переключился на служение Богу , а он
на свои дела. Утром мы продолжили сражение. Я уложил его на лопат�
ки и хотел зарезать его. Он попросил дать ему на этот раз еще один
шанс. Я позволил ему встать, и мы опять продолжили бороться. Я по�
скользнулся и упал. Он сел мне на грудь и хотел зарезать меня, но я на�
помнил, что я давал ему шанс, пусть и он мне даст его один раз. Он согла�
сился. Так мы в третий раз начали бой. Но и тут он опять победил меня
и, сев мне на грудь, хотел меня зарезать. Я попросил его: «Один раз я по�
щадил тебя, один раз ты, пусть этот раз будет дополнительной пощадой».
Он согласился и я поднялся. Однако и в четвертый раз он одержал побе�
ду и склонился надо мной со словами: «Теперь я точно узнал, что ты Ба�
тал, и на этот раз я обязательно зарежу тебя». Я сказал: «Ты зарежешь
меня, если мой Аллах  позволит тебе». «Ну, что ж, проси своего Аллаха,
чтобы Он спас тебя», – с этими словами он потянулся за мечом. Тогда
мой друг, которого вчера эти четверо убили, вскочил и, схватив свой меч,
отрубил голову моему врагу. Затем он прочел следующий аят из Корана:
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Умер один суфийский ученик (мюрид). После того, как его тело
омыли, он засмеялся. Затем тот, кто мыл его, сказал: «Преславен Аллах !
Оказывается, и после смерти в этом мире бывает жизнь». Тогда умер�
ший прочитал тот же аят из Корана и сказал: «Я убит мечом страстной
любви ко Всевышнему ». 

Толкование аята, который прочитали эти оба умерших человека,
таково: «О Пророк , ты не думай, что убитые на пути Аллаха , вы�
полнившие повеление Аллаха  (т. е. не преследовавшие никаких мир�
ских целей, избравшие для себя покорность Создателю  и Его воле и
имевшие намерение возвеличить Его религию), – погибли. Не думай,
что они мертвы. Эти люди живы. Они возле Аллаха ». Их души оби�
тают в зобах райских зеленых птиц. Перемещаясь в райских садах,
они наслаждаются их плодами. То, как они перемещаются, находясь в
птичьих зобах, можно сравнить с тем, как люди в этом мире с комфор�
том перемещаются в салонах самолетов.

Пророк  сказал, что души павших за веру (шахидов) с искрен�
ним намерением по воле Аллаха  находятся внутри зобов зеленых
птиц, парят над райскими реками, вкушают райские плоды, укрыва�
ются под сенью ‘Арша и собираются под светом свисающих с него
светильников.
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Тела шахидов покоятся в могилах. Несмотря на то, что душа переме�
щается отдельно от тела, она связана с ним. Даже если душа находится
в Раю, у нее есть связь с телом. Именно поэтому тела павших за веру и
не разлагаются в земле. Их тела наслаждаются вкусом райских плодов,
которые вкусили их души в Раю. Их состояние подобно тому, когда те�
ло спящего человека находится в постели, а душа его может переме�
щаться куда угодно. Подобное свойственно и великим авлия, которых
Аллах  сделал истинными суфиями. Вали может находиться в одном
месте, а его душа в это время может быть в разных местах, словно ле�
тающая птица. Все это есть могущество и воля Аллаха , порядок, кото�
рый Он установил во всем сотворенном Им. Тот, кто отрицает это, яв�
ляется не верящим в могущество Аллаха . Если же он верит, но не со�
гласен с таким порядком, то пусть пойдет и подскажет Всевышнему ,
какой порядок следует установить, чтобы он его устраивал. 
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Пример жизни пророков после смерти подобен примеру шахидов.
Однако степень силы и действенность душ пророков гораздо выше,
чем у шахидов.

В хадисе, переданном Анасом, сказано, что пророки живы и в моги�
лах. Поводом, вызвавшим такой долгий разговор о покойных, послу�
жили слова тех, кто отрицает реальную возможность встречи с Про�
роком Мухаммадом  и разговора с ним после его смерти. Возвраща�
ясь к истории с Абу Бакром и Фатимой аз�Захрой, автор упомянутой
книги также говорит и приводит аргументы, что после смерти Проро�
ка  между сподвижниками возникли большие споры относительно
того, кто станет его преемником. Также появилась группа людей (ха�
варидж), которые восстали против сподвижника Пророка  ‘Али и ли�
шили жизни большое число людей. Если после смерти Пророк  мог
говорить хотя бы с одним человеком, то почему же он не вмешался и
не разрешил этот спор? – спрашивает автор книги. По его логике,
Пророк  должен был прийти, чтобы разрешить спор между сподвиж�
никами. Ему недостаточно того, что в Коране есть аяты и хадисы Про�
рока , в которых он предупредил о возникновении таких ситуаций.
Если бы тогда жили люди с такой слабой верой, как у этого отрицаю�
щего, то они могли бы задать подобный вопрос и заявить, почему бы
Пророку  не привести к компромиссу этот спор? Может быть, тогда
Пророк  и поговорил бы с ними. Но они не нуждались в этом, поэто�
му Пророк  и не говорил с ними. 

Известна история о чтении суры «Аль�Кахф» головой Хусейна,
убитого в Карбиля. Также известна история о том, что отрезанная го�
лова Халаджа, сына Хусейна, произнесла: «Бог  – один!». Каждая
капелька крови с его отрезанной головы написала «Аллах ». Почему
же кровь также убитых ‘Умара, ‘Усмана и ‘Али, которым при жизни
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была передана благая весть о Рае, не написала слово «Аллах »? Изве�
стно, что до уровня этих сподвижников Пророка  не поднимаются
даже самые большие авлия, потому что нет необходимости подтверж�
дать чудесами их истинность. А вот по отношению к Халаджу были
люди, которые вешали на него ярлык неверия, поэтому, чтобы пока�
зать его правоту в его смерти, имело место такое чудо.

В этом мире Всевышний  не сделал всех людей равными. Один –
богат, другой – беден. Один – здоров, другой – болен. Один – уче�
ный, другой – неуч. Это очевидно для всех. Подобно тому, как и в
мирской жизни люди наделены по�разному, так и в вечной (ахира) ве�
рующие будут удостоены вознаграждения согласно значимости со�
творенных ими благих деяний и степени богобоязненности. Среди
всех пророков Всевышний  выделил Ибрахима , Мусу  и ‘Ису ,
сделав их обладателями твердой веры (улул а’зм). Пророк Мухаммад 
создан Всевышним  самым высокочтимым из всех. Подобно этому, в
народе есть люди, которых Аллах  также особо выделил. К примеру,
не считая пророков, из всех остальных людей самыми возвышенными
Аллахом  являются Абу Бакр, затем ‘Умар, потом ‘Усман и после не�
го ‘Али. Вслед за ними идут люди, имеющие свою степень величия. Их
называют словом «хавас», или особые. Среди них тоже есть своя кате�
гория людей – особые среди особых (ахас уль�хавас).

Уровни, величие и численность этих авлия неизвестны никому,
кроме Всевышнего . Всевышний  создал их именно для того, чтобы
они направляли людей на путь истины, и они являются доверенными
Его людьми. Другие авлия, хотя и не достигают их уровня, но получи�
ли от них воспитание, следуют за ними и придерживаются их пути.
Среди них есть те, кто владеет знаниями сокровенного и чудесами,
есть и не владеющие этим. Есть такие, кто встречается с Пророком 
во сне или наяву. О том, как происходит встреча наяву, мы уже гово�
рили ранее. Никогда ученые люди, следующие сунне, не отрицали и
не будут отрицать возможность встречи приближенных к Аллаху  ав�
лия с Пророком Мухаммадом , ибо для того, чтобы отрицать, необхо�
димо наличие того, что вызывало бы хоть малейшие сомнения. Если
же отрицать Истину, которая даже не вызывает подобных сомнений,
это уже заблуждение человека. Клянусь Аллахом , что они встреча�
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ются и с Пророком , и с Хизри , и что они владеют знаниями сокро�
венного (ильму ладуни), вложенными Аллахом , способностью вне�
чувственного восприятия (кашф) и совершения чудес (карамат). Тот,
кто оспаривает все это и возводит ложь на них, рискует впасть в неве�
рие в предсмертный миг. О кашфу и караматах подробнее поговорим
чуть дальше, ин ша Аллах. 

Есть хадис, в котором ясно сказано, что в начале каждого столетия
будет появляться человек, который будет обновлять Ислам (муджа�
дид). Кто же до появления Ибн ‘Абдуль�Ваххаб, спустя 1143 года после
возникновения Ислама, обновлял Ислам в течение 11 веков? Кто же
был муджадидом? Ведь он же обвиняет в неверии (куфр) ученых Исла�
ма, которые жили до него в течение шести веков. О люди, остерегай�
тесь ваххабизма и уберегите своих потомков от него, иначе вы впаде�
те в заблуждение и очень сильно пожалеете. 

В итоге можно сказать, Аллах  милостью Своей для уммы Мухам�
мада  дал имамов четырех мазхабов. Тот, кто последует любому из
них, будет на верном пути. Следовать им обязательно. Тот же, кто не
следует ни одному из них, находится на неверном пути. Также Все�
вышний  дал умме Мухаммада  людей, обновляющих Ислам (муд�
жадидов). Они являются людьми сунны и следуют по пути имамов
этих мазхабов. Всевышний  также наделил знанием чудес тех, кого
Он создал для этого. Для тех, кто последовал за ними и принял их, эти
люди станут основанием для получения милости Аллаха , благ и на�
ставления на правый путь. Однако те, кто не принимает их и оспари�
вает их возможности и способность совершать чудеса, даже притом,
что многое происходит на их глазах, те, кто возгордился и не следует
за этими людьми, являются отторженными от их благости (барака). 

Пророк  сказал: «Благодать с вашими старшими». Это означает,
что нынешнему поколению баракат переходит от старшего поколе�
ния. Есть еще другой хадис, в котором сказано, что тот, кто прожил
свою жизнь в Исламе до восьмидесяти лет, служа Всевышнему  и не
ослушиваясь Его наказов, в Судный день может заступиться за сво�
их близких. Дожить до восьмидесяти лет, служа Всевышнему  по�
добным образом, является большой радостью для человека. Если та�
кой баракат получают даже потомки от старших, то как можно со�
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мневаться, что авлия, которых Аллах  специально сотворил для за�
ступничества (шафа’а), могут заступаться за тех, кто искренне лю�
бил их и следовал за ними? 

Автор все той же книги говорит, что суфии якобы освобождают по�
жилых людей от выполнения обязательного в Исламе, утверждая, что
Аллах  освобождает их от всякого служения. Какую еще большую
ложь может придумать человек?! Такое не то что от суфиев, даже из
уст принадлежащего к умме мусульманина, находящегося на пути ис�
тины, не услышишь, и невозможно услышать. Но есть облегчения для
тех, кто болен, стариков и тех, кто в пути. 

К примеру, совершить молитву стоя является обязательным для то�
го, кто в состоянии это сделать, а кто не в состоянии, может совершить
ее сидя. Если невозможно сидя, то допускается совершить молитву ле�
жа. По мазхабу имама аш�Шафи’и, до тех пор, пока человек находит�
ся в здравом рассудке, он не имеет права пропускать молитву. Он со�
вершает ее, как может, если даже ему придется совершить ее движе�
нием глаз. Если отсутствует вода для омовения или есть причина, по
которой нельзя использовать воду, тогда необходимо совершить таям�
мум. Если же нет и такой возможности, тогда нужно совершить намаз,
проявляя уважение ко времени его наступления. Намаз нельзя не со�
вершить, однако затем его следует возместить при первой возможно�
сти. Для того, кто из�за старости или по какой�то другой уважительной
причине не может соблюдать пост, необходимо за каждый день поста
отдать по шестьсот грамм зерна (мудд). Находящийся в пути имеет
право сокращать и переносить намазы и не соблюдать пост с намере�
нием возместить его после, при условии, что его путь соответствует
расстоянию, оговоренному рамками шариата. Совмещать намазы до�
пускается и больному человеку. Все эти облегчения для мусульман�
ской уммы придуманы не суфиями, а дозволены Самим Всевышним .

Всевышний  не принуждает людей совершать что�либо из того,
что они не в состоянии, напротив – Он облегчает. Аллах  безгра�
нично милостив, и он сочувствует Своим рабам. Таковы Его атри�
буты. Его творения обязаны вести такой образ жизни, чтобы заслу�
жить Его милость. Да поможет Всевышний  всем заслужить Его
милость!
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Дорогие мусульмане! Обратите внимание на то, что есть в Исламе,
чего бы ваххабиты не подвергли критике и не отрицали? Их не устра�
ивает ни то, что бытие создано из нура1 нашего Пророка , ни мавли�
ды, в которых он восхваляется. Также нельзя, чтобы кто�то посещал
могилу Пророка  или авлия Аллаха . Их также не устраивает посе�
щение могил предков и раздача милостыни за их души. Всех, кто не
последовал за ними, они отнесли к многобожникам (мушрикун). Они
не хотят верить и в то, что авлия могут обладать способностью совер�
шать чудеса, знаниями сокровенного и что они встречаются с Проро�
ком . Этого они тоже не восприняли. Те, о ком мы говорили – гавсы,
актабы, автады, будалаи, нуджабаи, нукабаи, абдалаи и другие – для
них вообще не существуют. Следование каким�либо из четырех маз�
хабов они тоже не воспринимают. 

Что же осталось от Ислама? Они возразят, что достаточно выпол�
нять пять столпов Ислама и шесть условий веры. О Аллах , если бы
все могли следовать этим основам так, как возложено на нас, то и мы
бы сказали, что нам ничего более не нужно! Есть необходимость, что�
бы этим вопросом занялись те, кто в состоянии это сделать, и написа�
ли бы больше книг. Все труды суфиев, беседы и книги направлены
только на то, чтобы разъяснять именно этот вопрос. Они не ведут раз�
говоры на другие темы. 

Дорогие братья, здесь я в достаточной степени коснулся вопросов,
связанных с сокровенными науками, хотя сам не имею способностей
к ним. Вы не подумайте, что я говорю от имени тех ученых, которые
обладают большим уровнем познания Аллаха . Я не достоин их. И все
же я люблю их, стараюсь следовать за ними и выполнять по возмож�
ности то, что они поручили мне, слабому рабу Аллаха . Я не из тех,
кто владеет знаниями сокровенного и способностью совершать чуде�
са. Я не большой богослов. Об этом я говорил и в начале книги. Если
Аллах  поможет, я еще вернусь к этому вопросу, чтобы еще более
расширить его.
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Кем бы ни был обманувший своего брата по вере, совершивший по
отношению к нему подлость, он совершил подлость по отношению к
себе и обманул самого себя. И в вечной жизни такая подлость вернет�
ся к нему и окажется уготованной им для него самого. 

Хвала Аллаху  за то, что с тех пор, как помню себя и до сегодняш�
него дня, кто бы ни встретился со мной, мусульманин или неверный,
малый или старый, нет никого среди рабов Аллаха , кого бы я подвел
или обманул. Из всех самых больших благ, которыми Всевышний 
одарил меня, это является наилучшим. Ошибок, грехов и забвения Ал�
лаха  в своей жизни я допустил достаточно, ибо это свойственно
обычному человеку. Во всем таком, совершенном мною, раскаиваюсь
и сожалею всем сердцем и прошу Аллаха  за всех мусульман.

Можно ли совершать намаз за ваххабитом?
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При выборе человека имамом в коллективном (джама’а) намазе
предпочтение отдается тому, кто обладает наилучшими качествами,
является самым достойным, знающим, сохраняющим чистоту в деяни�
ях, испытывающим страх перед Аллахом , лучшим чтецом Корана.
Если такого нет, то среди тех, кто есть, имамом становится самый до�
стойный. Порицается выходить вперед и становиться вместо имама
кому�либо без согласия джама’ата. В Судный день такой человек будет
одним из несущих самое строгое наказание перед Всевышним . Уче�
ный не может совершать намаз за неучем (имеется в виду за тем, кто
не умеет правильно читать суру «Аль�Фатиха» и ат�тахият) – тот,
кто умеет читать их правильно, не может совершать намаз за тем, кто
делает это неправильно. Если человек, не изучавший богословские на�
уки, правильно и красиво читает Коран, то совершать намаз за ним
может и ученый, владеющий знаниями религиозных наук.

Теперь, если вести речь о ваххабитах, то Пророк  сказал: «Вы со�
вершайте намаз и за тем, кто допустил грехи (фаджир), и за теми,
кто совершает хорошие деяния». В этом хадисе имеется в виду, чтобы
умма не придавала значения грехам, которые человек совершил в про�
шлом. К примеру, часто приходится слышать, как многие говорят: «В
прошлом этот человек выпивал, воровал, не молился и не соблюдал
пост. Как же сейчас за ним совершать молитву?». Это неверно. Из�за
прошлых грехов человек не отстраняется от возможности быть има�
мом в коллективном намазе, даже если он в данное время совершает
деяния, которые могут повергнуть его в грех, но при этом он умеет
правильно читать суру «Аль�Фатиха» и ат�тахият. Ученые из людей
сунны не запрещают совершать намаз за грешником и за тем, кто сле�
дует нововведениям. Все ученые из числа людей сунны совершали на�
маз и за тем, кто допустил грех, и за тем, кто ввел что�либо новое, став�
шее полезным для всей уммы. Однако некоторые ученые говорят, что
молиться за такими людьми нельзя, но запретность этого ими истолко�
вана как нежелательность (караха).

Условием же для разрешения совершения намаза за грешником и
человеком нововведения служит следующее: грех или нововведение,
сделанные этим человеком, не должны приводить мусульман к неве�
рию (куфр). Таким образом, не вызывает сомнений, что совершать на�
маз за тем, кто ввел недозволенное новшество или совершил грех, по�
вергающие в неверие, нельзя.
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У нас на языке вертится достаточно много слов, произнося кото�
рые, мы можем невольно впасть в неверие. Некоторые из этих слов
перечислены ниже. Если кто�то скажет о чем�либо: «Я не поверю это�
му, даже если правоту засвидетельствуют пророки и ангелы» или
«Этот мусульманин мне кажется иудеем», то подобные слова также
приводят к неверию. Если кто�то скажет мусульманину: «Чтоб ты
умер в неверии, чтобы ты отошел от веры!» или «Если бы ты был даже
пророком, я бы тебе не поверил» – или если кто�то совершит намаз
без омовения с целью принизить его значимость или же станет ут�
верждать, что намаз можно совершить и без омовения, тот в равной
степени впадает в куфр. Допустим, между двумя людьми произо�
шла ссора, и один произнес: «Ля хауля уа ля куввата илля би�
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Ллах!»1, а другой ответил, что эти слова не могут устранить голод или
не помогут в чем�либо другом, этот человек опять�таки впадет в грех
неверия. Если кто�то скажет, что не боится Судного дня, он впадет в
грех неверия, ибо это означает неверие в этот День. Когда Всевышний 
посылает человеку горе, трудности, испытания, а тот противится судь�
бе и воле Бога  и, например, говорит: «Мое богатство ушло, дети
умерли, за что же Всевышний  ниспослал мне все это?», – если он
отрицает волю и предопределение Аллаха , он также впадает в неве�
рие. Если кто�то ударил ребенка, и его спросили по этой или другой
причине: «Разве ты не мусульманин?», и он сознательно ответит: «Нет»,
он впадает в грех неверия. Если у кого�то спросят, что такое истинная
вера, и он ответит: «Не знаю», – он также впадает в грех неверия.

Таким образом, разве мало слов, которые вследствие нашего не�
знания так легко уводят нас в неверие? Именно по этой причине, мы,
погрязшие с головой в грехах, совершенных нами сознательно и по
незнанию, должны находиться в постоянном покаянии. Оно необхо�
димо нам, подобно мылу для стирки грязного белья. Да поможет Аллах 
всем быть в постоянном покаянии! Есть страх того, что кто�то, сказав
слова, запретные (харам) для мусульманина, например: «Ты грешник
(фасик), лицемер (мунафик), отступивший от веры (зиндик), у тебя нет
убеждения (якин) и веры (имана)», – может вообще отойти от веры и
умереть в таком состоянии.

Пророк  сказал: «Если один человек незаслуженно обвинит друго�
го в грехе (фиск) или неверии (куфр), то этот грех или неверие обяза�
тельно обернется против него самого». Это означает, что если тот, ко�
го обвинили в неверии, действительно был достоин этого, тогда это об�

МАДЖМУ'АТ  УЛЬ-ФАВА'ИД

152

1 «Нет силы и могущества, кроме как у Аллаха!» 



винение заслуженно останется при нем. Если же это ложное обвине�
ние, тогда обвиняющий сам станет неверным. При этом, если тот, кто,
обвинив другого в неверии словами: «О, кяфир», убежден в этом, он
может сам стать неверным. Если же он говорит это лишь из намере�
ния оскорбить кого�то, он не впадает в грех неверия. Слово «неверие»
(куфр) имеет два разных значения. В одном случае, как мы говорим,
человек полностью отходит от Ислама, становится неверным. Вто�
рой смысл – если человек перестает воздавать хвалу Всевышнему 
за данные ему блага; это не означает, что он отошел от Ислама. К
примеру, человека, который не выражает благодарности Всевышне�
му  за данные ему блага, считают впавшим в грех, т. е. не признаю�
щим того, что Всевышний  дал ему блага, которыми он обладает.
Если спросить, что значит не воздавать хвалу Всевышнему  за бла�
га, то это означает использовать их для каких�то запретных целей. К
этим же благам относятся здоровье человека и его сила. Пусть Все�
вышний  даст возможность всем мусульманам воздавать Ему хвалу
за данные им блага!

Крупные ученые, познавшие Аллаха , имамы и богословы везде и
повсюду призывают нас не обвинять в неверии мусульман. Даже если
вы заметите какие�то отрицательные деяния, совершенные рабом по
отношению к Творцу , похвально скрыть их, если в этом нет никакой
угрозы для исламской религии. При том, что, являясь нежелательным,
не вызывает сомнения допустимость совершения намаза за грешни�
ком или человеком, который ввел что�либо новое. Однако нововведе�
ния ваххабитов перешли все границы, которые позволили бы совер�
шать намаз за ними. Многие говорят: «Ваххабиты также молятся, со�
блюдают пост, читают Коран, разве они не являются мусульманами?».
Да, верно, они молятся, постятся, и никто не сказал бы, что они не му�
сульмане, если бы они сами не причисляли к неверным всех, кроме
них самих. Их ничто не останавливает от обвинения суфиев в грехе
многобожия (ширке). Имел место даже такой случай, когда отец одно�
го ваххабита также уподобился сыну, и тот перед джама’атом заявил,
что его отец всего два�три года как принял Ислам. В ответ один из при�
сутствующих (да ниспошлет Аллах  ему здравие!) сказал: «Если это
так, сынок, то получается, что ты – незаконнорожденный». Эта исто�
рия имела место в Цунтинском районе. Очевидцы и рассказали мне о
случившемся. Теперь обратите внимание, есть священный хадис, ко�
торый гласит, что тот, кто с убеждением в сердце обвинил мусульман
в неверии, сам впадает в неверие. При этом мы видим, как ваххабиты
вешают на суфиев ярлыки неверия. Как можно называть этих людей
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верующими, когда они отошли от Ислама и стали неверующими? Как
же за ними совершать намаз?

Так же, как и всегда, скажу, что я не большой ученый в Исламе.
Пусть богословы выносят решения, соответствующие шариату. Ес�
ли мы своими глазами видим перед собой человека, убежденно об�
виняющего мусульман в неверии, кто бы он ни был – ваххабит или
не ваххабит – как же мы станем называть его верующим или неве�
рующим, пока он не раскается? Можно или нельзя совершать за
ним намаз? Грех, допущенный словом или деянием по незнанию,
прощается после покаяния, но разве кается кто�либо из них, когда с
течением жизни в их сердцах укрепляется лицемерие (нифак). Если
без шариатской причины – просто из зависти – кто�то отказыва�
ется совершать намаз за определенным человеком, то это похоже на
отказ иблиса преклониться перед Адамом . Да убережет Всевыш�
ний  от подобного деяния!

У меня не возникает чувства зависти по отношению к людям, ибо я
понимаю, что если сегодня в этом мире я буду развивать в себе за�
висть, то я не тот человек, который не знает, что завтра ему предстоит
предстать перед Всевышним . Однако долг каждого человека истину
называть истиной, а ложь ложью. Человек не должен уподобляться
листочку, гонимому ветром в разные стороны. У нас в Дагестане сре�
ди ваххабитов наиболее известен Багауддин из Сантлады. Я дважды
совершал за ним намаз в своем доме. По�моему, оба намаза были ве�
черними, а может, один был ночным, не помню. В то время для меня не
было секретом, что этот человек не является убежденным сторонни�
ком людей сунны, однако тогда он говорил, что признает мазхаб и
принадлежит к числу людей сунны. Многие говорили мне, что он вах�
хабит и советовали прогнать его. Я отвечал, что я не прогоняю людей,
а даю им возможность уйти самим. Так поступил и с ним. Ему не было
сказано ни одного обидного слова.

Пророк  говорил: «Всевышний  повелел мне выносить решения,
основываясь на очевидном». Таким образом, решения выносятся, судя
по устным речам, а то, что в сердце, – оставляют за Всевышним .
Именно поэтому, несмотря на то, что в Багауддине были черты, по ко�
торым можно было предположить, что он ваххабит, я совершил за ним
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намаз, сделав вывод из тех слов, которые я непосредственно слышал
от него в тот момент. У меня и в мыслях не было проявить по отноше�
нию к нему хоть какую�то неприязнь. Но, тем не менее, человек долго
не задерживается не в своей среде, поэтому он вернулся к тому, для
чего был создан изначально. Он сел напротив меня и сказал, что жела�
ет обновить тарикат. Я провел рукой по его длинной бороде, а в это
время мое сердце говорило: «Всевышний , в Твоей власти направить
раба Твоего по истинной дороге. Если же он из тех, для кого не откро�
ется Твоя милость, то сохрани Твоих рабов, стремящихся познать Те�
бя, от его смуты». Когда он понял, что, будучи рядом со мной, он не до�
стигнет своей цели, он открыто начал говорить о том, что люди тари�
ката являются идолопоклонниками. Вот теперь, я думаю, шариат не
разрешит совершить за ним намаз. Если я ошибаюсь, то пусть пра�
вильное решение выносят ‘алимы. Я же буду согласен с их решения�
ми. Тем же ‘алимам, которые не отвечают на заданный им вопрос, не
говорят того, что знают, не называют неверным то, что неверно, необ�
ходимо знать, что Пророк  говорил: «Тот, кто умалчивает правду,
является немым шайтаном». В поведанной мною истории нет ни од�
ного придуманного слова. Тот, кто желает удостовериться, может
спросить самого Багауддина.

Для тех, кто придерживается истинного пути и считается искренне
верующим, является запретным совершать намаз за грешником (фа�
сиком) и таким человеком, который занимается недозволенными но�
вовведениями в Исламе, потому что люди, имеющие авторитет среди
окружающих, могут потянуть за собой других и ввести их в заблужде�
ние. И в народе поднимется их авторитет. Так сказано в достоверных
книгах. И в наше время эти слова актуальны. Если искренние верую�
щие, пользующиеся уважением, совершат намаз за такими людьми,
тогда все подумают, что тот грешник или человек нововведений явля�
ется правильным и достойным. Находиться рядом с такими людьми,
любить их и связывать себя дружбой с ними не считается похваль�
ным. В итоге запрет на совершение намаза за человеком нововведе�
ний, не приводящих к неверию, и грешниками является достоверным.
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Высказывание о том, что этот запрет достаточно отнести к нежела�
тельным деяниям, означает, что во избежание возникновения скан�
дала такой намаз может быть допустим. Если другого имама нет, кро�
ме как грешника, тогда совершить намаз за ним лучше, нежели со�
вершать одному. Еще раз подчеркиваю, что из�за какой�то вражды
нельзя поносить человека! Необходимо придерживаться шариатско�
го пути, стараться сохранять братские отношения, по мере возмож�
ного. Все это нужно соблюдать с учетом времени, места и людей. Да
поможет Аллах !

Один из великих авлия Аллаха  Сахло Тустури говорил так: «Тот,
кто в своей акиде – убежденности в единственности Аллаха  и в на�
личии у Него только достойных Его качеств – сохраняет искренность
(ихлас) и веру в сердце, тот не станет искать прибежища в минуты
одиночества возле человека, занимающегося нововведениями, и вооб�
ще приближаться к такому человеку. Более того, он выразит свою не�
приязнь к нему. Всевышний лишит сладости соблюдения сунны Про�
рока  и следования за ним всякого, кто поддерживает теплые, друже�
ские отношения с людьми недозволенных нововведений. Также Все�
вышний  превратит имущего в несчастного, лишит благ и уважения
окружающих, принизит любого из тех, кто в поиске мирских благ и
власти поддержит людей, занимающихся недозволенными нововведе�
ниями. Если кто�то посмотрит в глаза человеку нововведений, улыба�
ясь, вызывая у того довольство, то Аллах  лишит его сердце сияния
веры». Сахло Тустури говорит также, что если кто�то не верит этому,
пусть испытает сам. 

У того, кто сблизился с ваххабитами, в сердце не осталось ни капли
любви к служению Аллаху . Если мы приглядимся, то это станет оче�
видным и для нас. Те, кто уже сблизился с ними, могут также убедить�
ся в этом на собственном опыте.
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В свое время жил муршид над муршидами (кутб) Ибрахим Дусуки.
Он завещал своему ученику: «Если у тебя появятся сомнения в ис�
кренности приобретения знаний или совершения деяний какой�либо
группы людей, смотри, не приближайся к ним, не участвуй в их собра�
ниях, ибо они ослепят твое сердце. Сынок, это время, когда многие бу�
дут называть суфиев людьми, отступившими от шариата, и хотя имен�
но тарикату присущи укрепление всех благих качеств и образ жизни,
ведущий человека к любви Аллаха . О, мой сын, им будет казаться,
что для всех, так же, как и для них, закрылись врата к знаниям Корана
и хадисов, которые вливаются в сердце благодаря милости Аллаха ». 

Дусуки является одним из тех, кого ваххабиты обвиняют в неве�
рии, что естественно, ибо человек, распространяющий такую истину,
не может быть любим тем, кто сам далек от истины. Не секрет, что тот,
кто сблизился с людьми, отрицающими тарикат, прекрасно знает и не
может не знать о тяжести и мраке, окутывающих сердца. Как далеки
они от чистого служения, ибо растаяла сила, влекущая их к служе�
нию! Тем не менее, человек не может освободиться после того, как на
него накинут уздечку повелевающего нафса (нафс уль�амара). ‘Абдул�
ла бин Салям, крупный еврейский ученый, который долгое время не
принимал Ислам, став мусульманином, сказал: «О Пророк ! Я тверже
знал, что ты Пророк , нежели то, что мои дети являются моими, но
все�таки мой нафс долго не отпускал меня». Вот так и среди них есть
некоторые, кто понял, что ошибся, но гордый нафс не отпускает об�
ратно. Да приведет Всевышний  на путь истины умму Мухаммада ,
где бы и каковой эта истина ни была! Аминь!

Возникает еще такой вопрос: если за ваххабитом нельзя совершать
намаз, то почему же в Священной Мечети в Мекке (Масджид уль�Ха�
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рам) его совершают за ними? Мы не знаем истины о людях Мекки и
Медины. Это святые места, которые всегда переполнены огромным
числом людей, и кто знает, кто чем занимается? Мы же совершаем
там намаз, а что может быть причиной его несовершения? Оттого, что
говорят, что в Саудовской Аравии есть ваххабиты, разве можно оста�
вить совершение намаза в Масджид уль�Харам? Разве не будет ста�
новлением на путь неприязни (хасад), если мы не совершим намаз за
имамом, чей голос мы слышим, но лица которого не видим и убежде�
ний которого не знаем?

Однажды Ахмад Талали (накшбандийский шейх из Закатальского
района, преемник Махмуда�афанди) был арестован по указу русского
государя. Тогда один из генералов, которому часто приходилось отлу�
чаться из дома по разным служебным делам, а дома оставались только
старая мать и жена с детьми, забрал Ахмада Талали к себе, чтобы тот
присматривал в его отсутствие за хозяйством. Он выделил ему отдель�
ную комнату. Генерал нередко наблюдал, как Талали совершает слу�
жение Всевышнему , и однажды спросил его: «Ваша религия истин�
на или наша?». Тот, не задумываясь, ответил: «Наша!». Тогда генерал
сказал: «Что ж, посмотрим, чья истинна!», встал и ушел. Присутство�
вавшая при этом разговоре мать генерала сказала Талали: «Что ж ты
так категорично ответил ему, что ваша религия правильная, сейчас он
приведет попа, что ж ему�то скажешь?». «Ему так же скажу», – отве�
тил он. Прошло немного времени, и генерал появился вместе с попом.
Указав пальцем на Талали, генерал спросил попа: «Его религия истин�
на или наша?». Поп, также указав пальцем на Талали, ответил: «Его ре�
лигия!». Удивленный и растерянный генерал спросил попа: «Если их
религия истинная, почему же мы исповедуем неистинную?». Поп от�
ветил: «Их религия верная и истинная. Тем не менее, мы исповедуем
свою религию по двум причинам». «По каким же?» – спросил гене�
рал. «Первое: если мы, оставив свою, примем их религию, тогда мы по�
теряем всю свою власть и величие. Второе: если государь узнает, что
мы приняли их религию, он убьет нас», – ответил поп.

Кто знает, может быть, имам в мечети Масджид уль�Харам являет�
ся человеком, принадлежащим к числу людей сунны и их акиде, но ра�
ди компромисса, чисто внешне, вынужден соглашаться с государст�
венным правлением? Шариат же не требует от нас, чтобы мы с такой
скрупулезностью выискивали недостатки в человеке. Упрямство в та�
кой ситуации называется фанатизмом (та’асуб). Такое упрямство не
считается положительным качеством. То, что в Мекке и Медине есть
очень много ученых�суннитов, а также приверженцев четырех мазха�

МАДЖМУ'АТ  УЛЬ-ФАВА'ИД

158



бов, очевидно, если судить по разговорам. Говорят даже, что там от
ваххабизма осталась всего лишь тоненькая оболочка. Если будет на то
воля всемогущего Аллаха , Он и ее разрушит. Аллах  всемогущ! Тем
более что рано или поздно все возвращается к своим основам.
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В Индии жил известный шейх кадирийского тариката, происходив�
ший от ветви Хашима, Мухаммад Хабибу Рахман, потомок ‘Аббаса. Да
снизойдет его благость на всех нас! Когда у власти были ваххабиты, он
пять раз побывал в паломничестве. Он не совершил ни одного намаза
за ваххабитами, зная, что их вероубеждение недостойно того, чтобы
мусульманин совершал за ними намаз. По мусульманскому летоис�
числению это был 1386 г., а по григорианскому – 1966. Этот шейх, со�
вершив хадж, вернулся в Медину для посещения могилы Пророка .
Здесь он совершал пять намазов в день, включая общий пятничный,
отдельно со своим джама’атом. В итоге ваххабиты донесли на него в
полицию и та, арестовав его, доставила к правителю Медины ‘Абдуль�
’Азизу бин Салиху, с которым у него произошел крупный спор из�за
отказа совершить намаз за имамом мечети. Еще раньше этого же шей�
ха не раз притесняли в Медине и в Джидде, и даже возвращали обрат�
но в Индию, объясняя тем, что многобожникам (мушрикун) нельзя со�
вершать хадж. Если, воистину, ярлык многобожия или неверия веша�
ется на мусульман, какое же может быть основание для совершения
намаза за ваххабитами? Самым конкретным доказательством этого
служит следующий случай. Давайте проследим за спором, который
имел место между шейхом Мухаммадом Хабибу Рахманом и правите�
лем Медины, ваххабитом ‘Абдуль�’Азизом ибн Салихом.
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Правитель спросил: «Почему ты совершаешь намаз не с нами, а от�
дельно, со своим джама’атом?».

Шейх ответил: «Вы считаете нас многобожниками и неверными».

Вопрос: «На каком основании вы считаете, что мы называем вас
многобожниками, и как вы можете это доказать?».

Ответ: «Ибн ‘Абидин в своей книге пишет, что недждийцы, т. е. вах�
хабиты, считают себя мусульманами и называют язычниками и невер�
ными всех, кто не следует им, получается, что все, чьи убеждения про�
тиворечат им ваххабитским, являются многобожниками. Ибн ‘Абидин
является одним из великих авлия Аллаха ».

Вопрос: «А по какой причине Ибн ‘Абидин утверждал, что ваххаби�
ты считают вас многобожниками?».

Ответ: «Мы признаем покровительство (тавассуль) через Пророка 
и других авлия. Вы же это считаете многобожием».
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Тогда ваххабит сказал: «Но ведь тавассуль не входит в грех много�
божия».

Шейх ответил ему: «Да, сейчас ваххабиты начали поддерживать не�
которые моменты тавассуля с целью прикрыть себя и чтобы люди счи�
тали их представителями людей сунны». 

Затем шейх добавил: «Если даже вы не считаете тавассуль грехом
многобожия, то разве вы не относите к тому призыв о помощи к кому�
либо, кроме Аллаха ?».

Ваххабит спросил: «А что, разве вы считаете дозволенным и воз�
можным призыв о помощи к кому�либо, кроме Аллаха ?».

Шейх ответил: «Да, мы позволяем и то, и другое».
Тогда ваххабит сказал: «Это ширк, и нет разницы между тем, что

вы делаете, и ширком, который совершают идолопоклонники».
Шейх сказал ему: «Если зов к кому�либо, кроме Аллаха , является

ширком, тогда твой призыв: «О Заййид!» также делает тебя неверным,
ибо Заййид – это не Аллах ».

Ваххабит спросил: «Что же тогда вы считаете ширком, взывая к ко�
му�то, помимо Аллаха ?».

Шейх ответил: «Ширком является призыв к какому�либо человеку с
убеждением в сердце в том, что он достоин поклонения (ма’абуд), а по�
клонения достоин только Всевышний . Если в этом человеке зовущий
видит Бога , и он убежден в этом, тогда всем известно, что это ширк. Та�
кого вероубеждения у мусульманина не бывает, это известная истина».
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Ваххабит привел ниспосланный Всевышним  аят о неверных с це�
лью доказательства, что призыв к кому�либо, кроме Аллаха , являет�
ся ширком.

Шейх в ответ на это сказал: «Этот аят говорит о тех людях, кто
служит чему�то другому, а не Всевышнему Аллаху . Мы тоже гово�
рим, что служить кому�либо, кроме Аллаха , является ширком, и та�
кой человек становится многобожником и неверным. Еще мы гово�
рим, если кто�либо скажет, что тот, кто поклоняется кому�то, кроме
Аллаха , не является неверным, он и сам становится неверным. Так�
же, если кто�нибудь сомневается в том, что тот, кто поклоняется ко�
му�либо, кроме Аллаха , – неверный, этот человек также становит�
ся неверным».

Ваххабит сказал: «Прежние люди, пророки и другие умерли, исчез�
ли, какая может быть польза от того, что мы будем обращаться к ним?».

Шейх сказал: «Хотя тела и умирают, души остаются живыми. Раз�
ве смысл смерти в том, что умирают и исчезают души? Если это так,
то что означает вечный покой или вечные муки в зависимости от де�
яний человека?».
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Ваххабит спросил: «Почему вы взываете к тому, кто далеко от вас,
разве тот, кто не рядом, может услышать вас и принести вам пользу?».

Шейх ответил: «Понятие «далеко» означает то, что наши тела нахо�
дятся здесь, а их тела находятся где�то на дальнем расстоянии. Однако
с телами не связана отдаленность или близость душ, для души не име�
ет значения, кто и где находится � рядом или далеко, ибо такова воля
Аллаха . И мы не обязаны дискутировать по этому поводу». Шейх
еще добавил: «Ты уподобляешь телесный мир (‘алям уль�аджсам) миру
душ (‘алям ур�рух). Прежде чем говорить об этом, необходимо понять
разницу между ними».

‘Алям уль�аджсам � это то, что находится под небом, т.е. все, что ох�
ватывает наш взор. Наши тела, соответственно, тоже относятся к не�
му. Все живое в этом мире называют еще ‘алям уль�мульк. ‘Алям уль�ар�
вах называют все, что находится выше седьмого неба до ‘Арша и все,
что связано с ним. Также его называют ‘алям уль�джабарут. 

Пример душ пророков и авлия подобен тому, как если в одном месте
привести в действие электрический включатель: свет сразу зажжется
как поблизости, так и вдалеке. Приближение их душ к зовущим не могут
остановить ни горы, ни моря, ни океаны. Поэтому приближение этих
душ называют приближением, независимым от материи и времени.
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Присутствовавший при этом разговоре еще один ваххабит обра�
тился к шейху с видимым уважением: «Ты вообще�то понимаешь, с
кем разговариваешь?».

Шейх ответил: «Почему не понимаю – с самым высокопоставлен�
ным начальником Медины, который имеет право казнить».

Ваххабит, подчеркивая свои слова, сказал: «Это очень влиятельный
человек во всей Медине».

Шейх ответил: «Какую цель ты преследуешь, дважды повторяя мне
то, что он влиятельный человек? Разве оттого, что он влиятелен в госу�
дарстве, можно изменить смысл Корана?».

Ваххабит обратился к шейху: «Если бы ты был саудовцем, я бы каз�
нил тебя, но раз ты иностранец – я тебя не трону». Затем он добавил:
«От людей, приехавших из Турции, Ирана, Йемена, Ирака, Индии, Па�
кистана и других стран мне поступают жалобы о том, что ты сеешь
среди людей большой раздор, совершая намаз отдельно от всех».

Шейх сказал: «Я даже не разговаривал ни с кем из представителей
тех стран, которые ты перечислил».
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Ваххабит сказал: «Раздор возник не из�за разговоров, а из�за того,
что ты отдельно совершаешь намаз».

Шейх ответил: «Почему ты так уверен в их словах о том, что я со�
вершаю намаз отдельно от этих людей? Намаз можно совершать зано�
во, сколько пожелаешь раз».

Ваххабит сказал: «Мне прислали письмо, что Хабибу Рахман совер�
шает намаз отдельно со своим джама’атом. Ты не имеешь права совер�
шать намаз отдельно, если же будешь продолжать так и впредь, я вышлю
тебя обратно на родину, лишив тебя возможности совершить хадж».

Шейх задал ему вопрос: «Что означают твои слова о высылке, если
намаз совершать отдельно? Разве я не могу по своему желанию от�
дельно совершать намаз?».

Другой ваххабит, который находился рядом с шейхом, сказал ему:
«Ты обязан совершать намаз за нами».

Шейх ответил ему: «Этого никогда не будет, пока ваххабиты не отой�
дут от своего неверного вероубеждения, которое заключается в запрете
на тавассуль, зияраты и призыв о помощи к кому�либо, кроме Аллаха ».
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Находившийся рядом ваххабит в ответ, как бы угрожающе надви�
гаясь на шейха, процедил: «У тебя нет выхода, ты должен совершать
намаз за имамом�ваххабитом».

Шейх ответил: «Я никогда не совершу намаз за ним. В его власти
посадить меня, убить или подвергнуть другим наказаниям. Но у него
нет возможности заставить меня следовать ему. У него нет на это пра�
ва, и он не сможет сделать это».

Шейх вновь спросил у ваххабита: «Разве мне нельзя совершать на�
маз отдельно в Мечети Пророка ?».

Ваххабит ответил: «Ты можешь совершать намаз отдельно, но толь�
ко один, без джама’ата».

Шейх ответил: «Человеком, совершающим намаз в одиночку, на�
зывают того, кто один совершает намаз, но не того, кто совершает на�
маз вместе с кем�то».

СОКРОВИЩНИЦА БЛАГОДАТНЫХ ЗНАНИЙ

167



В конечном счете, они решили, что шейх не будет совершать намаз за
ваххабитом, и запретили ему совершать его отдельно со своим джа�
ма’атом. Тем не менее, шейх мог совершать намаз самостоятельно, один.

Другой разговор произошел в 1393 г. по мусульманскому летоис�
числению (в 1982 г. по григорианскому).

Ваххабит спросил у шейха: «Ну что, ты не будешь совершать намаз
за нами?».

Шейх ответил: «Нет, не буду».

Шейха спросили: «В чем причина такого категорического отказа?».
Шейх ответил: «В том, что у нас разные вероубеждения».

У шейха спросили: «В чем разница между нашим и твоим веро�
убеждениями?».

Шейх ответил: «Вы запрещаете взывать к кому�либо, кроме Аллаха ,
а мы разрешаем».
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Ваххабит трижды повторил: «Взывать к кому�либо, кроме Аллаха ,
– явный ширк». Затем он, как бы тщательно обдумав, добавил: «Мож�
но взывать к кому�либо, кроме Аллаха , если тот, к кому взывают, жи�
вой, и находится рядом».

Шейх сказал ему: «Если так, тогда, по�вашему, можно придавать в
сотоварищи Аллаху  живого человека, а мертвого нельзя». Потом
он добавил: «Тот ширк, о котором ты говоришь, всегда остается шир�
ком, независимо от того, кого он касается, мертвого или живого. Ес�
ли взывание к кому�либо, кроме Аллаха , является ширком, не име�
ет значения, кто тот, к кому ты взываешь, – мертвый он или живой,
далеко он или рядом».

Обратите внимание, как красивы и верны его слова! Если бы у то�
го ваххабита спросили, почему он звонит по телефону и зовет того,
кто так далек от него и кого он не может видеть, интересно, какой бы
он тогда дал ответ?

Ваххабит, разгневавшись, сказал шейху: «Не спорь, замолчи, шай�
тан, нечисть!». Шейх промолчал. Затем ваххабит сказал присутствую�
щим: «Покажите его всем служащим полиции. Если он совершит на�
маз в мечети отдельно, тут же арестуйте его. Если увидите, что он со�
вершает намаз за нами, но потом возобновит его, тоже арестуйте».
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Когда ваххабит сказал: «Арестуйте, если будет возобновлять на�
маз», то шейх добавил: «В этом не будет необходимости». Тут вахха�
бит спросил: «Как так не будет?». (Имеется в виду, почему ему не нуж�
но будет обновлять намаз, если для него неприемлем тот намаз, совер�
шенный за ваххабитом.)

Шейх ответил: «Как же мне может понадобиться обновлять намаз,
если я его вовсе не буду совершать за вами?».

По этим же вопросам между ними в 1399 г. по мусульманскому ле�
тоисчислению произошла большая дискуссия, там же, в Медине (по
григорианскому календарю это был 1988 год).

У шейха спросили: «Каково обоснование того, что мы можем иметь
посредника между нами и Аллахом ?».

Шейх прочитал аят из Корана о возможности посредничества.
Ваххабит сказал: «Смысл этого аята в том, чтобы через совершение

молитв и благих деяний приблизиться к познанию Аллаха , другого
смысла здесь нет».

Шейх сказал ему: «Намаз и хорошие деяния – это еще не Аллах ».

Этот вопрос и ответ призывают к глубокому размышлению. В аяте
Священного Корана сказано: «Ищите средства». Суть этих слов Все�
вышнего Аллаха  ваххабит видит в призыве к совершению намаза и
хороших деяний и приближение посредством этого к познанию Алла�
ха . На самом же деле, это слово означает человека между нами и Ал�
лахом , который станет средством для того, чтобы Всевышний Аллах 
принял нас. Мольба: «О Аллах! Господин мой, я Твой слабый раб, при�
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ми меня и прости мне ошибки, неуважение, упущения, которые я до�
пустил в служение Тебе ради почтения к Твоему Хабибу (Пророку ).
О Пророк Аллаха, я прошу тебя и взываю к тебе о помощи, попроси у
Всевышнего Аллаха  принять меня» – для ваххабитов совершенно
недопустима. Аргументов же, подтверждающих допустимость такого
взывания, сколько угодно. Пророк Адам  просил Аллаха  простить
ему грех ради Пророка Мухаммада , который является потомком Ада�
ма  и последним из пророков на земле. И Всевышний  принял его
раскаяние. При жизни наш Пророк  посоветовал одному слепому
просить Аллаха  вернуть ему зрение, сделав его (Пророка ) посред�
ником. Последовав его словам, слепой попросил Всевышнего  вер�
нуть ему зрение именем Пророка Мухаммада , и зрение верну�
лось. После смерти Пророка  его сподвижники пришли к нему на
могилу и попросили у Аллаха  его именем ниспослать дождь. Они
увидели, как Аллах  принял их мольбу, и дождь полил. Вся умма со�
гласна с хадисами, повествующими об этой истории. Теперь для
ваххабитов единственным поводом для запрета на тавассуль служит
искажение ими смысла коранических текстов в противоречие людям
сунны. Если бы это было не так, разве со времен пророка Адама 
люди взывали бы к Аллаху  следующими словами: «Господи , сми�
луйся надо мной ради намаза, который я совершил, ради поста, ко�
торый я соблюдал, и другого служения». Все эти слова, и подобные
им, и есть тавассуль, так же, как мольбы сподвижников, когда они
просили именем Пророка . Если бы это было недопустимо, то, по�
чему же ‘Умар просил у Аллаха  именем ‘Аббаса? Разве у них бла�
гих деяний не было больше, чем у нас?

Мусульмане, держитесь подальше от ваххабитов, это люди, сошед�
шие с верного пути. Нет бараката там, где есть они. Не продавайте Ис�
лам за доллары, если вы боитесь Всевышнего ! Не забывайте, что
всем придется предстать перед Аллахом , знайте, что после того, как
предстанете перед Ним, вы будете спрошены за все данные вам мир�
ские блага. С кем бы мы ни были в этой жизни и кого бы мы ни полю�
били, с теми мы будем и в той, вечной жизни. В этом не сомневайтесь!
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Шейху был задан вопрос: «Расскажи о причине, которая не позво�
ляет вам совершать намаз за нами».

Он ответил: «Причина в том, что вы всех мусульман обвиняете в не�
верии и называете ширком покровительство через пророков. Наши
(индийские) ученые утверждают, что тот, кто обвиняет мусульманина
в неверии, сам становится неверным. Также наши ученые запрещают
совершать намаз за тем, кто обвинил мусульман в неверии. Поэтому
совершать намаз за вами нельзя».

Шейха спросили: «С тобой есть люди того же убеждения?». 
«Да, есть», � ответил он.

Тогда разгневанный ваххабит сказал шейху: «Ты вернешься обратно
на родину, не совершив хадж, многобожникам хадж совершать нельзя».

В ответ шейх сказал: «Если тавассуль через пророков является шир�
ком и если из�за этого мы не можем совершать хадж, то почему же вы
позволяете совершать его шиитам, ведь для них тавассуль через спо�
движников Пророка  ‘Али и его сына Хусейна также возможен?».
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В ответ ваххабит сказал: «Они совершают за нами намаз».
Шейх ответил ему: «А разве совершение намаза за вами очищает от

ширка? Это ли вера и Ислам, это ли мазхаб? Нет силы и могущества,
кроме как у Аллаха ! Да убережет Аллах !».

Вопросы и ответы, приведенные здесь, частично взяты из книги
«Фитнат уль�ваххабият»1. Тот, кто желает ознакомиться с ними
полностью, может заглянуть в книгу. Как сказал шейх, подумайте са�
ми над словами этого ваххабита. За то, что шейх совершает тавас�
суль, его называют многобожником, и он должен вернуться обратно,
не совершив паломничества, а шииты могут совершать его только
потому, что они совершают намаз за ваххабитами, несмотря на то,
что они тоже совершают тавассуль. Теперь, согласно умозаключе�
нию и знаниям ваххабита, условием того, чтобы человека считать
мусульманином, является совершение за ними намаза. А если он от�
кажется совершать намаз за ними, тогда он многобожник, которому
запрещено совершать паломничество. Совершение же за ним нама�
за очищает от греха ширка и дает разрешение на паломничество.
Как было сказано, это ли Ислам, это ли вера? Эта история достаточ�
на, чтобы понять, можно ли выполнять намаз за имамом, который
действительно является ваххабитом.

Сподвижники Пророка  пришли к единому мнению (иджм’а) в том,
что взывать к нему после его смерти можно так же, как и к хорошим лю�
дям, то есть тавассуль возможен. Человек, отрицающий тавассуль Про�
рока  и хороших людей после его и их смерти , является тем, кто отри�
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цает единогласное мнение исламских ученых. Все ученые едины в том,
что нельзя принимать слова того, кто не согласен с их заключением.

Невозможно перечислить все истории – их очень много. Они до�
шли до нас от тех, кто жил после Пророка  (салафун). Однажды, когда
наступила очень сильная засуха, и народ настигло большое горе, жите�
ли Медины стали жаловаться ‘Айше, и она посоветовала им: «Вы идите
к могиле Пророка  и сделайте окно в небо так, чтобы между ним и не�
бом не было преграды». Они сделали такое окно, и пошел дождь.

Также Мансур, второй правитель племени ‘аббас, после соверше�
ния хаджа приехал в Медину, чтобы посетить могилу Пророка . Он
спросил у имама Малика, которого встретил в мечети: «Как мне про�
износить мольбу возле могилы Пророка  – повернувшись лицом к
кибле и спиной к могиле или наоборот – лицом к могиле и спиной к
кибле?». Имам Малик ответил ему так: «Не отворачивай от Пророка 
своего лица. Этот Пророк  является твоим покровителем и покрови�
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телем твоего праотца Адама  от Аллаха . Ты повернись лицом к
Пророку  и попроси его о заступничестве (шафа’а), и ты получишь
его». Смысл заступничества заключается в оказании помощи. Да сде�
лает Всевышний  всех нас достойными заступничества!

В переданном имамом Абу Ханифой рассказе сподвижника Проро�
ка  ‘Умара говорится: «Человеку, который идет на могилу Пророка ,
желательно приветствовать его, повернувшись к нему лицом и спиной
к кибле». Затем следует обратиться к Аллаху  с мольбой через по�
средничество Пророка , а после воззвать к Пророку : «О Посланник
Аллаха , я прошу у тебя заступничества и прошу твоей помощи, что�
бы Аллах  принял мою мольбу».

СОКРОВИЩНИЦА БЛАГОДАТНЫХ ЗНАНИЙ

175



Будучи в Багдаде, имам аш�Шафи’и посещал могилу имама Абу Ха�
нифы и, поприветствовав его, просил Аллаха  ради него исполнить
просьбу. Юсуф Набахани в книге «Шавахид уль�хакк»1 рассказывает:
«Имам Ахмад так просил Аллаха  именем имама аш�Шафи’и, что да�
же его сын ‘Абдулла был очень удивлен. Когда имам Ахмад заметил
удивление сына, то сказал ему: «Имам аш�Шафи’и для людей подобен
солнцу, а для тела – здоровью». Имам ан�Навави говорил: «Если сре�
ди тех, кто вышел с мольбой о дожде, есть кто�то, кто считается до�
стойным, хорошим человеком, является сунной просить у Аллаха 
выполнить их мольбу ради этого человека». «О Господи , мы просим
у Тебя  Твоей  помощи именем (такого�то человека)», т. е. хотя бы
ради почтения к нему. Просите так же, как сподвижник Пророка 
‘Умар просил Аллаха  именем дяди Пророка  ‘Аббаса. Имам ан�На�
вави передал, что Му’авия и другие также испрашивали дождь именем
праведных людей.

Имам аль�Газали в книге «Ихья ‘улюм уд�дин» сказал: «Человек, ко�
торый посещает могилу Пророка , должен произнести такую моль�
бу: «О, Господи, мы пришли к Твоему Пророку с намерением просить
Тебя простить нам грехи наши. Мы просим Тебя именем того, у кото�
рого великое от Тебя благоволение, и которого не знает никто, кроме
Тебя одного».
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Убеждение тех людей, которые ищут познания Аллаха  через по�
средничество пророков, несомненно, является истинным. Воистину,
исходя из слов Всевышнего Аллаха , сунны Пророка , единого мне�
ния сподвижников, тавассуль является верным путем. Вера таких со�
вершенна, их служение и деяния перед Аллахом  являются приняты�
ми, ибо в своих убеждениях, деяниях и служении они покорны Алла�
ху  и Его Пророку . Те, кто покорен Аллаху  и Его Пророку , яв�
ляются обладателями благих деяний. Всевышний  одарил их благом,
наставив на верный путь. Они также становятся на путь пророков,
правдивых и лучших из истинных служителей Аллаха  (садикун),
павших за веру (шахидов) и благонравных людей (салихун). Тот же,
кто говорит, что просить заступничество или помощь через пророков
– это ширк, и того, кто просит, называет многобожником, является
человеком, отрицающим Аллаха , Пророка , сподвижников и тех са�
лафитов1, которые последовали за ними. Почему? Потому что смысл
ширка заключается в вере человека во что�либо, кроме Аллаха , так,
что это что�либо и есть Бог , или в придании чему�либо качества, при�
сущего только Аллаху . Тавассуль же есть особое качество рабов Алла�
ха , которое не относится ни к атрибутам Аллаха , ни к Его деяниям.
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Даже среди ваххабитов бывают такие, кто не отрицает тавассуль.
К примеру, человек, с которым считаются ваххабиты, – Вахид Заман
– говорит: «После смерти просить у пророков и хороших людей то,
что просили у них при жизни, – заступничества, ду’а и др. – не яв�
ляется ширком». Этот же ученый говорит: «Некоторые из нас слиш�
ком ужесточают вопрос ширка, относя к нему запретные и нежела�
тельные деяния. Они, тем самым, сильно сужают круг Ислама». Гово�
ря о некоторых из них, он имеет в виду Ибн ‘Абдуль�Ваххаба. Таким
образом, этот ученый, хотя и является ваххабитом, не одобряет, что
Ибн ‘Абдуль�Ваххаб называет тавассуль неверием. Однако те вахха�
биты, которые есть у нас в Дагестане, слишком глупы. Знания же, ко�
торые попали к глупому человеку, являются пропавшими. Хадисы,
которые приведены здесь, являются достоверными, основательными
и не вызывают никаких сомнений. Кем же еще назвать людей, не су�
мевших последовать за этими хадисами, если не глупцами?! В книге
«Фитнат уль�ваххабият» предостаточно доводов и хадисов для дока�
зательства того, что тавассуль возможен. Тот, у кого есть возмож�
ность, может заглянуть в эту книгу.

Тот, кто утверждает, что тавассуль – многобожие, а совершающие
его – многобожники, является отделившимся от мусульманской об�
щины человеком. Он также является тем, кто разрушает религию. По�
добные деяния – одна из характерных особенностей хариджитов и
ваххабитов. Дорогие братья, поразмыслите над спором, состоявшимся
между индийским шейхом и ваххабитами.
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Ваххабит говорит, что можно воззвать к тому, кто рядом, а к тому,
кто далеко, нельзя. Разве посредством радио и телевидения люди не
взывают друг к другу со всех уголков мира? Это очевидный факт. По�
чему хотя бы над этим они не задумываются? Получается, что Все�
вышний Аллах , который наделил человека способностями и воз�
можностями, силой и знаниями, позволяющими использовать техни�
ку и извлекать из нее пользу для людей, не в состоянии сделать так,
чтобы Пророк  услышал, когда к нему воззовет кто�либо из его ум�
мы?! Да простит Аллах ! Мусульмане, одумайтесь еще раз! От этих
ваххабитов вам не будет благодати, берегите же себя от них, если вы
считаете себя жаждущими пути Пророка , его сподвижников и их
последователей!

Что такое тарикат и шариат? Какая между ними разница?

Можно сказать, что поводом для данного разговора о тарикате по�
служило письмо Джамаля Гасанова из селения Хиндах Хунзахского
района. В нем он собрал несколько вопросов.

Джамаль, брат по вере, чтобы ответ на волнующие тебя вопросы
стал полезным и для всех остальных, стремящихся к знаниям людей, я
постараюсь с помощью Аллаха  и полагаясь на услышанное мною от
‘алимов по мере возможности повести с тобой этот разговор. Если он
будет достоверным, истинным – прими его, а если же нет – отверг�
ни. Если ты заметишь какую�либо ошибку, то исправь ее и прости ме�
ня. А если у тебя возникнут дополнительные вопросы, то можешь за�
дать и их. Таким образом мы сможем прийти к взаимопониманию, а
также получить знания друг от друга, ин ша Аллах, ибо знания есть то,
что передается друг другу, если это угодно Всевышнему .

Суфии говорят: «Тарикат – это дорога, особый путь, которого
придерживается тот, кто стремится к познанию Аллаха ». Для того
чтобы претворять вирды тариката, необходимо иметь человека, спо�
собного обучать им и имеющего на это достоверное разрешение, по�
веление (амр) и, конечно же, умение научить правильному их совер�
шению. Дозволенность обучения тарикату зависит, таким образом,
от наличия разрешения и повеления. Если этого нет, то каких бы
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больших высот в богословских знаниях человек ни достиг, имамы та�
риката не дают ему права обучать вирдам других. В книгах по тарика�
ту сказано: «Если шейх, не имея соответствующего на то разреше�
ния, обучает вирду, то его мюрид погибнет» (имеется в виду гибель в
духовном смысле).

Существуют разные пути тариката. В каждом из них есть особые
задания (вирды), способы обучения, которые должны соответствовать
тому, как они описаны в книгах. У каждого суфийского пути есть свои
имамы, так же, как есть имамы в четырех мазхабах шариата. Напри�
мер, имамом накшбандийского тариката является имам Мухаммад
аль�Бухари, имамом шазилийского тариката – Абу аль�Хасан аш�Ша�
зили, имамом кадирийского тариката является ‘Абдуль�Кадир Гилани,
зухадийского – имам аль�Газали и т. д.

Названия тарикатов могут меняться. Например, накшбандийский
тарикат первоначально назывался сиддикским, ибо первым после
Пророка  этот путь продолжил Абу Бакр ас�Сиддик. Затем он был пе�
реименован в тайфурийский, а закрепилось за ним и стало последним
популярное сегодня название накшбандийский, хотя позже его назы�
вали и халидийским, и махмудийским.

Каждый тарикат должен иметь цепочку, идущую от самого Проро�
ка  и доходящую, не прерываясь, до последнего живого носителя это�
го учения, шейха. 

Быть составным звеном этой цепочки является самым важным усло�
вием для тех, кто берется обучать тарикату. Смысл слова «силсила» (це�
почка) состоит в том, что все звенья этой цепи непрерывно связаны
друг с другом. Это можно выразить примерно так: чтобы в наши дома
поступало электричество, оно сначала должно поступить в общий
трансформатор, а уже оттуда распределяться по домам. Сам же транс�
форматор, в свою очередь, должен быть подключен к электростанции.
Только в этом случае домашние электроточки – лампочки, розетки, вы�
ключатели и т. д., если они в исправном состоянии, с помощью Аллаха 
будут получать ток, и дом будет освещен. Однако если между трансфор�
матором и электростанцией нет связи, то пусть он будет сделан из са�
мых драгоценных металлов, от него все равно не будет пользы, хотя сам
он при этом будет сверкать и освещать близлежащую округу. Именно
этот пример мы имели в виду, говоря об особом пути (тарикате). Хотя
здесь не имеется в виду, что, кроме суфийских шейхов, никто не смо�
жет принести пользы людям. Есть хадис, который гласит: «‘Алимы –
светила уммы». Они несут людям пользу, благодать, направляют на ис�
тинный путь согласно тем знаниям, которые Бог  дал каждому. Вместе
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с тем необходимо знать, что не каждый получивший знания человек
становится ‘алимом. Например, если любого знающего арабский язык
называть ‘алимом, то это будет абсурдом, ибо достаточно и неверую�
щих, знающих арабский язык. И на это обратите внимание.

Как мы уже подчеркнули, несмотря на то, что путей тариката мно�
го, цель у всех одна – познание Аллаха . Например, чтобы совершить
паломничество в святые места, одни летят на самолетах, другие едут на
автобусах, третьи – на легковых машинах, кто�то на КамАЗах, а неко�
торые идут пешком, – каждый отправляется в путь согласно своим
возможностям и предначертанному ему Аллахом . Но каким бы путем
или способом они туда ни добирались, цель у них всех одна – совер�
шение обязательного паломничества. Так же и у тарикатских направ�
лений цель одна – стремление к познанию Всевышнего , и только.

Шариат – это законы Аллаха  и правила служения Ему, которые
Всевышний  довел до человечества через пророков, и ниспосланные
им откровения в Священных Писаниях. Если же говорить о разнице
между шариатом и тарикатом, то поистине они являются одним и тем
же, и разницы между ними как таковой нет. Люди думают, что это раз�
ные вещи и что между ними нет никакой связи.

Говоря о шариате и тарикате, ‘алимы приводят различные образные
примеры. Одни говорят, что это подобно спине и животу, одно не может
существовать без другого. Другие говорят, что это похоже на тело и ду�
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шу. Третьи сравнивают шариат с кораблем, тарикат – с морем, а исти�
ну (хакика) – с жемчужиной, добываемой из моря. Чтобы добыть жем�
чужину из моря, человеку необходимо сначала сесть на корабль. Этим
кораблем и является шариат. И лишь потом он должен опуститься в мо�
ре, в тарикат. Вот такой смысл мы можем почерпнуть из этого примера.

Многие говорят, что прежде, чем идти путем тариката, необходимо
изучить шариат, а если не знать шариата, то как можно принимать та�
рикат? Брат Джамаль, раз этот вопрос волнует и тебя, тогда послушай!

Смысл того, что прежде, чем принять тарикат, следует изучить шари�
ат, означает приобретение основополагающих знаний по шариату,
включающих в себя правильное совершение малого и большого омове�
ний, намазов, соблюдение поста, уплаты закята и т. д. Это то, что необхо�
димо знать и выполнять каждому, кто желает познать тарикат. Но ты
пойми, знать шариат не означает, что нельзя принимать тарикат без пол�
ного соблюдения всех его частей.

Для того чтобы вступить в тарикат, конечно, есть свои определен�
ные условия, о них мы поговорим дальше, ин ша Аллах. Смысл же слов,
что тарикат можно принять, достигнув совершенства лишь в выполне�
нии всех частей шариата, подобен совету идти к доктору только после
излечения всех болезней. Разве посещение врача не есть желание ис�
целиться от болезни? И разве после исцеления здоровому человеку ну�
жен врач? Так говорит и шейх Хасан�афанди из селения Кахиб.

Джамаль, ты хорошенько подумай над этими словами! По�моему,
ты не из тех, кто не умеет рассуждать. Ведь согласно логике, тот, кто
более всего нездоров, должен первым идти к доктору.

Пророк  сказал, что шариат – это слова, то, что провозглашается
устами. Тарикат – это соблюдение телом того, что провозгласили ус�
та; хакикат – это состояние души, которое возникает в результате
единения шариата и тариката; познание Аллаха  (ма’рифа) является
нашей основной целью служения Ему, познание Аллаха  посредст�
вом истинных знаний.

Омовение и очищение по шариату осуществляется водой, а в случае
ее отсутствия – землей (таяммум). В тарикате же омовение осуществ�
ляется посредством оберегания своего нафса от следования за страстя�
ми. А в хакикате омовение осуществляется путем очищения сердца от
всего, кроме Аллаха . Обрати внимание, Джамаль, из всего этого вид�
но, что для того, чтобы совершаемый нами намаз стал истинным, в нем
должны слиться воедино шариат, тарикат и хакикат. Вот такая тесная
связь между шариатом и тарикатом в служении Всевышнему . Однако
без шариата нет тариката, даже если шариат возможен без тариката.
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Является ли принятие тариката обязательным
или желательным?

По этому вопросу существуют разные мнения. Одни говорят, что
это обязательно (фард), другие же считают желательным (сунна). Но
очевидно, что есть и такие, кто вовсе отрицает суфизм. Если говорить
обо мне, то я, конечно, из тех, кто считает суфийский путь обязатель�
ным, ибо сам из суфиев. Тем же, кто относится к тарикату как к чему�
то необязательному или ненужному, сказать нечего. Их не называют
заблудшими или неверными, поскольку существование шариата воз�
можно и без тариката. Однако тот, чья цель – жить по шариату и, со�
вершенствуясь в этом, познавать Всевышнего , не сможет обойтись
без тариката подобно тому, как искатель жемчуга не сможет достичь
цели, не нырнув в море. Невозможно распознать и увидеть душу чело�
века без его телесной оболочки, ибо душа – это божественная тайна,
которая относится к недоступному для человека миру (‘алям уль�мала�
кут). Например, без души тело мертво. Даже если это очень здоровое
и сильное тело, не лишенное ни одной необходимой для его существо�
вания части, оно не может называться полноценным человеком, пока
в нем не будет души. Если же тело и душу соединить в одно целое, тог�
да получится живой человек. При этом, несмотря на то, что порой бы�
вают очень слабые, болезненные и искалеченные на вид люди, тем не
менее и от них есть некая польза. А какая польза от мертвого, вроде бы
здорового и совершенного тела, в котором нет души? Подобно тому,
как без души невозможно оживить тело, так и для того, чтобы ожи�
вить шариат, необходим тарикат.

Тарикат служит шариату, украшает его и является инструментом,
совершенствующим его. Как понять, что тарикат украшает шариат?
Могут спросить, а разве недостаточно просто выполнять пять столпов
Ислама? Этот вопрос можно сравнить с вопросом: «Разве недостаточ�
но вспахать поле, засеять его, а после того, как семена взойдут, время
от времени орошать его? в чем необходимость дополнительных агро�
технических работ?». На этот вопрос можно ответить следующим об�
разом: весь уход, о котором сказано здесь, достаточен. Но нельзя за�
бывать о цели вспашки поля. Если взять того, кто ограничился этим, и
того, кто до самого конца лета ухаживает за полем, регулярно пропа�
лывая его, уничтожая сорняки и т. д., то нужно подумать о том, кто ка�
кой получит урожай осенью.
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Для того чтобы очистить сердце человека от болезней, препятству�
ющих приближению ко Всевышнему , таких как зависть, соверше�
ние деяний напоказ, желание прославиться, любовь к мирским благам
и возвеличиванию и другие запретные деяния, необходимо искать ду�
ховного наставника. В этом вопросе единогласны все суфии и великие
суфийские имамы. Коран и хадисы Пророка  свидетельствуют о том,
что использование лекарств для лечения упомянутых выше запретных
болезней и очищение сердца от них является обязательным. В них
сказано, что из�за этих болезней человека в той жизни ожидают муки.
Также сказано, что тот, кто не следует за духовным наставником с це�
лью очищения своего сердца, является ослушавшимся Всевышнего 
и Его Пророка , поскольку человек не может без помощи определен�
ных для этого людей (ахлю иршад) очистить свое сердце от перечис�
ленных выше болезней. Тот, кто не обратился к шейху с целью изле�
чения сердца от тайных болезней, даже если он является человеком,
выучившим наизусть тысячи книг по исламской науке, подобен тому,
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кто изучил медицинские книги, но не может определить, какое лекар�
ство необходимо против той или иной болезни. Если кто�нибудь ус�
лышит, как он по книгам дает уроки, то ему покажется, что это вели�
кий врач. Но если кто�то обратится к нему с целью излечения от той
или иной болезни, у него не хватит нужных знаний, чтобы правильно
вылечить ее. Известный суфий ‘Абдуль�Ваххаб Шахрани привел этот
образный пример факиху1, не следующему за муршидом. Если гово�
рить о самом Шахрани, то он имеет большой авторитет среди суфиев.
Если кто�либо захочет узнать его лучше, пусть прочтет его книги. От
них он, ин ша Аллах, получит благодать и узнает, каким человеком он
был на самом деле. 

Брат мой Джамаль, обрати внимание на цель приведенного приме�
ра, в котором он охарактеризовал факиха подобным образом. По�
скольку фикх2 является основой Ислама, Шахрани не преследовал це�
ли критиковать факихов, а лишь хотел разъяснить, что в каждой сфе�
ре деятельности есть свои специалисты. Шахрани не преследует цели
обидеть ученых шариата. Мы и ранее говорили, что у каждого учено�
го Ислама есть свой метод наставления уммы на путь истины.

О необходимости вступления в тарикат ученые приводят такие до�
воды. Для того чтобы совершить какие�либо деяния, необходимы
средства для их осуществления. Например, мы знаем, что плотнику
для работы необходим рубанок. Если спросят, почему он необходим,
то можно ответить, что без него невозможно выстругать доски. Если
кто�либо подарит или выставит на продажу стул, сделанный, к приме�
ру, с помощью топора и без использования рубанка, а другой изгото�
вит такой же стул из аккуратно отструганного материала, то какой
стул примут в качестве подарка или быстрее купят на рынке? Хотя
пригодными будут оба стула, тот, который красивее, естественно, бу�
дет наиболее предпочтительным. Разница между служением Аллаху 
с использованием методов тариката и без – примерно такая же, как
между этими двумя стульями. Если вдуматься, мы и сами увидим это. 

Для того, чтобы молитва была совершенной со всеми необходимы�
ми ее элементами (арканами), подобно телу со всеми необходимыми
для него частями и органами, нужен шариат, но для того, чтобы все�
лить в молитву дух, оживить ее, сделать полезной для вечной жизни,
без тариката обойтись невозможно.
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Шейх уль�Ислам Закарийя аль�Ансари говорит, что тот факих, ко�
торый не связал себя с людьми тариката, подобен просто хлебу без ни�
чего в придачу к нему. Кроме тех, кого Всевышний  Сам  наделил
сокровенными знаниями без посредства учебы и кого создал с чисты�
ми сердцами и душами, всем остальным необходимо обязательное
изучение науки о сокровенном, чтобы знать, что может привести к
плохому, а что к хорошему и какой для этого образ жизни следует ве�
сти, какие качества в себе следует поощрять, а какие порицать. 

Чтобы знать все эти внутренние качества и болезни, недостаточно
изучать обычные науки, и этому свидетельствуют следующие ‘алимы
четырех мазхабов:

— ‘алимы ханафитского мазхаба: Ибн Химам, Шабали, Шарнабала�
ли, Хайруддин Рамали, аль�Хамави и другие;

— ‘алимы шафиитского мазхаба: Ибн ‘Абдуссалям, Худжжат уль�
Ислам имам аль�Газали, Таджуддин Субуки, ас�Суюти, шейх уль�Ис�
лам кадий Закарийя аль�Ансари, Ибн Хаджар аль�Хайтами и другие
‘алимы;

— ‘алимы маликитского мазхаба: Абу аль�Хасан аш�Шазили, Абу
‘Аббас Мурси, Ибн Ата Илля, Ибн Аби Джамрат, Насируддин Лакани,
Ахмад Заррук и другие;

— ‘алимы ханбалитского мазхаба: ‘Абдуль�Кадыр Гилани, шейх
уль�Ислам ‘Абдулла Ансари, Ибн Наджар Футухи и другие.

Названные ‘алимы четырех мазхабов, изучив в достаточной сте�
пени явные науки, начали затем уделять больше внимания изучению
сокровенных наук. Таким образом, они поняли, что знаний явных
наук недостаточно, и обратились к тарикату. Имея чистые намере�
ния и твердую убежденность, они сблизились с муршидами и из�
влекли для себя пользу. Сами четыре имама также приняли тарикат.
Имам аш�Шафи’и посещал собрания суфиев. Имам Ахмад до того,
как узнал суфиев, говорил своему сыну ‘Абдулле: «Смотри, и близко
не подходи к этим неучам!». После того, как он узнал суфиев, он за�
вещал своему сыну придерживаться только их и быть всегда рядом с
ними. Имам Абу Ханифа также говорил, что если бы в течение двух
последних лет своей жизни он не встал на путь тариката, то он мог
бы погибнуть (в духовном смысле). Он принял для себя суфийский
путь от своего ученика.

В общем, в данной книге невозможно привести все, что говорится
о необходимости тариката в других книгах по шариату, для этого стра�
ниц не хватит. Для тех, кто способен размышлять, и сказанного будет
достаточно.
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Брат Джамаль, ты говоришь, что у прежних дагестанских ‘алимов
знаний было больше, нежели у нынешних. Это правда. Вряд ли ты
найдешь человека, который примет эти слова быстрее, нежели я. Но
ты не думай, что все нынешние ‘алимы знают о том, что те предыду�
щие ‘алимы были более достойными, чем они. Если бы они знали об
этом, как и ты, то в Дагестане распространять Ислам было бы намного
легче. Чтобы показать разницу между прежними дагестанскими ‘али�
мами и нынешними, приведу для наглядности два примера, несмотря
на то, что разговор выйдет долгим. 

В Чиркее было два человека, обоих звали Хаджи, оба они были мо�
ими учителями в изучении явных наук. Да вознаградит их Аллах  за
каждую букву, которой они научили меня! Они говорили, что в преж�
ние времена были ‘алимы, которые не могли выпить даже глотка воды
в доме сирот. В Чиркее жил известный ученый из прежних поколений
по имени Таймасхан�кади. У него был сын Мухамадали�кади, ‘алим с
еще большими знаниями, чем он. Если сын входил в дом, отец вставал.
Когда люди спросили его, разве должен отец вставать, когда входит
сын, он ответил: «Хотя это и мой сын, но у него больше знаний, чем у
меня, и из уважения к знаниям я должен вставать».

Также у нас в Чиркее жил известный ученый Хамза�хаджи. У него
было традицией начинать пост в месяц рамадан на день раньше того,
когда об этом объявлял имам. Однако своей жене он говорил: «Ты не
имеешь права поститься, как я, ты должна следовать за имамом». Так,
он не разрешал жене соблюдать пост вместе с ним. Когда он узнал, что
его жена печет хлеб в общей печи без очереди, он больше не пустил ее
туда. Говорят, он всегда читал книги, стоя. Жена задавала ему вопрос:
«Почему ты стоишь, разве нельзя сесть?». Он отвечал, что если сядет,
то захочется лечь, а если ляжет, то захочется спать. 

Мой учитель по явным наукам Патал�хаджи рассказывал: «В мо�
лодости один богатый человек из селения Гелбах по имени Мусакай
забрал меня, чтобы я обучал детей Корану. Там же жил один хоро�
ший ученый, которого звали Дауд. У него был единственный сын, по�
этому по его желанию он сосватал ему невесту и отправил ей подар�
ки (джаизат). По тем временам это были очень дорогие подарки. По�
сле замужества эта невеста, не ужившись с ним, собрала вещи и са�
мовольно отправилась домой. Несмотря на попытки примирения,
они не смогли найти общего языка и расстались. Тогда Дауд, ничего
не потребовав назад из забранных невестой вещей, вдобавок еще от�
правил вслед за ней то, что осталось, считая, что данное невесте
должно оставаться с ней».
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В Чиркее также жил ‘алим Тахир�хаджи. В течение тридцати лет он
был имамом и читал уроки из книги «Махалли» четыремстам учени�
кам. И после этого он сказал, что в этой книге еще имеются непонят�
ные для него места. Теперь посмотри, Джамаль, какая разница между
нами и ими. Воистину, невозможно оценить человека, пока он не по�
кинет нас. Но и сегодня среди нас находятся те, кто не может дать
этим ‘алимам достойной оценки. Разве мало знаний на арабском и
родном языках оставили они нам? Мы перед ними в большом долгу.
Да поможет Аллах  следовать по их пути! 

Джамаль, теперь вернемся к нашему вопросу. Тебя беспокоит то,
что в книге «Бустан Аваристан» есть слова, отвергающие, по твоему
мнению, принятие тариката. Но смысл этих слов можно толковать по�
разному. Как говорится, смысл поэмы у поэта внутри. Крупным ‘али�
мам присуща характерная черта говорить, учитывая особенности вре�
мени, места и человека. Наверное, и автор книги «Бустан Аваристан»
Сираджуддин Ободи не хотел сказать, что не следует приближаться к
тарикату. Почему? Потому что те, от кого они получили знания шари�
ата и тариката, также не говорили так, как мы упоминали выше. 

Джамаль, слушай внимательно и поразмысли. Кут (пища, поддер�
живающая жизнь) бывает двух видов: явная и скрытая. Жизнь тела
поддерживается явной пищей – продуктами питания. От явной пищи
сила идет по всему телу. От скрытой оживляются сердца и души. А ду�
ши вечно живы и никогда не умирают. И наша цель здесь – очищение
их. Вместе с тем в человеке есть особая сущность, поддерживающая в
нем жизнь, это – нафс, который называют еще животным духом. Во�
обще, у нафса несколько названий. Первое его название (исходящее
из его качеств) – «нафс уль�амара», или «повелевающий нафс». Этот
нафс, имеющий животное начало, постоянно следует за прихотями
тела и повелевает человеку совершать только плохие деяния. Он явля�
ется вместилищем всего плохого и источником всех непотребных де�
яний. Нафс даже называют прибежищем иблиса. Для человека нафс
считается большим врагом, нежели иблис. Вообще из всех врагов че�
ловека нафс считается самым большим, так сказал наш Пророк .
Этот нафс свойствен большинству людей. Он подобен темной комна�
те. Поминание Аллаха  посредством зикра можно сравнить с включе�
нием лампочки в ней. Теперь, чтобы осветить комнату, Джамаль, нам
необходимо включить свет. 

С включением этой лампочки возникает второе качество нафса.
Его называют «нафс ун�лаввама», или «упрекающий нафс». Это есть
нафс, освещенный сердцем, который, в свою очередь, освещен боже�
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ственным светом (нуром) поминания Аллаха . Мы и ранее говорили о
том, что зикр охватывает все поклонение (‘ибада) Аллаху . Напри�
мер, совершение молитвы, чтение Корана, восхваление Аллаха  –
все это виды зикра. Однако, Джамаль, нам и подобным нам людям ни�
что не принесет большей пользы и не осветит наши сердца, как частое
произношение зикра «ля иляха илля Ллах» и «Аллах». Не сомневайся в
этом! Если возникнут сомнения, тогда спроси у людей, совершающих
зикр. Поэтому устаз Хасан�афанди сказал: «Чтение Корана и выпол�
нение намазов – это вирд1 совершенных людей (куммаль)». Удел мю�
ридов – находиться в постоянном совершении зикра. В зависимости
от того, как много мы поминаем Аллаха , настолько сильно освеща�
ются светом (нуром) наш нафс. Так же, как комната освещается све�
том лампочки, так и чем больше света от сердца, тем более самоулича�
ющим становится нафс. Если даже человек по своей природе еще пол�
ностью не отошел от отрицательного, и его нафс не оставил наклонно�
сти к дурному, то благодаря силе света от Аллаха  его нафс становит�
ся кающимся из�за каждого совершенного им греховного поступка.
Нафс начинает постоянно уличать себя, и поэтому его называют нафс
ун�лаввама. Таким образом, если человек будет постоянен в соверше�
нии зикра, в нем все больше и больше будет увеличиваться божест�
венное сияние нафса и сердца, и тогда сила нафса аль�амара умень�
шится, а в итоге зикр полностью подчинит себе низменную душу че�
ловека. Далее, оставив плохие деяния, нафс последует за всем хоро�
шим и полностью покорится сердцу. 

Следующий уровень нафса называют нафс уль�мутмаина, который
становится слугой (вазиром) сердца, а сердце правителем, и тогда нафс
начинает истинно служить Аллаху  и искать приближения к Нему.
Мы видим, что для того, чтобы человек стал обладателем подобного
нафса, он должен искать его, ибо так не бывает, чтобы знания и мас�
терство приходили без поиска, сами по себе. Теперь для того, чтобы
нафс уль�амара отошел от той ступени совершения дурного и перешел
ко второй ступени – нафс ун�лаввама, необходимо принять тарикат. 

На слова людей, утверждающих, что тарикату нельзя обучать лю�
дей, не имеющих уровня мутмаина, приведу такой пример. Того, кто
владеет уровнем мутмаина, мы сравниваем с человеком, имеющим
средний уровень образования. От таких людей, которые стремятся к
получению высшего образования или должности на крупном пред�
приятии, как минимум, требуется среднее образование. Некоторые
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предприятия и вовсе не принимают на работу людей, не имеющих
среднего образования. Причиной этому служит то, что не имеющий
среднего образования человек не справится с поставленными перед
ним задачами. И это верно. Средние уровни тариката (вилаят) тоже
имеют свои степени, например: малый (вилаят ус�сугра), большой
(вилаят уль�кубра), высший (вилаят уль�уля) и другие. Стремящийся
к этим высоким уровням человек должен обладать уровнем нафс
уль�мутмаина. Тот, кто не имеет такого уровня нафса, пусть не ищет
больших уровней. 

Джамаль, по�моему, смысл слов в книге «Бустан Аваристан», о
которых ты говоришь, таков. Так же, как в течение десяти лет необ�
ходимо учиться, чтобы получить среднее образование, так и не вы�
полняя того, что поручает шейх тариката, самому невозможно дойти
до уровня лаввама. Мы сравнили человека, имеющего нафс уль�мут�
маина, с человеком, получившим среднее образование. Как бы ни тя�
жело было получить его, с поиском этого уровня знаний можно срав�
нить тот уровень тариката, через который мы сегодня ищем прибли�
жения к познанию Аллаха . О том, что находится выше этого уров�
ня, мы и говорить не будем. 

Теперь мы сравним человека, который довел свой нафс до уровня
нафс ун�лаввама с человеком, закончившим восемь классов. Если да�
же государство считает обязательным дать человеку этот уровень зна�
ний, то отталкивать человека от того, чтобы он достиг хотя бы уровня
нафс ун�лаввама, будет неверно. Я не думаю, что Ободи (да откроется
для него милость Аллаха !) говорил, что человек не должен прибли�
зиться к Аллаху  хотя бы на этом уровне, не может для этого исполь�
зовать тарикат. Джамаль, подумай сам. 

Если повторить еще раз, то не бывает так, чтобы слова больших
алимов содержали один смысл, поэтому их можно толковать по�разно�
му. По этой причине мы должны прислушиваться к мнению, к которо�
му пришло большинство ученых (иджма’) или тому, что они посчитали
лучшим. Джамаль, брат по вере, тебе, наверное, попадалась книга
«Умм уль�баян»1, выпущенная в типографии Мавраева в 1913 г. На 26�й
странице этой книги очень подробно рассказано о тарикате. ‘Абдулла
из селения Чох (да откроется для него милость Аллаха !) также один
из больших и известных ‘алимов Дагестана. Книгу «Умм уль�баян», на�
писанную им, несколько раз прочитали и одобрили крупные ‘алимы,
поэтому мы не можем отрицать ее содержание. Теперь возникает во�
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прос, кто прав: ‘Абдулла из Чоха или Сиражуддин из Обода (да рас�
пространится их благость и на нас!)? По�моему, они оба правы. Если
спросят, почему, то отвечу так. Если из содержания книги «Бустан
Аваристан» вытекает, что тот, кто не дошел до уровня нафс уль�мут�
маина, пусть не ищет знаний о высших уровнях, то из книги «Умм уль�
баян» понятно, что искать познание Аллаха  нужно хотя бы до этого
уровня. Я думаю, что можно принять слова каждого из них. Истина же
известна Аллаху . Все, о чем сказано, я считаю правильным, Джа�
маль. Если даже в этой книге нет ссылок на каждый источник, в ней
нет ничего, чего нельзя было бы найти в книгах или придумано мной.
Какой будет твоя реакция, я не знаю, но подумай внимательно сам. Да
приведет Аллах  нас обоих к истине! 

Подводя итог всему сказанному, следуя за имамами тариката, я
скажу, Джамаль, что принятие тариката является обязательным, но по
возможности. Поскольку говорят, что тарикат является сунной, то не�
возможно не уделить этому моменту внимания. Джамаль, послушай,
если последний вздох застанет нас в вере, то что может сравниться с
этим? Нет для человека большего счастья и радости, нежели уйти из
жизни истинно верующим, сколько бы грехов у него ни было. Тот, кто
приближается к последнему вздоху, если он находится на верном пу�
ти, видит ангелов милости и свое место в Раю, а тот, кто на неверном
– видит ангелов мучений и свое место в Аду. В это время даже неве�
рующий уверует в Бога , но вера его не будет принята. Такое состоя�
ние человека называется «айн уль�якин» (человек без сомнений знает
то, что произойдет с ним). Когда душа (ар�рух) будет выходить из тела,
человек будет точно знать, что он умирает. Это состояние называется
«хакк уль�якин» (несомненное знание о том, что он умирает). Если
умирает человек, направленный Всевышним  на путь истины, так что
Его милость открыта для него, то он умрет в вере. Да ниспошлет Аллах 
Свою милость всей умме Мухаммада  при испускании последнего
вздоха! После того, как человеку откроется такая милость, он попада�
ет в число обитателей Рая. Да сделает Аллах  всех нас достойными та�
кой участи! Да сделает Аллах  так, чтобы это было нашим уделом!

Что же такое Рай? Рай – это место, которое Аллах  уготовил для
рабов, не заслуживших Его гнева, которыми Он доволен. Каждый,
кто заслужил Рай, займет в нем подобающее ему место, согласно со�
вершенным им деяниям. Например, государство решает вопрос о
выделении квартир рабочим в соответствии с их способностями и
рабочей дисциплиной. Тот, кто желает получить квартиру, приложит
все усилия, чтобы показать плоды хорошей работы. Благодаря этим
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усилиям, если они оказываются оправданными, рабочий получает
ключи от квартиры и становится ее хозяином. Открыв дверь в свою
квартиру, он обнаруживает, что она пуста. Теперь, по возможности,
ее необходимо обставить. О том, как мы обставляем свое жилище с
целью более удобного и комфортного проживания, говорить не сто�
ит, это и так ясно. Вот вам пример Рая. Тот, кто богат служением Все�
вышнему , будет богатым и в Раю, а тот, кто беден служением, соот�
ветственно, будет бедным.

Например, о том, насколько ценно поклонение Аллаху  в месяцы
раджаб, ша’бан и рамадан, сказано в Коране и хадисах. Разве должны
находиться в Раю в одинаковом положении те, кто наполнял эти ме�
сяцы служением Богу , и те, кто этого не делал? Только тот, чья цель –
заслужить место в Раю, довольство Аллаха  и придерживаться пути
Ислама, придет в тарикат. Если назвать этот приход сунной, тогда по�
лучается, что погоня за бренными мирскими благами является обяза�
тельной (фардом).

Джамаль, ты не думай, что я сравниваю Рай с квартирой, так как
мы бессильны описать Рай и его благости, но все�таки пришлось при�
вести доступный для понимания пример. И потом, Джамаль, ты гово�
ришь об этике, решениях, условиях соблюдения тариката. Все это
правильно. Однако, будь то в служении или в каких�то других мир�
ских делах, есть три уровня (дараджат). Первый уровень – это доста�
точность необходимого минимума. Второй уровень – средняя сте�
пень достаточности (соблюдать его желательно). Третий уровень –
совершенная (очень чистая, хорошая, наилучшая) степень. К приме�
ру, необходимой частью молитвы является поясной и земной поклоны
(руку’, саджда). Если пропустить это условие, молитва становится не�
действительной. 

Восхваление Аллаха  (тасбих), которое совершается в поклоне,
считается сунной. Если его не произнести, молитва остается действи�
тельной, но если произнести, то за это будет дополнительное вознаг�
раждение, и молитва станет еще более совершенной. Самый малый и
достаточный уровень упоминания Аллаха  – один раз. Сказать по
три раза, является средним уровнем (или низшим уровнем для выс�
шей степени). Если произнести семь, девять или одиннадцать раз, то
это будет совершенным уровнем (высшим уровнем для высшей степе�
ни в сунне). Для учащихся в школе также существует трехступенчатая
оценка. Например, если учиться на тройку, то этого достаточно для са�
мого низшего уровня оценки. Знания на четверку – это средний уро�
вень знаний, а пятерка будет их высшей оценкой. Сколько же среди
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тех, кто учится на низком уровне или среднем, бывает учеников с выс�
шей оценкой?

Если те качества, которые ты перечислил, – уединение, покаяние,
отрешенность от мирского, обуздание чревоугодничества, страх пе�
ред Аллахом , отсутствие зависти, согласие во всем с волей Аллаха ,
терпение, кротость, благонравие, наличие знаний, познание Аллаха ,
щедрость, нахождение на прямом пути, поминание Аллаха , отказ от
плотских желаний и другие – собраны в одном человеке, тогда это –
совершенный человек. 

Брат мой по вере, Джамаль, крупные мусульманские ученые ука�
зывают на необходимость придерживаться пути тариката, чтобы очи�
стить сердце и нафс от качеств, противоположных перечисленным
выше. Если же есть человек, обладающий всеми этими качествами,
тогда зачем ему тарикат? Это пункт, который люди никак не могут по�
нять. Хотя бы ты поразмысли, Джамаль. Если всех, кто не учится на
пятерку, исключить из школы или вообще принимать в школу по дого�
вору учиться только на пятерки, что же из этого выйдет, Джамаль? Та�
кая жесткость не пройдет, необходимо учесть особенности времени и
использовать облегчения. Без этого мы не обходимся.

Всевышний  сказал Пророку : «Пророк, ты не осуждай невеже�

ство незнающих людей» (Коран, 7:199). Путь сотрудничества с незна�
ющим, ошибающимся и грешником проложен не нами, Джамаль.

Всевышний  говорит также Пророку : «Пророк, если бы ты был

жестким, грубым, вспыльчивым, с плохим характером, вокруг тебя

бы не было никого из этих людей из�за их слабой веры. По милости

Моей к тебе ты стал для народа кротким и мягким. Ты прости их и

проси у Меня прощения их грехов» (Коран, 3:159). 
Ты обрати внимание на тех людей, которые говорят: «Есть Коран,

есть хадисы, и больше мы ничего не принимаем» – и вместе с тем
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твердо стоят на пути, противоречащем шариату. Посмотри, сколько
вреда причиняют они Исламу, Джамаль! Да избавит Аллах  Ислам от
агентов, стремящихся подорвать его основы!

Джамаль, из твоего письма я вижу, что тебя волнуют вопросы пове�
дения людей тариката. Об этом мы тоже поговорим, ин ша Аллах. В
итоге, если говорить коротко, тарикат не собран из всех положитель�
ных качеств, которые есть в человеке, подобно машине, собранной из
частей. Тарикат есть путь, который необходимо пройти. Это соверше�
ние благих поступков и постоянная работа, которая ведется для того,
чтобы перечисленные выше хорошие качества собрать в человеке во�
едино. Для того чтобы совершить паломничество, человек должен со�
браться в путь. Разве без этого возможно добраться до Мекки? А если
не дойти до Мекки, то каким образом совершить хадж? Итак, для то�
го, чтобы совершить хадж, нужно дойти до Мекки, а чтобы дойти до
Мекки, необходимо собраться в дорогу. Тот же, кто не собрался в до�
рогу, остается в стороне от всего. Если взять с собой спутника, знаю�
щего путь, тогда ему будет намного легче и удобнее, а также он убере�
жет себя от многих ошибок. 

Джамаль, если есть человек, который не желает, чтобы умма Му�
хаммада  находилась на пути истины, то как такого человека назы�
вать мусульманином? Кто бы ни находился на правильном пути, будь
то я или другой, пусть Аллах  наставит на этот путь всю умму Мухам�
мада ! Аминь! 

Тасаввуф, т.е. тарикат появился в начале ислама или позже?

Мусульманин, имеющий понятие об Исламе, никогда не скажет,
что тасаввуфа не было раньше или же он появился позже. Почему?
Потому, что на тасаввуфе основывается само возникновение и начало
Ислама. Наука тасаввуфа требует от мусульманина тренировки свое�
го тела с целью выработки наилучших качеств, которые бы соответст�
вовали предписаниям Всевышнего , а также очищения сердца и тела
от всего отрицательного, о чем мы говорили ранее. Разве можно ска�
зать, что наука эта появилась позже? Сердце защищает все остальные
части тела от совершения плохих деяний. Его пример подобен чабану,
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который охраняет свое стадо. Если чабан хороший, то и стадо будет в
сохранности. От совершенства силы веры и чистоты сердца человека
зависит сохранность частей тела от непотребного. Как мы говорили
ранее, при выполнении обязательных предписаний шариата для очи�
щения сердца наиболее сильным оружием является поминание Все�
вышнего  (зикр). Пророк Мухаммад  научил своих сподвижников
(асхабов) поминанию Всевышнего  посредством передачи от сердца
к сердцу (талкин). Таким образом, еще с тех времен этот способ пере�
дачи зикра дошел до нас. Вот тасаввуф и тарикат. Не понимаю, как он
мог возникнуть позже?

Надежными людьми передан достоверный хадис Пророка , в ко�
тором говорится, что Пророк  передал своим сподвижникам два спо�
соба совершения зикра – джама’атом и каждым в отдельности. Спо�
движник по имени Шаддад сказал: «Мы находились рядом с Пророком ,
и он спросил меня, есть ли среди нас кто�нибудь посторонний (еще не
принявший Ислам), я ответил, что нет. Тогда Пророк  велел за�
крыть дверь и внушил (талкин) всем зикр «ля иляха илля Ллах». Затем
он сказал: «Господи, ты направил меня этими словами, и повелел мне
повторять их, и обещал Рай тому, кто будет произносить их, поис�
тине, Ты верен своему обещанию». Затем он воздал хвалу Господу  и
обратился к нам: «Благая весть для вас – Аллах  простил вам ваши
грехи!». После этого всегда были люди, обучавшие этому зикру по�
средством внушения, есть они и сегодня.
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Об обучении зикру каждого в отдельности также существуют ис�
тинные хадисы, переданные Юсуфом Каврани и другими сподвижни�
ками. Один из таких хадисов гласит: «Сподвижник ‘Али попросил Про�
рока  наставить его на путь, наиболее приближающий к Аллаху ,
наиболее доступный для людей и наиболее ценный перед Всевышним .
Тогда Пророк  сказал: «И я, и те пророки, которые были до меня, не
знали более ценных слов, чем «ля иляха илля Ллах». Затем он добавил:
«Если все семь небес и все семь земель поставить на одну чашу весов,
а на другую поставить «ля иляха илля Ллах», то вторая чаша перетя�
нет». И еще он сказал: «‘Али, конец света не наступит, пока на земле
будет хотя бы один человек, произносящий слово «Аллах». ‘Али спро�
сил его: «О Пророк  Аллаха , как же мне произносить это слово?».
Они оба закрыли глаза, и Пророк  внушил ‘Али этот зикр». 
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Другой способ совершения зикра, при котором не задействованы
язык и уста, а только сердце, был передан Пророком  Абу Бакру ас�
Сиддику. Он получил название накшбандийского. Зикр, произноси�
мый устами, переданный Пророком  сподвижнику ‘Али, называется
шазилийским. Говорят, что эти два вида зикра являются основой всех
тарикатов. Перечисленные виды зикра были взяты ангелом Джабраи�
лом от Аллаха  и внушены (талкин) Пророку . После этого Пророк 
внушил его другим. Ведь он не выдумывал и не говорил ничего от се�
бя, от своего нафса или по своей прихоти, а передавал все на основа�
нии откровения от Всевышнего . И тому свидетельствует Коран. 

Обратите внимание, Аллах  отправляет с откровением к пророкам
Джабраила. Но разве это означает, что Создатель  не мог без посредни�
чества Джабраила передать своим посланникам знания и Священные
Писания? Почему хотя бы над этим не задумываются те, кто называет та�
рикат нововведением? Даже если бы тарикат и был нововведением, то
как можно порицать его, если он учит совершенствованию образа жизни
человека до уровня, близкого нравам и образу жизни самого Пророка ?! 

Более того, если кто�то ввел в Исламе что�либо новое, приносящее
пользу мусульманам, то человек, придумавший это новое, будет возна�
гражден за каждого, кто получит пользу от этого нового, и будет полу�
чать его до самого Судного дня. Так сказал Пророк . Речь человека,
который говорит, что тарикат появился в поздние времена и потому
не нужен, подобна словам того, кто считает, что удобрения – это то,
чего не было раньше, поэтому они не нужны. Воспримут ли речь тако�
го человека серьезно? Ответьте сами, братья по вере. Поистине, агро�
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номия существовала еще со времен создания мира, только, может
быть, называлась она по�другому. К примеру, на аварском языке гово�
рят «ахихъан, хурухъан». Под этими словами подразумевается садов�
ник и полевод – человек, владеющий знаниями садоводства и поле�
водства. Разве умение пользоваться садом и землей не есть та же са�
мая агрономия? Еще в доисламскую эпоху жители Медины опыляли
финиковые пальмы, что в дальнейшем одобрил и Пророк . Вот вам и
агрономия! Почему же в наше время появились химикаты и удобре�
ния, которыми ни садоводы, ни земледельцы не пользовались ранее?
С какой целью их начали использовать? Медицинская наука сущест�
вует с древних времен, можно сказать, она была всегда, но вот рентген
появился сравнительно недавно. Каким же образом изобретение
рентгена повлияло на медицину? Стал он приносить пользу при лече�
нии людей или, наоборот, вред? Разве люди отказываются от рентге�
на только потому, что его не было в медицине изначально? Возможно
ли в наше время обойтись без агрономов, садоводов, медицинских ра�
ботников? Было ли время, когда таких специалистов не существовало,
и говорится ли где�нибудь, что их когда�нибудь не будет? Если даже
кто�нибудь и скажет подобное, то разве это будет истинным?

Всевышний  заставил медиков в связи с возникновением новых
болезней задуматься над разработкой новых лекарств, а агрономов –
придумать новые удобрения. Ввиду того, что земля становится все ме�
нее и менее плодородной по сравнению с тем, какой она была прежде,
приходится использовать удобрения. Не было такого времени, чтобы
отсутствовали специалисты, занимающиеся проблемами сохранения
человеческой жизни в соответствии со своим местом и временем. Это
недопустимо, ибо без них невозможно. Если кто�то скажет, что в буду�
щем таких специалистов не будет, то всерьез это никто не воспримет.
Иначе говоря, если среди людей или животных вдруг возникнет неиз�
вестная доселе болезнь, специалисты всегда разработают лекарство
для ее излечения. И люди, применяя его, будут извлекать из него поль�
зу. Человеку, разработавшему это лекарство, будет воздано должное и
выражена благодарность со стороны людей, а имя его станет извест�
ным. Таким образом, лечение и использование лекарств является сти�
мулом для сохранения жизни человека, хотя каждый знает, что когда�
нибудь она подойдет к концу. Никто не оспаривает эту истину. Каж�
дый, кто как может, извлекает из этого пользу. 

При всем этом некоторые люди отрицают существование ле�
карств, придуманных специалистами на основе Божественного От�
кровения, которых не было раньше и которые стали использоваться
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для лечения новых болезней души, жизнь которой не прекращается
ни в этом, ни в том мирах. Они даже пытаются оклеветать тех, кто ис�
пользует эти лекарства на основании Небесного Откровения. Пусть
же тот, кто может, приведет конкретный довод, который бы опроверг
то, что тарикат берет начало от Аллаха  и идет к Пророку  через ан�
гела Джабраила, а от Пророка  к сподвижникам и так далее. В спо�
движниках, чья вера, религия, чистота деяний были совершенны бла�
годаря благодати и благости Пророка , отсутствовала даже малая до�
ля тайных болезней души. Именно поэтому они не нуждались в духов�
ных лекарях, ибо все они сами были таковыми и исцеляли от подоб�
ных болезней. Когда Пророк  и его сподвижники ушли из этого ми�
ра, в людях появились такие болезни, как зависть, злость, правление
халифатом свелось к царствованию. Из�за всего этого и понадобилась
помощь тех, кого Аллах  наделил специальными возможностями в ле�
чении и применении лекарств от всех этих болезней.

Умме Мухаммада  Всевышний  милостью Своей дал имамов че�
тырех мазхабов: Абу Ханифу, имама Малика, имама аш�Шафи’и и Ах�
мада ибн Ханбаля. Каждый из них, согласно своему усердию (иджти�
хаду) извлек из Корана и хадисов большие знания. Последовавшие за
ними богословы расширили эти знания, пояснили и распространили
среди людей. Такое же усердие проявили и имамы тариката, издав
книги по суфизму и распространив их. Цель у всех едина, и нет среди
них различий размером даже с волос. Основу шариата они берегут,
как зеницу ока. Разные подходы имамов к элементарным вопросам яв�
ляются милостью для уммы. Их пример подобен примеру разработки
новых лекарств против новых болезней теми профессорами и акаде�
миками, о которых мы говорили выше. За пути, которые эти имамы
провели, чтобы направить умму к истине, они получат вознагражде�
ние, как и за то, что их будут придерживаться другие. 
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Умение много говорить не является наукой (‘ильм), и если кто умеет
говорить, то это еще не означает, что он является богословом. Какими
бы малыми ни были знания у человека, но если он следует сунне Про�
рока , извлекает из нее пользу для себя, он и есть богослов. Мусульма�
нин, который хоть немного понимает науку, не скажет, что тарикат –
это нововведение, и не откажется от него, ибо он является одной из
трех составных частей религии. Известен хадис Пророка , в котором
говорится, что ангел Джабраил задал ему вопросы об имане, Исламе и
ихсане. Из него понятно, что если не будет ихсана, древо религии поте�
ряет одну ветвь, без которой оно безжизненно. То, что требует тарикат
от человека, и есть достижение им уровня очищения (макам уль�ихсан),
достижение уровня служения Всевышнему  со знанием того, что Все�
вышний  всегда видит тебя. Если в служении того, кто находится в та�
рикате или не находится, есть какая�то иная цель, это является ширком1

в поклонении. Даже того, кто совершает служение с намерением по�
пасть в Рай или спастись от Ада, имамы тариката называют человеком,
работающим за плату. У истинного раба не должно быть иного намере�
ния в служении, кроме как стремления к довольству Аллаха , прибли�
жения к Аллаху  (в духовном смысле) и поиску Его познания. Для того
чтобы совершать служение подобным образом, человеку необходима
определенная степень очищения (макам уль�ихсан). 

Может ли человек, находящийся в тарикате, вести 
себя непристойно? Может ли он считаться мюридом 
при подобном поведении?

Джамаль, брат по вере! Данный вопрос беспокоит не только тебя,
но и многих других. Подобные вопросы задают только по отношению
к людям тариката. Ранее мы уже говорили о том, что шариат и тарикат
подобны телу и душе. Беречь себя от неправильного поведения чело�
века обязывают Коран и хадисы. Как нельзя вести себя плохо людям,
находящимся в тарикате, так и нельзя вести себя подобным образом

СОКРОВИЩНИЦА БЛАГОДАТНЫХ ЗНАНИЙ

201

1 Ширк – придание Аллаху сотоварища.



другим. Тем не менее, человеку, вступившему в тарикат, безусловно,
следует вести себя так, чтобы другие брали с него пример. Это бес�
спорно. Так и ведет себя тот, кто получил от тариката хотя бы самую
малость бараката, но таких немного. 

Теперь, Джамаль, здесь возникает много вопросов. К примеру, по�
чему тех, кто получил баракат, мало, а также почему шейх позволяет
мюриду вести себя плохо, и можно ли таких людей вообще обучать та�
рикату? Отвечу. Джамаль, мюридами называют тех, кто вступил на
путь тариката с целью познать Аллаха , однако такие люди делятся на
три типа. К первому относятся те, кто идет к шейху с намерением, что�
бы Всевышний  ниспослал благополучие и сохранность их имущест�
ва или домашнего хозяйства. Они делают это, исходя из услышанных
ими разговоров, что именно после посещения шейха в доме все скла�
дывается благополучно. Ко второму типу относятся те, кто делает это
ради похвалы от нахождения в тарикате, или подражая другим, или же
от неудобства по гордости своей не делать того, что делают все вокруг.
Джамаль, входящие в эти две категории люди не становятся истинны�
ми мюридами. Разве Всевышний  доведет человека до той цели, кото�
рой он не преследует на самом деле? Когда намерение нечисто и неис�
кренне, оно губит служение.

Всевышний  направляет на путь истины того, кто всей душой стре�
мится к Нему. Направляет на истинный путь Аллах , а наша обязан�
ность – стремиться к Нему и просить Его направить нас на этот путь.

Превратив высохшую финиковую пальму в плодоносящее дерево,
Всевышний  научил Марьям протянуть руку и сорвать плоды с этого
дерева. Таким образом, желание съесть плод Всевышний  связал с
действием. Иными словами, мы обязаны посеять урожай. Это должно
быть нашим стремлением, а Тот, кто нам дает урожай, – Всевышний
Аллах . Поэтому первые два типа мюридов от тариката пользы полу�
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чают мало. Некоторые и вовсе не получают ее и становятся отступни�
ками тариката (муртадами). Чем быть отступником тариката, лучше и
вовсе не становиться на его путь.

К третьему типу мюридов относятся те, кто приходит с единствен�
ной целью – познать Аллаха . Таких мало. Они извлекают посиль�
ную пользу от тариката и соответствующе красиво ведут себя. Да бу�
дет Аллах  доволен ими! Однако и они не застрахованы от соверше�
ния грехов или ошибок, и не только они. Нельзя говорить, что великие
авлия, шейхи, имамы и ученые не могут впасть в грех, ибо никто из
них не относится к ангелам с сохраненной верой (матбу) или проро�
кам, защищенным от совершения грехов (ма’сум). Сохранность от со�
вершения грехов не является условием для достижения упомянутой
степени. Их пример подобен докторам, которые владеют методами ис�
целения от той или иной болезни, возникшей у человека.

В одном из хадисов Пророка  сказано, что раскаявшийся в грехах
подобен человеку, не совершавшему их. Излечится от болезни тот, кто
способен лечиться сам, используя определенную методику исцеления,
или тот, кто пойдет к тому, кто пропишет ему правильное лечение. Тот
же, кто и сам не знает, и знающего не ищет и не обратится к нему, по�
гибнет. Джамаль, здесь опять возникает вопрос, почему шейх позволя�
ет мюриду совершать плохое? Этот вопрос волнует многих, об этом го�
ворят, думают и его трудно понять. Истина же такова: шейхи – это те,
кто направляет на путь истины тех, кого направил Аллах , и стремя�
щиеся к этому. Это те, кого Всевышний  сделал средством для оказа�
ния помощи людям. Они такие же рабы Аллаха , как и их мюриды.

Пророк  был очень огорчен тем, что его близкие из рода курайш
не приняли Ислам. Тогда Всевышний  сказал ему: «Ты не можешь на�

править всех, кого пожелаешь, кроме тех, кого направлю Я» (Коран,
28:56). Пророк Нух  (Ной) не смог направить на правильный путь
своего сына. Как отец ни умолял его, сын не поднялся на ковчег и умер

СОКРОВИЩНИЦА БЛАГОДАТНЫХ ЗНАНИЙ

203



в отречении. Когда пророк Нух  обратился ко Всевышнему  с
просьбой о спасении сына, ибо это его близкий человек, Бог  ответил
Ему: «Тот, кто не последовал за тобой, не принадлежит к твоей семье,

не спрашивай у Меня того, чего не знаешь сам».
Можно написать целую книгу о тех чудесах нашего Пророка ,

свидетелем которых явился Абу Джахль. Однако, сколько ни поливай
речной камень растопленным маслом, с ним не произойдет ничего.
Сколько чудес ни видел Абу Джахль, они не оказали на него должного
воздействия, ибо он не был направлен Всевышним  и очень завидо�
вал Пророку .

Всевышний  не направлял и самих пророков с целью удержания
от дурных деяний тех, кто не последовал за ними. Они были посланы
для распространения среди людей Божьего закона (аш�шари’а) и пре�
дупреждения о том, что ждет покорных и строптивых рабов Аллаха .
Они также разъясняли людям о Судном дне и довели до них доводы,
чтобы никто с его наступлением не мог сослаться на то, что не знал,
как вести себя, потому и шел против Аллаха , а если бы знал, то поко�
рился Ему. Таким образом, если даже пророки не могли направить ни�
кого, кроме тех, кого направил Сам Всевышний , то как же могут на�
править шейхи тех, кого не направил Аллах ? К примеру, если по не�
изменной воле Всевышнего  мюриду суждено совершить какой�то
грех, то каким образом шейх может уберечь мюрида от совершения
греха? Разве Всевышний  возложил на шейхов то, чего Он не возло�
жил даже на пророков – уберечь последовавших за ними верующих
от плохого? Джамаль, брат по вере, присутствие в некоторых мюри�
дах недостатков не является изъяном шейха. Это вовсе не означает,
что тарикат является неверным путем. В книгах тасаввуфа сказано и
воочию видно, что даже если шейх является муршидом над муршида�
ми (кутбу гавс), то все равно и в его мюридах находятся неизлечимые
болезни, которые не может вылечить шейх. Среди этих болезней
сердца самыми тяжелыми и вредными являются гордыня и зависть.
Тот, в чьем сердце есть эти два низменных качества, даже если он всю
свою жизнь будет находиться возле шейха, не получит никакой поль�
зы, не сомневайся в этом, Джамаль. Для того чтобы удостовериться в
истинности этого факта, разумному человека достаточно и того, что
Пророк  не смог наставить Абу Джахля. Выдвигать обвинения в ад�
рес шейха, высказываться о том, что это и не шейх вовсе, на основа�
нии того, что его мюрид ведет себя неблагопристойно, подобно сомне�
нию в том, что если Пророк  был истинным, то почему же он не на�
ставил Абу Джахля. Да убережет Аллах  от подобного отрицания! 
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Тут может закрасться и такая мысль: если направить можно только
того, кого направил Всевышний Аллах , то после того, как Он напра�
вил человека, зачем еще нужен шейх, какая от него польза? Это не�
верная мысль. Как было сказано ранее, шейх является проводником,
указывающим путь. Так же, как путешественник нуждается в гиде, а
слепой в поводыре, так и человек, стремящийся к познанию Аллаха ,
нуждается в человеке, который бы указал правильную дорогу. У каж�
дой вещи есть своя скрытая и явная стороны, то, что снаружи и внут�
ри. К примеру, все, что охватывает наш взор, связано с этим миром и
называется ‘алям уль�мульк, а все, что связано с потусторонним миром,
и есть скрытая сторона, называется ‘алям уль�малякут. Своим могуще�
ством и волей (кудра, ирада) Всевышний  управляет всем, что связа�
но с обоими мирами, через путь, который стал традиционным среди
людей. Мы являемся очевидцами того порядка, который Всевышний 
установил в этом мире: для каждой сферы деятельности создана опре�
деленная категория людей. В этом мире есть правители, подчиненные,
советники, врачи, милиция, инженеры и другие. Все это – порядок,
установленный Аллахом  между людьми. Каждого человека Всевыш�
ний  наделил способностями, талантом, умением и мастерством в том
или ином деле, для которого этот человек создан. 

Шейхи являются людьми, которых Аллах  создал для того, чтобы
вести рабов Своих по пути истины. Так же, как в этом мире Всевыш�
ний  определил порядок жизнедеятельности людей, так и в том мире
Он установил должный ему порядок. К примеру, отделение души че�
ловека от его тела является обязанностью ангела Азраила. Аллах  дал
ему в помощники войско ангелов. Над мирскими благами поставлен
ангел Микаил. Ангел Джабраил посылается к пророкам с Откровени�
ем. Ангел Исрафил должен будет протрубить в трубу, сначала умерт�
вить все сущее, а затем воскресить его. Над Раем поставлен ангел Рид�
ван, а над Адом – ангел Малик. Также есть ангелы особого ранга, ко�
торые поддерживают ‘Арш. У человека на правом и левом плечах на�
ходятся ангелы, записывающие все его хорошие и плохие деяния. Го�
воря вкратце, ни у ангелов, ни у джиннов, ни у людей нет даже малой
толики прав и сил, посредством которых они могли бы управлять
всем, что касается этого и того миров, кроме как через Аллаха . По�
велевает всем только Аллах  (Фа’иль – «Действующий») и все со�
зданное является орудием Его воли. Все мироздание служит этому
причиной. 

Поэтому, братья мои, неверно обвинять шейха в том, что его мюрид
неправильно ведет себя. Вдумайтесь в это! Джамаль, слова, приведен�
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ные ниже, являются обращением, которое ты адресовал мне в своем
письме. Ты пишешь: «Брат, часть людей под руководством Багауддина
из Сантлады, используя деньги ваххабитов и опираясь на них самих,
распространяют в Дагестане ваххабизм. Другая, большая часть людей
убеждена в истинности тариката, они доверяют только трем�четырем
устазам и утверждают, что ключи от Рая в руках этих устазов. В итоге
простые мусульмане не знают, куда им податься».

Джамаль, все сказанное тобой верно. Я был очень рад узнать это и
воздал хвалу Всевышнему  за то, что ты из числа тех, кто понял сущ�
ность ваххабитов. Все, что касается ваххабитского движения, ты опи�
сал достаточно точно. Есть такой Газимухаммад из селения Кулецма,
который проживает в Буйнакске. Несколько человек, пожелавших уз�
нать правду о них, задали ему вопрос: «Кто такие ваххабиты?». В ответ
Газимухаммад задал им встречный вопрос: «Что сделали Горбачев и
Ельцин с партией коммунистов, которая считалась коммунистами са�
мой правильной, могучей и многочисленной?». Они ответили, что те
разрушили ее. Тогда Газимухаммад сказал: «Ваххабиты хотят сделать
с Исламом то же, что эти двое сделали с компартией». 

Я не знаю более верного ответа на этот вопрос, чем тот, который
дал этот человек. Хотя насильно распространенная партия, так проти�
востоявшая Исламу, была разрушена в два счета, Ислам никому раз�
рушить не удастся, ин ша Аллах.

Почему? Потому что Пророк  сказал: «Я просил Аллаха  не объе�
динять мою умму на неверном пути порицаемых нововведений или от�
ступления от сунны, и Аллах  одарил меня этим». Пророк  также
сказал: «Моя умма никогда не объединится на неверном пути порица�
емых нововведений или отступления от сунны». Еще он сказал: «В мо�
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ей умме до конца света не исчезнут люди, которые будут находиться
на истинном пути. Они будут победителями, и никто не сможет при�
чинить им вреда».

Джамаль, если говорить о тех мюридах, которые утверждают, что
ключи от Рая находятся в руках шейхов, то они не относятся к двум
первым категориям людей, о которых я уже говорил. Могут спросить:
почему? Если бы в их сердцах присутствовала гордыня, зависть, недо�
верие к устазам, тогда они бы не сказали таких слов. С одной стороны,
это их невежество, а с другой – глубокая любовь к шейхам, убежден�
ность в них и в тарикате. Без такой любви и убежденности от тарика�
та не будет благодати. Они не могут не знать, что Рай и все остальное
не находятся под контролем устаза, тем не менее, они выражают эти�
ми словами радость своего нахождения на правильном пути. Человек
может радоваться тому, что он стоит на верном пути, но он не имеет
права возгордиться этим. Почему? Во�первых, гордыня – это то, что
изначально пришло от сатаны, а во�вторых, выбор верного пути и Ис�
лам достались ему не оттого, что он победил в схватке или купил, полу�
чил или дал взятку. Человек, направленный на верный путь без каких�
либо усилий или умения со своей стороны, а лишь по милости Всевыш�
него , обязан воздавать Ему хвалу, а не быть возгордившимся.

В достоверных хадисах Пророка  сказано: «В вечной жизни каж�
дый будет рядом с теми, кого он возлюбил на этой земле». Кто бы ни
полюбил вали Аллаха , тот будет вместе с ним в Раю. Если же человек
возлюбит тех, кто находится на пути шайтана (хизбу шайтан), то и в
Аду он будет рядом с ними. Исходя из этого хадиса, есть большая ра�
дость для тех верующих, которые испытывают большую любовь и
преданность к муршидам и стараются походить на них, потому что те,
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кто не любит суфиев, не станут и стараться походить на них. Жела�
ние же походить на них есть признак любви. Эта любовь к шейху по�
является лишь после того, как их души увидят, узнают и полюбят друг
друга. Абу Язид аль�Бастами сказал, что от любви к людям тасаввуфа
мусульмане, даже не будучи в тарикате, доходят до уровня вилаятун
сугра, самого малого среди уровней авлия. Даже если человек не в со�
стоянии выполнить все условия тариката подобно школьнику, кото�
рый не на отлично оканчивает школу, он получит благодать и пользу
от тариката в этом мире и в жизни вечной. Тот, кто имеет отношение
к этому, чувствует его благодать. Однако недостаточно сказать, что
любишь авлия, ибо не обманись хадисом, который гласит о том, что в
вечной жизни ты будешь с теми, кого любишь здесь, на земле. Племя
Израилево любит пророка Мусу , но это не значит, что они будут
вместе с ним в Раю, ибо сказано, что они будут в Аду. Из этого мы по�
нимаем, что по мере возможности мы обязаны держаться пути шей�
хов, стараться походить на них в деяниях, так как одни слова о любви
к ним являются недостаточным свидетельством об искренности ска�
занного. Джамаль, если человек по мере своих сил старается придер�
живаться их пути и любит их, то разве надежда быть рядом с ними в
вечной жизни не оправданна? Если нет, тогда получается, что мы от�
рицаем хадис Пророка .
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В книге «Хадикат ун�надия»1 сказано: «Те, кто отрицает суфиев, тре�
буют, чтобы в суфиях все было безукоризненно, чисто и безгрешно. А
если они увидят хотя бы малейший грех или ошибку, допущенные суфи�
ями, они тут же насмехаются над ними». Здесь имеется в виду, что они
проявляют к ним зависть. Подобное сохранение от грехов и чистота да�
ются только пророкам и некоторым людям, но не всегда, остальные же
лишены этих качеств и никогда не будут наделены ими. Человек, чьи
благие деяния превышают плохие, считается совершенным. Кроме того,
чтобы человека считать хорошим, достаточно, чтобы его хорошие и пло�
хие деяния находились наравне. Более того, считается достаточным, ес�
ли общие черты в человеке разделить на четверть, и среди них только на
четверть или на десятую часть приходятся хорошие деяния. Если спро�
сят, как такое возможно, то ответом может послужить достоверный ха�
дис Пророка , переданный Абу Хурайрой: «Пророк  говорил своим
сподвижникам: «Вы живете в такое время, что если то, чему я научил
вас, представить в качестве десяти частей, и если вы не будете выпол�
нять хотя бы одну из них, то вы погибнете. Для моего народа наступит
такое время, когда выполнение одной десятой предписаний Корана и ха�
дисов спасет их». Пророк при жизни установил степень достаточности
деяний человека для спасения от Ада с приближением конца света, и
они равны одной десятой того, что было обязательным в его время.

Этот хадис заключает в себе большую радость для тех мусульман,
которые защищены от греха многобожия и неверия. При этом разум�
ный человек не подумает, что теперь достаточно выполнять лишь одну
десятую часть того, что было положено во времена Пророка , потому,
что в хадисе не сказано, что с приближением конца света человек обя�
зан выполнять только одну десятую часть от сегодняшнего служения.
В хадисе речь идет о том человеке, в сердце которого нет лицемерия
(нифак), кто чист от неверия (куфр) и чье сердце надломлено из�за то�
го, что он не смог уберечь себя от грехов и ошибок. 

Во времена пророка Мусы  среди людей фараона был один чело�
век, который иронически подражал Мусе  в его разговоре и поход�
ке. Когда фараон и его люди утонули в море, этот человек был спасен
благодаря благословению подражания, хотя и иронического, пророку
Мусе . Джамаль, разве могут находиться на одном уровне те, кто от
любви к авлия Аллаха , ученым и хорошим людям старается по воз�
можности в своих деяниях походить на них, и те, кто устраивает им
раздоры и проявляет к ним зависть?
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Религиозные науки учат нас обращать внимание на тех, кто более бе�
ден и несчастлив, чтобы, глядя на их беды, мы еще больше воздавали хва�
лу Всевышнему за данные нам блага. Однако, когда речь идет о познани�
ях в религии, духовном образе жизни, служении Аллаху , то следует смо�
треть на тех, кто идет впереди нас, чтобы, восхищаясь ими и беря с них
пример, мы совершенствовали свое служение. У нас же в последнее вре�
мя все происходит обратно сказанному. Это признак нашего невежества.
Выискивание недостатков и ошибок мюридов является большим грехом,
чем их грехи, ибо шариат не обязывает нас выискивать недостатки му�
сульман и следить за ними. Напротив, если человек совершил грех, каса�
ющийся только его отношений с Аллахом и не связан с другими людьми,
то лучше постараться скрыть этот грех, сделать вид, что ты его не заметил.

Однажды неглупый на вид, вполне разумный человек пришел ко
мне и задал такой вопрос: «Можешь ли ты обещать мне заступничест�
во (шафа’а) в Судный день?». Он намеревался принять от меня тари�
кат с условием, если я дам ему такое обещание в заступничестве. Об�
ратите внимание на его невежество. Я ответил ему так: «Клянусь Ал�
лахом , мой друг, я очень слабый человек. Всевышний  сделал меня
лишь средством для того, чтобы направлять Своих избранных рабов
на путь истины, но я не знаю, каким являюсь сам перед Ним. Отно�
шусь ли я к числу тех, кто войдет в Рай или в Ад, не знаю – это в ру�
ках Всевышнего . Я не обладаю этими знаниями так же, как и не яв�
ляюсь служащим за плату. Моя обязанность – наставить человека,
пришедшего ко мне в соответствии с тем наставлением и повелением,
которые получил я. Если Аллах  сделает меня достойным оказания
заступничества и даст мне такое право, я не пожалею его для тебя. Ес�
ли же ты окажешься среди тех, кто будет обладать таким правом, по
милости Всевышнего , то и ты не пожалей его для меня». 

Мой устаз не заключал со мной договор о Рае, однако он научил ме�
ня служению (‘ибада) и деяниям, которые приводят в Рай. Мы тоже не
обещаем Рай никому, и такие невежды не обучают тарикату. Но мы
обучаем тем тарикатским предписаниям (азкарам1), которым обучили
и нас. Так что это зависит от самого человека, насколько он сумеет из�
влечь для себя пользы из них. Учитель преподает урок целому классу
учеников одинаково. Однако все ученики не могут воспринимать и
выучить этот урок одинаково, каждый учится согласно своим способ�
ностям. Соответственно этому примеру и в тарикате: кто и сколько
получит благодати, зависит от подготовленности (исти’дад) человека.
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Существует такая история, которую желательно было бы осмыс�
лить и всем нам. Однажды некий человек, придя на могилу Абу Язида
аль�Бастами, спросил, есть ли кто�нибудь в селе, кто видел его живым
и встречался с ним. Люди отправили его к одному старцу, и он задал
ему тот же вопрос: «Ты видел Абу Язида живым?». Старик ответил:
«Да, видел». Тогда пришелец вновь спросил у старика: «Не мог бы ты
поведать мне какую�нибудь историю, услышанную от него?». На что
тот ответил: «Я слышал, как Абу Язид говорил: «Тот, кто видел меня, не
увидит Ада». Человек, прибывший для посещения могилы, очень уди�
вился: «Если Абу Джахль, видевший самого Пророка , войдет в Ад, то
какой же смысл в таком утверждении Абу Язида и как вообще такое
может быть?». Тогда старик ответил страннику, что Абу Джахль видел
в Пророке  не более чем сироту ‘Абдуллы.

Джамаль, посмотри, как верна, красива и совершенна речь этого
старца. Все, кто увидел в Пророке  не более чем сироту ‘Абдуллы,
умерли в неверии. Те же, кто уверовал в Пророка , стали его спо�
движниками. Находились среди них и те, кто устами провозгласил ве�
ру, а в сердце таил лицемерие (нифак). Хотя, наверное, и среди них
были такие, кто потом принял веру и словом и сердцем, но хватало, ви�
димо, и тех, кто умирал в лицемерии. Если тогда лицемеры принимали
веру ради сохранения жизни и имущества, то тогда вызывает удивле�
ние, почему сегодня люди принимают тарикат безо всякого убежде�
ния, притом, что их никто не принуждает и не наказывает за неприня�
тие его? Джамаль, таких людей достаточно в тарикате, и именно от
них можно ожидать деяния, противоречащие тарикату и шариату. Да
направит Аллах  всех на путь истины!

Абу аль�Хасан аш�Шазили1 сказал: «Тот, кто в течение трех дней
выполнял мое задание (вирд) и умер, будет со мной в Раю». Это не оз�
начает, что достаточно всего трех дней для выполнения задания.
Смысл этих слов заключается в том, что человек всю свою жизнь про�
вел не очень праведно, но последние три дня его жизни прошли в вы�
полнении вирдов, и при этом он умер. Тот же, кто считает, что всю
жизнь можно вести себя, как угодно, а в конце раскаяться, является,
как мы уже говорили ранее, глупцом. Ответом тому, кто спросит: «Как
может человек, который всю свою жизнь вел неправедный образ жиз�
ни, а последние три дня выполняя шазилийский вирд, попасть в Рай»,
будет следующее. Подумайте над тем, что будет сказано:
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Шазилийский тарикат начинается с покаяния. В священном хадисе
сказано, что человек, раскаявшийся в грехах, подобен человеку, вовсе
их не совершавшему. Пророк , поклявшись именем Аллаха , сказал
своим сподвижникам: «Кто�то из вас будет совершать деяния, кото�
рые ведут человека в Рай, но когда между ним и Раем останется рас�
стояние всего лишь с локоть, свершится изначальное решение Аллаха ,
и он станет вести себя подобно тем, кто идет в Ад, и, умерев, отпра�
вится туда». Однако названная ситуация, когда человек, проживший
праведную жизнь, умирает неверным, случается очень редко. Каж�
дый из нас обязан бояться подобного исхода, ибо это тайна, которая
известна только Всевышнему Аллаху . 

Пророк  также говорит: «А может случиться, что кто�то из вас
всю жизнь провел, как грешник, и когда между ним и Адом останет�
ся расстояние с локоть, он раскается и станет вести себя как пра�
ведник – и, умерев, пойдет в Рай». Подобная ситуация, когда человек
на исходе жизни становится праведником, является сегодня обыч�
ной среди большинства людей. Счастливый раскается и придет к Ал�
лаху , хотя бы в конце жизни. Такое начало с покаяния присуще
вступлению в шазилийский тарикат. Когда человек умрет, то какие
бы поступки в прошлом он ни совершал, при искреннем раскаянии в
грехах, горьком сожалении о содеянном, убежденности в Аллахе
Всевышнем , Аллах  может милостью Своей простить этому чело�
веку грехи. Если же отрицать такую возможность, это будет озна�
чать опровержение хадиса Пророка  и Священного Корана.
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Всевышний Аллах  говорит: «Те, кто стали неверными, поклоня�

ясь идолам, те, кто убивали людей без дозволения шариата, и те, кто

совершили прелюбодеяние, будут в вечном Аду». Однако те, кто рас�
каялись и, приняв Ислам, отказались от идолопоклонничества,
убийств и прелюбодеяния, являются людьми, чьи дурные деяния ста�
ли добрыми. Таким образом, те, кто искренне раскаялся в совершен�
ных злодеяниях, их зло запишется для них добром. В достоверном ха�
дисе, переданном Абу Зарром, сказано, что в Судный день на равнине
Арасат, когда каждый будет держать ответ за свои деяния, Всевышний
Аллах  повелит, чтобы Его рабу показали совершенные им малые
грехи, отделив от них большие грехи. Тогда этому человеку будет
предъявлен перечень его малых грехов, и у него спросят: «Совершал
ли ты в такой�то день, такой�то грех?». И человек покорится: «Да, мой
Господь , – скажет он, – я совершил эти грехи». Он будет очень бо�
яться, что затем будет спрос и за большие грехи. Потом он услышит,
что его плохие деяния записаны ему как хорошие. Допустим, какой�то
человек, чья жизнь прошла в совершении грехов и в невежестве, ус�
лышал проповедь имама. Она произвела на него впечатление, и чело�
век стал каяться в содеянном и искренне намереваться исполнить все
свои долги перед Всевышним Аллахом  и перед людьми. Если этот че�
ловек умрет с чистым раскаянием и искренним намерением, то мило�

МАДЖМУ'АТ  УЛЬ-ФАВА'ИД

214



стью Аллаха  все его плохие деяния будут записаны как хорошие. Да�
же чужие долги, которые остались за этим человеком, возместит Сам
Всевышний Аллах , ин ша Аллах!

Когда человек совершает грех в каком�то доме, то крыша этого до�
ма просит Аллаха  дать ей разрешения обрушиться на него. Если же
человек совершает грех под открытым небом, тогда земля просит Ал�
лаха  дать ей возможность разверзнуться и поглотить этого человека.
Всевышний  в ответ требует от них оставить Его раба, ибо он может
раскаяться в совершенном им грехе. Затем Всевышний  говорит
крыше или земле: «Если бы вы создали его, вы бы так не говорили». 

У человека на каждом плече есть по ангелу. Тот ангел, что справа,
записывает все хорошие деяния, сразу же, как они были совершены.
Когда ангел слева собирается записывать совершенный человеком
грех, ангел с правого плеча велит ему подождать. Если в течение шес�
ти часов человек раскается в содеянном, ему не будет записан этот
грех, если же не раскается, тогда совершенное им плохое деяние запи�
сывается ему как один грех, в то время, как хорошее записывается
ему в десятикратном размере. 

Мусульмане, посмотрите, насколько велика милость Аллаха ! На�
верное, не один человек провел жизнь в грехах, а теперь он думает,
что его покаяние не будет принято или стесняется раскаяться после
столь грешного образа жизни. Это уловка шайтана. Ибо для тех, кто
решил покаяться, врата покаяния раскрыты всегда – до того момента,
пока не наступит смерть. Но когда человек войдет в состояние пред�
смертной агонии, его покаяние уже не будет принято. Когда солнце
взойдет на западе, то это станет признаком того, что врата покаяния
закрылись. После того, как солнце взойдет подобным образом, ничье
покаяние уже принято не будет, и кто бы как себя ни вел, с тем он и
останется: неверный останется в неверии, а мусульманин останется в
Исламе. Если каждый день, на каждой странице рассказывать о пока�
янии, то в этом есть необходимость, и поэтому пришлось говорить об
этом снова, ибо сколько ни говори о нем, и этого будет недостаточно.
Да одарит Всевышний  всех пробуждением к покаянию и направит
на путь истины!
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Может возникнуть вопрос относительно слов Абу Язида «Тот, кто
увидел меня, не увидит Ада» и слов Абу аль�Хасана аш�Шазили «Тот,
кто три дня перед смертью выполнял мое задание, будет со мной в
Раю». Могут спросить, откуда они знают, кем являются сами перед Ал�
лахом , или как мы можем знать, что они на самом деле обитатели Рая?

Верно, кроме тех сподвижников, которым еще при жизни была пе�
редана благая весть о Рае, мы никому не можем засвидетельствовать,
что такой�то человек является обитателем Рая, а такой�то – обитате�
лем Ада. Однако мы можем утверждать, что правоверные будут в Раю,
а неверные в Аду. Также есть признаки, которые дают представление
о том, где будет тот или иной человек, в Раю или Аду. К примеру:
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Автор книги «Далаил уль�хайрат»1 Мухаммад Джазули умер в 870 г.
по мусульманскому летоисчислению в местечке под названием Сус и
был похоронен там. По истечении семидесяти трех лет после смерти
его вынесли из могилы и перезахоронили в Марокко, в городе Марра�
кеше. Когда его тело было поднято из могилы, то оно было таким же
свежим, как в день похорон. Когда один из присутствующих дотро�
нулся пальцем до его белоснежной щеки, в том месте собралась кровь.
Когда же он убрал палец, цвет лица принял первоначальный вид.

Каждая капелька крови, брызнувшая с отрезанной головы Халла�
джа, сына Хусейна, написала слово «Аллах». Разве недостаточно
этих признаков, чтобы определить, что эти люди являются обитате�
лями Рая? А мало ли таких чудес происходит с авлия при жизни и по�
сле их смерти! Разве мало видим мы их, когда смерть наступает в мо�
мент совершения земного поклона (суджуда) или при произнесении
слов «ля иляха илля Ллах» вместе с последним вздохом. Очевидцы
смерти Мусы из селения Ичичали (да наполнится его могила све�
том!) свидетельствовали, как после смерти в больнице поселка
«Дружба» его сердце билось, словно у живого человека. Даже врач
этой больницы утверждал, что он не умер.
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От имени бывшего в свое время имамом ученых шафиитского маз�
хаба Абу Саида ‘Абдуллы передавали, как он рассказывал о своей по�
ездке в Багдад в поисках знаний. Рассказ заключался в следующем: «В
Багдаде я встретился с человеком по имени Ибн Сака. Мы начали вме�
сте изучать религиозные науки и в дальнейшем сдружились. Мы вме�
сте посещали хороших людей. В то время в Багдаде жил человек, кото�
рого люди называли гавсом. Он в любое время появлялся перед людь�
ми и исчезал. (Этим человеком является Юсуф Хамдани, шейх
накшбандийской цепочки. Его могила находится в Туркменистане, в
местечке Байрам ‘Али. И сегодня его могилу посещает большое число
людей с целью получения благодати.) Однажды мы решили посетить
его вместе с одним юношей по имени ‘Абдуль�Кадыр Гилани. По доро�
ге Ибн Сака заявил, что задаст гавсу такой вопрос, что тот растеряет�
ся, отвечая на него. Я сказал, что я тоже задам ему вопрос и посмотрю,
как он ответит на него. А ‘Абдуль�Кадыр Гилани сказал: «Да убережет
меня Аллах  от того, чтобы предстать перед ним и задать ему вопрос!
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Я иду туда лишь для того, чтобы взглянуть на этого человека и тем са�
мым получить его благодать, и другой цели у меня нет». 

Когда мы предстали перед взором гавса, он гневно посмотрел на
Ибн Сака и произнес: «Это ты задашь мне вопрос, который заставит
меня растеряться? Вот твой вопрос и вот тебе ответ на него». Таким
образом, он ответил на его вопрос еще до того, как тот задал его. Да�
лее гавс опять обратился к Ибн Саке: «Я вижу, как на твоей макушке
бурлит пламя неверия». Мне же гавс сказал: «О ‘Абдулла, и ты под�
карауливаешь меня со своим вопросом? Вот и твой вопрос, а это от�
вет на него». Он, как и Ибн Саке, ответил на мой вопрос, прежде чем
я успел задать его. Гавс еще сказал мне: «И ты, ‘Абдулла, из�за твое�
го непочтения ко мне по уши погрязнешь в общественной казне
(байт уль�маль)». Затем гавс подозвал к себе ‘Абдуль�Кадыра Гилани,
возвеличил его и сказал: «О ‘Абдуль�Кадыр Гилани, своим почтени�
ем ко мне ты вызвал довольство Аллаха  и Его Посланника ». По�
том он добавил, что видит его в Багдаде обращающимся к людям с
высокого трона, т. е. с высокого уровня, со словами: «Мои ноги на
шеях всех авлия моего времени».

Еще ‘Абдулла рассказывал: «В последующем, что касается ‘Абдуль�
Кадыра Гилани, дело обстояло точно так, как сказал гавс. Крупные
ученые, богословы, а также познавшие Аллаха  и все его современ�
ники были покорны ему. Проявилось немало признаков, свидетельст�
вующих о том, что это человек очень высокого уровня и наиболее при�
ближенный ко Всевышнему Аллаху , и он подтвердил сказанное. Но
не думайте, что он произнес эти слова, возгордившись, они были ска�
заны в состоянии отрешения от мира (гаибат), в отрешении от всего,
кроме Аллаха . 

С Ибн Сакой же дело обстояло так: он выучился религиозным на�
укам, стал очень проворным, красноречивым и известным человеком.
Халиф направил его в качестве посла к византийскому царю. Когда
царь увидел его красноречие, проворство в знаниях и умение, он от
зависти устроил дискуссию между ним и христианскими священни�
ками. Но когда он и их победил, растерянный царь познакомил его со
своей дочерью, подговорив ее совратить Ибн Саку. В итоге Ибн Сака
попросил у царя руку его дочери. Царь согласился, но с условием, что
тот отступит от Ислама и примет христианскую веру. Приняв это ус�
ловие – отступив от Ислама и приняв христианскую религию, Ибн
Сака женился на дочери царя. После этого Ибн Сака заболел, тогда
царь прогнал его со двора, и он был вынужден блуждать по рынкам и
улицам, будучи нищим. Однажды Ибн Сака встретил бывший знако�

СОКРОВИЩНИЦА БЛАГОДАТНЫХ ЗНАНИЙ

219



мый. Тот, удивленный его униженной участью, спросил: «Что с тобой
случилось?». Он ответил: «Да, вот такая горькая, презрительная
участь настигла меня». После того, как он рассказал о причине своего
постыдного положения (история с Юсуфом Хамдани, приключившая�
ся в Багдаде), тот спросил, помнит ли он хоть что�нибудь из Корана.
Ибн Сака прочитал единственный аят, который остался в его памяти:

Этот аят несет в себе такой смысл: в Судный день неверные скажут:
«О, если бы и мы были мусульманами!». Человек, который повстречал�
ся с Ибн Сакой, рассказывал, что и после он отправился навестить его.
Только на этот раз он нашел его умирающим. Всякий раз, когда он пы�
тался повернуть Ибн Сака в сторону киблы, тот отворачивался на вос�
ток. Так он и испустил дух – повернувшись лицом к восходу солнца.
Умирая, он повторил в последний раз слова, которые сказал ему гавс.

Я, – говорит ‘Абдулла, – поехал в Дамаск, встретился там с Султа�
ном Нуруддином, который чуть ли не насильно заставил меня взяться
за правление вакуфного имущества. И, как сказал гавс, от удачи в ча�
сти мирских благ я затем по уши погряз в них».

У одного человека при последнем вздохе не хватает сил, словно его
язык повязан, произнести: «ля иляха илля Ллах», другой же испускает
дух со словами Единобожия (калимату таухид). Всевышний Аллах 
создал Рай домом правоверных. Богословы, крупные исламские уче�
ные, познавшие Аллаха  и всю свою жизнь проведшие в служении,
занимающиеся только религиозной деятельностью, сама жизнь кото�
рых является свидетельством их веры, – как же назвать их, если не
обитателями Рая, если весь народ после смерти признает их добрыми
людьми, не неверными же?! Сколькими бы чудесами авлия ни облада�
ли, даже если они будут летать, словно птицы, или ходить по воде, они
не защищены от уловок шайтана до тех пор, пока отовсюду, где бы они
ни находились, не будут видеть могилу Пророка  и свет, который ис�
ходит из нее и тянется до небес. После того, как они смогут видеть мо�
гилу Пророка  и ее свет, они становятся защищенными от уловок
шайтана. Так сказано в книге «Ибриз»1. Этот уровень достигается не�
многими, и достичь его не так�то легко. 
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Абу Язид и Абу аль�Хасан аш�Шазили являются особыми среди ав�
лия в достижении этих уровней (ахас уль�хавас), то есть среди авлия
они относятся к числу самых крупных и совершенных. Аш�Шазили и
его преемник Абу аль�’Аббас аль�Мурси говорили: «Если хотя бы на
одно мгновение мы перестанем видеть душу Пророка  (равхани), мы
не будем считать себя даже принадлежащими к его умме». Аш�Шази�
ли образно называют «частью печени Пророка » и «светом очей»
его дочери Фатимы. Также, когда Абу ‘Аббас спросил у Пророка ,
или, точнее, у его души: «Я совершаю тавассуль через Абу аль�Хаса�
на, через его посредничество прошу у Аллаха . Могу ли я делать
так?». Душа Пророка  ответила: «Можешь просить его именем. Это
то же, что просить моим именем». Таким образом, Пророк  сказал,
что просить именем Абу аль�Хасана означает то же, что просить его
именем, и нет в этом различия.

Поддерживать какого�то человека за палец или руку подобно его
объятию, нет разницы, держать за палец или обнять, – и в том, и в
другом случаях считается, что ты держишь этого человека. Если бы и
я имел такой уровень, и душа Пророка  ни на мгновение не покида�
ла меня, то и я бы сказал так же, как и они. Не только я, и вы бы ска�
зали. В таком случае не должно вызывать удивления то, что они гово�
рили, так же, как не должно вызывать никаких споров. Безмерная
хвала Всевышнему Аллаху , который оправдал их и дал нам возмож�
ность выбрать их путь и придерживаться его! Пусть задавший во�
прос о том, может ли человек, будучи в тарикате, вести себя непра�
вильно, задумается и особенно внимательно поразмыслит над следу�
ющим. Мы еще раньше сказали, что для того, чтобы мусульманин не
вел себя плохо, он не обязательно должен быть в тарикате. Находит�
ся человек на пути тариката или нет, он создан ошибающимся. Без�
грешным или защищенным от совершения грехов человек не может
быть, кроме пророков.

Теперь я задам тебе такой вопрос. Есть некий человек, который от�
рицает тарикат и совершает много разных грехов. Другой же совер�
шает такие же грехи, как и он, но, приняв тарикат, просит прощения,
произносит салаваты и делает зикр. Кто из них может считаться хоть
чуточку хорошим? Конечно, ты можешь ответить так: «Чем совер�
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шать грехи с четками в руках, я лучше буду совершать их без четок.
Разве можно обманывать Всевышнего , одновременно греша и дер�
жа четки?». Брат мой, это как раз тот самый момент, который ты не
можешь осмыслить и который вводит тебя в заблуждение. Нельзя от�
казываться от хороших деяний, ссылаясь на то, что человек соверша�
ет грехи. Ангелы, которые находятся на обоих твоих плечах, записы�
вают все твои плохие и хорошие деяния от самого малого и до самого
большого. Неужели ты хочешь, чтобы в Судный день в твоей книге де�
яний оказалось только плохое, – или же хочешь, чтобы там оказалось
и плохое, и хорошее?

Некоторые люди говорят, что мискаль уз�зарра – это настолько
малая частица, что если маленькое зернышко ячменя разделить на
тысячу сорок частей, то она будет равна одной ее части. Деяние ве�
личиной даже с такую крупинку будет показано Аллахом  в Судный
день правоверным и неверным. Тогда волей и милостью Аллаха  бу�
дут прощены грехи благочестивым, а за их хорошие деяния им будет
записано вознаграждение. Неверные, у которых будут отвергнуты
хорошие деяния, за плохие деяния будут наказаны, ибо за то хоро�
шее, что они совершили, Всевышний  дал им хорошее в миру, на�
пример, покой. Радость, которую ты испытаешь, если сегодня к тво�
им ногам положить все богатства этого мира, подобна той частице
мискаль уз�зарра по сравнению с той радостью, которую ты испыта�
ешь, когда обнаружишь произнесенные тобою слова «ля иляха илля
Ллах» положенными в Судный день на чашу весов. Вот этого�то,
друг, ты и не знаешь.

Смотри, брат мой, оттого, что ты грешишь, не оставляй благие дея�
ния, а совершай их как можно больше! Признаком правоверного яв�
ляется чтение зикра: «ля иляха илля Ллах». Это даст надежду и может
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увести тебя от плохих деяний и привести к совершению благих, а так�
же в Судный день оказаться в числе тех, кому после прощения плохих,
за хорошие деяния Всевышним  будет записано вознаграждение. Да
наградит Всевышний  такой возможностью и тебя, и меня, и всю ум�
му Мухаммада ! Аминь! Аминь! Аминь! О Муджиб! (О, Отвечающий
на мольбу!).

Сколько видов тариката в Дагестане, и все ли они истинны?

Мы и раньше говорили о существовании разных видов тариката и
о том, что в каждом из них есть свои определенные задания (вирды).
Было сказано также и о том, что в каждом тарикате, как и в четырех
мазхабах, есть свои имамы, и о том, что обучать тарикату имеет право
не каждый человек.

В Дагестане также существует несколько разветвлений тариката.
Такое разветвление внутри Ислама никого не должно удивлять, осо�
бенно внутри тариката. У истинных богословов этот факт не вызыва�
ет каких�либо сомнений или вопросов, поскольку они знают, что в
этом есть скрытая мудрость Аллаха . Всевышний  связывает чело�
века с тем, ради чего он был сотворен, создав для этого благоприят�
ные причины. Человек воспринимает избранную им для себя участь
как самую верную, лучшую и истинную, будь она на самом деле хо�
рошей или плохой. Это не означает, что Бог  заставляет одних де�
лать хорошее, а других плохое. Всевышнему  не нравится, когда Его
раб ведет непристойный образ жизни, и Он не повелевает такое. Те
деяния, которые человек выбирает для себя здесь, на земле, являют�
ся выбором, который изначально сделала для него его сущностная
частица (зарра11). Нам необходимо понять это. Именно поэтому сле�
дует остерегаться появления мыслей типа: «Почему Аллах  угото�
вил мне такую судьбу, а не иную?».

Дорогие мусульмане, этот разговор начат из�за того, что некото�
рые непросвещенные люди, видя названное нами разветвление и су�
ществующие разногласия в мусульманской общине, не должным об�
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разом относятся к Исламу. А такое отношение к религии вовсе недо�
пустимо. Почему? Потому что Ислам есть драгоценность, чище и
ценней которой нет ничего. Что же получится из обвинений такого
чистого пути, предначертанного Аллахом , если люди не могут сле�
довать ему достойным образом? Обладающий разумом человек не
повернется спиной к Исламу и не допустит и малейших обвинений
по отношению к нему. Да сделает Аллах Ислам сладостным для тех,
кто стремится к нему! 

Так же, как везде и всегда, у нас в Дагестане существуют отдельные
группы людей, следующие разным видам тариката, которые рады сво�
ему выбору и считают его самым истинным. В Дагестане также есть
люди, которые, в общем, положительно относятся к тарикату и к
прежним шейхам. Однако они отрицают возможность существования
тариката в наше время. Таким образом, эти люди утверждают, что с
приближением конца света ни тариката, ни муршидов быть не может.
Есть и те, кто никогда не верил в тарикат, отрицал его и, соответствен�
но, обвинял людей, относящихся к тарикату, в неверии и язычестве.
Эти люди – ваххабиты. Да убережет Всевышний  всех от их убежде�
ний! И те, и другие думают, что именно их убеждение является самым
верным и истинным. В действительности же только Сам Аллах  зна�
ет, какой путь является самым верным. Когда мы предстанем перед
Ним, может быть, и мы узнаем об этом. Говорят, сколько говоришь,
столько и разговора, сколько отмеришь ткани, столько и будет. Сколь�
ко бы мы ни рассуждали об этих разветвлениях, наш разговор все рав�
но будет далек от завершения. Какой бы путь ни оказался верным,
объединить вокруг него всех мусульман сегодня невозможно. Такого
не было и до нас. Поэтому, оставив за каждым ответственность за из�
бранный для себя путь, с помощью Аллаха  расскажу вам сначала о
том пути, на котором нахожусь я сам. 

Каждый, подобно мне, может рассказать о себе, ибо есть люди, ко�
торые могут говорить намного лучше меня. Вы же, дорогие мусульма�
не, не ограничивайтесь тем, что говорю я и мне подобные, а обратите
внимание и на наши деяния, ибо то, что говорят уста и совершает те�
ло, должно соответствовать шариату и тому, что содержится в досто�
верных книгах. Проанализировав вещи должным образом и выбрав
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истинный путь, необходимо по нему следовать. Да приведет вас Все�
вышний , дорогие мусульмане, на верный путь, каким бы он ни были,
да одарит Он вас силами придерживаться этого пути!

Из путей тариката, ведущих человека к познанию Аллаха  через
Его  милость, наиболее легким и чистым от нововведений считается
накшбандийский тарикат, а следом за ним шазилийский. Основа этих
путей тариката тянется к нам от самого Пророка  по непрерывной
цепочке. Я следую шейхам, принадлежащим к этим двум путям тари�
ката, и обучаю им других в соответствии с тем, что передали мне мои
устазы. Есть немало людей, которые отрицают и эти пути тариката, и
каждый из них приводит свои доводы. К примеру, одни, как мы уже
говорили, считают тарикат нововведением, ненужной деталью. Вмес�
те с тем они уподобляют шейхов идолам. Да убережет нас Аллах  от
подобных людей! Другие же признают тарикат и прежних шейхов, но
крайне противостоят сегодняшнему тарикату, обосновывая свою по�
зицию тем, что шейхов и совершенных муршидов сегодня быть не мо�
жет. Третьи заявляют, зачем наставник должен учить их совершению
зикра и произношению салавата1, если они и сами способны делать
это. Есть и другая группа людей, которые считают, что газават2 в Даге�
стане завершился на имаме Шамиле, а тарикат на ‘Абдуррахмане Су�
гури. После него, мол, тариката в Дагестане больше не существует. Ка�
кова же истина? Теми, кто утверждает, что тарикат является нововве�
дением, и вешает на суфиев ярлыки неверия и многобожия, являются
последователи Ибн ‘Абдуль�Ваххаба, которые появились на земле че�
рез тысячу с лишним лет после возникновения Ислама. О пути, проло�
женном им, мы говорили на предыдущих страницах.

Интересно, почему люди, считающие тарикат нововведением, не
смотрят на то, к чему он приводит человека, не говоря уже о том, что
само ниспослание шариата идет через основу тариката. Вопрос, в ко�
тором говорится, что тарикат «приводит людей к многобожию», мы
рассмотрим далее, ин ша Аллах.

Высказывания тех, кто считает, что истинные шейхи были прежде,
а сейчас таковых и быть не может, невежественны и противоречат ре�
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лигиозным наукам, книгам и здравому смыслу. Абу аль�Хасан аш�Ша�
зили сравнивает таких людей с сынами Исраиля, которые признали
пророка Мусу , но отреклись от Пророка Мухаммада , когда он
пришел с миссией последнего Пророка  и Посланника ко всем наро�
дам. Те люди, которые утверждают, что в последнее время, то есть сей�
час, шейхов быть не может, противоречат тому, что сказано в книгах,
знаниям и разуму. Почему? Потому что имам Раббани сказал: 

«Через моих последователей накшбандийский тарикат будет суще�
ствовать до конца света. Имам Махди будет завершающим на этом пу�
ти». Сайфулла�кади сказал: «В Дагестане изо дня в день будет процве�
тать шазилийский тарикат». Таким образом, не было такого времени,
когда бы не было муршидов, и не будет, ин ша Аллах! 

Слова же о том, что шейхов не будет, противоречат Корану и сун�
не. Тем, кто утверждает, что сегодня нет совершенных шейхов, я под�
твержу, что это правда, относя эти слова к себе, потому что я не досто�
ин даже ногтя прежних шейхов. Теперь может возникнуть вопрос, а
разве такой человек может учить тарикату? Прежде чем ответить на
него, необходимо задать встречный вопрос, может ли какой�нибудь
богатый человек нанять на раздачу милостыни какого�нибудь бедня�
ка, если этот бедняк обладает честным, добродетельным нравом? Есть
ли разница или что�то недозволенное в том, что богатый человек сам
раздаст милостыню или поручит это бедному человеку? 

Ответить на эти два вопроса можно, сказав, что никакой разницы
нет и милостыню подобным образом раздать можно. Наверное, этот
ответ не вызовет вопросов ни у кого, ибо для этого нет причины. В та�
ком случае, если милостыню можно раздать подобным образом, то что
недопустимого в том, если совершенный муршид поручил другому,
менее совершенному, но имеющему на это право муршиду, продол�
жить наставничество?

Другой пример. Из источника нужно провести воду к определенно�
му месту, проложив для этого золотые желоба. Может случиться, что
на каком�то расстоянии их не хватит, что же делать? Вместо того, что�
бы вода уходила без пользы, разве нельзя использовать, допустим, же�
лоба из дерева? Таким образом, если из самого источника течет чис�
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тая, не загрязненная разного рода примесями вода, то от того, что она
будет поступать по деревянному желобу, не означает, что ее нельзя
пить. Не думаю, что найдется человек, который станет спорить, что де�
ревянный желоб нельзя соединить с золотым, и пить воду будет воз�
можно. Для подобного спора здесь нет причин.

Если золотые желоба можно соединить с деревянными, подвести
воду и пить ее, то каков аргумент запрета на распространение тарика�
та среди людей? Тем более, что жива цепочка (силсила), которая тя�
нется от самого Пророка  и, не меняя своей основы, доходит до нас,
и есть шейхи, составляющие эту цепочку? Разве из�за того, что ны�
нешние шейхи несовершенны, можно утверждать, что распростра�
нять тарикат нельзя? Я не вижу никаких причин для того, чтобы сего�
дня его было нельзя распространять.

Очень много тех, кто спрашивает, нельзя ли совершать зикр и про�
износить салават самим, без посредничества шейха. Ответ на этот во�
прос таков: делать зикр и произносить салават можно и самим, без
шейха. Но если спросить о том, какова разница между зикром, выпол�
няемым самостоятельно, и зикром по заданию шейха, мы найдем от�
вет через следующие примеры. Каждому человеку в этом мире прису�
щи свои особенности ведения хозяйства. Одни занимаются торговлей
на рынках, другие – земледелием, третьи пасут стада животных и т. д.
Какой бы образ жизни человек ни выбрал, он всегда ищет более лег�
кий способ получения большей пользы для себя. И это является обяза�
тельным. Почему? А разве достаточно человеку просто сидеть на рын�
ке, не следя за соотношением своих доходов и расходов? Ведь цель
купли�продажи заключается в получении прибыли. Каковой же будет
конечная прибыль человека, который не понимает разницы между
торговлей, где рубль извлекает из себя двадцать копеек, и торговлей,
где рубль извлекает из себя рубль?

Поскольку этот мир служит полем, которое засеивается для вечной
жизни, а урожаем является служение Всевышнему Аллаху , постоль�
ку мы не найдем там ничего более, кроме того, что успеем совершить
в мирской жизни. Разве не будет для нас лучшим придерживаться пу�
ти, служение на котором несет наибольшую пользу для вечной жиз�
ни? Как было сказано ранее о разнице между зикром и салаватом, со�
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вершаемыми по собственному желанию и по заданию шейха, можно
привести еще очень много примеров. К примеру, человек болен, и что�
бы выздороветь, он пытается извлечь для себя пользу из чьих�то сове�
тов, чтения медицинской литературы, сам принимает какие�то меры,
не обращаясь при этом к врачу. В действительности же он является
несведущим ни в своей болезни, ни в нужном ему лекарстве. Другой
человек с подобной болезнью идет к врачу, сдает анализы, делает
рентгеновские снимки, а после ему устанавливают диагноз, и он про�
ходит курс лечения по назначению врача. Именно тот, кто не понима�
ет различия между тем, каким образом эти два человека осуществля�
ют лечение, и может задать вопрос: какая разница между тем, как со�
вершать зикр – по заданию наставника или самому!

Другой пример. Некий полевод или садовод, посоветовавшись с
опытным агрономом, выбирает земельный участок, ухаживает за ним,
следуя его советам. Другой же не знает, где посадить дерево, какое
зерно и когда посеять и как за ним ухаживать. В то же время, не обра�
щаясь за советом к агроному, он сам ухаживает за своей землей. Как
вы думаете, кто из них извлечет большую пользу от своего участка?
Тот, кто не понимает разницы между ними, опять�таки может спро�
сить, какая разница между тем, как выполнять зикр и салават – по за�
данию шейха или самому!

Еще пример. Один человек строит себе дом на участке земли, выде�
ленном ему официально под строительство. Работа над домом не про�
падет зря, ибо место под его строительство по закону принадлежит это�
му человеку, он получил его с разрешения, оно для него является доз�
воленным (халяль). Наряду с этим, у него есть законным образом куп�
ленный для возведения дома строительный материал. Допустим, неда�
леко от него другой человек также начинает строительство подобного
дома, но на незаконном основании, используя где попало добытый
стройматериал. Люди, посмотрев со стороны на эти два дома, скажут,
какая может быть разница между ними, когда они одинаковы?

На первый взгляд, они будут правы, ибо внешне эти два дома похо�
жи друг на друга. Однако когда�нибудь эти места может посетить гос�
комиссия. Она может прийти к хозяину первой новостройки и прове�
рить документы на владение землей, домом и приобретение стройма�
териалов. Для этого человека проверка завершится благополучно. За�
тем подойдет очередь второго домовладельца. Тут выяснится, что зем�
лю он захватил самовольно, весь стройматериал добыл неизвестно от�
куда, да и нужных документов нет. В таком случае на него будет заве�
дено уголовное дело и передано в прокуратуру. В итоге ему придется
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предстать перед судом. Вот тут�то и обнаружилась разница между эти�
ми домами! В подобную ситуацию, что приключилась со вторым вла�
дельцем дома, попадают и те, кто овладел землей благодаря взяткам, а
также и те, кто построил дома за счет украденных стройматериалов и
фальшивых документов. В конце концов и они окажутся перед судом,
ибо ложь всегда выходит на свет. Неправильное, лживое деяние все�
гда даст обнаружить себя.

Дорогие братья по вере, мусульмане! Зикр бывает двух видов: обу�
чаемый (та’лим) и внушаемый (талкин). Та’лим – это вид зикра, кото�
рому родители обучают детей, или когда знающие люди обучают ему
незнающих. Подобным образом обучать можно, и это приносит поль�
зу. Тот, кто построил незаконным способом дом вынужден будет
предстать перед судом в этом мире. Подобно этому видимый образ
служения Всевышнему  может оказаться бесполезным, а может
обернуться и так, что за это нужно будет еще и отвечать на Великом
Суде. Путь выполнения задания самостоятельно, путем извлечения из
книг или от знающих людей, называется шариатским вирдом.

Второй способ обучения зикру – талкин. Он представляет собой
особое задание, которому мюридов обучает тот, кто имеет на это пра�
во. Как мы уже говорили, каким бы знающим ни был человек, переда�
вать этот зикр может только имеющий на то разрешение и повеление.

Порой в книгах говорится, что устазом того, у кого его нет, являет�
ся Пророк , то есть произносимый для Пророка  салават заменяет
устаза. Также встречаются и слова о том, что устазом в подобном слу�
чае является шайтан. Как это понять?

Смысл слов о том, что салават, произносимый Пророку , заменяет
устаза, заключается в следующем. Если нет человека, который мог бы
обучить тарикату, и найти его не предоставляется возможным, тогда
лучше произносить салават самому. А что же еще должен делать му�
сульманин, находясь в подобном положении – не песни же петь! Это
вовсе не означает, что если есть возможность найти человека, кото�
рый обучил бы тарикату,то нет нужды идти к нему и можно обойтись
самостоятельным произношением салавата. Почему? Потому, что
имамы тариката утверждают необходимость поиска муршида, кото�
рый обучит тарикату, даже если для этого придется затратить средст�
ва, равные затратам на совершение хаджа. При этом надо понять, что
эти слова не означают поиска устаза взамен выполнения обязательно�
го паломничества.

Человека, который совершает задание (вирд), называемое шариат�
ским, приблизившиеся к познанию Аллаха  ученые сравнивают с
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жерновом, который вращается на одном месте. Из этого сравнения
вытекает, что у этого человека нет продвижений вперед. Таким обра�
зом, из приведенного примера ясно, что для того, чтобы идти по незна�
комой дороге, надо иметь рядом хорошо знающего дорогу проводни�
ка. Однако это вовсе не означает, что мы умаляем его роль. 

В словах о том, что у человека, который не имеет устаза, устазом яв�
ляется шайтан, кроется следующий смысл: этот человек в итоге подоб�
ного самостоятельного служения попадет под власть шайтана. Неза�
метно для него самого его обманывает шайтан. Затем на него оказыва�
ют влияние скрытые болезни души – как бы много служения Все�
вышнему  он ни совершал. Шайтан даже помогает ему увеличивать
служение, но вместе с этим увеличиваются и болезни души. Что же
это за болезни? А болезни эти – рия’, сум’а, шухра, уджбу, такабур,
которые выражаются в проявлении самомнения, желании показать
себя хорошим в глазах других, тщеславии, гордыне, стремлении к из�
вестности и славе и т. д.

Если же говорить о зикре, которому обучает устаз, то он обладает
рядом преимуществ. Одно из них, о котором я слышал от великих
шейхов, следующее. Человек приходит на Равнину Суда (Арасат) со
всем служением, которое он совершал самостоятельно, без наставни�
ка. По своей величине оно подобно огромным горам. И тут вокруг не�
го собираются его должники. Одни из них говорят, что этот человек
что�то у них украл, отнял или насильно удержал. Другие говорят, что
он оклеветал их или подвергал хуле. Иными словами, какой бы незна�
чительный грех он ни совершил, ступил ли на чужую землю или же
бросил камень в соседскую собаку, каждый из этих людей начинает
требовать свою долю, какой бы малой и незначительной она ни была.
Тогда горы со служением в соответствии с тем, что он совершил, в
процессе раздачи долгов начинают исчезать. 

Со стороны Всевышнего Аллаха  должникам говорят: «У этого че�
ловека нет больше хороших деяний, которыми бы он мог расплатить�
ся с вами». Тогда они попросят взамен получения от него хороших де�
яний отдать ему свои грехи, после чего возле этого человека взамен
хороших деяний вырастают горы грехов, которые будут возложены
ему на спину и вместе с которыми он будет вынужден отправиться в
Ад. Таким образом, есть риск поворота ситуации в подобное русло, и
многие будут страдать от этого. Однако если человек выполняет то за�
дание, которое дает устаз, то к вознаграждению за него не может до�
тронуться никто, и это остается ему. А долги тем людям, о которых мы
говорили выше, Всевышний  возместит Сам.
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Еще пример. Некий начальник приказывает своим подчиненным
собрать с фруктовых деревьев плоды на зиму. При этом он направля�
ет к ним специалистов, владеющих знаниями правильного сбора пло�
дов и их хранения. Ввиду отсутствия должных знаний подчиненные
начинают собирать плоды, как попало, и ссыпать их в одно место. Что
же из этого выйдет, если урожай с каждого вида деревьев необходимо
хранить в соответствии с его особенностями, но этого никто не учиты�
вает и не консультируется со специалистами? 

Вместе с тем, среди этих людей оказались те, кто получил знания от
сведущих в этом деле, и они обучили их правильному сбору урожая. К
примеру, может оказаться так, что некоторые люди собирали летом
орехи не поспевшими. И тогда они объяснили им, что время сбора
орехов еще не подошло, поэтому лучше собрать абрикосы. При этом
они обучат их сушке кураги и, таким образом, предупредят напрас�
ность их трудов. К тому же они расскажут о том, какие плоды лучше
сушить, а какие, продав, превратить в деньги, чтобы извлечь из уро�
жая больше пользы. Далее приходит время сбора орехов. Может ока�
заться, что люди собирали их вместе с верхней, самой горькой кожу�
рой. Здесь им вновь подскажут, что от этой кожуры нет пользы, и луч�
ше избавиться от нее по ходу сбора. Обрадованные подсказкой знаю�
щих людей, они начнут собирать орехи, очищая их от кожуры и скла�
дывая их в доме или амбаре. Но и теперь им подскажут, что, прежде
чем убирать орехи в амбар или дом, лучше их сначала хорошенько вы�
сушить, иначе они отсыреют и сгниют. Теперь они примутся сушить
их, а затем, следуя полученным знаниям, правильно использовать ме�
тодику их хранения. 

Вот теперь специалисты своего дела скажут, что эти люди знают,
как собирать орехи и сохранять их, однако они еще не видели изъя�
нов, которые могут быть внутри орехов. Сборщики урожая могут с
удивлением спросить, что для этого нужно. А для этого необходимо
расколоть орехи, после чего обнаружится, что среди них есть немало
испорченных, пустых, сгнивших, горьких и таких, от которых совсем
нет пользы. Когда все орехи будут перебраны, останутся только чис�
тые. И вновь специалисты скажут, что эти люди научились перебирать
орехи и отбирать лучшие, но все�таки они не видели настоящих оре�
хов. Как это, удивятся те, что же еще нужно сделать? Необходимо бу�
дет снять тонкую пленку, обволакивающую орех. Вот тогда�то он и
предстанет таким, каков он есть. Таким образом, сборщики урожая
научились осуществлять сбор орехов от начала и до конца. А в конце
им скажут, что они не знают вкуса масла, содержащегося в этих оре�
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хах, ибо они еще их не пробовали. Этих людей попросят попробовать
орехи, и они поймут наконец�то их вкус. После подобного урока им
уже не понадобится учитель, и они будут действовать согласно полу�
ченным знаниям.

Если подобное обучение людей сбору и сохранению орехов являет�
ся неверным или на это есть запрет, тогда и обучать людей выполнять
вирды тариката тоже является запретным. Да надоумит нас Аллах  на
все хорошее и да наставит на путь истины!

Слова тех, кто говорит, что газават завершился на имаме Шамиле,
а тарикат на ‘Абдуррахмане Сугури, противоречат шариату, Корану и
хадисам. Даже если предположить, что газават завершился на имаме
Шамиле, то говорить, обобщая, что тарикат завершился на ‘Абдуррах�
мане Сугури, неверно. Если спросят, почему, отвечу так: на каком бы
слабом уровне ни распространялся тарикат, это есть борьба с нафсом,
которая в Исламе называется большим газаватом. Газават, который
ведется при помощи сабли, судя по его условиям, имеет конец. Газават
же, который ведется против своего нафса, не может иметь конца, ибо
после того, как каждый мусульманин достигнет совершеннолетия, он
обязан вести борьбу с нафсом до конца дней своих. Такова истина, по�
этому неверно говорить, что тарикат завершился на ‘Абдуррахмане
Сугури. Однако, с одной стороны, здесь есть своя правда, а с другой
стороны, люди, говорящие так, не понимают истины, о которой мы по�
говорим более подробно, ин ша Аллах. И с моей стороны в этом нет
иной цели, кроме как поведать людям истину и чтобы они поняли ее.
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Как мы уже сказали выше, накшбандийский тарикат берет свое на�
чало от Пророка  и идет непрерывно до Исмаила Курдумери (ветвь,
которая действует в Дагестане). В цепочке (силсила) он является 31�м.
После него цепочка раздвоилась, поскольку у него было два преемни�
ка (ма’зуна) – Мухаммад Салих Ширвани и Хасмухаммад Ширвани.

СОКРОВИЩНИЦА БЛАГОДАТНЫХ ЗНАНИЙ

233



От Мухаммада Салиха (он является 32�м) эта цепочка дошла до Хаса�
на�афанди из Кахиба (он 38�й в накшбандийской ветви). От Хасму�
хаммада Ширвани она перешла к Мухаммаду Яраги, от него – к Джа�
малуддину Кумуки, а его последователями стали Мамадибир Рочи,
‘Абдуррахман Сугури и имам Шамиль. ‘Абдуррахман Сугури дал раз�
решение (по рассказам Шу’айба�афанди из Багини) Мухаммаду�хад�
жи из селения Обода и Ильясу из Цудахара.

У ‘Абдуррахмана Сугури не было больше преемников, кроме этих
двух, хотя Фир�Мухаммад из Хуштада претендовал на то, чтобы назы�
ваться преемником Ободи, – так говорил Багини. От ветви, которая
идет через Исмаила Курдумери, 35�м является Махмуд�афанди Алма�
лийи Дагестани, от него силсила раздваивается. Одна ветвь идет к Джа�
браилу�афанди, затем к ‘Абдуррахману�хаджи из Асаба, а от него к Ха�
сану�афанди. Вторая ветвь, которая шла через Ахмада Талали, дошла
до Шу’айба�афанди из Багини. Он же обучил Хасана�афанди, пришед�
шего к нему после смерти ‘Абдуррахмана�хаджи из Асаба, двум остав�
шимся уровням тариката (муракаба – хафи и ахфа), которым тот еще
не был обучен, и сделал его своим преемником. У Шу’айба�афанди не
было больше преемников, кроме Хасана�афанди. Хасан�афанди расска�
зывал, что Мустафа из Годобери также был накшбандийским шейхом.
Мне неизвестно, с какой стороны к нему перешла эта цепочка.

Мамадибир Рочи говорил, что среди его учеников не было ни одно�
го, кто дошел бы до уровня познания того, что находится в Хранимой
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Скрижали (аль�Ляух аль�Махфуз). Он говорил, что ему стыдно перед
Всевышним , Пророком  и авлия передавать разрешение человеку,
который не имеет такого уровня. Есть определенные причины, приво�
димые богословами, для обоснования слов относительно завершения
цепочки на ‘Абдуррахмане Сугури, которая шла от Хасмухаммада
Ширвани, и слов о том, что у него не было преемников. По моему мне�
нию, разговоры о том, что тарикат завершился на ‘Абдуррахмане Су�
гури, они обосновывают следующими доводами:

Узун�хаджи из селения Салта рассказывал, что у ‘Абдуррахмана Су�
гури не было преемника, и он не передал разрешения ни одному чело�
веку. Он сам сказал ему об этом за несколько дней до смерти: «Сын
мой, ни один из моих мюридов не достиг того уровня, чтобы принять
мой посох». Также Узун�хаджи говорит, что после смерти душа (равха�
ни) ‘Абдуррахмана Сугури передала ему разрешение. Разрешение на
наставничество не является действительным, если оно передано во сне
или душой. Разрешение должно быть передано наяву, непосредствен�
но шейхом, который имеет на это право. Так говорится в суфийских
книгах. Истина же известна Аллаху ! Да наполнятся сиянием могилы
всех названных ранее шейхов, и да перейдет их благодать к нам!
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У Узуна�хаджи из селения Салта, Мухаммада�хаджи из селения Кикуни
и Хаджи Мусы не было разрешения на наставничество. У них не было и бу�
маг, подтверждающих это, в чем, как говорят, они признавались и сами.

Ильяс из селения Цудахар в своей книге «Суллям уль�мюрид»1 пи�
шет о том, что Сугури передал ему разрешение, однако при его пере�
даче не было свидетелей, а для подтверждения того, что разрешение
является достоверным, наличие таковых необходимо.

Об Ильясе из Цудахара говорят как о человеке, который был истин�
ным богословом. Он искренне служил Всевышнему , был способен про�
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тивостоять своему нафсу, шайтану и работать над оживлением сердца.
Он дошел до своего уровня. ‘Абдуррахман Сугури дал ему разрешение, и
Ильяс наставлял людей на путь истины. Затем он был сослан в Сибирь.
Пробыв там несколько лет, он вернулся на родину и умер здесь в 1312 го�
ду по мусульманскому летоисчислению. Да смилостивится над ним Аллах !

Сын Ибрахима из Доргели Джа’фар Садик, переселившийся в

Стамбул, пишет об этом так:

СОКРОВИЩНИЦА БЛАГОДАТНЫХ ЗНАНИЙ

237



«В Стамбуле состоялась встреча (маджлис) дагестанских богосло�
вов и шейхов. Здесь говорили о тарикате, иршаде и обсуждали другие
вопросы. В своем выступлении Шарафуддин из селения Кикуни ска�
зал, что в Дагестане нет совершенного шейха (муршид ун�камиль). Тог�
да шейх ‘Али�хаджи Акушинский ответил ему следующим образом: «В
Дагестане очень много авлия и устазов, владеющих способностями
внутреннего видения (фираса) и совершения чудес (карамат), однако
у тебя, Шарафуддин, нет разрешения ни со стороны шейхов, ни со
стороны шариата, ни со стороны руха, как нет разрешения и у твоего
наставника Мухаммада�хаджи». 

Далее ‘Али�хаджи сказал: «Когда мой устаз Ильяс из Цудахара
говорил с твоим устазом, он признался в том, что изначально ‘Аб�
дуррахман Сугури давал ему разрешение, но потом он сказал: «Я бо�
юсь, что ты не выдержишь и духовно погибнешь. Оставь это» – и
забрал разрешение обратно. В дальнейшем, – говорил он, – это
разрешение он получил во сне. Таким образом, твой устаз сказал,
что разрешение было передано ему во сне. Поскольку мертвый че�
ловек не может передавать право на наставничество, оно не являет�
ся действительным. Как же ты считаешь своим наставником того,
чье разрешение так сомнительно, – Мухаммада�хаджи? К тому же
способность совершения чуда не является подтверждением нали�
чия разрешения на наставничество. Если при жизни мюрид не огла�
шает разрешение от устаза и делает это после его смерти, то получа�
ется, что тем самым он бросает тень на устаза, как бы говоря о его
несовершенстве. Шарафуддин, если ты ведешь спор по поводу раз�
решения, тогда у тебя должно быть свидетельство со стороны боль�
ших авлия – людей, непосредственно имеющих отношение к этому
вопросу. Или, если ты скажешь, что муршиды, имеющие на то пра�
во, устно засвидетельствовали, что у тебя есть разрешение, у тебя
должны быть свидетели. Также нужно иметь шариатское обоснова�
ние, иначе разрешения быть не может.

Если говорить о разрешении, то оно должно быть передано с согла�
сия муршидов, входящих в цепочку шейхов. Их соглашение следует
разрешению, полученному от сподвижников Пророка . Разрешение
от сподвижников бывает после разрешения самого Пророка , а его
разрешение – это уже разрешение от Аллаха  по Его воле. В таком
порядке разрешение пришло от накшбандийских шейхов к ‘Абдур�
рахману Сугури, потом от него к Ильясу из Цудахара, а от него ко мне.
Разве теперь я не имею права наставлять народ на путь тариката?».
Тогда Шарафуддин, обращаясь к ‘Али�хаджи, сказал: «Да, ты гово�
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ришь верно, можешь». В конце Джа’фар Садик сказал: «На этом со�
брании, где собралось много народу, Шарафуддин оказался бессилен
дать какой�либо ответ».

Джа’фар Садик клянется именем Аллаха , что эта история до�
стоверна и все было именно так, и просит нас принять ее и не отри�
цать. В письме говорится, что эта история имела место в 1324 г. по
мусульманскому летоисчислению. Пусть те, кто понимает смысл,
прочитают эту рукопись в оригинале и, если я ошибся в переводе,
пусть исправят меня.

Да снизойдет на весь народ благость Ободи! Его характеризуют
следующим образом. В глубоком осмыслении коранического текста,
хадисов, а также тайных наук, простые люди и даже ученые�богосло�
вы сравнивали его по знаниям с Джунайдом аль�Багдади1 и Абу Язи�
дом аль�Бастами. Будучи человеком такого высокого уровня, после то�
го, как в Дагестане участились раздоры, он переехал в Турцию. Но и
здесь его положение не позволило ему задержаться, и он направился
в Медину. Побыв там недолго, он в скором времени переехал в Мекку.
Свой последний переезд он обосновывал тем, что Мекка дороже Ме�
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дины, и он желает умереть там. Он там и умер в 1307 г. по мусульман�
скому летоисчислению и погребен на кладбище «Муала», где находит�
ся также могила жены Пророка  Хадиджы. Поводом его отъезда из
Дагестана послужило то, что здесь не было возможности призвать лю�
дей совершать только благие деяния и отказаться от плохого. Не было
также и человека, который бы мог всегда поддержать его и оказать
ему всяческую помощь.

Я очень мало сказал здесь о караматах ‘Абдуррахмана Сугури и
Ободи. О них и многих других дагестанских богословах, авлия и шей�
хах подробно рассказано в книге «Табакату Багини»1. Тот, у кого есть
возможность, пусть прочтет.

Хотя Ободи был таким совершенным богословом, существуют раз�
ногласия относительно его права на наставничество:

МАДЖМУ'АТ  УЛЬ-ФАВА'ИД

240

1 Книга известного ученого Шуайба Багини.



Ученый Хаджияв из селения Батлаич рассказал со слов сына ученого
Шаава Мухаммада Наби, который от руки переписывал Коран, следую�
щее: «Двое пришли к ‘Абдуррахману Сугури и сказали, что их целью явля�
ется получить от него разрешение на наставничество для Мухаммада�
хаджи Ободи. Сугури ответил им: «Дети мои, как я могу дать ему то
разрешение, которого нет у меня самого?». (Здесь имеется в виду то,
что у Сугури нет разрешения, чтобы передать дозволение на наставни�
чество Ободи. Это не означает, что у самого Сугури не было разреше�
ния. Имейте это в виду!) По возвращении один из гостей Сугури предло�
жил другому: «Давай скажем Ободи, что Сугури передал ему право на на�
ставничество». Тот ответил, что не сможет лгать подобным образом.
Но тот, не успокоившись, снова начал приставать к нему: «Давай я со�
вру, а ты просто промолчишь». В итоге так он и поступил, а друг про�
молчал». Говорят, что поведавший этот рассказ Мухаммад Наби из селе�
ния Анцух входил в число учеников (мута’аллимов) Ободи.

Мухаммад из селения Батлаич, о котором мы упомянули ранее, рас�
сказывал, что он и Ободи были вместе у Исмаила из селения Чох, ко�
торого считают вали высшего ранга (гавсом сакалайни) над людьми и
джиннами. Там же присутствовали и другие ‘алимы. Исмаил из Чоха
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обратился к Ободи: «Мухаммад�хаджи, ты крупный богослов, отре�
шенный от мира (захид), но все же ты не муршид». Затем он попросил
его сесть напротив него с соответствующим убеждением и направить
духовный взор своего сердца к его сердцу (таваджух). Ободи сел. Но
это никак не воздействовало на сердце Ободи. Исмаил из Чоха отпра�
вил одного из присутствующих принести с улицы камень. После того,
как принесли камень, Исмаил положил его напротив себя, и он на гла�
зах у присутствующих рассыпался в пыль. Тогда он сказал: «Наши
сердца крепче камня». 

‘Абдуррахман�хаджи из селения Асаб рассказал, что однажды он
сказал Ободи: «К тебе приходят люди, почему бы тебе не обучать их
накшбандийскому зикру, который читается сердцем?». Ободи отве�
тил: «Сын мой, ко мне приходит очень много людей, у меня нет сил
взглянуть на них духовным взором (таваджух), но если я отправлю их
ни с чем, они уйдут опечаленными, поэтому мне приходится обучать
их устному зикру, и они уходят от меня радостными, думая, что теперь
они стали мюридами. Благодаря этому они отдаляются от нежелатель�
ных деяний (ма’сият), ради чего я и обучаю их устному поминанию
Аллаха ». Еще ‘Абдуррахман�хаджи из Асаба говорил: «Ободи ска�
зал, что у него только четыре ученика в Дагестане». Также ‘Абдуррах�
ман�хаджи очень много рассказывал об Ободи как о выдающемся му�
сульманском ученом.

Дорогие мусульмане, из приведенных здесь историй вы видите,
сколько сомнений у ученых Ислама по поводу права на наставни�
чество людей. Все ученые, о которых говорят и которые упомяну�
ты здесь, были огромными морями знаний. Среди них нет ни од�
ного, в словах которого мы могли бы усомниться. Как бы то ни бы�
ло, но обвинять меня в том, что я рассказываю то, о чем они гово�
рили сами, будет неверно. Хотя вести долгий разговор об этих
крупных богословах не хотелось, но пришлось сделать это из�за
вопроса о том, что тарикат завершился на Сугури. Из их же слов
видно, что с этой стороны цепочки (силсилы) нет. Однако они упу�
стили момент, где говорится, что ветвь от Исмаила Курдумери не�
прерывно идет через Мухаммада Салиха. А эту ветвь цепочки они
отвергают, более того, их оклеветали как нечестных людей. По
правде говоря, мы должны воздать хвалу Всевышнему  за то, что
Он открыл нам милость с этой стороны, в то время, как ветвь, иду�
щая от Хасмухаммада Ширвани, прервалась. Если бы и здесь, и
там цепочка прервалась, то мы бы остались покинутыми и, подоб�
но нашим соседям, были бы очень бедными в смысле религии. У
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меня вызывают недоумение слова тех, кто говорит, что тарикат
завершился на Сугури или на Ободи, и вместе с тем утверждает,
что есть преемники Ободи, которые как бы с его позволения рас�
пространяют тарикат. Хорошо, пусть тарикат завершился на Обо�
ди, но, как же тогда у него могут быть преемники, которые рас�
пространяют тарикат?

Недавно в газете «Истина»1 было опубликовано стихотворение
Мухаммада Хусайни из Гигатля, написанное в те времена. Может
быть, и вы обратили на него внимание. Мне тоже прочитали его. Да�
же из этого произведения понятно, что Мухаммад Хусайни не со�
гласен с тем, что у Ободи могут быть преемники. Также есть некото�
рая группа даргинцев, настаивающих на том, что после ‘Али�хаджи
Акушинского в Дагестане не было и нет никого, кто бы обучал тари�
кату. Все они отрицают существование тарикатской ветви со сторо�
ны Исмаила Курдумери, и это в то время, когда цепочка, дошедшая
до него от предков, тянется по сей день и без изменений передается
от одного к другому через достоверное разрешение на наставниче�
ство. Эти люди также обучают вирдам, которые соответствуют тем,
что указаны в книгах. Если у этих людей, относящих себя к тарика�
ту, спросить, какому именно тарикату они следуют, то они отвеча�
ют, что накшбандийскому. На самом же деле, они не выполняют
накшбандийский тарикат и не знают, как его выполнять, � ни они са�
ми, ни те, кто их обучает.

О том, как выполняются задания накшбандийского тариката, раби�
та и этика этого пути, подробно рассказано в книге Джамаладдина Ку�
мухи «Адаб уль�марзият». Мне непонятно, как можно, не следуя ука�
занному в этой книге и отрицая тех, кто следует, утверждать, что они
выполняют накшбандийский тарикат? Человек, который лично на
арабском языке читал письмо, присланное из Мекки Мухаммадом�ха�
джи Ободи, рассказывал его содержание: «...Вы следуйте тому, чему
учил вас я, если не найдете человека, который обучит вас тарикату...».
Обо всех перечисленных здесь ситуациях я лично не слышал и людей,
которые рассказывали о них, воочию не видел. Тем не менее эти исто�
рии известны в народе и из уст в уста дошли до нас. Может быть, есть
люди, которые рассказывают эти истории противоположно тому, что
приводится здесь. Как бы то ни было, на то воля Аллаха , и с этим ни�
чего не поделаешь. Однако мне известно, что обвинять ‘алимов в не�
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знании, клеветать на честного, чистого человека есть невежество со
стороны простых людей и зависть со стороны знающих.

Клянусь именем Всевышнего Аллаха , я не веду эту беседу из за�
висти к людям прошлого или настоящего. Так же я клянусь в том, что
не веду этот разговор с целью поиска мюридов. Посудите сами, му�
сульмане, в каких случаях истину нельзя называть истиной. Есть тип
людей, которые совершают зикр, кружась, и даже бьют в бубен или
барабан. Когда их спрашивают, что это за тарикат, они отвечают – ка�
дирийский. Имамом кадирийского тариката является ‘Абдуль�Кадыр
Гилани. Братья мои, разве ‘Абдуль�Кадыр Гилани кружился, совершая
зикр? Или он хлопал в ладоши, бил в бубен или барабан? Нет, ничего
этого он не делал. Если кто�то желает оспорить это, пусть укажет, где
об этом сказано. Мой устаз говорил: «Сын мой, человек, который кле�
вещет на ‘Абдуль�Кадыра Гилани, называя совершение зикра с кру�
жением его тарикатом, впадает в грех неверия». У этой группы людей
появляется большая неприязнь к тем, кто говорит им обо всем этом.

Встречается и другая группа людей, которые претендуют на то, что
выполняют тарикат Мухаммада из Балахани. Если спросить, откуда
они взяли его, то они отвечают, что ходили на его могилу, оттуда и взя�
ли, или говорят, что от некой женщины, так же, как говорят те люди,
которые, кружась, совершают зикр. При этом я не слышал, чтобы
мужчины говорили, что приняли тарикат от женщины, обычно это де�
лают сами женщины. Теперь, братья по вере, вновь задумайтесь, кто
может быть на земле дороже нашего Пророка , ради которого Все�
вышним  было создано все сущее? Так, если очевидно, что даже ид�
ти к его могиле и принимать тарикат стало невозможным, то о чьей
могиле после этого можно вообще вести речь? Люди даже не хотят
слышать такие разговоры. Если такие женщины, как жены Пророка 
Хадиджа, ‘Айша и другие, а также его дочь Фатима аз�Захра1, назван�
ные матерями уммы, не обучали тарикату, то никакие другие женщины
не могут обучать этому, и даже говорить об этом нельзя. Неужели так
много знаний необходимо человеку, чтобы отличить истину ото лжи? 

Как мы говорили выше, существуют разные пути тариката, поэто�
му каждый волен выбирать сам, с этим никто не спорит. Однако если
нет учителя, являющегося преемником в истинной цепочке тариката
и, как положено, владеющего основами тариката и его заданиями
(вирдами), то такой путь является не тарикатским, а шариатским. Об
этом мы тоже говорили.
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В действительности, браться за наставление людей, даже если на
это есть разрешение, – дело очень сложное, ответственное и опас�
ное. К примеру, моему ученику, которого я обучал тарикатскому пу�
ти, в Судный день будет задан вопрос, кто обучал его этому пути? Тог�
да он покажет на меня, и с него снимется вся ответственность. Далее
буду спрошен я. Я также укажу на своего наставника, и с меня сни�
мется ответственность. Моему наставнику зададут тот же вопрос. И
он укажет на своего шейха. Таким образом, вопрос, который будет
переходить от одного к другому, по цепочке (силсиле) дойдет до само�
го Пророка . И тогда все, кто вошел в эту цепочку, окажутся на пути
истины и будут спасены.

Однако тот, у кого нет разрешения, и он не входит в эту цепочку,
подобен начальнику, взявшему руководство в свои руки самовольно,
не имея ни специальных документов, ни разрешения свыше. Я слы�
шал, как рассказывал об этом мой наставник. Наверное, найдутся и те,
кто скажет, что подобными речами я способствую разъединению лю�
дей. Но это было бы верным в том случае, если бы вокруг было един�
ство, а я бы пытался внести раскол. Разве не оттого, что мусульмане
разъединены, мне пришлось вести этот разговор?! В противном слу�
чае, если бы раскола не было, то и говорить ни о чем не было бы необ�
ходимости. Те, кто могут в десять раз больше привести примеров по
этому вопросу, а также в десять раз больше, чем я, владеют знаниями
о нем, понимают его сущность и прекрасно могут раскрывать эту те�
му, молчат, но не оттого, что их нет. Не знаю, может быть, у них нет на
это времени, или даже при наличии времени они берегут свои уста, го�
ловы, или желают быть хорошими для всех, но они ничего не говорят
по этому поводу. Пусть же я буду плохим в глазах тех, кто неправиль�
но понял мои слова. Это меня не беспокоит по той причине, что Аллах
, знающий сущность всего, и без воли Которого ничего не происхо�
дит, видит все. Да наставит Всевышний  всех на путь истины!

Как мы говорили, среди мусульман всегда имели место подобные
разногласия. Нереально и объединение всех в одном тарикате. При�
шло время понять, что все, оставаясь на выбранном для себя пути,
должны объединиться ради сохранения мира и братства. Это – моя
единственная цель, да поможет Всевышний Аллах !

Теперь вернемся к письму Джамаля Гасанова из селения Хиндах
Хунзахского района. Джамаль, брат по вере! В своем письме ты пи�
шешь так: «По�моему, было бы самым лучшим вариантом вести по�
сильную борьбу против ваххабитов и придерживаться чистого шари�
атско�исламского пути».
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Джамаль, ты очень правильно мыслишь. Сверх этого нам ничего и
не нужно. Однако для распространения шариата никак невозможно
обойтись без тариката. К примеру, разве достаточно говорить об ис�
пользовании техники, например, автомашины, умалчивая при этом о
бензине и машинном масле, считая, что они не являются необходимы�
ми для автомашины? Но если не использовать эти два элемента, тех�
ника не заработает! К тому же, чтобы техника функционировала бес�
перебойно, топливо должно быть чистым, без всяких примесей, ибо,
если использовать грязный бензин, техника в скором времени отка�
жет. В том, что бензин грязный, виноват не завод, выпускающий его,
а люди, смешивающие его с чем попало. 

Сегодня наш пример, Джамаль, пример Ислама, подобен технике,
которую подлые люди заправляют нечистым бензином и маслом. Од�
нако, несмотря на это, сердце радуется, Джамаль, ибо, как ясное небо,
будет чист Ислам, и те, кто останутся в живых, ин ша Аллах, увидят это.

Кусай�афанди рассказывал, что, совершая паломничество, он задал
вопрос дагестанскому шейху Яхье Бегу, который переселился в Мек�
ку: «Устаз, теперь наш Дагестан в руках неверных. Уже нет былой си�
лы имама Шамиля. Разве нет для нас сейчас необходимости пересе�
литься в исламские земли?». Он ответил мне так: «Сын мой, нет обяза�
тельности в переселении, да и нельзя. Клянусь Аллахом , у меня есть
надежда, что отныне все лучшее будет в Дагестане». Шейх Яхья Бег
владел явными знаниями и тайными (захир и батын). К тому же, он
был совершенным шейхом (шайх уль�камиль). Когда происходил этот
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разговор, ему было 130 лет! Не правда ли, эта речь вселяет радость в
сердце верующего человека?!

Джамаль, в твоем письме прослеживается и такой вопросительный
момент. К каким аварцам ни прислушаешься в Дагестане, оказывает�
ся, что все они побывали у того или иного шейха и встали на путь та�
риката. На самом же деле, вовсе непонятно, что это за люди, на каком
они уровне. Джамаль! Самоконтроль человека во всем является хоро�
шим делом, приносящим покой сердцу. Известно, что особенно хоро�
шо и ценно иметь его в служении Аллаху , ибо с ним служение будет
совершенным. Однако существуют моменты, когда за какое�то дея�
ние, совершенное со знанием или без знания, следует одинаковое воз�
награждение. К примеру, на заводе работает много людей. Каждому
рабочему инженер дает задание изготовить какую�нибудь деталь. Ра�
бочий выполняет свою задачу, не имея понятия, для чего предназнача�
ется изготавливаемая им деталь. В зависимости от того, насколько до�
бросовестно рабочий выполнит поручение инженера, такое вознаг�
раждение он за него и получит. При условии, что человек добросове�
стно выполняет порученное ему задание, он является законным и ува�
жаемым работником данного предприятия, и его работа оценивается
должным образом на соответствующем уровне. Однако если какие�то
люди примутся без учителя выполнять работу, кто во что горазд, то что
из этого выйдет, Джамаль? Те, кто выполняет тарикатское задание по
поручению шейха, подобны работникам, выполняющим задание ин�
женера. Пример же тех, кто по своему выбору делает то, что знает, по�
добен людям, выполняющим в одиночку, без инженера, работу, на ко�
торую способен не каждый. Подумай, Джамаль, что более целесообраз�
но: выполнять задание, которое дал наставник, или делать то, чего тебе
никто не поручал? Джамаль, разве итог не будет более совершенным,
если есть тот, кто обучает? Разве таков порядок не будет подобен позо�
лоте серебра или сиянию, распростершемуся над другим сиянием?

Джамаль, ты подумай и над тем разговором, который мы сейчас по�
ведем. В нашем Чиркее живет один человек по имени Мухтар Сай�
фуллаев. Он – хороший организатор, у него положительный взгляд
на Ислам. Вместе с Хусейном Нуруддиновым он руководил строитель�
ством чиркейской мечети. У него также была связь с Духовным управ�
лением мусульман Дагестана. Он мне рассказывал следующее: «Когда
муфтием был Мухаммад�хаджи Абав из селения Артлух, я встретился
с ним. В разговоре он сказал мне: «Мухтар, я не ‘алим, я – водитель».
Я подумал, неужели человека, который является просто водителем и
никак не ученым, назначили на пост муфтия? Но прошло совсем не�
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много времени, как Абав оставил свою должность, и на этот пост из�
брали ‘Али из селения Кулецма. В ходе разговора с ним он сказал мне:
«Мухтар, я не ‘алим, я – плотник». Теперь Мухтар, рассказывая эту
историю, обращается ко мне: «Неужели у вас нет ученых, а одни толь�
ко шофера да плотники?». Я ответил Мухтару так: «Мухтар, брат мой,
я тоже был чабаном, и я не знаю...». Тут мы оба рассмеялись.

Джамаль, подумай, почему Абав и ‘Али�хаджи сказали, что они про�
сто шофер да плотник, а не ‘алимы? Что их привело к тому, чтобы так
принизить себя? – То, что заставило их ответить так, и есть тарикат!
Из уст того, кто является рабом своего нафса, оспаривает имамов и ус�
траивает раздоры, никогда не выйдут подобные слова, даже случайно.
Однако не скажу, что и в тарикате все такие, как Абав или ‘Али�хаджи.
Тем не менее, как мы говорили ранее, оттого, что больные не пользу�
ются, как положено, прописанными им лекарствами, нельзя ругать
всю медицину или врачей, а также закрывать больницы. Нет доктора,
который был бы способен врачевать неизлечимый недуг.

Джамаль, далее ты говоришь: «Саид, я знаю, что мое письмо для уче�
ных твоего уровня, широко известных в народе, стоит лишь того, что�
бы выбросить, подобно потухшей спичке». Джамаль, наверное, есть и
такие ученые, о которых ты подумал подобным образом, но, клянусь
Аллахом , Который создал меня, я не думаю, что я выше тебя знания�
ми или деяниями. Как бы много ни было знаний и деяний у человека,
но опираться только на них нельзя. Друг мой, я прочитал твое письмо,
оценил его и никуда не выбросил. Джамаль, пусть Аллах  не позволит
нам получить известность в народе, что мы большие алимы, ибо в этой
известности есть яд! Да убережет нас Всевышний  от него! Джамаль,
и ты проси у Аллаха  для меня того же, когда вспомнишь обо мне, моя
же мольба для тебя постоянна, если Аллах  примет ее.

Далее, Джамаль, ты советуешь мне прочесть книгу Ободи «Канз уль�
ма’ариф»1. С ней вышла такая история. В 1970�х годах, когда в Чиркее
строилась ГЭС, я работал сторожем. Такой же сторож, как и я, работал
на другом объекте, звали его Мухаммадом, он был родом из селения
Амуши. Мы часто оказывались вместе и к тому же были хорошими
друзьями. В то время я находился в поиске религиозных знаний. Му�
хаммад был человеком, почитающим Ободи, и мы часто говорили о
нем. Особенно много он рассказывал о книге «Канз уль�ма’ариф». Я по�
просил его привезти мне эту книгу, однако, несмотря на данное мне
обещание, сколько бы раз он ни ездил к себе в село, он так и не привез
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ее мне, не знаю, почему. После этого я ушел с работы, Мухаммад (да про�
стит Всевышний  его грехи!) умер, и больше мне не попадался никто,
кто бы говорил об этой книге, и этот вопрос так и остался открытым.

Джамаль, ты еще говоришь, что Ободи сказал: «Выполняйте шари�
атский вирд и следуйте сунне Пророка ».

Говоря искренне, достоверность этих слов вызывает сомнение, ес�
ли учесть те слова из письма, которое Ободи написал из Мекки: «...вы
следуйте тому, что я сказал, если не найдете человека, который обучит
вас тарикату». Об этом мне рассказывал человек, который сам читал
это письмо. Он сказал, что оно есть и в книге «Канз уль�ма’ариф», и
ему можно доверять, ибо он не из тех, кто может сказать неправду.

Джамаль, пойми одно: даже если Ободи и наказал совершать шари�
атский вирд, в этом есть глубокий смысл. Приблизившимся к Аллаху 
свойственно говорить что�либо, исходя из особенностей места, време�
ни и людей. Иначе быть не может, потому что Ободи никогда не станет
отрицать тарикат или говорить что�либо, бросающее тень на этот путь.
Если бы он вкладывал в свои слова подобный смысл, тогда бы он откро�
венно призвал считать ложным и бесполезным учение своих наставни�
ков ‘Абдуррахмана Сугури, Джамаладдина Кумухи, Мухаммада Яраги
и других. Он, подобно ваххабитам, призывал бы не следовать за ними.
Однако же он этого не сделал. Поразмысли над этим, Джамаль. 

Есть еще один момент, требующий особого внимания. К примеру,
имена имамов четырех мазхабов не упоминаются среди людей ирша�
да, то есть в тарикатской цепочке их имен нет. Слова имама Абу Хани�
фы «Если бы я не принял тарикат в последние два года своей жизни,
тогда я бы погиб» не означают, что он говорит о себе как о тарикат�
ском устазе. Он подтверждает, что стал мюридом, взявшим задание у
шейха. Подумай, Джамаль, стал ли имам Абу Ханифа от этого поступ�
ка несовершенным или менее значимым в отношении знаний, харак�
тера, образа жизни, отрешенности от этого мира, духовной чистоты и
набожности (вара’, такуа)? Нет, брат, не стал, так же, как нисколько
не умаляется значимость ученых�богословов оттого, что они не явля�
ются наставниками на пути иршада.

Этот разговор я повел, Джамаль, в надежде на то, что, хотя бы ты
поймешь, что мы не критикуем вершины знаний ‘алимов Дагестана,
ибо есть люди, которые так думают. Учение и баракат этих ‘алимов в
Дагестане чувствуется и сегодня.

Джамаль, на этом можно завершить нашу беседу вокруг вопросов,
которые ты поднял в своем письме. 

С приветствием и надеждой на твое ду’а, Саид из Чиркея.
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У нас в Дагестане существует еще одна истинная ветвь тариката – ша�
зилийская, истоки которой берут начало от Пророка  и непрерывно до�
ходят до нас. До Сайфуллы�кади этот тарикат в Дагестане известен не
был. Он передал право на его распространение Хасану�афанди, и Хасан�
афанди начал распространение шазилийского тариката. Первым устазом
по накшбандийскому пути у Сайфуллы�кади был Мухаммад Закир Чиста�

Мухаммад

7. Са� ду

13. Тажуддин

19. Абдулхасан
Шазали

25. Саййиди
Яхйа

31. Юсуфул
Фаси

37. Абулхасан
Али

43. Сайфуллах
Кади

Казикумухи

44. Хасан
Афанди-Кахи

49. Мухаммад
Саадухаджи

55. Арсланали
Афанди

56. Абдувахид
Афанди

Мухаммад
Ахалчи

Мухаммад
Тидиб

Шуйаб
Афанди

Зайнулла
Шарифи

50. Абдулхамид
Афанди

51. Хамзат
Афанди

52. Мухаммад
Афанди-Хучади

Бадруддин
Афанди

Сайид-Афанди
Чиркей

Абдурахман
Асави

45. Мухаммад
Яъсуб

46. Хумайд-
Афанди

47. Мухаммад
Хусейн

48. Мухаммад
Ариф

38. Мавлаял
Араби

39. Мухаммад
Финжир

40. Хабиб
Рахман

41. Мухаммад
Али Захир

42. Мухаммад
Салих

32. Абдурахман 33. Саййид
Мухаммад

34. Саййид
Касим

35. Абулабас
Ахмад

36. Саййид
Араби

26. Ахмад
Бину Укбат

27. Ахмад
Зарук

28. Абусалим
Ибрагим

29. Абдурахман
Мажзуб

30. Али
Сахажи

20. Абул� абас
Мурси

21. Тажуддин
Бину Атаиллах

22. Давуд
Бахил

23. Мухаммад
Бахру Сафа

24. Али Ибну
Вафа

14. Нуруддин 15. Фахруддин 16. Тукаюддин 17. Абдурахман 18. Абдусалам

8. Са� ид 10. Ибрагим
Басари 11. Зайнуддин 12. Шамсуддин9. Ахмад

Марвани

2. Али 3. Хасан 5.Са�ид 6. Фатху Су� уд4. Абу Мухаммад
Жабир
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ви из Челябинской области, один из последователей Махмуда�афанди.
После его смерти Сайфулла�кади поехал в Уфу. Там он встретился с мур�
шидом Зайнуллой Шарифи. В саму Уфу Сайфулла�кади попал по духовно�
му зову Шарифи. Там он совершенствовался у Зайнуллы Шарифи, кото�
рый сделал его своим преемником и дал ему разрешение, после чего Сай�
фулла вернулся в Дагестан. Затем он, страстно желавший познать шази�
лийский тарикат, встретился с ма’зуном1 шазилийского пути Мухамма�
дом Салихом, принял от него тарикат и стал его воспитанником. В даль�
нейшем Сайфулла�кади также получил разрешение от Мухаммада Сали�
ха самому обучать других шазилийскому тарикату и стал его преемником.

Устазом Зайнуллы Шарифи, у которого совершенствовался Сайфул�
ла�кади, был Ахмад Камашхани, до которого дошла силсила через Хали�
да Багдади, переданная через ветвь Ахмада Тараблиси. Если говорить об
основной силсиле Зайнуллы, то она идет от Мухаммада Ма’суми, явля�
ющегося 25�м в ветви накшбандийского тариката, идущего через Ахма�
да Maкки. Первым устазом накшбандийского тариката Хасана�афанди
был ‘Абдуррахман�хаджи из селения Асаб, который и передал ему раз�
решение. ‘Абдуррахман�хаджи не вернулся из хаджа, он умер и похоро�
нен в Джидде. После него Хасан�афанди принял наставничество
Шу’айба�афанди Багини и стал его воспитанником. Он обучил Хасана�
афанди уровням хафи и ахфа, до которых он не дошел в то время по
причине смерти ‘Абдуррахмана�хаджи. Шу’айб�афанди дал ему право
наставничества (иршад). Затем, после смерти Шу’айба�афанди, Хасан�
афанди стал воспитанником Сайфуллы�кади, который сделал его своим
преемником, дав разрешение на передачу накшбандийского, шазилий�
ского и кадирийского путей. Братья мои, теперь вы сами видите, что се�
годня нет цепочки (силсила), идущей от ‘Абдуррахмана Сугури и Ободи.
Я не знаю, какую можно найти причину, чтобы придраться к цепочке,
так красиво и чисто идущей от Махмуда�афанди. Сам я, воздавая посто�
янную хвалу Всевышнему , с радостью придерживаюсь звена в цепи
милости Аллаха . Не находилось человека, который бы спорил со
мной, проявлял зависть по отношению ко мне или критиковал меня. Не
думал о том, что есть подобные люди, но, оказалось, бывают.
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Разрешается ли переходить из одного тариката в другой или
выполнять задания (вирды) двух тарикатов одновременно?

Оставить один тарикат и принять другой не воспрещается. Чело�
век, сделавший это, не впадает даже в самый малый грех. Шариат до�
пускает переход из одного мазхаба1 в другой, и это никем не отрицает�
ся. Подобно тому, как, оставив один мазхаб, человек может перейти в
другой, он также может поменять один тарикат на другой. Однако
нельзя переходить из одного мазхаба в другой или из одного тариката
в другой, обвиняя или критикуя имама мазхаба или шейха тариката.
Тому, кто намеревается совершить такой переход без обвинений има�
ма или шейха в ложности, а просто из�за любви к другому мазхабу или
виду тариката, открыта широкая дорога. Однако имамы или шейхи то�
го мазхаба или тариката, который человек оставляет и принимает,
должны находиться на истинном пути. Если же ситуация сложилась
иначе, к примеру, человек находится на ложном пути, далеком от лю�
дей сунны, тогда он обязан оставить этот путь и придерживаться исти�
ны, если на то есть воля Аллаха  и если Аллах  наставит его. Кто�то
может сказать, что если дозволено переходить из одного мазхаба в
другой, то почему нельзя придерживаться ваххабизма, ведь это маз�
хаб Ибн ‘Абдуль�Ваххаба? Отвечу, ваххабизм – это не мазхаб, а гряз�
ная смута и нововведения, появившиеся в Исламе. Остерегаться его
вреда и убегать от него более обязательно, нежели от диких львов и
ядовитых змей. Когда мы говорим, что дозволено переходить из одно�
го мазхаба в другой, то речь идет только о четырех истинных мазха�
бах: Абу Ханифы, имама Малика, аш�Шафи’и и Ахмада ибн Ханбаля.
Любое решение, которое выходит за рамки этих четырех мазхабов,
считается неверным. На него также нельзя опираться или ссылаться в
качестве аргумента при вынесении муфтиями и шариатскими судья�
ми каких�либо богословско�правовых заключений (фетв) для мусуль�
ман среди абсолютного большинства (савад уль�а’зам).

В народе много всяких неверных разговоров относительно перехо�
да из одного тариката в другой, из�за которых люди впадают в заблуж�
дение. Одни полагают, что оставить один тарикат и перейти в другой
является большим грехом. Другие считают, что если дети примут та�
рикат, отличный от того, в котором находились или находятся родите�
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ли, то в Судный день они не увидят друг друга. Как�то одни люди пере�
дали мне, что их устаз сказал: «Если кто�то оставит мой тарикат и при�
мет другой, тот впадет в неверие». Другой сказал: «Я не прощу того, кто
оставит мой тарикат и перейдет в другой». Сегодня еще живы те «шей�
хи», которые ведут подобные разговоры со своими «мюридами». На са�
мом же деле то, чему они обучают их, является шариатским заданием,
а не тарикатом. Шариатское задание может без разрешения выпол�
нять любой и без наставника. Более того, те, кто подобным образом
обучают этим вирдам, называют свой тарикат накшбандийским, а на
нас клевещут, называя лжешейхами (муташейхами). Если хотите отли�
чить, кто перед вами – ложный шейх или истинный – проверьте со�
держание задания, спросите о цепочке шейхов, есть ли у него разреше�
ние на обучение мюридов. Это отличает истинных шейхов от ложных. 

Посмотрите, братья мои, на необоснованность и неверность разго�
воров о том, что они не простят тех, кто оставит их тарикат. К чему сво�
дится смысл этих слов? Какой истинный имам или шейх заявит о том,
что станет неверным или впадет в большой грех тот, кто оставит его за�
дание (вирд) и станет выполнять другое? Если Ислам будут так иска�
жать даже люди сунны, то какой прогресс ждет мусульманскую рели�
гию? Еще двести�триста лет назад английская разведка с целью разру�
шения и принижения роли Ислама наметила для себя определенные
задачи, главными из которых было усилить внутри Ислама деятель�
ность по его раздроблению и разделению наций. Она также пыталась
мешать мусульманам собираться в мечетях для совершения коллектив�
ных намазов, противостоять строительству исламских учебных заведе�
ний, мечетей и по возможности усилить пропаганду спиртного и одур�
манивающих средств, для чего были увеличены даже бюджетные рас�
ходы, и т. д. Если бы мусульмане проявили хотя бы наполовину от тех
усилий, которые враги Ислама прилагают для его уничтожения...

Как бы то ни было, Ислам всегда одерживает победу и никогда не
будет побежден, это подтверждают Коран и хадисы. Наступит время,
когда исчезнет и та немощь, которая сегодня присуща мусульманам,
ин ша Аллах. 

Вопрос о том, можно ли совмещать два тариката одновременно,
подобен вопросу, можно ли одновременно крутить два мельничных
жернова? Жернова�то можно крутить одновременно, и даже три
жернова, если на то имеется достаточно воды. Но что получится, если
воду, которой едва хватает для одного жернова, разделить между дву�
мя? Я встречаюсь с мюридами разных направлений: тариката Хаджи,
Ободи, Мухаммада из селения Балахуни, Шарафуддина. Я не ищу их
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специально, у меня нет в этом необходимости. Но когда они приходят
ко мне или встреча происходит сама собой, возникает разговор. Каж�
дый из них рассказывает, какие устрашения они получили от своих
устазов относительно перехода в другой тарикат. Я объясняю им так,
как было сказано выше, что для перехода из одного тариката в другой
нет ни малейшего запрета. Но ни одному из них я не советую оста�
вить то, что они делают, и принять тарикат, которому обучаю я. Я со�
ветую им, чтобы они выбрали то, что желают или продолжали делать
то, что делали до сих пор. А если нет, тогда оставив первое, пусть вы�
полняют то, чему я обучаю. Одни уходят, оставаясь со своим, а другие
принимают тарикат, которому учу я. Я же соглашаюсь с выбором и
тех и других, ибо не знаю, что еще с ними сделать. Я не могу так лег�
ко обвинять людей в неверии.

Также я не понимаю, как можно сказать, что я не прощу человека,
который оставит мой тарикат и перейдет в другой. Разве тарикат явля�
ется моей собственностью, чтобы я кого�то не прощал? Тот, кто вы�
полняет его или не выполняет, получает для себя пользу от этого или
вред. Говоря кратко, скажите любому человеку, что он может оста�
вить тарикат, которому я его обучил, и принять такой, какой ему хо�
чется. У меня нет никакого беспокойства по этому поводу. Если я от�
вергну кого�то, кто придет ко мне, желая выполнять тарикат, в Суд�
ный день Всевышний  спросит меня: «Почему ты прогнал такого�то
человека? Разве он приходил к тебе просить твою собственность или
богатство?». Или же Аллах  скажет: «Ты возгордился принять того,
кто пришел к тебе, потому что он вспомнил Меня, потому что хотел
приблизиться ко Мне и познать Меня. Неужели у тебя было так мно�
го прав на это?». Какой ответ я смогу тогда дать? Так же и тому чело�
веку Всевышний  скажет: «Я направил тебя к Моему рабу, на которо�
го Я возложил обязанность вести людей по пути истины, почему же ты
бросил этот путь?». Вот к этому придет удел того, кто, оставив истин�
ный тарикат, ступил на неверный путь.

Некоторые из этих людей спрашивают, нельзя ли выполнять то, что
у них было, и то, чему я обучаю их, одновременно? Им приходится от�
вечать, приводя пример с жерновами, о которых я говорил. Чем де�
лить ту воду надвое, которой недостаточно для вращения и одного
жернова, лучше заниматься одним жерновом, который ты выбрал. 

Исходя из того, что мы обучаем двум тарикатам, накшбандийскому
и шазилийскому, может возникнуть вопрос, почему можно обучать
двум тарикатам одновременно? Мы не обучаем обоим тарикатам од�
новременно. Человек, который пришел впервые, начинает с самого
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малого в шазилийском тарикате. Дальнейшее зависит от него самого,
его стремления, возможностей и подготовки. Никто не запрещает вы�
полнять одновременно два тариката вместе, если получается, можно
выполнять и три, и четыре. Однако, как мы уже говорили, каждый та�
рикатский путь должен быть достоверным, истинным, чистым и при�
нятым людьми (ахль) этого круга.

Пример человека, который впервые принял тарикат, подобен тому,
кто воздвигнул фундамент для строительства своего дома. К примеру,
если несколько человек одновременно заложили фундамент для сво�
их домов, то это не значит, что строительство также будет завершено
в одно время. Один может построить дом за несколько месяцев, дру�
гой будет делать это в течение года, а третий, не спеша, может возво�
дить дом в течение многих лет. Завершение строительства дома зави�
сит от возможностей, которые имеет каждый из этих людей, а также
средств, сил и способностей. Пример людей, следующих путем тари�
ката, подобен этим строителям. Устазы не возлагают на них того, что
им не по силам.

Что такое рабита? Может ли между Всевышним
и Его рабом быть посредник? Имеются ли в Коране
аргументы, подтверждающие допустимость рабиты?

Чтобы вести разговор о дозволенности или недозволенности, а так�
же о положительных или отрицательных качествах чего�либо, необхо�
димо, прежде всего, знать суть обсуждаемого предмета. В переводе с
арабского языка слово «рабита» означает «поддержание связи с кем�
нибудь». К примеру, если у какого�то работника налажены хорошие
отношения с вышестоящим начальством, то мы говорим, что у него хо�
рошие связи с ним. Мы понимаем, что работнику такая связь с началь�
ством нужна, чтобы получать от него определенную помощь. В тари�
кате совершение рабиты на шейха также означает стремление полу�
чить от него помощь. Смысл понятий рабита, тавассуль, истигаса
идентичен. Несмотря на то, что это три разных слова, их смысл заклю�
чается в поиске помощи.
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Джамалуддин Кумухи в своей книге «Адаб уль�марзият» говорит:
«Рабита – это одна из частей любви». К примеру, человек любит
одежду, часы, деньги, еду и другие вещи. Любовь к часам подразуме�
вает желание знать время, любовь к деньгам означает их расходова�
ние, любовь к одежде означает желание носить ее. Совершение раби�
ты на устазов, то есть любовь к ним, имеет своей целью достичь позна�
ния Аллаха  благодаря их помощи. Другой пример рабиты. Напри�
мер, один торговец, возвращаясь домой, имел при себе много денег,
которые он выронил, садясь в автобус или же в самом автобусе. При�
дя домой, он начал совершать намаз и обнаружил пропажу. С чем же
теперь будет связано его сердце, куда оно будет устремлено? Этот че�
ловек, совершая формальным образом поклоны, закончит намаз, а его
сердце в это время будет занято мыслями о пропаже. В действительно�
сти же сердце человека во время намаза должно быть связано с Алла�
хом . Что же получилось? В соответствии с шариатом такой намаз до�
пускается, однако с того момента, как тот человек вспомнил о деньгах,
он начал совершать рабиту на них. Иными словами, о чем бы человек
ни вспомнил, с чем бы он ни связал свое сердце, этот человек являет�
ся совершающим рабиту на то, чем его сердце занято в данный мо�
мент. Человек может совершать намаз, затаив в сердце какие�то за�
претные, грязные или плохие мысли. Даже в этом случае он является
совершившим намаз по шариату. Его не наказывают ударами палки,
не лишают жизни, с него не требуют покаяния. Почему? Потому что
внешне он совершил намаз, а что у него внутри, мы должны оставить
Всевышнему . По шариату намаз человека допустим, даже если в мо�
мент его совершения человек представил перед собой образ любимой.
Но ваххабиты не допускают даже и мысли о том, чтобы вспомнить тех,
кого Аллах  сделал средством для направления Своих рабов на путь
истины. Если ваххабиты не приемлют рабиту, тогда они не смеют
вспоминать и любить Ибн ‘Абдуль�Ваххаба. А если они отрицают па�
мять о нем в своих сердцах, тогда почему они придерживаются его пу�
ти? Разве то, что они находятся на его пути и следуют за ним, не сви�
детельствует о любви к нему? Наша любовь к шейхам означает следо�
вание за ними, а не поедание их, словно пищи при голоде. Наверное,
всего, что перечислено выше, понимающим достаточно для того, что�
бы уяснить суть рабиты.
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Аргументы о дозволенности совершения рабиты взяты из Корана и
хадисов. Они утверждаются совершенными учеными (ахлю муджта�
ид), и мы приведем здесь аргументы, установленные именно такими
учеными тариката. В Коране сказано:

Всевышний Аллах  говорит: «О вы, которые уверовали, бойтесь

Аллаха, отдаляясь от всего запретного. Будьте вместе с правдивей�

шими (садикун)» (Коран, 9:119), с людьми, которые говорят только
правду и следуют сказанному, не отходя от нее. 

Люди, называемые садикун, – это муршиды, которые направляют
людей на путь познания Аллаха  и приближения к Нему. Если чело�
век, целью которого является познание Аллаха  и приближение к Не�
му, находится среди тех, кто любит муршидов, то через воспитание и
заботу со стороны муршида и проявление любви к нему он выйдет на
уровень познания Аллаха .

«Если ты встретишь человека, которому присущи описанные каче�
ства, придерживающегося Истинного пути, того, кому открывается
твое сердце и которого уважает твой нафс, покорись ему, сделай его
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своим наставником и подчиняйся ему. Доверь ему воспитание своего
нафса. Будь возле него. Подобно усопшему, отрешись от всех своих
желаний, и тогда будешь счастливым».

Приведенный выше аят Корана о том, чтобы вы находились рядом
с правдивыми людьми (садикун), от которых исходит только истина,
крупные имамы тариката утвердили как имеющий отношение к раби�
те. Этот аят они также приводят в качестве аргумента для совершения
рабиты. Среди них и Убайдулла Ахрар Самарканди. Если говорить о
невероятных историях, произошедших с ним, и о совершенных им чу�
десах (карамат), то наш разговор займет слишком много времени.
Приведу лишь одно из них. Он сказал: «Я не ведал о том, до какой сте�
пени народ отрешен от Бога , пока не повзрослел и не увидел во�
очию». Таким образом, в детстве ему казалось, что сердца всех людей
заняты постоянным поминанием (хузур) Всевышнего . Постоянное
поминание Аллаха , Которого мы не можем постичь в течение всей
нашей жизни, было дано Убайдулле Ахрару еще с малых лет. Прочи�
тав тот аят из Корана, он сказал:

Священный Коран повелевает нам находиться рядом с правдивы�
ми людьми. Это понятие может рассматриваться как в духовном, так и
в физическом смыслах. Духовный смысл этого понятия и есть рабита.
Присутствовать рядом с ними духовно значит совершать рабиту. Та�
ково толкование данного аята. Ваххабиты же считают такое толкова�
ние неверным. Они утверждают, что смысл этого аята заключается в
том, чтобы быть с людьми истины в джихаде и при выполнении других
благих деяний. Это верно, и с этим никто не спорит. Однако ваххаби�
ты должны будут ответить на такой вопрос: сегодня, когда нет Проро�
ка , его сподвижников, нет джихада, и в то же время этот аят имеет к
нам непосредственное отношение, как же быть? С кем же мы должны
быть теперь, ведь в смысле веры, покорности и чистоты Всевышний 
не освободил нас от религиозных предписаний? На кого мы должны
равняться, служа Всевышнему , и с кого брать пример? 

Я не знаю, каким будет ответ ваххабитов на этот вопрос. Истина же
такова – Всевышний  повелевает нам служить Ему, ибо только в слу�
жении можно познать Его. Смысл служения Аллаху  заключается в
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следовании путем, указанным Им. Ниспосланный аят учит нас служе�
нию, которое приводит к уровню познания Аллаха . Он учит нас
быть с людьми, которых называют садикун, брать с них пример и слу�
жить Всевышнему , как служили они. Каким образом мы можем
быть с ними, если их нет в живых? Как можем мы уподобиться им в
служении? Это затруднительный вопрос. Их уже нет в живых, чтобы
с них можно было взять пример, а иметь с ними духовную связь для
ваххабитов является невозможным. 

Вернемся вновь к истине. К примеру, двое обсуждают вопрос со�
блюдения чистоты в намазе. Один скажет, что соблюдение чистоты
означает наличие малого омовения (вуду). Другой же посчитает необ�
ходимым иметь полное омовение (гусл). Теперь возникает недопони�
мание: тот, кто говорит, что чистота в намазе означает полное омове�
ние тела, знает, что тот, кто должен совершить намаз, находится в со�
стоянии ритуальной нечистоты (джанаба) и должен совершить пол�
ное омовение тела. Зная это, он говорит, что человеку в подобном со�
стоянии (джунуб) недостаточно иметь малого омовения, чтобы совер�
шить намаз, он обязан искупаться полностью, ибо если джунуб совер�
шит полное омовение тела с соблюдением всех условий, то это вклю�
чает в себя и малое омовение. Тот же, кто говорит, что условием для
совершения намаза является малое омовение, не думает о том, что
полное омовение включает в себя и малое. Теперь скажите, кто из
этих двух людей, рассуждающих о соблюдении чистоты в намазе,
прав? Никто не спорит с тем, что в понятие соблюдения чистоты вхо�
дит малое омовение, это верно, однако оно не достаточно, если подра�
зумевать под ним состояние джанаба. Утверждение о том, что понятие
чистоты заключается в совершении полного омовения тела, включает
в себя и малое омовение, этим оно наиболее расширенно охватывает
суть данного вопроса.

Ваххабиты подобны тому, кто говорит, что соблюдение чистоты
есть малое омовение. Толкование, которое они дают этому аяту, явля�
ется верным, но недостаточным. Если спросят, каким образом, ответ
будет: таким, что они не могут понять, что среди четырех врагов му�
сульманина нафс является самым большим и против него необходимо
вести борьбу, беря пример с людей истины. Разве можно, не укротив
сначала свой нафс и не победив его, с уверенностью считать джиха�
дом то, что называется борьбой ради Ислама? Под такими громкими
словами «ради Ислама» множество лицемеров может встать на борь�
бу в поиске мирских благ. Тот аят в общем касается всех, кто истинно
уверовал в Единого Аллаха . Такие люди стремятся соблюсти чисто�
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ту во всем – и в борьбе со своим нафсом, и в служении Всевышнему ,
дабы защитить себя от греха многобожия (ширк) и побороть низмен�
ные качества. Именно поэтому тем, чей нафс непокорен и чья вера
слаба, Всевышний Аллах  и направил указание, чтобы они были вме�
сте с людьми, укротившими свой нафс, вместе с правдивейшими (са�
дикун). Если прежде верующие могли быть рядом с ними телом и ду�
шой одновременно, то теперь связь с ними может быть только духов�
ная – посредством любви, поминания и стремления быть похожими
на них и во всем придерживаться их пути. Если объединить все на�
званные деяния и образы, это будет называться словом дружба (сухба)
или нахождением рядом с людьми истины в духовном смысле. Суфии
называют такое духовное присутствие термином сухба рабита. О
смысле рабиты в достаточной степени было рассказано выше.

В другом аяте Корана Всевышний  говорит: «О вы, которые уверо�

вали, бойтесь Аллаха и ищите средства и пути приближения к Нему»

(Коран, 5:35). Таким образом, для приближения к Аллаху  необходи�
мо иметь посредника (васыт). Приведенный аят открыто подтвержда�
ет это. В книге «Рух уль�баян»1 сказано, что такими посредниками яв�
ляются ученые и тарикатские шейхи. 
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В комментарии Корана Ахмада Сави говорится, что смысл слов
«ищите средства» заключается в совершении деяний, которые при�
ближают к Аллаху . К этим деяниям относятся любовь к пророкам,
авлия, стремление к проявлению милосердия, посещение тех, кто лю�
бим Всевышним Аллахом , – пророков, авлия, шейхов, ученых Исла�
ма, независимо от того, живы они или нет. Иными словами, указан�
ный аят требует проявить усердие в служении и деяниях, которые
приближают ко Всевышнему Аллаху , а также оставить все плохие и
отрицательные деяния, совершение которых отдаляет от Аллаха .
Возводить клевету на мусульман, утверждая, что посещение проро�
ков, авлия и других хороших людей является служением кому�либо,
кроме Аллаха , – это явное отступление от пути истины и несчастье.
Воистину, любовь к ним и посещение их является одним из видов люб�
ви к Аллаху  и служением Ему, ибо Пророк  сказал, что в том, у ко�
го нет любви, нет и веры. В данном случае, для ваххабитов опять явля�
ется запретным включение в смысл данного аята слов о возможности
посещать кого�то (зияра) и иметь посредника. Доводов в пользу того,
что тавассуль и зияра дозволены, так много, что все их даже и не пере�
числить. Тот, в чьем сердце есть хоть немного света веры и знаний, ни�
когда не поверит в подобные утверждения ваххабитов.

Имамы четырех мазхабов единогласны в возможности поиска по�
кровительства и помощи от пророков и авлия, независимо от того, жи�
вы они или нет. Эти ученые не выносили такого решения, исходя из
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своих желаний, ибо они говорили, опираясь только на конкретные аргу�
менты. Разве мало случаев, когда пророк Адам  просил прощения у
Всевышнего  именем нашего Пророка , в то время, когда его еще не
было на этом свете, или когда сподвижник ‘Умар просил Аллаха  име�
нем дяди Пророка  ‘Аббаса! Подобных случаев можно привести много. 

Сам Пророк  сказал своему сподвижнику ‘Умару: «О ‘Умар, не за�
будь упомянуть нас в мольбе».

Если бы люди знали, кто такие ваххабиты, нам бы не пришлось так
много говорить о них. И кто бы из мусульман приблизился к ним по�
сле того, как узнал их сущность? Этот разговор не ведется с целью на�
зиданий для ваххабитов. Он ведется для того, чтобы люди узнали, что
такое ваххабизм. Пусть Всевышний  даст прозрение всем!

Пророк  сказал: «Более всего я опасаюсь того, чтобы в моей умме не
появилось многобожие. Я не говорю, что моя умма станет поклоняться
солнцу, луне или идолам. Однако они станут совершать действия, в ко�
торых истинной целью будет не Аллах . Я боюсь именно этого». В дру�
гом хадисе говорится: «Я боюсь того, что моя умма впадет в малый
ширк». Когда сподвижники спросили его о том, что такое малый ширк,
он ответил, что это деяния, совершенные напоказ. После того, как Про�
рок  заверил, что его умма не будет поклоняться идолам, эти заблуд�
шие называют его наследников идолами, а их последователей обвиняют
в многобожии и клевещут на людей сунны. Это группа людей, которых
Всевышний  лишил Своей помощи (тауфик). Всевышний Аллах  сде�
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лал Мекку самым дорогим местом на земле, а после нее Медину. Также
все мечети мира являются домами Аллаха . Посещение мечети для со�
вершения намаза входит в служение Всевышнему Аллаху . Сказано,
что каждый шаг к дому Аллаха  очищает от грехов, а сделавший этот
шаг получает за него вознаграждение. Также вознаграждение обещано
тому, кто пребывает в мечети (и’тикаф) с намерением возвеличить Ал�
лаха . Намаз, совершенный в Священной Мечети Мекки (Масджид
уль�Харам), ценнее в сто тысяч раз, нежели намаз, совершенный в лю�
бом другом месте. Намаз, совершенный в Мечети Пророка  в Медине
равен тысячам намазам, совершенным в других местах. 

Среди месяцев наиболее ценным является месяц рамадан, а среди
дней – пятница. В пятнице есть время, в течение которого Аллах  при�
нимает мольбу, обращенную к Нему. Ночь Могущества (Лайлат аль�
Кадр) ценнее тысячи месяцев. Перечисленные и многие другие, нена�
званные здесь, священные места Ислама, а также время, в которое слу�
жение Аллаху  является наиболее ценным, служат тавассулем, или
средством приближения к Аллаху . Все это признают и ваххабиты.

Часть земли и определенные часы времени могут служить в качест�
ве средств приближения к познанию Всевышнего . Однако при всем
этом ваххабиты не хотят признавать, что те из сынов Адама , кого
Всевышний Аллах  сделал самыми ценными и дорогими из всего со�
творенного, ибо они опередили других в богослужении – пророки,
авлия и шейхи, могут быть средством приближения к Аллаху .
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В Коране сказано, что верующие мужчины и женщины заботятся
друг о друге. Они едины в вере в Бога . Одни из них обучают других
– повелевают совершать благие деяния и запрещают плохие. Они
оказывают друг другу помощь в этом мире и мире вечном. Некоторые
из них достигают больших высот в служении Всевышнему  и помога�
ют другим тем, что обучают их путям очищения нафса. Своим воспи�
танием они облагораживают людей и способствуют им подняться на
высокие уровни. И эти люди – тарикатские шейхи. Так сказано в
книге по толкованию Корана «Рух уль�баян».

Всевышний Аллах  говорит, что эти люди, помогающие друг дру�
гу, призывающие к добру и воздержанию от зла, совершающие намаз,
соблюдающие пост и уплачивающие закят, помогают друг другу повы�
сить уровень служения Аллаху , чем достигают покорности Аллаху 
и Его Пророку . Такое качество этих людей, как покорность, отлича�
ет от лицемеров (мунафикун). Сказано, что лицемер также совершает
намаз, платит закят, но при этом ему не присуща покорность Аллаху 
и Его Пророку . Покорность лицемера принадлежит его гордому
нафсу. Намаз он совершает ради удовлетворения мирских интересов,
а не ради Всевышнего Аллаха . Отсюда вытекает, что не каждый, кто
совершает поклоны и подъемы в намазе, является истинным мусуль�
манином. В книге «Ихья ‘улюмуддин» имам аль�Газали говорит так:
«Когда в намазе ты произносишь «ассаляму ‘аляйка аййюха нна�
бийю», то вспомни о Пророке  и представь себе, что он стоит в этот
миг перед тобой. Будь уверен, что он слышит твое приветствие и тут
же возвращает его тебе, – он также приветствует тебя». Также в кни�
ге «Ианату талибин»1 сказано, что там же, в намазе, произнося слова
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«ассаляму ‘аляйна уа ‘аля ‘ибадилляхи ссалихин», нужно мысленно
представить, что мы приветствуем в это мгновение всех ангелов на не�
бесах и всех пророков на земле, всех шейхов, авлия и хороших людей.
И все они тоже ответят на твое приветствие. Если же вдруг окажется
так, что кто�нибудь случайно или по какой�либо причине не ответит,
тогда вместо него тебя поприветствует Аллах . Далее в книге «Иана�
ту талибин» автор говорит: «Ах, если бы никто не ответил на мое при�
ветствие, чтобы вместо всех них на него ответил Всевышний Аллах ».
Также сказано, что, произнося слова в завершении молитвы «ассаля�
му ‘аляйкум уа рахматуллах», необходимо направлять это приветствие
добрым людям и ангелам, которые находятся по каждую сторону от
вас, и они в этот момент также приветствуют вас в ответ. 

Братья мои, обратите внимание, к чьему образу устремлены наши
сердца, когда мы мысленно приветствуем Пророка  или других достой�
ных людей? К кому будет направлен взор сердец наших, как не к ним са�
мим? Вот это и есть рабита. Если же совершение таких вещей, как тавас�
суль, васыля, сухба и рабита считать невозможным, тогда обратим вни�
мание на следующий пример. Мысли курильщика, у которого закончил�
ся табак, все время сосредоточены на курении, его сердце привязано к
табаку, он прилагает все усилия, чтобы найти его. Или другой пример.
Человек, считающий себя мусульманином, имеет привязанность к неве�
рующей женщине, с которой шариат ему не позволяет даже заключение
брака (никях). Несмотря на это, молодой человек пишет ей письма, зво�
нит по телефону, и, когда ее нет рядом, его мысли все время сосредото�
чены на ней. Или любители выпить вспоминают свое былое. Еще, когда
мы приходим на базар, то видим там людей: одни заняты мыслями о том,
как продать товар, другие – как сделать нужную покупку. Их мысли ус�
тремлены только к мирскому, и больше ничего в этот момент в их серд�
цах нет. Все, что мы перечислили, также является рабитой, только за�
претной или нежелательной. Если рабита, о которой мы говорили ранее,
не дозволена, тогда получается, что эта дозволена? Какой вид рабиты из
этих двух является дозволенным по шариату и соответствующим Кора�
ну и хадисам, который мог бы стать средством познания Аллаха ? Из�
вестно, что человек не может быть отдален от совершения того или ино�
го вида рабиты. Почему? Потому что человеческое сердце непременно
связано с какими�либо желаниями. Если желания человека будут связа�
ны с дозволенными по шариату вещами, то и рабита будет дозволенной,
а если с запретными, то и рабита будет запретной.

Братья мои по вере, в молодости, когда я еще не был связан с ре�
лигиозными науками и учеными, а был простым чабаном, я был из
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тех, кто совершал рабиту на мирское. Однако милостью Аллаха 
мне открылось то, что от нас требует Коран и сунна, являющиеся ос�
новой исламской религии и необходимые для усовершенствования
человека в чистоте (ихсан) и рабите на достойных людей с целью
приближения к познанию Аллаха  (васыта). Мне не удалось из�
влечь из полученных знаний достаточно пользы. Может быть, по
причине того, что я пришел к этому поздно или же мне не хватило
мастерства или умения. Тем не менее, я очень рад и воздаю огром�
ную хвалу Всевышнему  за то, что Он дал мне возможность познать
людей тариката, полюбить их и не отвергнуть.

О пророке Юсуфе  в Коране есть аят, который имамы тариката
считают подтверждающим рабиту. В нем говорится: «Если бы проро�

ку Юсуфу не открылось от Всевышнего Аллаха знамение» (Коран,
12:24). Ибн ‘Аббас объясняет этот аят тем, что перед Юсуфом  пред�
стал образ его отца, пророка Якуба . Он ударил Юсуфа  в грудь ку�
лаком или ладонью.
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В Коране сказано: «Аллах и ангелы Его благословляют Пророка. О

уверовавшие, вы также просите благословения для Пророка и привет�

ствуйте его» (Коран, 33:56). Этот аят имамы тариката также приводят в
качестве подтверждения для совершения рабиты, васыты и тавассуля.
Данный аят является веским аргументом и разъясняет, что на Пророка
 снисходит милость Аллаха , и он является драгоценностью, а также
то, что он – особо избранный из людей. Благословение, данное Проро�
ку  Всевышним Аллахом , является Его милостью, связанной с его
возвеличиванием. По этой причине милость Пророка  стала общей для
всех, а он сам стал хранителем милости Аллаха  и источником всех яв�
ных и сокровенных мирских и потусторонних знаний. Следуя велени�
ям Всевышнего , мы приветствуем и почитаем Пророка , любя его и
возвеличивая. Это приветствие и почитание становится для нас средст�
вом приближения к Пророку , а Пророк , в свою очередь, становится
для нас средством в приближении к Аллаху . Эти доводы достаточны
для того, чтобы аргументировать дозволенность рабиты человеку, кото�
рому Всевышний  оказал истинную помощь (тауфик).

Шейх Сахло ибн ‘Абдулла Тустури сказал: «Слова приветствия и
почитания, произносимые в адрес Пророка , являются самым цен�
ным из всех видов служения (‘ибада)». Почему? Потому что все виды
служения предписаны нам как повеления. Сам Всевышний  их не со�
вершает, а Пророка  Он благословляет Сам. Таким образом, то, что
Всевышний  делает Сам и повелевает нам, является самым ценным
из всех видов служения. 
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Сподвижник Пророка  Абу Бакр сказал: «Чтобы очиститься от
грехов, самое лучшее – приветствовать и почитать Пророка  (про�
износить салават). Это лучше холодной воды, которая тушит пыла�
ющий огонь, и ценнее отпущения рабов на волю. Предоставление воли
рабам стоит на одном уровне с получением Рая и освобождением из
Ада. Приветствие, направленное Пророку , равно приветствию от
Аллаха . Приветствие же от Аллаха  лучше тысячи благих деяний».

Один из приблизившихся к познанию Аллаха  сказал: «Приветст�
вие Пророку  является служением Аллаху , приближением к нему и
средством в приближении к Аллаху , если в этом приветствии есть
намерение возвеличить Пророка  и желание приближения к нему».
Через слова приветствия Пророку  человек приближается к нему, а
через Пророка  приближается к Аллаху . Посмотрите, приближе�
ние к луне означает приближение к солнцу, ибо лунный свет возника�
ет от солнечного сияния, отражающегося на луне.

Пророк  сказал: «Есть три типа людей, которые в Судный день не
увидят моего лица: те, кто мучают родителей, – если умрут, не пока�
явшись; те, кто не следует моей сунне; а также те, кто, услышав мое
имя, не приветствовал меня».

У сподвижника Пророка  ‘Али спросили: «Кого ты узнал раньше:
Аллаха  или Пророка ?». Он ответил: «Если бы я раньше узнал Алла�
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ха , мне был бы не нужен Пророк , если бы я раньше узнал Пророка ,
я мог бы увидеть в нем Бога . Однако Всевышний  дал мне знания в
том, что я не могу познать Его, кроме как через Пророка , поэтому я
сделал Пророка  средством познания Аллаха , и этим я дошел до
уровня познания Его».

О том, что рабита, тавассуль и истигаса несут в себе одинаковый
смысл, мы уже говорили ранее. Их целью является получение помощи.

У некоторых людей, которых отличает слабость разума, когда они
попадают к тем, кто отрицает тавассуль и рабиту, голова идет кругом, и
появляются сомнения. Не знаю, может быть, по этой причине Шу’айба�
афанди из селения Маали, хотя он и сын суфия, беспокоит вопрос ра�
биты. По этой причине, Шу’айб�афанди, следующее назидание особен�
но предназначается для тебя. Однако вначале хочу предупредить, что
мы называем неразумным человеком того, кто сегодня, послушав меня,
посчитает меня правым и последует за мной, а завтра, послушав друго�
го, последует за ним, – того, кто следует за всем, что он слышит. Аллах
 даровал мне благо никогда не обманывать людей, говоря им в лицо од�
но и утаивая в сердце другое. И тебе, Шу’айб�афанди я не скажу ниче�
го такого, чтобы обмануть тебя. В этом сборнике нет ничего недостовер�
ного. Все, что ты прочтешь здесь, взято из книг шейхов или услышано
из их уст. Чтобы реально постичь и понять сущность рабиты, необходи�
мо прочесть книгу Хасана�афанди «Сифр уль�асна»1. Если кому�то эта
книга и покажется недостаточной, то я не вижу для такого человека
иного лекарства, нежели чтение для него суры «Аль�Фатиха» (Сура
«Аль�Фатиха» читается по потерянным или умершим). Основываясь на
доказательствах, приведенных великими имамами в пользу дозволен�
ности рабиты, необходимо сказать следующее. Ступившему на путь по�
знания Аллаха  крайне необходимо совершение рабиты на человека
определенной категории, достигшего соответствующего уровня.

Шейх, на которого разрешается совершать рабиту, должен раство�
риться в сущности Аллаха . Такого шейха называют «фанин фи зати
Ллах». Совершать рабиту на любого человека нельзя, а можно только
на того, как указано выше. Например, Махмуд�афанди и его мюриды
совершали рабиту на Халида Багдади до тех пор, пока Махмуд�афанди
не достиг совершенства. Когда же он достиг совершенства, рабиту на�
чали делать на него. Чтобы определить степень совершенства челове�
ка, недостаточно того, чтобы он сам сказал о себе, что стал совершен�
ным. И на это следует обратить внимание.

СОКРОВИЩНИЦА БЛАГОДАТНЫХ ЗНАНИЙ

269

1 «Наиценнейшее».



С тех пор и по сей день рабита совершается на Махмуда�афанди, и
мы тоже совершаем ее на него. Несмотря на то, что устазом Мухамма�
да Бухари был Сайид Амир Кулали, рабиту совершали на ‘Абдуль�Ха�
лика Гудждувани. Абу Язид аль�Бастами делал ее на Джа’фара Садика.
Шу’айб�афанди, имей в виду, среди тех, кто находится на пути позна�
ния Аллаха , т. е. в тарикате, могут быть те, кто не нуждается в совер�
шении рабиты на устаза. Эти слова подобны тому, что среди многих
больных, пришедших в больницу, может оказаться человек, который
не нуждается в докторе. Зачем же он тогда пришел туда? Отвечу.
Предположим, что этот больной когда�то лежал в больнице, принимал
все лекарства, слушая и следуя советам доктора. И вот он выздоровел.
Теперь он больше не нуждается в лекарствах и докторе. Однако он не
может обойтись без поддержания связи с доктором, ибо болезнь в лю�
бой момент может вернуться. Подобно этому, если какой�то мюрид
под воспитанием муршида достигнет совершенного уровня, у него мо�
жет отпасть необходимость совершения рабиты на шейха, его связь с
Пророком может осуществляться напрямую, без посредника. Также
может быть человек, который может получать свет познания Аллаха 
(файиз) от Самого Аллаха . Если такой человек есть, тогда ему не доз�
волено иметь посредника. О мой сын, Шу’айб�афанди, владеем ли мы
таким уровнем, чтобы получать файиз без посредника, прямо от Про�
рока ? А об Аллахе  и речи нет! Если же есть кто�либо, достигший
такого уровня, то пусть не совершает рабиту, не имеет посредника, не
просит помощи у богатых людей, пусть он сам работает, мы же с этим
не спорим. Если же таких возможностей нет, тогда надо принять по�
мощь от тех, кто может ее оказать, и тому, у кого хватает разума по�
нять, что рабиту ему совершать необходимо. 

Когда пророк Ибрахим  был брошен в огонь, ангел Джабраил ска�
зал ему: «Ты желаешь попросить меня о чем�нибудь?». «Нет, тебя�то я
ни о чем не хочу просить», – ответил Ибрахим . Он имел в виду, что
если это будет необходимо, то он обратится за этим к Аллаху . Тогда
Джабраил сказал: «Если ты не хочешь просить меня ни о чем, то, мо�
жет быть, у тебя есть что�нибудь, что бы ты попросил у Аллаха ?». И
на это Ибрахим  ответил так: «О чем я стану просить у Аллаха , ког�
да Он и так знает, что у меня в сердце?». 

Шу’айб�афанди, сын мой, наверное, когда Ибрахима  бросали в
огонь, то вокруг было очень много людей. Если бы нас бросили в
огонь подобно ему, и вокруг собралось бы очень много народу, ин�
тересно, что было бы с нами? Что было бы, знает только Аллах ! Но
если кто�то скажет, что, если его бросят в огонь, он проявит терпе�
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ние, подобно пророку Ибрахиму , то это означает, что он ставит се�
бя на один с ним уровень. А разве мы обладаем такой же степенью
веры и убеждением, как он? Если бы действительно у нас была такая
же вера, как у него или у других крепких верой людей, если бы мы
были людьми с таким твердым убеждением, что ничто бы не могло
отвлечь нас от Аллаха , нам бы не был нужен никто. Но ведь мы не
являемся таковыми. Какой есть выход у больного, как не обратиться
за помощью к доктору? 

Далее, мы должны осознать следующее: под словами «приближать�
ся к Аллаху » подразумевается увеличение познаний об Аллахе . Ес�
ли служение человека преисполнено чистоты и искренности (ихлас),
осознания смысла имен Аллаха , Его атрибутов, милости и гнева, то
такого человека называют приблизившимся к Аллаху . Однако это не
означает, что мы приближаемся к Нему в физическом смысле, как
сближаемся с каким�нибудь высокопоставленным лицом. Если бы это
было так, тогда Аллах  должен иметь тело и занимать определенное
место. Если какому�то человеку присуще подобное убеждение, то он
становится неверным (кяфир). Рабита также не означает, что кто�то за
руку подводит нас к Аллаху . Для приближения к Аллаху  необходи�
мо совершать поклонение и благие деяния, причем делаться все это
должно без отвлеченности от Аллаха  и с чистым поминанием Его
(хузур). Средством, приводящим нас к такому служению, являются ус�
тазы. Таким образом, по воле Аллаха  и благодаря благости шейхов и
их помощи мы находим себя в названном служении. Чем больше в че�
ловеке искренности и чистоты, совершенства в служении и благих бо�
гоугодных деяниях, тем больше он приближается к Аллаху .

То, что приводит нас к нашей цели, также является нашей целью.
Например, чтобы очистить сердце от отвлеченности, необходимо под�
держивать постоянное поминание Всевышнего  в сердце (хузур). А
чтобы иметь хузур и отдалить от сердца отвлеченность, самым цен�
ным и совершенным средством является рабита.
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Шейхи тариката говорят: «Будьте с Аллахом  вечно!». Это означа�
ет, что человек должен все желания своего сердца связывать с Алла�
хом , если сумеет. Если он не может быть с Аллахом , тогда пусть бу�
дет хотя бы с тем, кто с Аллахом .

В книгах великих ‘алимов приводится хадис, в котором говорится,
что шейх своего народа подобен пророку своей уммы. Шу’айб�афан�
ди, ты не говори, как говорят ваххабиты, что суфии возвысили шей�
хов до уровня пророков. В тех словах заключен совсем не этот
смысл. А смысл их в том, что так же, как для уммы необходим про�
рок, так и каждому народу необходим шейх, который мог бы наста�
вить его или помочь в том, где без него не обойтись. Уровень же каж�
дого будет соответствующим. Поэтому мюриду крайне необходимо
совершать рабиту, направив свое сердце к сердцу своего муршида, и
быть убежденным в том, что только благодаря устазу, которого он
сделает посредником (васыта), он может получить файиз, свет (нур)
от Аллаха . Таким образом, хотя все шейхи являются наставляющи�
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ми народы, находящимися на истинном пути, обязанностью мюрида
должен быть поиск файиза путем совершения рабиты на своего уста�
за. Также мюрид должен знать, что устаз, у которого он ищет файиз по�
средством рабиты, в свою очередь, также ищет файиз у своего устаза.
Вот так, в поиске файиза от одного к другому он доходит до самого
Пророка . А у Пророка  связь с Аллахом . Говоря кратко, к Проро�
ку файиз исходит от Аллаха . От Пророка же файиз идет по цепоч�
ке (силсила) к устазам – от одного к последующему, и таким образом
доходит до шейха этого мюрида, а мюрид получает файиз через совер�
шение рабиты на образ своего шейха. Сегодня мюриды накшбандий�
ского тариката совершают рабиту только на Махмуда�афанди. Все
шейхи, которые были после него, совершали рабиту на него. Мюриды
шазилийского тариката совершают рабиту на Сайфуллу�кади. 

Например, что мы делаем для того, чтобы осветить темную комна�
ту? В ней необходимо зажечь свет. Теперь, чтобы сделать это, нам не�
обходим электрический ток. Где же взять ток? Купить на базаре, со�
брать его в поле или же достать из недр земли, подобно ископаемым?
Купить ток на базаре невозможно, однако идти туда нужно, чтобы ку�
пить необходимые для его проводки вещи. Засеяв поле, можно полу�
чить урожай, но не ток. Из недр земли можно достать только полезные
ископаемые, которые необходимо использовать для того, чтобы изго�
товить инструменты для проводки тока, но не сам ток. Для каждой ве�
щи свои правила. Чтобы провести ток и осветить комнату, необходи�
мо наличие связи с электростанцией, вырабатывающей электричес�
кий ток. Как совершается эта связь, знают все: необходимо поставить
опоры, натянуть провода и соблюсти последовательность во всем ос�
тальном. Сделав все это, можно подвести ток к лампочке, и в комнате
будет свет. Главным и необходимым условием для освещения комна�
ты, конечно же, является нормально функционирующая лампочка.
Если она окажется неисправной, тогда вся проделанная работа ока�
жется напрасной. Надо и это понять. 

Шу’айб�афанди, сын мой и сын моего брата, ибо твой отец был мо�
им братом по вере, ты посмотри, есть ли в этом рассказе о подведении
тока что�либо ложное, неправильное или недозволенное? Я думаю, не
найдется человека, который бы оспорил это, поскольку все, о чем я
сказал, является очевидным и достоверным. Подобным этому, и в де�
сятки раз более достоверным и абсолютно бесспорным, является со�
вершение рабиты для тех людей, которые видят и знают рабиту.
Шу’айб�афанди, да снизойдет на тебя благость тех, чьим именем ты
наречен! Не обижайся на то, что я повторяю твое имя. Я называю его
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не с целью критиковать тебя, тем не менее, раз ты дал мне знать, что
тебя интересует вопрос рабиты, поэтому разговор вышел такой, что в
нем я немного затронул и тебя. Прости меня.

Ты обрати внимание на то, каким образом работает телефонная
связь. К примеру, если тебе необходимо позвонить в Москву, то в
скольких местах потребуется установить коммутаторы? Разве не пре�
рвется твоя связь, если где�то, допустим, выйдет из строя провод или
коммутатор? Шу’айб�афанди, нет никакой разницы между этим при�
мером и совершением рабиты суфиями. Так же, как прерывается те�
лефонная связь, если повредится провод, сломается опора, так же пре�
рывается и файиз, если прерывается цепочка (силсила). Если ты хо�
чешь иметь постоянную связь с Аллахом , тогда тебе необходимо
иметь духовную связь с устазом. Это есть путь Аллаха , как мы уже
говорили, проложенный для того, чтобы человек мог приблизиться к
Нему. Тот, кто оспаривает это, не достигнет цели. Шу’айб�афанди, об�
рати еще внимание: диктор говорит по радио из Москвы или же из
Махачкалы, и его слышат по всему Дагестану, если есть радио. Более
того, видят даже по телевизору, если есть телевизор. У космонавта, на�
ходящегося в космическом корабле, есть связь с теми, кто на земле, и
его даже можно увидеть с земли опять же по телевизору или услышать
по радио. Если бы мы не были очевидцами всего этого сами, а кто�то
стал бы рассказывать нам, что вот таким�то образом, благодаря таким
устройствам, как телевизор и радио, можно увидеть и услышать друг
друга, то как бы мы поверили этому? Как бы насмехались, если бы нам
сказали, что человек, который говорит в Москве, слышен и виден у
нас, словно он находится рядом!

В дальнейшем, когда наши собственные глаза убедятся, что это
правда, как бы мы восприняли эту истину?! Так вот, если бы точно та�
ким же образом можно было увидеть тарикат, его истинность и поль�
зу, то он в десять раз быстрее был бы принят людьми, а отрицающие
его были бы вынуждены поднять руки. Однако если бы тайные науки
были так же очевидны, как явные, тогда в этом мире не осталось бы
людей, спорящих друг с другом. Но это невозможно, и не может быть
никогда, ибо сияние нашего Пророка , которое было видно на лбу
Адама , Аллах  не позволил увидеть иблису. Если бы он увидел это
сияние и покорился, тогда не было бы тех, кому предназначен Ад.
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Всевышний Аллах  сказал: «Я сделал так, чтобы каждому народу

нравились его деяния» (Коран, 6:108). Иными словами, добрым лю�
дям нравятся добрые деяния, а для плохих людей Аллах  устроил так,
что им нравятся их злые деяния. Те деяния, которые окажутся добры�
ми в вечной жизни, на этом свете грешники видят плохими. А то, что
в вечной жизни окажется плохим, они в миру видят хорошим. Да убе�
режет Аллах  умму Мухаммада  от того, чтобы она увидела свои де�
яния в искаженном виде здесь, на земле! Пророк  сказал, что Рай ок�
ружен деяниями, которые противны человеку, деяниями, которые
человеческий нафс считает трудными и не желает брать на себя. Не�
возможно попасть в Рай, кроме как совершая все, что ненавистно
нафсу, и таким образом обуздывая его. Шу’айб�афанди, чтобы поко�
рить нафс, нет помощи большей, нежели помощь муршидов. Ад же, в
свою очередь, окружен всем тем, что любит нафс и тело. Чтобы со�
хранить себя от Ада, необходимо вести борьбу со своим нафсом и
всем, что он так любит. А чтобы отказаться от всего, что любит нафс,
нет большей помощи, чем помощь шейхов. 

Теперь послушай, я расскажу тебе то, что видел сам. В молодости,
когда у меня не было знаний, когда я не был в тарикате, я был чабаном.
Однако ввиду огромной тяги к знаниям зимой я брал с собой книгу
«Бустан Аваристан». Я мог ее читать, ибо с детства умел читать Ко�
ран. Я читал ее каждый вечер, но не мог извлечь пользы, ибо арабские
слова, встречавшиеся в ней, портили мне всю сладость постижения
смысла этой книги. Тогда я курил, даже одновременно читая ее. Я
стеснялся самого себя, признавая, что курить, читая книгу, является
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проявлением большого неуважения к ее содержанию. Тем не менее,
пока я не докуривал папиросу до конца, я был не в силах отложить
книгу и не мог, читая, не курить. 

Однажды, когда таким образом я проводил вечер, бригадир сказал
мне: «Разве правильно то, что ты читаешь книгу и куришь одновре�
менно?». Я, и так стесняясь себя самого, почувствовал, как щеки мои
заметно краснеют, и ответил ему: «Клянусь Аллахом , брат мой, не�
правильно!». Этого бригадира звали Мухаммадсултаном, он не умел
читать Коран и был менее знающ, чем я. Он и сейчас живет в Чиркее
и является для меня не чужим человеком по кровному родству. С того
вечера, читая книгу, я больше не курил. Когда рука тянулась к папиро�
се, я вспоминал слова бригадира, и тогда от стыда я одергивал себя.
Для того чтобы я отказался от такого неуважительного деяния, Аллах 
сделал средством исправления Мухаммадсултана. Моей же радости
оттого, что я бросил это дело, не было предела. Я просил Аллаха  нис�
послать этому человеку милость Свою . Вот так, Шу’айб�афанди,
между двумя простыми чабанами благость одного перешла к другому.
Сколько же можно получить благости от тех, кого Аллах  сделал на�
следниками Пророка  на земле, – муршидов, которые созданы для
того, чтобы направлять тех, кто ищет благодать со знанием? 

Разговор, который я веду здесь, какому�нибудь любителю споров
может показаться никчемным. Но это очень серьезный разговор. Об�
рати внимание, какая у меня была слабая вера. Только от стыда перед
таким же чабаном, как я сам, я сумел отказаться от неуважительного
деяния. А кого же в действительности я должен был стесняться? Ал�
лаха ! Что же получилось? А то, что я оказался человеком, у которо�
го была настолько слабая вера, что стеснялся подобного мне чабана
больше, чем Самого Аллаха . 

Теперь пусть каждый измерит свою веру. Сколько запретных дея�
ний совершается, если никто их не видит и не слышит? Сколько чело�
век не совершают запретного оттого, что на них смотрит Аллах  и ви�
дит их? Говоря кратко, те деяния, которые не совершаются, если ря�
дом есть даже маленький ребенок, свободно совершаются, если их не
видит никто. Перед Аллахом  не испытывают даже столько стыда,
сколько испытывают его по отношению к ребенку. Почему же так?
Потому, что мы не знаем Аллаха  так, как нужно знать, ибо Аллах 
установил семьдесят тысяч завес между Ним и нами. Чем меньше этих
завес, тем больше человек приближается к Аллаху . Чем больше при�
ближается, тем больше познает Аллаха . Чем больше познает Аллаха ,
тем больше боится Его. Чем больше боится, тем больше старается вы�
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полнять все так, как Он повелевает. Для того чтобы искать таким обра�
зом приближения к Аллаху , необходимо воспитание со стороны
шейхов. Тот, кто отрицает это, может сказать: «Разве к Аллаху  при�
ближаются, не постигнув знаний, и разве знаний недостаточно?».
Правильно, изучение наук, служение – это тоже поиск познания Ал�
лаха . Однако это только одно крыло, а чтобы птица могла летать, ей
необходимы два. Каким бы большим ни было одно крыло, все же оно
не может быть достаточным для того, чтобы птица летала. Сколько бы
человек ни изучало явные науки, без тайных наук их будет недоста�
точно, чтобы совершать служение на уровне чистоты (макам уль�ихсан).
Все о чем я говорю, не является плодом моих фантазий и выдумкой.

«Поиск знаний является обязательным для всех – и для мусульма�
нина, и для мусульманки». 

В этом хадисе Пророк  имеет в виду поиск тех знаний, которые ве�
дут человека к познанию Аллаха . Невозможно получить должные
знания, читая книгу «Дурус уш�шифахийя», чтобы вести споры с бого�
словами. Человек, изучивший подобные книги, не станет ученым, ес�
ли даже он проживет сто лет. Если человек совершает благие деяния,
которые от низкого уровня веры (на котором, как мы сказали вначале,
нет стеснения перед Аллахом  даже столько, сколько перед ребен�
ком) приводят его к уровню чистоты в вере, тогда он будет если не уче�
ным, то хотя бы учеником. Тогда мы попадаем в число тех, о ком ска�
зано в хадисе: «Будь ученым, а если уж не ученым, то хотя бы учени�
ком, а если и не учеником, то хотя бы тем, кто любит их». Ин ша Ал�
лах, пусть Аллах  наделит нас этим! 

Шу’айб�афанди, сын мой и сын моего брата, давай приведем дру�
гой пример. Допустим, ты где�то работаешь, и над тобой стоит боль�
шой начальник. У этого начальника есть работник, который заведует
складом. Он не имеет права притрагиваться к чему�либо без разреше�
ния начальника. С этим начальником ты не знаком, никогда его не ви�
дел, а лишь слышал о нем. Но тебе известно, что этот заведующий
складом, помимо своей должности, является к тому же другом и дове�
ренным лицом начальника. Например, у тебя возникла необходимость
взять что�то со склада. Разве ты не можешь сказать этому заведующе�
му складом: «Мне нужна такая�то вещь, если можешь, помоги мне,
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ведь я не могу пройти к самому начальнику». «Конечно, можно, поче�
му нельзя», – скажет заведующий и постарается, как брату, помочь
тебе. Попросив разрешения у начальника, он даст нужную тебе вещь.
Шу’айб�афанди, друг мой, скажи теперь, кто дал тебе то, в чем ты
нуждался? Если ты скажешь, что дал заведующий складом, твой ответ
будет неверным, ибо он не имеет права давать что�либо со склада сам,
не имея на то разрешения начальника. Если скажешь, что дал началь�
ник, это тоже будет неверным. Разве он сам приходил, чтобы дать те�
бе что�либо со склада? Как же сказать тогда? Следует сказать, как
есть, а именно: «Заведующий складом дал нужную мне вещь с разре�
шения начальника».

Если ты веришь приближенным к Аллаху  Его служителям, вот тебе
пример рабиты и покровительства (тавассуль). Еще раз вдумайся, если
бы ты мог сам получить то, что тебе было необходимо, пойдя прямо к на�
чальнику, ты бы не нуждался в том, чтобы идти к заведующему складом.
Во�вторых, если бы ты даже обратился к начальнику напрямую, и он бы
удовлетворил твою просьбу, то и тогда ты бы не смог избежать заведую�
щего складом. Мы и раньше говорили, что Аллах Сам установил такой
порядок и Сам претворил и показал его людям. Обрати внимание, Аллах 
поставил ангелов Исрафила, Микаила, Джабраила и Израила, поручив
каждому определенную функцию. Разве Аллах  не может Сам лично,
не возлагая на них, выполнять эти функции?! Необходимо знать всем,
будь то мюриды или другие мусульмане, что так же, как без разрешения
начальника или правителя ни заведующие складами, ни министры не
имеют прав совершать самовольно что�либо, так и пророки, и авлия, и
все творения не имеют ни силы, ни возможностей, кроме как через Ал�
лаха . Нет мусульман, которые бы не знали об этом. Ты обратился за по�
мощью к заведующему складом только потому, что у тебя не было воз�
можности пойти прямо к начальнику. Если бы ты не ведал разницы меж�
ду ними обоими, то ты бы не додумался идти к заведующему складом.

Сподвижник Пророка  Ма’аз совершил земной поклон (саджда)
Пророку . Пророк  не ответил ему ничего другого, кроме как: «Не
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совершай», – но не сказал, что тот отступил от веры. И об этом гово�
рят желающие поспорить: «Посмотрите, теперь они позволяют совер�
шать земной поклон и Пророку ». Шу’айб�афанди, в этих словах за�
ключается не такой смысл, а следующий:

Пророк  сказал: «Любое деяние зависит от намерения». К примеру,
если ты прочитаешь Коран с намерением, чтобы тебя услышали люди,
ты получишь согласно этому. Известно, что нельзя никому совершать
земной поклон, кроме как Аллаху , в противном случае это будет неве�
рием. Теперь возникает вопрос, почему же Ма’аз совершил поклон Про�
року ? Разве он не знал, что нельзя поклоняться никому другому, кро�
ме как Аллаху , или же он принял Пророка  за Аллаха ? Если мы при�
дадим подобные качества Ма’азу, то мы впадем в неверие. Ма’аз пре�
красно знал, насколько высоки перед Аллахом  достоинство и почет
Пророка . Оттого, что он слишком хорошо знал об этом, а также от ог�
ромной любви к Пророку , Ма’аз совершил этот поклон, а по каким
причинам он совершил, мы не знаем. Однако мы точно знаем, что Ма’аз
совершил поклон не потому, что перепутал Пророка  с Аллахом . Зная
об этом, и Пророк  не сказал ничего Ма’азу, кроме как не совершать
поклон. К примеру, по той причине, что народ – это всегда большое ко�
личество людей, и уровень невежества растет, кто�то может сказать, что
такой�то пророк или шейх кажется Аллахом . Долгом ученых и бого�
словов в таком случае является объяснить невежественным людям то,
что Аллах  является только Тем, Кто истинно правит делами (Фа’иль), а
Его творения являются всего лишь средством и орудием Его воли.

Аллах  не дал знаний ученым и богословам, чтобы они обвиняли в
неверии умму Мухаммада. Аллах  наделил их знаниями для того, что�
бы они могли обучить незнающих и поправить заблудших. Шу’айб�
афанди, ваххабиты еще говорят, что тарикат является нововведением
и что тасаввуфа никогда не было. Мы выше говорили о том, что тари�
кат появился вместе с Исламом, но даже если допустить, что его не бы�
ло раньше, тогда почему и для чего он возник? На что похожи их сло�
ва? Слова ваххабитов о том, что тасаввуфа раньше не было, подобны
словам о том, что агрономии раньше тоже не было. Конечно, этого
слова, может быть, раньше и не было, но точно известно, что сама аг�
рономия была всегда. 
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Жители Медины еще до появления Ислама опыляли финиковые
пальмы. После ниспослания Ислама Пророк  также велел опылять
их. И современная агрономия тоже рекомендует делать это. Ну вот,
оказалось же, что агрономия существовала и раньше! Вот так же, как
была она, был и тасаввуф.

Их слова о том, что тарикат является нововведением, равносильны
тому, что химикаты, которыми мы опрыскиваем растения и фрукто�
вые деревья, тоже являются нововведением, это то, чего не было рань�
ше. Лечение препаратами людей, животных, растений и фруктовых
деревьев существовало всегда. Однако необходимость в изобретении
новых лекарств возникает тогда, когда появляется новая болезнь. Воз�
никновение и использование их совершается в соответствии со вре�
менем, местом и тем, насколько они востребованы. Тарикат – это то�
же лекарство, появившееся по причине возникновения болезней в ве�
ре среди мусульман. Нет сомнений в том, что с момента появления
ваххабизма увеличились болезни и выросла потребность в лекарст�
вах. Этот мой сборник также пишется в качестве лекарства для тех,
кто заражен болезнью с диагнозом «ваххабизм». Я пишу эту книгу не
оттого, что мне больше нечего делать. Шу’айб�афанди, да сделает Ал�
лах  этот мой маленький сборник лекарством для верующих, кото�
рые заражены большими болезнями! Аминь! Аминь! Аминь!

Ваххабиты говорят, что взывать о помощи можно в других случаях,
но не в служении Аллаху . Теперь посмотрим, можно ли делать это в
служении. Например, хадж – это вид служения, являющийся одним
из пяти столпов Ислама. Разве в совершении хаджа нет нововведений,
и не взывают ли о помощи к другим при совершении паломничества?

Первое, что делает человек, намереваясь отправиться в паломниче�
ство, – готовит документы. Тот, кто не знает, как заполнить докумен�
ты, обращается к знающим. Для документов необходимы фотографии,
а для этого нужно пойти к фотографу. Когда все будет готово, докумен�
ты необходимо отправить в Москву для получения визы. Здесь уже тот,
кто не владеет языком, не может выехать в Москву, поэтому он вынуж�
ден просить того, кто смог бы сделать это. Теперь посмотрите:
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Все приготовления, которые с самого начала совершает этот чело�
век, являются обязательными. Почему? Потому, что то, от чего зави�
сит выполнение чего�то обязательного, также является обязательным.
Хадж – обязательный столп Ислама. Отправиться в хадж невозмож�
но, если не выполнить вышеназванные приготовления. По этой при�
чине указанные приготовления тоже являются обязательными. Чело�
век, который совершает обязательное деяние, к какому бы типу слу�
жения оно ни относилось, является совершающим служение. Получа�
ется, что, осуществляя такое служение, его обращение к названным
людям является ширком. Неужели среди ваххабитов нет тех, кто по�
добным образом ищет помощи от людей?

Почему же их ученые позволяют своим последователям впадать в
ширк? Почему они не объясняют им, что в служении ширк не допус�
тим, и не говорят, чтобы они выполняли все необходимое, сидя дома и
прося у Аллаха ? К тому же, разве наши предки ездили в паломниче�
ство, получив визу в Москве? Это же нововведение. Почему же они ез�
дят в Москву, чтобы получить визу? Когда все готово, они отправляют�
ся в хадж на автобусах, машинах и самолетах. А разве Пророк  и его
сподвижники совершали хадж на подобных видах транспорта? Это же
тоже нововведение. Почему же ваххабиты допускают в служении но�
вовведения, которых не совершал Пророк ? Прибыв в Мекку или Ме�
дину, что мы видим, если не нововведения? Разве раньше там были та�
кие огромные гостиницы и отели? Разве Священная Мечеть в Мекке
раньше была облицована мрамором? Разве холмы ас�Сафа и аль�Мар�
ва раньше были закрытым, как сейчас, коридором? И была ли земля
устлана мрамором? Разве в долинах Мина и Арафат не установлены
палаточные лагеря для паломников, которых также не было раньше?

Всего, перечисленного выше, во времена Пророка  не было. Также,
разве мало просят о помощи паломники друг друга, если кто�то вдруг
потеряется или с кем�нибудь что�то случится? Все это также недопусти�
мо, если в служении недопустимо просить о помощи другого человека.
Тогда получается, что хадж, который совершается мусульманами, недо�
пустим. Вы не думайте, братья, что я хочу подвергнуть критике все, что
есть в Мекке и Медине. Нет. Все это очень правильно сделано. Да будет
Аллах  доволен теми, кто это сделал! Если бы не было всех этих облег�
чений, тогда мы, подобно нашим предкам, не смогли бы совершить
хадж. Этот вопрос не вызывает спора, спор вызывают те ваххабиты, ко�
торые, видя, как возможны нововведения в служении, связанном с хад�
жем, не хотят признавать других нововведений. Наверное, на Святой
земле хватает и недозволенных вещей, но мы не об этом говорим.
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Король Саудовской Аравии в течение трех лет предоставлял дагес�
танцам возможность совершать хадж бесплатно. Для дагестанцев это
было огромной помощью. Большое спасибо ему за это! Пусть Аллах 
примет в тысячекратном размере благотворительность того, кто ее со�
вершил! Также, когда паломники возвращались домой, всем им были
розданы Кораны. Пусть Аллах  примет и это!

Теперь опять вернемся к вопросу о посредничестве (тавассуль).
Если спросить паломников, кто в течение трех лет принимал их, и чьи�
ми гостями они были, то что они на это ответят? Если они скажут, что
были гостями короля и он обслуживал их, то будет ли такой ответ вер�
ным? В действительности, ответ верен. Однако если у них спросить,
видели ли они короля, они будут вынуждены ответить, что нет, не ви�
дели. На вопрос, как же их мог обслуживать человек, которого они да�
же не видели, им будет необходимо ответить так: «Король является
владельцем материальных средств, а по его разрешению и воле нас об�
служивали служащие государства».

Вот, Шуайб�афанди, король является человеком, у которого в руках
богатства и права, однако паломникам все это раздают государствен�
ные служащие. Разве оттого, что эти работники не являются владель�
цами богатств, проголодавшийся паломник не может воспользоваться
их услугами и попросить у них еды? Что ты ответишь на вопрос: кто
тебе дал Коран? Скажешь, что полицейский, – но полицейский не яв�
ляется хозяином Корана, скажешь, что король, – но он лично не при�
ходил и не передавал тебе Коран. Придется дать тот же ответ. Коран
был королевским подарком, который передал тебе служащий, специ�
ально поставленный для этого. К примеру, если вдруг тебе не доста�
нется Коран, ты попросишь служащего пойти к королю и взять для те�
бя один экземпляр Корана.

Это подобно тому, как мюрид просит через устаза выполнения
какой�нибудь просьбы у Аллаха . Любители поспорить могут ска�
зать: «Ну вот, теперь они уподобляют Аллаха  королям». Нет! Они
сами придают Аллаху  атрибут, который придавать Ему нельзя. Я
же стараюсь привести примеры, чтобы более доступно объяснить
людям истину, ибо для тех, кто опьянен невежеством, Корана и ха�
дисов недостаточно. 

Находятся и такие, кто, даже зная, что тарикат и люди тариката
стоят на истинном пути, все равно противостоят им. Понятно, что
это происходит только из�за зависти. Шу’айб�афанди, обрати внима�
ние на их зависть:
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Когда Зулейха хотела, чтобы пророк Юсуф  исполнил ее желание,
он сказал, что его господином, выкупившим его, является ее муж, и он
не совершит никогда подлости по отношению к нему. В книге «Рух уль�
баян» толкование аята, в котором рассказывается о ней, приводится
таким образом. Если пророк Юсуф  мог назвать своего хозяина гос�
подином, то эти спорщики не хотят допустить, чтобы в приветствии,
направленному нашему Пророку , ради которого было создано все су�
щее, добавлялось слово «саййидуна» («наш господин»). В Коране ска�
зано: «Когда вы зовете Пророка, то не зовите его по имени так, как вы

зовете друг друга. Вы зовите его, возвеличивая: «Я расулю Ллах!» (О,
Посланник Аллаха!), «Я набия Ллах!» (О, Пророк Аллаха!)» (Коран,
24:63). У них же вызывает спор даже такое взывание к нему. 

Из этого аята видно, что человеку, который обучает хорошему, учи�
телю, следует оказывать почет и уважение. Называть родителей по
имени также является проявлением неуважения по отношению к ним,
поэтому насколько же неуважительным будет обращение по имени к
духовным предкам! Именно по этой причине мюриды не называют
шейхов по имени. А эти несчастные говорят, что если к устазу обра�
щаться словом «кудияв» («великий» – в аварском языке это слово ис�
пользуется для выражения особого почета шейху), то это будет от�
ступлением от веры, хотя на самом деле они прекрасно осознают, что
из�за этого слова никак невозможно отступить от веры. Тем не менее
непреодолимая зависть в них заставляет говорить такую явную ложь.
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Слово «кудияв» используется в любом языке. К примеру, в арабском
языке говорят «сайид», в русском – «великий». Если того, кто возвели�
чивает Аллаха , нельзя называть словом «кудияв», как можно тогда
называть кого�то ‘алимом, ведь атрибуты Аллаха  Кудияв и ‘Алим от�
носятся к Его сущности? Эти два имени являются сущностными атри�
бутами Аллаха , их никто не дал, им никто не обучал, и они не являют�
ся полученными от кого�либо. Так же, как Аллах  является вечным, не
имеющим ни начала, ни конца, вместе с остальными атрибутами и эти
атрибуты являются вечными, сущностными. Качества же, которыми
мы характеризуем человека, когда говорим, к примеру: «он знающий»,
«он старший», «он сильный» – являются полученными от Аллаха .
Разве здравый ум может поставить на один уровень эти полученные от
Аллаха  качества и сущностные атрибуты Самого Аллаха ?
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Также у любителей поспорить вызывает отрицание момент цело�
вания рук достойных и хороших людей. Из хадисов Пророка , рас�
сказов его сподвижников и тех, кто видел сподвижников (таби’инов)
видно, что это дозволено. Есть достоверный хадис, в котором переда�
ется, что одна группа евреев поцеловала руку и ногу Пророка . Так�
же достоверно рассказывается, что один человек пришел к Пророку 
и поцеловал его руку и голову. То, что сподвижники Пророка  цело�
вали ему руку и ногу, является аргументом для того, чтобы считать
дозволенным повторение этого примера по отношению к чистейшим
богословам (имеющим вара’1), справедливым правителям и добрым,
уважаемым людям, достигших больших высот в религии. Также аргу�
ментом, подтверждающим дозволенность целования руки или ноги,
является аят Священного Корана, гласящий: «Следуйте учению Про�

рока и делам его». Великий ученый по имени Суфьян, приблизивший�
ся к познанию Аллаха , сказал, что целовать руку богослову и спра�
ведливому правителю является сунной. Тогда, находившийся рядом в
этот момент другой ученый по имени Ибн Мубарак, поцеловал его
прямо в голову, сказав: «Кого же целовать, как не тебя!». Нельзя цело�
вать того, кто не является богословом, справедливым правителем или
очень набожным человеком. Это тоже надо понимать.

Ученику перед своим учителем подобает сидеть с уважением и ве�
сти себя по отношению к нему почтительно и кротко. Уважением к
учителю и оказанием ему почета является целование его руки.
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Также сторонники споров утверждают, что нельзя кого�то возве�
личивать вставанием. Сподвижник Пророка  Абу Хурайра говорил:
«Когда Пророк  рассказывал нам о чем�нибудь, то каждый раз, когда
он вставал, вставали и мы». Великий ученый и законовед Ибн ‘Аби�
дин тоже говорил, что вставать является сунной. Можно вставать, ког�
да кто�то вошел, а также когда встает богослов или ученый. В книге
«Гуньят» сказано: «Когда кто�то встает, приветствуя вошедшего, нахо�
дясь в мечети или читая Коран, то это не является нежелательным, в
том случае, если вошедший достоин этого вставания». И здесь люби�
тель поспорить может сказать: «Смотрите, теперь не осталось ничего,
чтобы они ни сделали дозволенным». Чтобы убедиться в истинности
сказанного, и для того, чтобы еще более расширить свои знания, мож�
но прочесть книгу «Хакикату тавассули уа�ль�васыля»1. Да будет Ал�
лах  доволен автором, написавшим эту книгу! Наверное, никто не
рассказал об этом так подробно, как он.

Всевышний Аллах  сказал в Коране: «Каждому из прежних проро�

ков Я дал врага» (Коран, 25:31). Мусе – фараона, пророку Ибрахи�
му  – царя Намруда и т. д. Таким же образом по наследству от про�
роков каждому авлия Аллах  дает врага. Я не знаю большего счастья,
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чем входить в число тех, кто любит авлия, и не быть среди тех, кого Ал�
лах  сделал их врагами. Невозможно воздать должную хвалу Аллаху 
за это. В хадисе сказано, что придет время, когда людям труп дохлого
осла будет дороже, нежели верующий человек, который будет предо�
стерегать от плохого и обучать хорошему. Что можно сравнить с тем,
что мы не оказались среди этой категории людей? Аллах  дал нам
очень много благ. Сумеем ли мы воздать Ему  за них должную хвалу?!

Плохое окружение тянет человека в Ад. Верующий, относящийся к
людям сунны, т. е. к основной массе мусульман (ахлю савад уль�а’зам),
должен полностью отдалиться от неверных, лицемеров и тех, кто за�
нимается нововведениями, для того, чтобы их плохое, неправильное
убеждение не оказало на него влияние. Так сказано в книге «Рух уль�
баян». ‘Абдуль�Хафиз�хаджи (да будет Аллах  доволен им!) завещал
мне: «Смотри, Саид, береги себя от ваххабитов!». Направив ладони к
моей груди, он трижды повторил эти слова. Также он поведал мне кое�
что об их образе жизни. Шу’айб�афанди, я тоже хочу завещать, если
примешь, тебе и всем мусульманам: не приближайтесь к ним! Не сек�
рет, что человек очень быстро перехватывает и перенимает характер
других. Чтобы уберечь себя от ваххабитов, есть единственный надеж�
ный путь – не приближаться к ним. 

В хадисе Пророка  сказано: «Ты не дружи ни с кем, кроме как с ве�
рующим человеком (му’мином). И пусть никто не ест твою еду, кроме
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богобоязненного верующего». Малик, сын Динара, – один из череды
великих ученых Ислама, познавших Аллаха , говорил: «Тебе лучше
перетаскивать большие камни с одного места на другое вместе с хоро�
шими и чистыми людьми, чем есть яства вместе с заблудшими». По�
скольку задают очень много вопросов по поводу рабиты, совершае�
мой мюридами, то поговорим немного и об этом. У суфиев принято пе�
ренимать знания от того, кто знает. Поэтому не оставляйте что�либо,
не узнав об этом, но и не поступайте неправильно.

Рабита на совершенного муршида является самой главной основой
для получения света познания Аллаха  (файиз) мюридом. Почему?
Потому что зеркало человеческого сердца не очистится до тех пор, по�
ка его сердце не будет связано с сердцем совершенного шейха через
рабиту. На умершего человека, к примеру Махмуда�афанди или Сай�
фуллу�кади, рабита совершается следующим образом: нужно произ�
нести истигфар (сказать «астагфиру Ллах»), прочесть затем суры
«Аль�Фатиха» и «Аль�Ихлас», чтобы отдать вознаграждение за них их
душам. Затем следует поразмышлять о смерти, что называется пре�
дисловием (мукаддыма). Вслед за этим начинается рабита. Для ее со�
вершения, находясь в ритуальной чистоте, следует сесть в направле�
нии киблы, закрыть глаза и очистить сердце от всех мирских мыслей.
Затем следует образно направить взгляд в сердце. Далее нужно образ�
но представить, что Махмуд�афанди находится перед тобой, уверить�
ся, что его душа (равхани) перед тобой. Не следует заставлять себя
представлять его облик. Это делается для того, чтобы светом познания
Аллаха  (файиз), который идет от его души, заполнилось твое сердце.
При этом надо быть мысленно уверенным в том, что этот свет идет от
него и заполняет твое сердце. Если соблюдаются все стороны этики
(адабы) и сердце чисто от всяких грязных помыслов и желаний, ин ша
Аллах, свет познания Аллаха  от его души заполнит твое сердце или
его духовное состояние (халь) перейдет к тебе. Очень часто оказыва�
ется так, что многие люди при совершении рабиты от незнания раз�
мышляют о смерти. Размышление о смерти – это то, что нужно делать
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до рабиты, в момент, который, как мы уже сказали, называется пре�
дисловием (мукаддыма). Для этого не нужно тратить много времени.
Целью этих размышлений является напоминание себе о тех труднос�
тях, которые ждут нас после смерти, смыслом чего является укрепле�
ние убежденности нашего сердца. Если у нас нет настолько сильной
веры и убежденности во все это, словно все это находится перед на�
шими глазами, то, как бы долго мы ни совершали служение, наша ве�
ра не усовершенствуется. 

С того момента, как человек начал совершать рабиту, необходимо,
чтобы его сердце находилось в постоянном поминании Аллаха  так
сильно, насколько это возможно сделать. Махмуд�афанди же является
помощником для поддержания такого состояния. К примеру, тебе на�
до свалить быка, рядом есть человек, который обладает сноровкой,
чтобы вовремя остановить быка, если вдруг он вырвется. Или же возь�
мем, например, человека, который учится водить машину. Рядом с
ним находится учитель на случай, если тот растеряется, а если маши�
на окажется в аварийной ситуации, то он поможет ему. Или же обуча�
ющийся чтению Корана ученик читает его, сев рядом с учителем, что�
бы застраховать себя на случай ошибки. Вот вам и пример, связанный
с представлением души Махмуда�афанди рядом с собой. Еще мы гово�
рим, что если сердце блуждает и совсем не поддается контролю, тогда
лучше представить, что Махмуд�афанди как бы силой подчиняет серд�
це, наступив на него ногой и не давая ему блуждать. Это очень сильно
помогает в подчинении блуждающего сердца, чтобы оно все время на�
ходилось в поминании Аллаха . Целью того, что нужно представить
душу Махмуда�афанди в центре, а с правой стороны Пророка , а с ле�
вой Халид�шаха, заключается в том, чтобы ты знал, что Махмуд�афан�
ди не является подобным трансформатору, который брошен где�ни�
будь в далеком поле безо всякой связи с электростанцией. У него есть
связь через цепочку (силсила) с Пророком , а у Пророка  с Аллахом .
В действительности же ты получаешь свет познания от Аллаха . При�
мер Махмуда�афанди подобен примеру с трансформатором, который
всюду передает ток через провода, проведенные от электростанции. 

Еще пример. Всем известно, что если что�то натворить и дело бу�
дет передано в суд или понадобится помощь какого�то большого на�
чальника, а ты не знаешь судью или начальника и никогда их не ви�
дел, а знаешь о них понаслышке, то для того, чтобы просить их о по�
мощи, необходимо найти посредника. И даже если начальник никог�
да не видел того, кто обращается к нему за помощью, он ради своего
знакомого оказывает помощь им. На самом деле тем, кто оказывает
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помощь этим людям, является тот начальник, но через посредничест�
во знакомого. Для того же, чтобы выполнить какое�то дело, является
допустимым искать посредничество такого же человека, как и мы, к
тому же по�другому чаще всего и не бывает. В то время, как все это
так очевидно, как же можно не искать свет познания от Аллаха ? В
действительности, мюрид ищет свет познания от Аллаха  только с
помощью Махмуда�афанди. 

Братья мои по вере, мы являемся слабыми и далекими от Аллаха 
людьми, у которых очень много грехов и которые очень сильно нуж�
даются в помощи. Махмуд�афанди, Сайфулла�кади и другие подобные
им люди являются во сто раз больше приблизившимися к Аллаху , к
Пророку  и имеющими связь с ним, нежели мы. Мы обращаемся к
ним с просьбой просить Аллаха  о прощении для нас, принятии нас и
нашего покаяния. Почему? Потому что их мольба быстрее, чем наша,
доходит до Всевышнего Аллаха  и принимается Им.

Пророк  говорит: «Если вы отчаетесь в исполнении какого�нибудь
дела, вы идите на кладбище и просите помощи там от покойных, –
идите к могиле и просите».

Как можно просить, не вспоминая того, кто похоронен на кладби�
ще? Как же просить помощь умершего, не взывая к нему (имеется в
виду посредничество)? Если просить не у Аллаха , как же можно про�
сить помощи у покойного? Как назвать это, если не рабитой? 

То размышление о смерти, о котором мы говорили выше, является
очень похвальным делом. Человека, который находится в постоянном
воспоминании о смерти, называют совершающим рабиту на смерть.
Сейчас же мы говорим о рабите, поэтому во время совершения ее не�
обходимо по возможности дольше поминать сердцем Аллаха . Это
тоже надо приметить для себя. Если нет возможности совершать ра�
биту таким образом, можно это делать, идя по дороге, сидя в машине
и находясь за рулем. До тех пор, пока сердце человека связано с душой
его устаза, он находится в состоянии совершения рабиты. Если пойти
на кладбище и совершать рабиту, надо сделать следующее: попривет�
ствовать того, кто в могиле, затем встать у его ног, немного дальше с
правой стороны, сложив обе руки на груди, как во время молитвы,
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опустить голову и прочитать один раз суру «Аль�Фатиха», одиннад�
цать раз суру «Аль�Ихлас», один раз аят «Аль�Курси» и отдать получен�
ное вознаграждение ему. Затем, сев, надо образно направить свое
сердце к его душе (равхани) и стремиться получить свет познания Ал�
лаха  (файиз), как мы об этом уже говорили. Так рассказывает Хасан�
афанди в книге «Сифр уль�асна».

Приведу еще один пример. Издалека проводят трубы до определен�
ного места, чтобы по ним пустить туда воду, допустим, из колодца, ре�
ки или озера. Люди же пользуются водой из крана, однако, несмотря
на то, что получают они ее оттуда, кто из них не знает, что кран не яв�
ляется источником воды? Если же есть тот, кто не знает, тогда он не
может быть разумным человеком. Вот так же, если кто�то не знает, что
свет познания Аллаха , который мюрид ищет через устаза, идет к не�
му только от Аллаха , тогда этого человека надо назвать совсем не зна�
ющим Аллаха  и не уверовавшим в Него. Тот, кто не знает Аллаха ,
отрицает Его, не является мусульманином. Если же кто�то не отрица�
ет Аллаха , но не знает, что свет познания Аллаха , который он по�
лучает через душу устаза, идет от Аллаха , тогда это просто неразум�
ный человек. А с такого и спроса нет. Его просто нужно оставить, как
глупца. Чем быть человеком, который не признает имамов и насмеха�
ется над авлия Аллаха , лучше быть глупцом, который не отрицает
Аллаха  и Его Пророка . К примеру, если один ученый ведет какую�
то интересную проповедь, и в это время все это записывается на кас�
сету, то, если включить кассету после его смерти и даже после того,
как кости его рассыплются в могиле, его проповедь опять оживет. Вот
так Аллах  показывает, что и после смерти от человека может быть
польза. Мы воочию убеждаемся, как благодаря инструменту, приду�
манному человеком посредством знаний, данных ему Аллахом , речь
человека остается и после его смерти. При этом такого человека, кото�
рый не верит, что духовная сила остается и после смерти человеческо�
го тела и может оказать помощь живым, надо лечить.

Душа человека – это то, что не может понять до конца никто, кро�
ме Всевышнего Аллаха , душа является тем, во что не посвящен ни�
кто, кроме Аллаха . Странно, что не признают воздействия души в то
время, когда видят магнитофоны и кассеты. После того, как сердце ос�
лепнет, нет пользы оттого, что видят глаза и слышат уши. 

Да не ослепит Всевышний  наши сердца!
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Может ли быть шейхом тот, кто не владеет сокровенными
знаниями (кашф)?

Способность совершения чудес (карама) не является для муршида
условием. Среди сподвижников Пророка  и тех, кто видел их, только
некоторые владели тайнами совершения чудес. Даже такой близкий
ко Всевышнему Аллаху  человек, как Абу Бакр, не владел ни сокро�
венными знаниями, ни умением творить чудеса. И это несмотря на то,
что по поводу него был ниспослан аят Корана и он стал первым пра�
ведным халифом после смерти Пророка , возглавлял по его указанию
коллективный намаз и был первым из тех, кому еще при жизни была
передана благая весть о Рае. К тому же его еще называли ас�Сиддиком
(«правдивейший»). Если бы доказательством того, что человек близок
к Аллаху , было владение сокровенными знаниями или умение со�
вершать чудеса, то тогда и Абу Бакр должен был бы владеть всем этим.
Какой более веский аргумент нужен для способных размышлять, что�
бы доказать, что для служителей (авлия) Аллаха  не существует усло�
вий овладения тайными знаниями или способностью творить чудеса?
Для людей, находящихся на истинном пути, самым большим чудом
(карама) является истикама – ведение образа жизни согласно шари�
ату и усовершенствование себя в нем. Они не обращают внимания на
другие чудеса. Рассказывают, что когда перед одним из авлия вода в
колодце сама поднялась вверх, то он отказался пить ее, сославшись на
то, что любит ту воду, которую собственноручно зачерпнет привязан�
ным к веревке ковшом. 
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Еще говорят, что если человек не испытывает неприязни к откры�
тому совершению чудес, то это может послужить поводом для его за�
блуждения. Поэтому образно говорят, что кашф и караматы являются
менструальным циклом, который настиг мужчину.

Однажды, когда ‘Абдуль�Кадыр Гилани уединился вдали от людей,
перед ним неожиданно предстал свет, который осветил все вокруг, и
раздался голос невидимого человека: «О ‘Абдуль�Кадыр, ты проявил
большое усердие в служении мне, и ты служил истинным образом. Те�
перь я снимаю с тебя все запреты недозволенного и дозволяю тебе
все. Теперь можешь делать все, что хочешь, я прощаю тебе все грехи».
В ответ ‘Абдуль�Кадыр Гилани крикнул: «Эй, шайтан, я прошу у Алла�
ха  защиты для себя от придания Ему сотоварища». Тогда свет исчез,
и ночь опять стала такой же темной, какой была до того момента, и до�
несся тот же голос: «О ‘Абдуль�Кадыр, тебя уберегли твои знания. По�
добным образом я ввел в заблуждение многих служителей Аллаха  и
многих отрешенных (зухад) от мира сего».
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Если шайтан подобным образом испытывал такого человека, как
‘Абдуль�Кадыр Гилани, то что же может быть с другими, обычными
людьми? Тот шайтан поведал ему и о том, что он делает со слугами Ал�
лаха  и с отрешенными от этого мира. По этой причине великие та�
рикатские ученые, познавшие Аллаха  (‘арифун), говорят, что чудеса
(карамат) служителей Аллаха  не бывают защищенными от уловок
(макр, истидрадж) шайтана.

Поэтому говорят, что человек, у которого проявились какие�то тай�
ные способности (кашф, карамат), не должен обманываться ими и
претендовать на высокое звание муршида, а также каким�нибудь об�
разом пытаться использовать их. Почему? Потому что от появления у
человека подобных способностей он не становится наставником. Ис�
тинным шейхом становится лишь тот, кто проходит весь путь тарика�
та, познав все его уровни. И только тогда он может быть духовным на�
ставником, когда совершенный шейх (камиль) даст ему на то явное
разрешение, а иначе нельзя, даже если у этого человека проявятся ты�
сячи способностей к совершению чудес. 
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Со слов Мухиддина ‘Араби рассказывают, что один из авлия Алла�
ха , у которого проявились тайные способности к совершению кара�
матов, умирая, очень опечалился и сказал, что было бы лучше, если бы
они не проявились. Смысл этих слов заключается в том, что этот чело�
век перед смертью увидел, насколько уменьшился его уровень перед
Аллахом  вследствие открытых ему чудес. Вы не думайте, братья мои,
что я обвиняю в неверии всех авлия, которым открылось подобное. Да
убережет Аллах  от того, чтобы бросать камни в Его святых служите�
лей! Разговор о скрытых способностях раскрывает нам то, что им
нельзя особо доверять и что люди, которым они открылись, не долж�
ны дать им обмануть себя. 

У сатаны (шайтана) есть разные пути обмана человека. В девянос�
то девяти хороших деяниях он помогает человеку, чтобы на сотом вве�
сти его в заблуждение. Способности к совершению чудес бывают
двух видов: кашфу нурани, от Аллаха , и кашфу зульмани, от шайтана.
К примеру, одному человеку открываются грехи, которые совершают
люди, их тайны, и этот человек думает, что он достиг высокого уровня
(дараджа). Человеку, которому открываются такие способности, не�
обходимо совершить покаяние, чтобы он не увлекся этим. Когда уста�
зу Хамзе из селения Тлях открылось подобное, то он сказал: «Прости,
Аллах , моя цель не это, моя цель – познание Тебя и Твое довольст�
во». Еще я слышал, как он отправил курдюк сыну Джабраила Хамзе из
селения Гергебиль, сообщив, что ему открывается кашфу зульмани
(кашф шайтана), поэтому он должен съесть это. 
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Однажды один из тех, кто попал в сети шайтана, сказал: «Мы каж�
дый вечер бываем в Раю и кушаем райские плоды». Тот, кто слушал, был
умным человеком и, поняв, что это происки шайтана, попросил взять
его с собой в «рай» хотя бы на один вечер. Взяв этого человека с собой,
люди направились на равнину. Когда наступила глубокая ночь, откуда�
то появились люди в зеленых одеждах. Потом появился сад с разными
фруктами. Они долго отдыхали там, ели фрукты, а когда решили разой�
тись, тот человек, который попросил взять его с собой, сказал: «Почему
вы расходитесь, давайте останемся здесь навечно, как пророк Идрис ,
Рай же – вечный дом». И все остались до рассвета. Когда же рассвело,
они увидели, что находятся на куче навоза. Таким образом, все они по�
каялись и вернулись домой. Случаются и такие истории. 

В религиозных книгах сказано, что особенно с приближением конца
света (ахир заман) проявится очень много таинств, исходящих от шайта�
на. Многие молодые ребята и девушки приходят ко мне и рассказывают
о разных дивных вещах, свидетелями которых они стали. Оказывается,
что одни видят мертвых и даже разговаривают с ними. Другие видят ан�
гелов и пророка ‘Ису . Третьих сопровождают райские гурии. В дейст�
вительности же, эти люди не умеют даже толком молиться. Некоторые
девушки начали молиться совсем недавно, они даже не умеют, как поло�
жено, покрыть голову, чтобы скрыть волосы. Всем должно быть извест�
но, что это уловки сатаны, или же многие из них просто страдают психи�
ческими расстройствами. Услышав рассказ об одной женщине, которая
видит покойных и рассказывает о них, мой устаз Мухаммад�афанди из
селения Хучада сказал так: «Сын мой, те, кого она видит, не покойники,
а шайтаны. Тех, кто находится в Раю, они показывают в Аду, а тех, кто в
Аду, показывают в Раю». Многие приходят ко мне со своими разными
болезнями. Они и приходят�то ко мне, думая, что я являюсь человеком,
который обладает разными сокровенными знаниями и чудесами. На са�
мом деле, я не являюсь таким человеком и не вижу разницы между мной
и ними. Я говорю им, что я такой же человек, как и они.
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Дорогие братья по вере, я не обладаю ни знаниями сокровенного,
ни умением творить чудеса, Аллах  не дал мне этого. Пусть никто не
приходит ко мне, думая, что я обладаю подобными знаниями. Я не по�
нимаю и состояний людей, связанных с чудесами от шайтана, ибо я не
сотрудничаю с ним. Я не знаю, какие лекарства нужны таким людям,
поэтому им лучше ко мне не приходить. Писать талисманы я тоже не
могу, у меня нет на это умения. Я являюсь специалистом лишь в одном
деле, которое заключается в том, чтобы человека, пришедшего ко мне,
обучить тарикату согласно полученным от моих устазов знаниям.
Другими способностями я не владею. Для того, кто желает обучиться
тарикату, ворота моего дома открыты всегда. Я не делю людей, если
они пришли ко мне с подобной целью, и принимаю всех. Если прихо�
дит русский, принимаю и его. Мои устазы указали мне не принуждать
никого к принятию тариката, не звать никого, а того, кто пришел, не
прогонять. Я не думаю, что во мне есть что�то, отличающее меня от са�
мых простых людей, которые приходят ко мне. Несмотря на то, что я
такой, те, кого я устраиваю, пусть приходят. Ничего другого вы во мне
не найдете. Нет ничего дурного в том, чтобы найти того, от кого для
вас пользы больше, чем от меня: если вы найдете такого – идите к не�
му. Выбор рынка, от которого больше пользы, не является грехом, а
является разумным действием. 
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Теперь, братья по вере, поговорим о двух уровнях сокровенных зна�
ний (кашф). Первый уровень называют кашфун шайтаниййюн, сокро�
венные знания от шайтана. Людей, обладающих такими знаниями, на�
зывают ахлю зулям. Слово «зулям» означает неверие и все, что отлуча�
ет человека от познания Аллаха . Сюда относится все, что связано с
этим ближним миром и мирскими преходящими делами. Второй уро�
вень называется кашфун нураниййюн, сокровенные знания от Аллаха .
В первом уровне знаний участвуют обе категории людей, ахлю зулям,
являющиеся неверными, и ахлю хакк, мусульмане, признающие Бога ,
Его Пророка Мухаммада  и выполняющие все предписания Ислама.
Человек, которому открылись такие знания, начинает видеть, что в
сердце у другого, или то, что было в прошлом и будет в будущем. Он мо�
жет летать, ходить по воде, во мгновение ока обходить все дороги, и нет
разницы, кто этот человек – неверный или мусульманин.

Именно потому, что такие способности могут быть присущи и не�
верным, их называют авлия самого слабого уровня. Вот какую исто�
рию по поводу этого поведал один из известных авлия Аллаха Ибра�
хим Хавас. Он рассказал, что однажды, когда он плыл на корабле по
морю, там оказался один раввин. Они познакомились и сдружились.
Когда корабль доплыл до середины моря, раввин сказал Ибрахиму:
«Если твоя религия правильна и истинна, тогда следуй за мной по во�
де». И раввин тут же спрыгнул в море и пошел по воде, словно по ров�
ной земле. Ибрахим сильно удивился и подумал про себя: «Надо же,
какие возможности Аллах  дал неверному!». Расстроенный из�за то�
го, что раввин обладает способностями, которых нет у него, Ибрахим
бросился в воду. Тогда Аллах  и ему даровал способность ходить по
воде. Раввин шел впереди, а Ибрахим Хавас позади него. Так они пе�
ресекли море и дошли до берега. Тогда раввин предложил Ибрахиму
отправиться в странствие, но с условием не брать с собой еды и не за�
ходить в мечети и синагоги, если они будут попадаться по пути. Ибра�
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хим принял эти условия, и они отправились в дорогу. Не имея с собой
съестного, они шли дни и ночи напролет, пока не обессилев совсем,
не остановились в каком�то пустынном месте. Пока они сидели там,
непонятно откуда появилась собака и, положив перед раввином узел
с едой, скрылась. Раввин начал есть и даже шутки ради не предложил
еды сидящему рядом Ибрахиму. Тогда неожиданно перед ними по�
явился неописуемой красоты юноша. В руках у него был поднос, на�
крытый зеленым шелковым платком. Он поставил его перед Ибрахи�
мом и скрылся в неизвестном направлении. Когда Ибрахим взглянул
на то, что находилось на подносе, то он увидел невиданной красоты
райские блага. Ибрахим пригласил раввина разделить с ним трапезу
и начал есть. Раввин же не откликнулся на приглашение – видимо,
постеснялся оттого, что сам не пригласил его. Когда Ибрахим закон�
чил есть, раввин сказал: «У нас обоих правильная религия, однако
твоя религия более чистая и совершенная, чем моя. Помоги мне при�
нять Ислам». Ибрахим научил его произнесению шахады. Этот рав�
вин принял Ислам и до самой смерти находился среди авлия и умер
мусульманином.

Вот другая история. Один мусульманский богослов услышал, что
где�то был христианин, владеющий сокровенными знаниями (кашф),
и этими знаниями вводил в заблуждение мусульман. Он принял реше�
ние найти его и, если слухи подтвердятся, убить. Выяснив местона�
хождение христианина, он поздней ночью с ножом в руке постучался
в его дверь. Когда изнутри раздался голос: «Кто ты? Что тебе нужно?»
– он ответил: «Это я. Открой дверь». Христианин сказал: «Если ты
выбросишь нож, который держишь в руке, я открою тебе». Мусульма�
нин выбросил нож, и тот открыл дверь. Они понемногу разговори�
лись, расспросили друг о друге. На вопрос, каким образом он приоб�
рел подобные способности, христианин ответил, что достиг этого по�
средством самотренировки (рияда). 

Братья по вере, вот это и есть те сокровенные знания, о которых
мы говорили выше, – скрытые знания, относящиеся к первому уров�
ню. Этот уровень (макам) является очень опасным. От него трудно ос�
вободиться. Достичь второго уровня человек сможет, лишь пройдя
этот опасный уровень, а тот, кто увлечется им, тот там и останется.
Чем больше он увлечется этими тайными знаниями, тем больше завес
поставит перед ним Аллах . Смысл же большого числа завес заклю�
чается в отдалении от Аллаха . Если же человек сумеет вырваться от
связанных с этим миром тайных знаний, называемых кашфу зульма�
ни, которые и являются причиной отдаления от Аллаха , и если он не
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станет искать их и гоняться за ними, то ему откроется второй уро�
вень, называемый кашфу нурани, исходящий от Аллаха . Находясь
на этом уровне, он начинает видеть авлия, ученых, познавших Аллаха 
(‘арифун), и говорить с ними так, словно они находятся рядом с ним,
хотя на самом деле они далеко. Он также видит ангелов и среди них
тех, которые записывают наши деяния (кирам уль�катибин), место
(барзах), где души праведников находятся в ожидании Судного дня.
Он способен также видеть души правоверных, обитающих там, моги�
лу Пророка  и исходящий от нее столбом свет (нур), идущий до ку�
пола того места, где находятся души праведников. После того, как все
это откроется ему, для него не исчезает опасность попасть на уловку
шайтана до тех пор, пока он не достигнет уровня, на котором он будет
способен видеть Пророка  наяву (якзат). После того, как он начнет
видеть Пророка  наяву, ему уже не грозят никакие уловки и проис�
ки шайтана. Говоря вкратце, чем находиться на уровне познания тех
изначальных сокровенных знаний, не дойдя до уровня видения Про�
рока , будет в сто раз лучше совсем не обладать никакими тайными
знаниями. Да и как нам в наше время достичь такого уровня, на кото�
ром можно увидеть самого Пророка ?! 

Дорогие мусульмане! Вы не думайте, что я достиг этого уровня и го�
ворю с вами с его высоты. Ранее я уже говорил о своем уровне. Все, о
чем здесь было сказано, взято из книг, несмотря на то, что я сам не ви�
дел, но ссылаюсь на тех, кто видел, и доверяю им. Если хотите, поверь�
те сказанному. Цель всего нашего разговора о сокровенных знаниях
заключается в том, чтобы знать, что бывают шейхи, владеющие ими и
не владеющие, а также знать, что владеющие этим видом знаний не
бывают на более возвышенном уровне возле Аллаха , чем те, кто ими
не владеют. Даже тот, кто не владеет тайными знаниями, может быть
перед Аллахом  намного выше. 

В книге Джамалуддина Кумухи «Адаб уль�марзия» приводится та�
кая история. Один шейх собрался в дорогу, взяв с собой своего мюри�
да. Когда они дошли до места, где рос камыш, устаз велел мюриду сде�
лать связку из камыша и взять ее с собой. Мюрид подумал: «Зачем это
нужно?». Так они дошли до окраины одного села, где играли свадьбу.
Там они увидели высокого барабанщика, который играл на барабане.
Устаз сказал мюриду: «Иди и скажи тому барабанщику, что я зову
его». Как только мюрид передал барабанщику, что его зовет устаз, тот
бросил барабан и без слов направился к нему. Устаз сказал ему: «Иди
впереди меня». Барабанщик, не спросив куда, пошел впереди. Так они
дошли до берега моря. На этом месте барабанщик был наказан удара�
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ми связки из камыша. Затем, повелев ему совершить омовение, ус�
таз снял со своего плеча халат и, бросив его на воду, сказал барабан�
щику: «Иди и молись на нем». Тот помолился, а устаз сказал: «Теперь
ты можешь идти». На их глазах тот человек пошел по воде и скрыл�
ся. Тогда мюрид заплакал. На вопрос, почему он плачет, он ответил:
«Как же мне не плакать, если я более десяти лет нахожусь рядом с то�
бой, но до сих пор не поднялся до такого уровня, который обрел тот
барабанщик». Устаз сказал: «Клянусь Аллахом , я бы тоже хотел
иметь такой уровень, но у меня его нет. Я просто выполнил повеле�
ние, которое было мне, больше я ничего не знаю». Представляете,
что будет, если в наше время люди увидят человека, который, подоб�
но тому барабанщику, ходит по воде или летает по воздуху? Судя по
тому, насколько велика страсть людей к тайным вещам, чувствуется
опасность, что они могли бы начать поклоняться такому человеку,
как евреи поклонились тельцу Самири. 

Один человек, придя ко мне, сказал: «Если ты владеешь чудесами
(му’джизат), то покажи мне их». Он даже не знал разницы между кате�
гориями карама1 и му’джиза2. И я даже не сказал ему, что я не пророк ка�
кой�то, чтобы владеть этим. Какая была бы для него польза от увиденно�
го чуда (карама), если бы я вдруг оказался человеком, не обучающим та�
рикату правильно? Принятие человеком устаза вовсе не связано с его
способностями творить чудеса. Это связано с тем, насколько Всевыш�
ний  сделал его принадлежащим к этой категории людей и насколько
сильно его убеждение. То, что он ищет чудес, это его несчастье. 

Раз он оказался таким несчастным, то от увиденных чудес ему все
равно не будет пользы. Лучшим подтверждением тому является то, что
Абу Джахль видел очень много чудес от Пророка , но они ничего ему
не дали. Чем больше он их видел, тем дальше он удалялся от Пророка . 

Обман человека всякими тайными вещами подобен следующему.
Например, человек, отправляющийся в хадж, должен, во�первых,
знать, что он должен попасть в Мекку не позднее дня ‘Арафа3. Во�вто�
рых, он должен поспешить, чтобы попасть туда как можно быстрее,
ибо чем раньше он попадет в Мекку, тем ему больше удастся совер�
шить служений, как, например, намазы в Священной Мечети в Мек�
ке, желательные обходы вокруг Ка’абы, чтение Корана и т. д. Теперь
допустим, что человек, отправившийся в паломничество, забыл обо
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2 Му'джиза (мн.ч. му'джизат) – чудо, публично совершаемое пророком в подтверждение своей миссии.
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хаджа – предстояние перед ликом Аллаха на горе 'Арафа.



всем этом и, заезжая по пути в разные города, увлекся покупками и
другими прихотями своего нафса. Так, незаметно для него, пролетели
дни, и он не успел вовремя попасть в хадж. Теперь оказалось, что он
зря тратил деньги, преодолевал трудности дороги, ибо в конце концов
остался в печали. Таким же образом целью человека, который стре�
мится к познанию Аллаха , должно быть желание познать Его, как и
для человека, отправившегося в паломничество, целью является со�
вершить его. Увлечение же всякими таинствами подобно увлечению
того человека куплей�продажей по дороге в хадж. Так же, как у того
пропал хадж, так и у этого зря пройдет вся его жизнь, и в итоге он не
дойдет до своей цели познания Аллаха . Так говорят великие ученые,
познавшие Аллаха  (‘арифун). 

Фараон был человеком, который объявил себя богом. Ту воду, ко�
торую мы получаем лишь в результате перекрытия рек, прорытия ка�
налов или через откачивание насосами, он мог получить движением
пальца. Таким образом, вода в реке Нил поворачивалась туда, куда
он указывал пальцем. К тому же он построил высокую башню, чтобы
увидеть Аллаха , узнать о Его местонахождении или же, если при�
дется, то и воевать с Ним. Когда он взбирался на башню, передние
ноги лошади укорачивались, а задние удлинялись. Когда же он спус�
кался, все происходило наоборот. Ад�Даджаль, который появится
позже, будет оживлять мертвых. Тому, кто не последует за ним, он
скажет: «Если я оживлю и поставлю перед тобой твоего отца, ты по�
следуешь за мной?». Тот согласится, и тогда перед ним предстанет
его покойный отец, как живой. В действительности же, это будет об�
раз, который покажет ему шайтан. Так говорят ученые. Подобные
вещи не называют караматами. 

Поскольку ценность этого мира несравнима даже и с крылышком
комара, постольку Всевышний Аллах  даже своему врагу дает в этом
мире то, чего он жаждет, для того чтобы он еще больше впал в заблуж�
дение. Кажется, что мы и ранее вспоминали об этом. Говоря кратко,
если в человеке будут собраны все названные ранее способности, то
все равно он не имеет права быть наставником, если у него нет для
этого достоверного разрешения. Если же человек не обладает ни од�
ной из перечисленных способностей, он имеет право на наставниче�
ство, но только в том случае, если у него есть, как мы уже сказали, до�
стоверное разрешение на это. Тот, у кого есть истинное разрешение,
может наставлять людей, и ему больше ничего не нужно. Последова�
тели накшбандийского тариката едины в таком мнении. Однако я не
знаю, на каком основании ведутся разговоры о том, что женщина мо�
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жет обучать тарикату, или можно принять тарикат, придя на могилу
устаза, или что тарикату может обучить незнающего любой знающий.
Наверное, те, кто ведет подобные разговоры, и сами не знают, на чем
они основываются. 

Так же, как бывают авлия Аллаха , которые владеют сокровенны�
ми знаниями, и те, которые не владеют, среди тех, кто владеет ими,
бывают авлия высокого уровня перед Аллахом , но слабые в знаниях
тайных вещей. И так же, несмотря на малый уровень перед Аллахом ,
они могут быть продвинутыми в познаниях сокровенного. К примеру,
у одного правителя есть два министра. Одного из них правитель от�
правляет в народ, чтобы узнать его хорошие и плохие стороны, про�
следить за порядком, а другого оставляет возле себя, чтобы тот при�
служивал лично ему. Известно, что правитель оставит возле себя того,
кого он больше любит и кому больше доверяет. Теперь, если спросить
их обоих о состоянии и положении народа, кто из этих двух даст более
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точный ответ? Естественно, тот, который находится среди народа. Да�
лее, если спросить их о положении вокруг правителя – о внутренних
тайнах, планах правителя на будущее и т. д., то, кто будет знать боль�
ше по этому поводу? Разве может тот, кто находится среди народа, так
же хорошо знать обо всем этом, как тот, кто возле правителя? Нет, не
может. Говоря вкратце, оба министра работают согласно воле прави�
теля. Возможно, что они оба ничего не знают о работе друг друга, но
могут и понемногу понимать. Нет сомнений в том, что каждый из них
хорошо знает свою работу. Из обоих министров более известным в
народе будет тот, кто находится среди людей. А кто из них будет более
уважаем и почитаем в глазах правителя? 

История с пророками Мусой  и Хизри , приведенная в Кора�
не, подобна примеру этих двух министров. Известно, что пророк Му�
са  относится к череде великих пророков. Пророк Хизри  не яв�
ляется пророком того же уровня. Однако знания скрытых вещей
пророка Хизри  превзошли знания пророка Мусы . Муса  не
знал ни тайны порчи корабля, ни тайны убийства мальчика, ни тай�
ны реконструкции почти обрушившейся стены, пока пророк Хизри 
не раскрыл ему их. Если измерять согласно нашему невежественно�
му рассудку, получается, что пророк Хизри  сильнее и выше про�
рока Мусы . Истина же не такова. Пророк Муса  был перед Ал�
лахом , как тот министр, который возле правителя совершал деяния
во сто раз более ценные, чем тот, который находился среди народа. У
пророка Мусы  не было времени, или не было необходимости, или
не дошла очередь изучать те тайные науки, которые познал пророк
Хизри . Как же теперь обстоит дело? Как мы уже сказали, если, по
мнению невежественных людей, пророк Хизри  и кажется выше,
на самом же деле пророк Муса  оказался со всех сторон более
сильным и намного выше Хизри . 

Подобное имеет место и среди авлия. Авлия Аллаха  стоят на том,
чем Он их наделил. Если бы сокровенные знания и чудеса являлись ка�
чеством избранных, то Аллах  сделал бы так, чтобы человек, которо�
го Он создал как самого избранного и ценного из всего сотворенного,
летал бы по воздуху, подобно птице, или же плавал бы в море, словно
рыба. Или же, если бы эти способности давались избранным людям,
тогда бы Аллах  дал их избранному и лучшему из уммы мусульман
сподвижнику Пророка  Абу Бакру, нежели иблису или фараону.
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Говорят ли духовные наставники (устазы) о том, что мюриду
не следует совершать желательные молитвы и читать Коран?

Для мюрида самым лучшим является сосредоточить свое внимание
на том, на что указал ему его духовный учитель или наставник (устаз).
Мы уже приводили пример человека, который совершает поклонение,
не обучившись тому у знающих людей. Никогда не возбраняется совер�
шать желательные молитвы, называемые ратибатами. Они являются
желательными, и их можно выполнять до и после обязательных намазов.
Я бы сказал, что их даже нужно совершать. Также необходимо возме�
щать пропущенные намазы, если таковые имеются. Также никто из ус�
тазов не говорит, чтобы мюриды не читали такие ценные суры, как «Я�
Син»1 – утром, «Аль�Мульк»1 – в обед и ночью, «Ан�Наба’»1 – в полдень
и «Ас�Саджда»1 – вечером. Однако проводить все свое время в совер�
шении желательных намазов (сунна) или чтении Корана не является
уделом мюрида до тех пор, пока на это не укажет его устаз. В книге «Тан�
бих ус�саликин»5 устаз Хасан сказал: «Чтение Корана, совершение нама�
зов – это задание (вирд) для совершенных людей, а деяние мюридов –
выполнение зикра». Еще говорят, что мюрид – это слегший от болезни
человек, лекарством для которого является увеличение зикра.

Пример мюрида, которому предписывается увеличивать соверше�
ние зикра и оставить выполнение желательных молитв и чтение Кора�
на, подобен примеру больного, которому, пока он не выздоровеет
окончательно, доктор прописал строгую диету. Например, пациенту с
больным желудком врач запрещает употреблять в пищу мясо, масло и
другие продукты, которые не подходят для его больного желудка. По�
сле того, как больной выздоровеет, ему разрешается есть то, что он по�
желает. Запрет для мюрида того, что он хочет, также подобен этому.
Но так не бывает, чтобы мюриду запрещалось совершать желатель�
ные молитвы на протяжении всей его жизни. Выздоровление больно�
го зависит от него самого. Тот, кто ведет себя согласно предписаниям
доктора, выздоровеет, а тот, кто не слушает его, будет болеть и дальше.
В таком же состоянии находятся и мюриды. Тот, кто с почтением бу�
дет вести себя по отношению к устазу, извлечет для себя много поль�
зы, а тот, кто будет делать обратное, так и останется ни с чем. 
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Можно ли, совершая зикр, делать какие-либо телодвижения?
Что говорит шариат относительно хлопанья в ладоши
и танцев при выполнении зикра?

В накшбандийском тарикате при совершении зикра не должна
двигаться ни одна часть тела человека. Категорически запрещаются
все движения, кроме движения пальцем, который перебирает бусин�
ки на четках. В других тарикатах мюриду лучше поступать так, как ему
указывает его духовный наставник (устаз). 

Тот же, кто не является мюридом, может выполнять зикр так, как
он больше действует на его сердце. При совершении зикра сердце
должно быть связано с Аллахом , это является его целью. 

Если говорить о танцах при совершении зикра, в таком случае при�
дется затронуть вещи, которые очень неприятны одному типу людей. 

Тот, кто возьмет в руки и прочтет книгу Шу’айба�афанди «Табакат»1,
узнает многое и получит благодать (барака), если на то будет воля Аллаха .
Приведем несколько цитат из этой книги. Найдутся те, кто из�за этого раз�
говора будут злиться на меня. Тем не менее, необходимо сказать, как есть
в действительности, ибо Пророк  сказал: «В Судный день Аллах  наде�
нет огненную уздечку на рот того, кто скрывал свои знания от людей». 
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Говорят, в Дагестане существует три типа шейхов. Первый тип –
это приблизившиеся к Аллаху , те, кто достиг уровня познания Алла�
ха , в первую очередь с помощью Самого Аллаха , а затем благода�
ря полученным знаниям и обучению им других, а также благому нра�
ву, чистой еде, отрешенности от мирского и благодаря присущим им
положительным качествам.

Второй тип – не имеющие знаний, но дошедшие до уровня позна�
ния Аллаха  без муршида. Такие авлия бывают, однако их очень ма�
ло. Вали, которого направил Сам Аллах , называют маджзуб. Мадж�
зуб подобен человеку, который, скажем, отправляется в паломничест�
во на самолете, не испытывая при этом никаких проблем и неудобств,
связанных с дорогой, в то время как другие паломники, направляясь в
хадж, сталкиваются со многими трудностями и испытывают лишения.
Говорят, что такому маджзубу нельзя быть наставником для людей,
поскольку он сам не прошел и не испытал на себе тот тернистый и
сложный путь, по которому ему необходимо вести других. Других
причин нет. Когда говоришь, что маджзуб не может наставлять людей,
некоторые готовы сказать все, что угодно, считая, что маджзуб под�
вергается критике. Рассказывают, что Кунта�хаджи относится ко вто�
рому типу шейхов. Поскольку с Кунта�хаджи связывают совершение
зикра, при котором кружатся, то придется поговорить немного и о
нем. Да не будем мы все лишены его благости! 
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Кунта�хаджи жил во времена имама Шамиля. Когда в нем побежда�
ло чувство неудержимого влечения к Богу  и сильная любовь к Нему
(джазба), он впадал в неконтролируемое состояние и начинал плясать.
Когда Джамалуддин Казикумухи увидел его в таком состоянии, он не
подверг его отрицанию (инкар). Если бы на него не находило такое со�
стояние, он бы не кружился. Отрицать же подобные действия людей,
которые, находясь в здравом рассудке, кружатся и утверждают, что
они следуют Кунта�хаджи, является необходимым. Нигде в суфий�
ских книгах не сказано, чтобы человек, будучи в здравом уме, совер�
шал зикр, кружась. Другое дело обстоит с тем, в ком победила тяга к
Аллаху  (джазба). Такого человека нельзя упрекать, подобно тому,
как Джамалуддин Казикумухи не сделал этого по отношению Кунта�
хаджи. В наши дни в людях, которые кружатся, такой тяги к Аллаху 
не бывает. Если же бывает, то и спора нет. 
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Третий тип шейхов, которые есть в Дагестане, это такие, у кото�
рых нет знаний и нет понимания тариката, их называют лжешейхами
(муташейхами). Это люди, продавшие покой вечной жизни за мир�
ские блага. Они называют себя шейхами, хотя и не достойны этого.
Впав в заблуждение, они увлекают за собой других. В Дагестане и
раньше были такие люди, есть и теперь. Когда их спрашивают, поче�
му они без разрешения обучают людей зикру, то, не находя должно�
го ответа, они в конечном счете говорят: «А разве мы не можем обу�
чать людей хорошему, разве этого нельзя делать?». А затем, оказыва�
ясь с невежественными людьми, не знающими истины, они утверж�
дают, что являются муршидами и авлия и что отрицать их – значит
отрицать Самого Аллаха . Спорить с ними, говорят они, равносиль�
но тому, что спорить с Пророком . Среди них нет ‘алимов, которые
могли бы им сказать, что они поступают неправильно. Если же кто�то
и попытается сказать подобное, то на него тут же набрасываются и
начинают с ним спорить.

Шу’айб�афанди клянется именем Аллаха , что если бы нами пра�
вил шариатский правитель, то эти люди узнали бы, на ком они сидят
– на осле или на лошади; он имеет в виду, что шариатский правитель
не позволил бы им совершать зикр, кружась. 

СОКРОВИЩНИЦА БЛАГОДАТНЫХ ЗНАНИЙ

309



Помимо этого, они утверждают, что следуют кадирийскому тари�
кату. Они даже не принимают во внимание, кружился ли ‘Абдуль�Ка�
дыр Гилани, когда исполнял зикр, или нет. Шу’айб�афанди поклялся
именем Аллаха , сказав, что ‘Абдуль�Кадыр Гилани не кружился и не
плясал, а Кунта�хаджи делал это лишь тогда, когда его охватывало со�
стояние безмерной любви к Аллаху , в котором он не мог себя кон�
тролировать. А эти люди делают это по своему желанию. Тот, кто пля�
шет при совершении зикра, подобен человеку, пляшущему под звуки
барабана и зурны. Истинные шейхи подобное порицают. 

Кружиться и плясать во время зикра шейхами строго порицается.
Слова Шу’айба�афанди о том, что ‘Абдуль�Кадыр Гилани, имам тари�
ката никогда не плясал, подтверждают пояснения из второго тома
книги «Барикат уль�мухаммадийят». Там сказано так: «‘Абдуль�Ка�
дыр Гилани вынес решение (фетву), согласно которой человек, дозво�
ливший подобные танцы и пляски, впадет в неверие (куфр)». 
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В свое оправдание эти люди приводят хадис, в котором говорится,
что ангелы пляшут, кружась вокруг ‘Арша. Говорят, что этот хадис не
относится к разряду даже слабых (да’иф). Даже если и допустить, что
он слабый, то нам не подобает подражать ангелам, ибо они относят�
ся к той категории творений, вера которых защищена (ма’сум). 

Давайте подумаем сами, что получится из того, если мы станем
подражать ангелам, которые созданы из света, не едят и не пьют, и за�
щищены от совершения любого греха? В той же книге «Барикат уль�
мухаммадийят» говорится и об этом, желающие могут прочесть. Из�
за того, что мы говорим об этом, эти люди не прекратят того, что де�
лают. Таких людей более чем достаточно не только у нас, но и в араб�
ских странах. Поскольку по данному поводу задают много вопросов,
поэтому я и рассказал об этом. Но более всего меня беспокоит то, что
эти и другие люди спорят между собой. В каждом селении живут раз�
ные люди. Мусульмане, неужели нельзя делать то, что ближе душе
каждого и не спорить друг с другом? 

Например, меня часто спрашивают мюриды накшбандийского
и шазилийского тарикатов. Их вопрос заключается в том, что, ког�
да они попадают в места, где хоронят человека, там совершаются
мавлиды и зикры и они сталкиваются с людьми, которые относят
себя к тарикату Кунта�хаджи. Эти люди встают, кружатся или же
сидят, но хлопают в ладоши. Что же делать им в подобной ситуа�
ции, спрашивают они. Если не кружиться вместе с ними, то их уп�
рекнут в этом, а если не участвовать в похоронах, тогда их будут
порицать в том, что они не пришли. И так они сетуют, не зная, что
им делать. По этому вопросу между ними возникает очень много
разногласий. К примеру, если те, кто относит себя к тарикату Кун�
та�хаджи, не согласятся совершать зикр сидя, а встанут и начнут
кружиться, то этим мюридам подобное запрещено. Однако как по�
ступить в ситуации, когда смерть человека объединяет всех, и
обойтись без присутствия на похоронах и не совершать зикр не�
возможно? Если они скажут последователям Кунта�хаджи, чтобы
те сели и, как они, совершали зикр и если те с этим не согласятся,
а попросят встать и кружиться, то для мюридов это неприемлемо.
Когда люди тариката Кунта�хаджи встанут и начнут исполнять
зикр, кружась, мюридам же следует сесть в сторонке и совершать
зикр сидя. В чем их обвинять? Ведь обязательность зикра заключа�
ется не в кружении. Если же совершать зикр нельзя сидя, тогда
лучше уйти или не приходить вовсе. Братья мои, ни то, ни другое
для мусульман не подходит.
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Делать же зикр сидя можно и нужно. Нашей целью является пре�
кращение споров. Пчелиный мед является известным лекарством, о
котором сказано и в Коране. Соль также является веществом, в кото�
ром нет ничего, кроме лекарства, если ее не запивать водой. Говорят,
что если до еды и после положить в рот щепотку соли, то она излечи�
вает от семидесяти болезней. Тем не менее, братья по вере, у нас не
вошло в привычку есть и мед, и соль вперемешку. Однако они могут
находиться на столе. Кто желает, пусть ест мед, а кому нравится, мо�
жет солить пищу, сколько ему угодно. Здесь не о чем спорить. И не
должно быть споров и зависти между теми, кто совершает зикр. 

Один земледелец сеет пшеницу, другой выращивает кукурузу, тре�
тий сажает картофель. Разве между ними возникают споры относи�
тельно того, что выращивать? Нет, не возникают. И Коран, и хадисы
говорят о том, что этот мир является полем, которое засеивается для
вечной жизни. Зикр, салаваты и другие виды поклонения и являются
засевом поля для вечной жизни. Почему же в засевании этого поля
должны возникать разногласия, которых не возникает при засевании
поля в мирской жизни? Наверное, и среди ангелов есть такие, кто за�
нимается индивидуальным служением. Интересно, существуют ли
между ними споры и зависть, подобные нашим? Почему же мы не
уподобляемся ангелам в том, чтобы очистить свое сердце от подобных
отрицательных качеств? Дорогие братья по вере, разве мы не видим,
что шайтан и нафс овладели нами? Как говорится, если обобщать, то
сейчас такое время, когда невозможно отличить того, кто сидит на ко�
не, от того, кто сидит на осле. Осенью каждый соберет то, что посеял.
И пока у нас есть возможность извлекать пользу из весны и лета, то
лучшим для нас будет хотя бы не мешать друг другу. 

Для мюридов шазилийского и накшбандийского тарикатов запре�
щено совершение зикра с кружением и танцами. Этот запрет приду�
мали не мы, и с этим не нужно спорить, да и нельзя. Мы не можем и не
имеем права разрушать или менять основы, заложенные имамами та�
риката. Где бы ни находились мюриды, они знают, каким образом сле�
дует совершать зикр согласно тому, как их этому обучили. 

Для того чтобы была польза для всех, приведу здесь одну историю,
связанную с Кунта�хаджи, которую я слышал от старших.

Однажды в поисках материальных средств два друга оказались на
территории Чечни. Когда они шли по дороге, из кустов вдруг выскочи�
ли два разбойника и, направив на них ружья, потребовали отдать все
вещи, которые у тех были при себе, и быстро покинуть это место. Что�
бы вызвать жалость этих разбойников, пришедшие в отчаяние путни�
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ки сказали им: «У нас нет ничего ценного, чтобы отдать вам. Мы явля�
емся мюридами Кунта�хаджи, если можно, пропустите нас к нему».
Тогда разбойники подошли к ним и потребовали: «Если вы мюриды
Кунта�хаджи, тогда покажите нам какое�нибудь чудо, чтобы мы смог�
ли поверить вам». Те застыли в молчании. В действительности они не
были мюридами Кунта�хаджи и не знали его. 

Не зная, что делать, в конце концов, один из них бросил трость на
землю и сказал: «Моя трость ест черный горох». Тогда разбойник до�
стал из кармана горсть черного гороха и сказал: «Вот, возьми, и пусть
ест». Что же делать? Он в отчаянии бросил горошину на землю, и она,
упав на рукоять трости, скатилась и исчезла. Он принялся бросать на
трость по одной горошине, и все горошины пропадали. Таким обра�
зом, все горошины исчезли. 

Тут удивленные разбойники пожелали путникам счастливой доро�
ги, а сами отправились в лес. Эти же были удивлены вдвое, нежели
разбойники. Их переполняло чувство стыда, и они решили тут же, не
откладывая, направится к Кунта�хаджи. Когда они пришли к нему, то
он сказал: «Дети мои, конечно, можно сказать, что трость ест горох, но
почему было не сказать хотя бы, что она ест вареный горох. Из�за ва�
шего твердого гороха мои беззубые десны совсем разболелись». А
разбойники, отпустив путников, сказали друг другу: «Давай прекра�
тим эту разбойничью жизнь, покаемся и пойдем к Кунта�хаджи».
Приняв такое решение, они отправились к нему. Вот видите, люди, ка�
кого уровня был Кунта�хаджи. Он никогда бы не остался довольным
поведением сегодняшних людей, если бы был жив. Да и сейчас, навер�
ное, не доволен. Не думаю, что среди мусульман есть такие, кто желал
бы, чтобы хотя бы один из них впал в заблуждение. 

Тот, кто желает, чтобы хотя бы один человек из уммы Мухаммада 
впал в заблуждение, не может принадлежать к числу мусульман. Да
направит Аллах  всех на путь, которым доволен Он и который радует
Его Посланника ! Аминь! Аминь! 

СОКРОВИЩНИЦА БЛАГОДАТНЫХ ЗНАНИЙ

313



Правильно ли то, что в рамках одной религии существуют
четыре разных мазхаба? 

Основа вопроса, могут ли в рамках одной религии (Ислама) суще�
ствовать четыре разных богословско�правовых школы (мазхаба), или
можно ли следовать четырем отдельным формам одной религии, исхо�
дит от ее врагов. Цель подобного вопроса – разъединить мусульман и
посеять среди них сомнения относительно мусульманской религии.
Поскольку в обществе в значительной степени увеличилось невеже�
ство, то людям, не понимающим религии, кажется, что мазхабы не
нужны вовсе. В данной книге невозможно рассказать о четырех има�
мах, об их достоинствах и об истинном пути, которого они придержи�
вались. Ни один из них не вынес решения, которое бы противоречило
Слову Всевышнего  или хадисам Пророка . Предполагается, что ни
одно решение не было принято ими без согласования с Пророком .
Между ними не было и не будет ни одного разногласия относительно
пяти столпов Ислама или шести основополагающих частей веры (има�
на). Разногласия существуют лишь по вопросу тех дополнительных
элементов (фуру’), которые способствуют совершенствованию выпол�
нения столпов веры. Эти четыре имама и их мазхабы являются для ум�
мы великой милостью от Аллаха . 

Если спросят, каким образом, то можно привести такой пример:
допустим, один начальник говорит своим подчиненным построить
для себя дома. Он объяснит им, где можно, а где нельзя строить и как
строить. Например, он скажет, что нельзя строить на горе или в овра�
ге. Он также объяснит, что для того, чтобы войти в дом, следует сде�
лать дверь, а чтобы в дом проникал свет, необходимо вставить окно. И
как было сказано, они по повелению начальника начали строить до�
ма. Если поставить дом не на горе и не в овраге, как указал начальник,
сделать дверь и окно, не захватывать землю более дозволенного, то
этот человек будет считаться построившим дом на законных основа�
ниях. Допустим, среди строителей появились разногласия по поводу
указаний хозяина. Тут появились четыре инженера, которым подчи�
няются все другие инженеры, и с ними согласны все подчиненные
начальника. Они приступили к анализу указаний и требований, дан�
ных строителям хозяином стройки, и к размышлениям над тем, как
извлечь максимальную пользу из его слов, но так, чтобы не пересту�
пить обозначенные рамки. К примеру, хозяин сказал, чтобы постави�
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ли дверь, окно, крышу, и ничего более не добавил. Теперь у инжене�
ров возник вопрос, как поставить и какие поставить. Один, согласно
своему усмотрению (иджтихаду), говорит, что вставить следует боль�
шое окно, чтобы света было больше. Другой же утверждает, что если
вставить большое окно, тогда зимой в дом будет проникать больше
холода, а летом тепла, поэтому окно лучше оставить небольшим. Точ�
но также возникает вопрос с дверью. Все четверо приходят к едино�
му мнению относительно большого и малого размеров. Один предло�
жил, что окна и двери следует вставить в направлении киблы1. Дру�
гой добавил, что так должно быть, однако если нет возможности вста�
вить именно так, тогда можно вставить так, как получается. Возник
вопрос и по поводу стен. Один сказал, что строить следует из камня,
другой – из кирпича, третий – из самана. А четвертый сказал, что
если строить из самана, тогда углы должны быть из камня. Если не бу�
дет возможности достать весь этот материал, тогда для строительства
стен можно будет использовать дерево или камыш. Относительно
крыши, один предложил присыпать ее землей. Другой сказал, что бу�
дет лучше, если ее покрыть шифером. По мнению третьего, необхо�
дима черепица. Четвертый же предложил, что можно строить из того,
что есть, лишь бы внутрь не проникала вода. Также возник вопрос о
том, что делать, если нет места, кроме как на горе или в овраге? Одни
предложили строить, сравняв гору, другие сказали, что можно стро�
ить, заполнив овраг, а третьи стали возражать. Разногласия возникли
и относительно внутреннего устройства домов, каждый предложил
согласно широте своего воображения. 

Теперь, дорогие братья, скажите, кто из этих четырех инженеров
не прав, если таковые есть? Вот вам и пример четырех имамов. Вы
только посмотрите, какое благо от этих четырех инженеров людям!
Какую только пользу они не извлекли из указаний хозяина относи�
тельно строительства домов? Какое облегчение это принесло! К при�
меру, если бы начальник указал строить дома только из камня, что тог�
да делать тем, кто не мог бы достать камень в той местности? Но вот,
нашлись же эти четыре инженера, ставшие милостью для людей. У
них появился шанс и право каждому, согласно своим возможностям,
следовать за любым из этих четырех инженеров. В этом и пример че�
тырех имамов и людей, которые последовали за ними. Вы должны
знать, что вся работа, выполняемая инженерами, осуществляется с
разрешения и воли хозяина стройки и что преступать очерченные им

СОКРОВИЩНИЦА БЛАГОДАТНЫХ ЗНАНИЙ

315

1 Кибла – направление на Ка'абу в Мекке. В этом направлении обращаются мусульмане во время молитвы.



границы не дозволяется. Теперь, если люди начнут критиковать тех
инженеров или порицать их, что вы на это скажете? Вот этому как раз
и подобен отказ ваххабитов следовать за этими четырьмя имамами. 

Пророк  сказал: «‘Умар со мной, а я с ‘Умаром. Истина всегда с
‘Умаром, где бы он ни был». Не удивительно, что людей, которые не со�
гласны с ‘Умаром, не устраивают и четыре имама. 

Пророк  сказал: «Не был ниспослан ни один аят Корана, у которо�
го бы не было двух сторон – явной и скрытой». Некоторые ученые го�
ворят, что если извлекать толкования из Корана согласно своим умо�
заключениям, то можно отступить от веры. Каждое слово Аллаха 
вбирает в себя столько слов, что если написать их, то не хватит и моря
чернил, но и тогда будет невозможно написать их все до конца. Здесь
имеется в виду, что в них очень много смысла. Можно было бы приве�
сти множество примеров и вести долгий разговор по поводу четырех
имамов, но для разумного человека будет достаточно и сказанного. 

Мусульмане, остерегайтесь от попыток толкования Корана, следуя
своим умозаключениям! Это не мои слова, этого требует от нас ислам�
ская наука. Милостью Аллаха  даны четыре имама для уммы Мухамма�
да. К примеру, в соответствии с мазхабом имама аш�Шафи’и омовение
становится недействительным, если прикоснуться рукой к женщине, и
не имеет значения, каким образом это было сделано. По мазхабу имама
Абу Ханифы, омовение теряется только в том случае, если до женщины
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прикоснуться с вожделением. Если дотронуться до нее случайно или
специально, но без вожделения, то омовение не теряется. Теперь давай�
те посмотрим, какая в этом милость и облегчение для нас, ведь это случа�
ется очень часто. Например, человек едет куда�то на автобусе или в по�
езде. Совершенно случайно он дотронулся рукой до какой�то женщины.
По шафиитскому мазхабу его омовение стало недействительным. Те�
перь, чтобы совершить намаз, ему необходимо возобновить омовение.
Что же делать, если под рукой не окажется воды, а если ждать приезда до
того места, где она есть, то закончится время намаза? В данной ситуации
этот человек имеет право совершить намаз, следуя мазхабу имама Абу
Ханифы, и в последующем этот намаз возмещать не нужно. Но если есть
возможность добраться до места, где можно совершить омовение, тогда
шафииту следовать мазхабу имама Абу Ханифы нельзя, следует придер�
живаться своего мазхаба. Подобно этому случаю, есть много других, из
которых мы можем извлечь пользу. Даже бывают ситуации, когда невоз�
можно что�то сделать, не извлекая пользы из другого мазхаба. 

Мы приносим жертву в праздник ‘Ид уль�адха, однако можно сказать,
что почти не бывает тех, кто приносит ее, следуя нашему мазхабу. Поче�
му? Потому, что в соответствии с нашим мазхабом, ухо жертвенного жи�
вотного не должно быть лишено одной третьей его части. А сколько жи�
вотных, у которых отсутствует больше, нежели одна треть уха, когда им
делают метки на обоих ушах! По этой причине многие шафииты прино�
сят в жертву животное, следуя мазхабу имама Абу Ханифы. Не каждый
человек приносит в жертву животное. Есть люди, которые в состоянии
это сделать, но все�таки не делают этого. Но оттого, что этот человек не
режет животное, он не впадает в грех, ибо, согласно нашему мазхабу,
жертвоприношение является сунной. А по мазхабу имама Абу Ханифы
жертвоприношение близко к обязательному (ваджиб). Среди тех, кто
следует его мазхабу, может быть человек, который не приносит жертвы,
не зная, что это относится к категории ваджиб или не придавая этому
значения. В такой ситуации этот человек впадет в меньший грех, нежели
он попал бы, если бы не совершил чего�либо, что сделали обязательным
все четыре имама. Почему? Потому, что даже если имам Абу Ханифа го�
ворит, что резать животное обязательно, то имам аш�Шафи’и говорит,
что жертвоприношение является сунной. Однако человек, не последо�
вавший своему мазхабу, входит в число людей со слабой верой. Чтобы из�
бежать разногласий, есть те, кто следует мазхабу имама аш�Шафи’и, но
каждый год приносит жертву. Это еще лучше, ибо такие люди попадают
в число тех, кто особо придерживается канонов Ислама, сильных верой.
Посмотрите, какая милость заключена для нас в этих имамах!
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Еще пример. По шафиитскому мазхабу, если в воду объемом менее
216 л. (куллятайн1) попало что�то нечистое, к примеру, капля крови, то эту
воду нельзя использовать для омовения. И не имеет значения, изменила
эта вода цвет, запах, вкус или нет. Однако имам Малик разрешает ис�
пользовать для омовения воду, если у нее не изменился цвет, запах и вкус.
Куллятайн по размеру равен колодцу, длина, ширина и высота которого
составляют по полметра. Теперь посмотрите, сколько людей могут в соот�
ветствии с мазхабом имама аш�Шафи’и соблюдать такую чистоту воды?
Надо сказать, что у многих чистота воды для омовения соблюдается по
мазхабу имама Малика. Далее, вы не думайте, как можно придерживать�
ся такого сложного мазхаба, как мазхаб имама аш�Шафи’и. Бывают лю�
ди, которым достаточно съесть то, что имеется, и больше они ни о чем не
думают. Бывает и другие, кому недостаточно, даже если они приберут к
рукам весь мир. Вот так же и в религии есть люди, которым недостаточно
придерживаться просто канонов религии, они желают большего. Кто мо�
жет, будет придерживаться чистоты и твердости в религии. А мазхабы
нужны как раз тем, кто не может соблюдать все с такой скрупулезнос�
тью, и для того, чтобы прибегнуть к ним в случае необходимости. 

Если то, что сделал один человек, пусть даже по незнанию, соответ�
ствует одному из четырех мазхабов, то он будет на правильном пути,
и это зачтется ему как истинный путь. Я не знаю большей радости для
мусульманина, чем эта. Подумайте, почему такие великие ученые Ис�
лама, как имам аль�Газали, Ибн Хаджар и другие, которые появились
во времена этих имамов и после них, придерживались одного из маз�
хабов? Почему же они не придумали каждый для себя свой мазхаб? А
потому, что они увидели знания, которые извлекли эти имамы из Ко�
рана и хадисов, увидели их избранность и поняли, что им больше не�
чего добавить к их трудам. Они же не завистники, поэтому выбрали
для себя понравившийся им мазхаб и начали работать над его укреп�
лением, расширением и над тем, как сделать его более понятным для
народа. Ибн Хаджар сказал именно так: «Мы не ученые, учеными яв�
ляются те муджтахиды (ученые, достигшие уровня, при котором мож�
но извлекать решения на основе Корана и хадисов). Мы же являемся
теми, кто доносит их знания и деяния до людей». Самым большим под�
тверждением того, что человек стоит на истинном пути, являются его
деяния согласно одному из четырех мазхабов с почтением к этим четы�
рем имамам, с любовью к ним и с радостью оттого, что они есть. Те же,
кто не придерживается мазхабов, подобны отбившимся от стада овцам.
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Послесловие

Дорогие мусульмане, братья по вере!

Ввиду того, что у людей возникает очень много споров относитель�
но тариката, я хотел бы рассказать и о том, от чего их пытаются отда�
лить те, кто его отрицает. Есть люди, которые всей душой желают при�
нять тарикат, однако, боясь выполнения обязанностей в нем, думают,
что тарикат – это нечто такое, о чем даже и упомянуть нельзя и к че�
му человек не может и близко подойти. Таким образом, есть те, кто го�
ворит о тарикате, но много тех, кто его не понимает вовсе.

Всевышний Аллах  говорит в Коране: «Кто бы ни совершил грех

или проявил насилие над своей душой, если потом он совершил по�

каяние, то найдет Аллаха Прощающим и Милостивым» (Коран,
4:110). В Коране немало аятов с подобным смыслом.

Пророк  сказал: «В мое сердце появляется завеса, и я каюсь в этом
по семьдесят раз и произношу «астагфиру Ллах». Он говорил так каж�
дый день. Даже если Пророк  нуждался в произнесении этих слов
семьдесят раз, то сколько раз это необходимо делать нам? А может
быть, говорил он это для того, чтобы указать дорогу своей умме, сле�
дуя повелениям Аллаха , хотя в сердце Пророка  не было завесы?
Мусульмане, вот от этого первого вида служения и хотят отдалить вас
отрицающие тарикат люди.
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Всевышний Аллах  говорит в Коране: «Поистине, Аллах и ангелы

Его благословляют Пророка (произносят салават). О уверовавшие, и вы

приветствуйте и почитайте Пророка!» (Коран, 33:56). О ценности этого
приветствия (салавата) мы говорили и раньше. Разве недостаточно то�
го, что Всевышний , повелев человеку совершать другие благие деяния,
не сделал их, а, что касается салавата, сначала Сам благословил Пророка ,
а затем предписал делать это нам – рабам Своим? Приветствие же Про�
рока  является служением (‘ибада) Аллаху и оказывается, что Аллах 
выполнил его Сам. Мусульмане! Это ценное приветствие и почитание
нашего Пророка  и является тем вторым видом служения Аллаху , от
которого вас хотят отдалить отрицающие тарикат люди.

Аллах  говорит также: «О уверовавшие, поминайте Аллаха час�

тым упоминанием!» (Коран, 33:42). О поминании Аллаха  (зикре)
мы также говорили ранее. Мусульмане, упоминайте имя Аллаха 
всегда и везде, где бы вы ни находились и в каком бы состоянии вы
ни пребывали – лежа, сидя, стоя, дома и на улице, в пути, в болезни
и в здравии. Это то третье, что Всевышний Аллах  повелел совер�
шать нам. И от этого нас хотят отдалить те, кто отрицает тарикат. Ес�
ли человек нуждается в совершении этих трех видов служения, тог�
да ему следует искать того, кто научит его им. Не стоит повторять
вновь и вновь о пользе того, что выполняется вместе с учителем, ибо
об этом мы говорили ранее.

О Господь , создавший человечество для служения Тебе, веди нас
путем, который учит чистому служению Тебе! Убереги нас от всех де�
яний, которыми Ты не доволен, и не позволяй нам уповать в наших де�
яниях на нас самих! Прими наши покаяния!
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Дорогие мусульмане, вы можете спросить, каким образом воз�
можно смысл одного и того же аята одним людям толковать так, а
другим иначе. Несмотря на то, что мы и ранее затрагивали данный
вопрос, я все же решил в заключительной части книги уделить этой
теме особое внимание.

Клянусь Всевышним  Аллахом , если бы моей единственной це�
лью было критиковать ваххабитов, то я бы не сказал ни слова! Гово�
рить о них так много пришлось из�за необходимости рассказать лю�
дям о том, что они находятся на неправильном пути, и этого разговора
избежать невозможно. Да не сделает его Аллах  напрасным!

Аллах  говорит в Коране, поясняя Пророку : «Я даровал тебе

Коран, в котором есть аяты, смысл которых ясен так, что их невоз�

можно исказить. Также в нем есть аяты, как бы похожие друг на

друга, но разные по смыслу». Иными словами, в Коране есть аяты,
смысл которых нам понятен, и есть аяты, понять которые нам невоз�
можно. «Тот, в чьем сердце таится склонность к заблуждению, от�

ходит от верного толкования к ложному, не понимая при этом сво�

его заблуждения». То есть такие люди следуют за ним, не зная, что
они впали в заблуждение. Вместе с тем подобные люди, не достигнув
уровня, на котором разрешается толковать эти аяты, толкуют их не�
верно и требуют от остальных следовать их толкованиям. Их поясне�
ния, не имеющие под собой твердой основы, вытекают из того, что
они считают для себя лучшим. Цель приводимых ими толкований –
вызвать у мусульман сомнения в своей религии и разъединить их.
Истинный же смысл этих аятов ведом только Аллаху  и ученым, ко�
торых Он направил на путь истины и которым даровал понимание
мусульманской религии. Толкование таких аятов оставляют обычно
за Самим Аллахом .
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В Коране также есть аяты, смысл которых ведом только Аллаху .
К примеру, Всевышний  никому не дал знания о наступлении кон�
ца света.

Однако есть люди, способные постичь смысл этих аятов (муташа�
бихат), но только в соответствии с теми знаниями, которые им даро�
вал Всевышний . Разве мы можем сказать, что Посланник Аллаха ,
которому был ниспослан Коран, сам не понимал его смысла? Однако
один из ваххабитов сказал: «Я думаю, что сам Пророк  не понимал
смысла этого Корана до конца». Об этом засвидетельствовал человек,
при котором были сказаны эти слова. Он был доверенным лицом чело�
века, поведавшего ему об этом. Подумайте, что получится, если кто�то
начнет анализировать понимание Корана Пророком  и утверждать,
что Пророк  не понимал его смысла? Сам Аллах  предупредил о том,
что появятся люди, которые будут толковать аяты Корана неверно и
использовать их с целью ввода людей в заблуждение. Сегодня чело�
век, который хоть сколько�нибудь присматривается вокруг, убеждает�
ся, что все происходит именно таким образом. Есть аяты, смысл кото�
рых искажают ваххабиты. Для тех, у кого есть намерение извлечь из
этого пользу, перечислим некоторые из них. 
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Ахмад, сын Юнуса, рассказывал, что в 1231 г. по мусульманскому
летоисчислению, 7�го числа месяца мухаррам, в пятничный день, во
время восхода солнца в Мекку пришло письмо от одного ваххабита из
Неджда. В письме говорилось, что мекканцы впали в неверие или
ширк. В нем также было приведено немало аятов из Корана как бы в
подтверждение этих слов. Тогда мекканские ученые решили прочесть
это письмо после пятничной молитвы в Священной Мечети. Так они и
поступили, собравшись возле дверей Ка’абы, и начали читать его. Тог�
дашний правитель Мекки приказал написать ему аяты, приведенные
тем ваххабитом, и толкования, данные им мекканскими учеными, а
также сообщить о спорах, произошедших по этому поводу, и прислать
все это ему в качестве ответа. Этот Ахмад (да будет доволен им Аллах !)
записал все. Благодаря ему мы и располагаем сегодня этой информа�
цией. Ученым необходимо прочесть эту историю, дабы убедиться, ка�
ким образом мекканские ученые изобличили и прокляли этого чело�
века из Неджда и как они отвергли толкования присланных им аятов. 

Дорогие ученые, эту историю вы найдете в книге «Фитнат уль�
ваххабият», входящей в сборник «Сайф уль�джаббар». Если у кого�то
из вас есть возможность, обязательно прочтите эту книгу. Тот, кто
прочтет, познает много нового и получит уйму полезных и ценных
знаний. Дорогие мусульмане, поскольку здесь невозможно процити�
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ровать ее целиком, поэтому приведу только некоторые аяты, смысл
которых искажают ваххабиты.

В названном послании из Неджда говорится: «Вы должны знать, что
сегодня в народе в открытую распространилось многобожие (ширк)».
В подтверждение своих слов автор письма как бы ссылается на аят из
Корана и пытается аргументировать его хадисом Пророка . Меккан�
ские ученые не приняли то толкование и пояснили смысл этого хадиса,
каков он есть на самом деле. Написать обо всем невозможно, поэтому
расскажу лишь об оценке и характеристике, данных ему ими.

«Этот проклятый человек из Неджда дал толкование согласно сво�
ему умозаключению, и оно противоречит истинному толкованию. Он
также отделился от джама’ата1 и пошел против него».
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Недждиец пишет: «Одни из них поклоняются Пророку  и его по�
следователям, будучи убежденными в их заступничестве (шафа’а) и
помощи. Убеждение в их помощи и заступничестве является самой
скверной частью их многобожия».

Мекканские ученые ответили: «Да убережет Аллах  от того, чтобы
называть убежденность в заступничестве Пророка  и его последовате�
лей многобожием, а также называть поклонением просьбу о помощи и
их заступничестве! Почему это проклятый (мал’ун) не знает о том, что
Аллах  постановил в Коране, что убежденность в заступничестве Про�
рока  и его последователей не является многобожием?!». Они привели
аят из Корана, в котором говорится, что заступничество Пророка  и
его последователей существует. Аят, в котором речь идет о том, что нет
человека, который мог бы помочь, Ибн ‘Аббас толковал, что он относит�
ся к отступившим от веры (кяфирам). Верующие же могут помочь друг
другу. В конце спора, где речь шла о том, что убежденность в заступни�
честве является многобожием, мекканские ученые (да будет доволен
ими Аллах !) сказали: «Мы заявляем, что человек из Неджда сам сви�
детельствует о том, что он не является верующим (му’мин), и то, что он
не является верующим, – очевидная, несомненная правда».

Автор письма говорит: «Из Корана ясно следует, что тот, кто убеж�
ден в опеке (тавлия) Пророка  или кого�либо другого, подобен Абу
Джахлю в его отступлении от веры».
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В ответ на это мекканские ученые сказали: «Коран вовсе не гово�
рит так, напротив, из его аятов видно, что Пророк  и его последовате�
ли имеют право заступничества».

Недждиец продолжает: «Они поклоняются идолу, возвеличивая мо�
гилу Пророка  тем, что стоя перед ней, положив руки, как в намазе
взывают к нему: «О, Посланник Аллаха , помоги мне [в таком�то де�
ле], попроси у Аллаха , чтобы Он исполнил мою просьбу!».

Мекканские ученые ответили так: «Да будут прокляты враги Алла�
ха ! Как может этот проклятый недждиец сравнивать могилу Проро�
ка  с идолом, а почтение к ней поклонением ей? В то время, как Про�
рок  говорил: «Кто бы ни посетил мою могилу, я обязан заступиться
за этого человека». Также он сказал: «Тот, кто посетит мою могилу по�
сле моей смерти, будет подобен тому, кто посетил меня при жизни».
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Сподвижник Пророка  Абу Бакр сказал: «Возле Пророка  нель�
зя говорить громко, независимо от того жив он или мертв». В разго�
воре с Абу Джа’фаром, правителем Медины, имам Малик отметил:
«О, повелитель правоверных, ты не говори в Мечети Пророка 
громко, ибо Аллах  повелел одной группе людей не говорить так
возле Посланника . Всевышний  ниспослал аят, в котором восхва�
ляются говорящие тихо, с почтением, и аяты, в которых порицаются
взывающие к нему громко. Проявление почтения к Пророку  после
его смерти подобно проявлению почтения к нему при жизни». Тогда
Абу Джа’фар спросил имама Малика: «О, Абу ‘Абдулла, как же мне
совершать мольбу (ду’а) – повернувшись лицом к Пророку  и спи�
ной к кибле, или спиной к Пророку  и лицом к кибле?». Имам отве�
тил: «Ты не поворачивайся спиной к Пророку , а проси, повернув�
шись к нему лицом. Этот Пророк  является твоим и отца твоего Ада�
ма  посредником (васыля), поэтому проси через него, и Аллах 
даст тебе то, чего ты попросишь».

Нет сомнений в том, что место, где похоронен Пророк , является
самым ценным на земле, и даже более ценным, нежели то, где стоит
Ка’аба. Еще говорят, что это место более ценно, чем небеса и ‘Арш.
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Исламские ученые Кади ‘ияз, Ибн Джаузи, Касталани, ‘аскалани и
другие, которым пришлось вести дискуссии по этому вопросу, отме�
тили: «Необходимо возвеличивать и оказывать почет Пророку  после
его смерти так, как будто он жив». Также они сказали, что возвеличи�
ванием Пророка  является возвеличивание всего, что он оставил по�
сле себя: места, где он был, стоял, или же того к чему притрагивался.
Относиться ко всему этому следует с особым почтением и уважением.
Очевидцы говорят, как Ибн ‘Аббас клал руку на минбар1, на котором
сидел Пророк , а потом проводил ею по своему лицу. Еще говорят,
что каждый человек обязан быть убежденным в том, что посещение
Пророка  (зияра) является приближением к Аллаху . Это следует из
переданных хадисов, а также из Корана (4:64). У кого есть возмож�
ность, может прочесть толкование этого аята.
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Однажды один из сподвижников Пророка , который был слепым,
попросил, чтобы Посланник Аллаха помолился у него дома, дабы в даль�
нейшем он мог совершать намаз на этом месте и получать его благодать.

В конце полного опровержения слов недждийца о том, что могила
Пророка  является идолом, а ее посещение – идолопоклонством,
мекканские ученые отметили: «Все, о чем говорит этот человек, про�
тиворечит канонам шариата и есть не что иное, как болтовня, которую
он ведет по прихоти собственного нафса».

Недждиец пишет также: «Мы видим разные виды многобожия, они
распространены среди людей повсюду. Также мы видим, что люди
возвращаются к религии своих предков, идолопоклонству, ибо их ре�
лигией было именно оно». 

Да будет Аллах  доволен мекканскими учеными! Они ответили
так: «Все, что этот недждиец относит к идолопоклонству, является ре�
лигией Пророка  и путем его сподвижников, а также путем, которо�
го придерживаются и их последователи. Следующие этим путем счи�
тают его самым лучшим. Знатоки хадисов и законоведы (факихи) всей
уммы совершали деяния согласно этому пути». 
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Автор письма говорит также: «Если кто�то воззовет: «О Посланник
Аллаха , я прошу твоего заступничества! О, Мухаммад , попроси
Аллаха  исполнить мою просьбу! О, Мухаммад , я прошу Аллаха 
твоим именем!», то этот человек отступит от веры и впадет в непро�
стительный грех многобожия». Мекканские ученые отвечают ему:
«Подобного нет в Исламе, поэтому – это клевета и издевательство над
нашей религией!». Интересно, почему этот недждиец не знает о нама�
зе, совершаемом для осуществления какого�то желания, которому
Пророк  научил слепого человека, и как этот намаз после смерти
Пророка  совершил ‘Усман, сын Хунайфа? В этом намазе есть такая
мольба: «О Мухаммад, именем твоим я прошу Аллаха, чтобы Он ради
тебя исполнил мою просьбу!» 

Недждиец цитирует аят, смысл которого заключается в том, что нет
человека более заблудшего, нежели тот, кто взывает к кому�либо, кро�
ме Аллаха , он приводит его в качестве аргумента с целью обвинения
в «многобожии» тех, кто взывает к Пророку . 

Мекканские ученые отвечают: «В аятах, приводимых недждийцем,
речь идет об идолах. Однако отступит от веры или попадет в скверный
спор тот, кто скажет, что эти аяты имеют отношение к Пророку , ко�
торый может ответить на тысячи приветствий (салям), посылаемых
ему мусульманами одновременно от запада до востока. Пророк  слы�
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шит каждое приветствие, произносимое в намазе. Каждое утро и в
полдень ему представляют благие и дурные деяния, совершенные
людьми его уммы. Он радуется каждому доброму деянию и просит у
Аллаха  прощения за все плохие».

Недждиец говорит далее: «В достоверном хадисе сказано: «Кля�
нусь Аллахом , несмотря на то, что я являюсь Его Посланником, я
не знаю, что будет со мною завтра, и я не знаю, что будет с вами».
Здесь этот недждиец пытается преподнести смысл этого хадиса так:
если даже сам Пророк  не ведал о своем конце, то как он может
знать что�то после смерти. Ему так и хочется показать Пророка 
ничего не знающим!
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Ученые из Мекки отвечают на это: «О не имеющий знаний не�
вежда! Как можешь ты утверждать, что Пророк  не знал о том, что
будет с ним, когда Аллах  сказал ему: «Твой Господь поставит тебя

в вечной жизни перед теми, кто был до тебя, и теми, кто пришел по�

сле тебя на такой уровень, на котором все будут восхвалять тебя».
Этот уровень и есть уровень заступничества, называемый «макаму
шафа’а», уровень, который позволит Пророку  заступаться за лю�
дей. Когда в день Суда Всевышний  соберет всех воскресших в до�
лине аль�Махшар, когда солнце будет опущено до самого нижнего
неба и Ад станет ближе, ангелы соберутся вокруг в семь рядов, и лю�
дей настолько одолеет жара, жажда и голод, что они будут стонать и
молить о скорейшем свершении Суда – лишь бы их куда�нибудь
скорее отправили. Они бросятся к пророку Адаму  с просьбой: «Ты
являешься праотцем человечества, попроси у Аллаха  скорейшего
свершения Суда». Адам  ответит: «Я не могу предстать перед Алла�
хом , я стыжусь Его  из�за оплошности, допущенной мной». (Этой
оплошностью является то, что он, будучи в Раю, съел пшеницу.) Тог�
да они бросятся к пророку Нуху  (Ною) с просьбой о заступничест�
ве. Он ответит: «Я не могу. Я просил у Аллаха  гибели своему наро�
ду, идите к Ибрахиму  (Аврааму)». Пророк Ибрахим  скажет: «Я
не смею показать свой лик перед Аллахом . Я сказал неправду, иди�
те к Мусе  (Моисею)». Затем они пойдут к Мусе . Однако он ска�
жет: «Я убил египтянина, поэтому не могу предстать перед Аллахом ,
идите к ‘Исе  (Иисусу)». Когда они придут к пророку ‘Исе , он от�
ветит: «Мне стыдно идти к Аллаху  потому, что мой народ поклонял�
ся мне, пойдите к Мухаммаду». Тогда все бросятся к нашему Проро�
ку , и он ответит, что он наделен правом заступничества и пойдет
совершать поклон (саджда) Аллаху . Как и сказано в Коране, Аллах 
даст ему право заступничества. Тогда начнется Суд, и будет заступ�
ничество грешникам его уммы.

Авлия, шейхам, богословам и людям с благим нравом также будет
дано право заступничества, каждому – согласно его уровню и разре�
шению. Среди людей уммы нет таких, кто бы стал спорить с тем, что
Пророк  и его последователи имеют право заступничества, кроме
ваххабитов. Да избавит Аллах  от них! 

А той ложью, которую назвал пророк Ибрахим , является следу�
ющее. Уничтожив всех идолов царя Намруда, он оставил одного – са�
мого большого. Когда Намруд спросил его: «Это ты уничтожил наших
богов?», Ибрахим  ответил: «Нет, это сделал ваш самый большой
идол, спроси с него». Таким образом, из�за того, что он, насмехаясь
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над Намрудом и его людьми, дал ему такой ответ, он не сможет про�
сить у Аллаха  скорейшего Суда над людьми.

Далее мекканские ученые говорят автору письма: «Как ты можешь
утверждать, что Пророк  не знал о своем будущем, когда Аллах  ска�
зал ему: «Твой Господь даст тебе в конце много благого, и ты будешь

доволен». Аллах  сказал также: «Я даровал тебе в вечной жизни аль�

Каусар1». Когда был ниспослан аят о том, что в конце Аллах  даст ему
много благого, и он будет доволен, Пророк  ответил: «Тогда я не буду
доволен, если хотя бы один человек из моей уммы останется в Аду». И
говорят, что Пророк  ничему не радовался так сильно, как ниспосла�
нию этого аята. В мавлиде, в котором Мухаммад Хусейнию, восхваля�
ет Пророка , говорится:

Для уверовавшего в него
есть его заступничество...

Разве не должен мусульманин быть убежденным в заступничестве
(шафа’а) и надеяться на его получение? Каким образом эти несчаст�
ные ваххабиты могут получить заступничество Пророка , если они
утверждают, что от ушедшего из этой жизни Пророка  пользы мень�
ше, нежели от его посоха, которым можно убить змею?

Далее мекканские ученые говорят: «Как можно задавать вопрос о
том, каким образом Пророк  после своей смерти узнает о состоянии
и положении своей уммы? Неужели этот человек не слышал о том, что
сам Пророк  сказал: «Моя жизнь лучше для вас, в ней есть благое и
польза, получаемая в виде совета, благодати, помощи и заступниче�
ства. В моей смерти также есть польза и хорошее для вас. Ваши дея�
ния дойдут до меня и предстанут предо мною. Когда я увижу благое
деяние, то воздам хвалу Аллаху , а когда увижу дурное, обращусь к
Нему за прощением для вас».
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Недждиец спрашивает: «Почему вы не взываете: «О, Аллах!», когда
Аллах  всегда с вами? Какая необходимость взывать к Пророку ?».
Ученые ответили: «Говорить так значит отрицать слово Аллаха . Поче�
му? Потому что Аллах  сказал: «Если бы в то время, когда они прояви�

ли насилие над собой, совершая грехи, пришли к тебе и просили у Ал�

лаха прощения, а также просил бы Пророк, Аллах бы простил их гре�

хи. Они найдут Аллаха принимающим их покаяние, Милостивым».
Сам Аллах  учит искать нас помощь через Пророка . Я не знаю, какие
знания и ум должны быть у того, кто смеет отрицать и это?!

Но недждиец не успокаивается и говорит: «Есть же хадис Пророка ,
переданный Ибн ‘Аббасом, в котором говорится, что клятва чьим�ли�
бо именем, кроме имени Аллаха , есть многобожие (ширк). Как мож�
но называть мусульманином того, кто может клясться именем отца,
матери, Пророка  или авлия, когда Пророк  и так конкретно пояс�
нил, что это грех многобожия? Тот, кто поклялся чьим�либо именем,
кроме имени Аллаха , уподобляется многобожнику, поклявшемуся
именами идолов аль�Лат и аль�’Узза1».
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Ответ ученых Мекки таков: «О, проклятый, почему ты не можешь
произнести «би абихи», слова клятвы именем отца, которые произнес
Пророк ?». Смысл упомянутого хадиса в следующем: кто бы ни по�
клялся чьим�либо именем, кроме имени Аллаха , будучи убежден�
ным, что имя, которое он произносит, есть имя его Господа , тогда
этот человек отступит от веры. Однако если тот, чьим именем поклял�
ся кто�то, является просто любимым и уважаемым человеком, это не
будет отступлением от веры, но, если оценивать его согласно шариату,
это может войти в число греховных (ма’сият) поступков. Если же это
является традиционным на местном языке наречием, тогда оно не
войдет и в число греховных поступков. Некоторые из сподвижников
также произносили такие слова возле Пророка , и он не отрицал их.
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Недждиец пишет: «Есть хадис, переданный Абу Хурайрой, в кото�
ром говорится, что когда был ниспослан аят, повелевающий Пророку 
со строгостью предупредить свой род, близких и родственников, то он
собрал всех их и сказал: «О дети Ка’ба11, берегите свои тела от огня
Ада, ибо вам нет пользы от меня перед Аллахом ». Он имел в виду то,
что от него им не будет помощи. Еще Пророк  сказал своей дочери
Фатиме: «О Фатима, береги свой нафс от огня. Проси у меня все, что
хочешь из земных благ, которые есть у меня. Я дам тебе их. Но перед
Аллахом  я не смогу помочь тебе». Видите, как Пророк  лишил на�
дежды на его помощь даже в своих родственниках! Теперь взгляните
на этих людей, попавших под власть джиннов, и надеющихся на то,
что Пророк  окажет им заступничество перед Аллахом ».

Мекканские ученые ответили на это так: «Вы только посмотрите,
как недждиец толкует этот аят. Пророк , по его мнению, рассеял все
надежды родственников на его заступничество. Нет никаких сомне�
ний, что заступничество Пророка  для его близких и для нас сущест�
вует. Широко известны хадисы, которые подтверждают это. К тому
же, дядя Пророка  ‘Аббас однажды спросил у него: «Будет ли польза
твоему дяде Абу Талибу от тебя, ведь он тебя вырастил, ради тебя он
противостоял людям и берег тебя?». Пророк  ответил: «Да, ему бу�
дет моя помощь! Абу Талиб находится на том месте, где слабое жжение
от огня, там, куда доходят лишь небольшие язычки пламени. Если бы не
было ему моей помощи, он бы находился на самом нижнем уровне Ада».

Далее мекканские богословы, основываясь на мнении других ученых,
говорят: «Заступничество, оказываемое в Судный день, является общим
и для мусульман, и для неверных. Оно заключается в том, что благодаря
Пророку  ускорится свершение Суда. А заступничество, касающееся
очищения от грехов, относится только к мусульманам, к неверным оно не
имеет отношения. Заступничество для облегчения мук неверных может
быть оказано лишь некоторым из них, подобно Абу Талибу».
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Есть хадис Пророка : «Те, кто читает Коран и совершает деяния
согласно написанному в нем, в Судный день могут оказать заступни�
чество десятерым из своих близких, которые были достойны Ада».
Также павшие за веру (шахиды), погибшие, защищая Ислам, могут
оказать заступничество семидесяти близким людям. Могут оказать за�
ступничество и ученые, каждый – в соответствии со своим уровнем.
Есть люди, которые во всем уповают только на Аллаха  (мутавакки�
люн), достигшие уровня отрешенности от всего мирского, кроме Алла�
ха . Они могут оказать заступничество семидесяти тысячам человек.

Есть категория людей, называемые сулахаи, благие. Они, являясь
обитателями Рая, оказывают заступничество всем, кто в мирской жиз�
ни подал им хотя бы глоток воды или оказал самую малую помощь.
Смысл хадиса, в котором Пророк  говорит: «Оберегайте свои нафсы
от огня Ада», означает именно то, что необходимо прийти в Ислам,
уверовать в Единственного, Всемогущего Бога  и этим уберечь себя
от вечного огня Ада. Таким образом, Пророк  имел в виду, что если
люди проживут жизнь в неверии и умрут в нем, то от него им не будет
никакой пользы.

Есть три типа аятов и хадисов, в которых говорится о помощи, ко�
торая будет оказана друг другу в Судный день. Например, есть аяты, в
которых говорится, что в этот день даже родители не смогут засту�
питься за своих детей, а дети не смогут заступиться за родителей. Так
же есть аят, где сказано, что в этот день нет родственных отношений,
родственники расстанутся друг с другом и даже не будут смотреть
друг на друга. То, что они даже не будут смотреть друг на друга и ока�
зывать взаимную помощь, означает, что ни один из них не будет до�
стоин заступничества, ибо одни из них будут неверными, а у других не
будет на то позволения Аллаха .
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Есть хадис Пророка , который гласит: «В Судный день не будет
никаких родственных отношений, кроме как моих».

Другими словами, после того, как Аллах  наделит Пророка  пра�
вом заступничества, он откроет эти врата. Тогда друг другу окажут за�
ступничество люди, достойные этого. Вне всяких сомнений, исходя из
Корана и хадисов, мы видим, что заступничество будет совершаться
именно таким образом. Лишь слепые ваххабиты не видят этого.

Приведенная выше история имела место почти 200 лет назад. Тот,
кто посмотрит на толкования, которые дают аятам из Корана меккан�
ские ученые и этот недждиец, отчетливо увидит, что ваххабиты дают
неверное толкование всему. В книге «Сайф уль�джаббар», состоящей
из сорока двух страниц, приводятся все аяты Корана, которые оспари�
вают ваххабиты, и их неверные толкования. Мекканские ученые от�
вергли толкования, данные недждийцем, и не приняли из них ничего.
Я здесь привел лишь немногие из них. Однако если бы я был более
способным, проворным и незанятым человеком, я бы перевел на род�
ной язык такие книги, как «Сайф уль�джаббар», «Дурату саният»1,
«Хакикат ут�тавассули уа�ль�васыляти», «Мафахим»2, но у меня нет
для этого возможности.

В завершении этой книги я приведу часть проповеди�назидания из
писем имама Раббани в надежде на то, что и я, и вы получим его бара�
кат. Находятся некоторые ученые Ислама, которые даже не слышали
об имаме Раббани. Он является 28�м потомком сподвижника Пророка 
‘Умара. Чтобы описать все его достоинства, не хватит этих страниц,
нам остается лишь надеяться на его благодать, стремясь придержи�
ваться его пути.

МАДЖМУ'АТ  УЛЬ-ФАВА'ИД

338

1 «Ценная жемчужина».
2 «Понятия».



Имам Раббани говорит: «Каждый человек, достигший совершенно�
летия в Исламе, обязан укреплять свое вероубеждение в том, что из�
брали ученые из числа людей сунны, следовать их вероубеждению. От
этого зависит счастье в вечной жизни». 

Люди сунны, представляющие основную массу мусульман, при�
держиваются пути Пророка  и его сподвижников. Знаниями, за кото�
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рыми необходимо следовать, являются те знания, которые взяты ими
из Корана и хадисов. Заблудшие люди, занимающиеся нововведения�
ми и вводом в заблуждение других, берут знания из Корана и хадисов,
не следуя за Пророком  и его последователями, а исходя из собствен�
ных умозаключений – на основе разрушительного вероубеждения.
Тот, кто следует этому, также становится заблудшим. Для того чтобы в
служении, в религии, в проповедях и назиданиях присутствовали чис�
тота, совершенство и искренность, крайне важно не находиться ря�
дом с названными людьми. Из всех течений и групп люди сунны и со�
гласия общины являются именно теми, кто придерживается истинно�
го пути. И неправильно считать, что можно войти в Рай отдельно от
них, не следуя за ними. Этому свидетельствуют научные (взятые из
Корана и сунны), логичные и полученные путем сокровенных знаний
от Аллаха  аргументы. Необходимо знать, что дружеские отношения
с теми, кто отступил от пути этих великих людей даже в самой малой
степени, являются для человека смертельным ядом. Также необходи�
мо знать, что сидеть рядом с таким человеком равносильно тому, что
находиться рядом с ядовитой змеей. Если те, кто ищет знания или обу�
чает им других, неискренни в том, что они делают, тогда они являются
ворами религии. Человек, цель которого – чистое, искреннее служе�
ние, должен отдалиться от таких людей. Именно из�за таких, как они,
недостойных людей, поверхностно относящихся к вопросам религии,
а также вследствие отсутствия в них благодати и происходят раздоры
в Исламе. Да отдалит Аллах  от нас подобных людей и убережет от их
безблагодатности!

О тех, кто помогает иблису

Однажды один из обладающих сокровенными знаниями увидел
иблиса, который, отдыхая, наслаждался покоем оттого, что ему не
нужно сбивать людей. Тот человек спросил его: «Как же ты успеваешь
отдыхать, не вводя людей в заблуждение?». «Ученые, которые не со�
вершают деяния согласно истинным знаниям, дают мне возможность
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отдыха, ибо они заменяют меня. Благодаря им я и могу отдыхать», –
ответил ему иблис. Да убережет нас Аллах  от того, чтобы быть в чис�
ле тех, кто помогает иблису сбивать людей с праведного пути!
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В хадисе, переданном сподвижником Пророка  ‘Али, говорится:
«С приближением конца света в моей умме появится группа людей, ко�
торая будет утешать свое сердце курением табака, распитием
спиртного, а также игрой на струнных инструментах, барабане и
всякими другими запретными деяниями. У них будет огромное жела�
ние совершать подобные деяния, и они будут испытывать большую
радость от совершаемого, сердца их будут отвлечены от Аллаха .
Они будут гордиться своим богатством и детьми. Также они будут
наслаждаться мирскими благами. Они забудут о смерти и о своем до�
ме в вечной жизни, и совсем не будут вспоминать об этом. Они пере�
станут посещать мечети для совершения коллективного намаза и
пятничной молитвы, не будут бояться слова Аллаха , не примут
проповедей и назиданий ученых. Они не будут остерегаться соверше�
ния больших грехов и не будут каяться в совершенных грехах. Также
они не будут бояться предостережений, напоминающих о всемогуще�
стве Аллаха , таких как землетрясения, солнечные и лунные затме�
ния и другие». 

Издевательство над родителями, прерывание родственных отно�
шений, сплетни, клевета, ложные обвинения, распитие спиртного,
употребление запретной еды и другие грехи произойдут из�за того,
что сердца их ослепнут и будут заполнены тьмой. Они будут высоко�
мерны друг перед другом. В отношении бедных, несчастных людей
они будут вести себя надменно, станут унижать их и не проявят к ним
сочувствия. Младшие не будут уважать старших, а дети не будут про�
являть уважения к родителям. Они не станут искать для себя путь ис�
тины, веры, Ислама, путь счастья, а скорее, будут искать ложный
путь. Родители также не будут направлять детей по пути истины и
учить их вере. Они станут очень скупыми в отношении своих благ.
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Какую бы малую милостыню они ни подали, она будет казаться им
очень большой.

Когда наступит такое время, Аллах  заберет благодать с их
средств существования и богатств и лишит их сердца веры. Да убере�
жет Аллах  от лишения веры в сердце! Закроется милость, ниспосы�
лаемая с небес – уменьшатся дожди. С земель также уйдет благодать
– уменьшится урожай. Среди мусульман уменьшится любовь друг к
другу ради Аллаха . Женщины также лишатся благодати, их лица
покинет стыд и совесть. Среди людей увеличатся раздоры и несчас�
тья. Появятся болезни среди народа. Также увеличится число тех, кто
покинет этот мир без завещания, без болезни и покаяния. Увеличит�
ся число случайных смертей. Люди не смогут произносить при испу�
скании духа слова Единобожия (шахаду) и будут умирать в неверии.
Вопросы Мункара и Накира1 покажутся им очень сложными. 

О, мусульмане! Обратитесь к Аллаху ! Не уподобляйтесь тем, кто
забыл о Судном дне, если только вы хотите быть среди тех, кто обра�
дуется этому дню, и теми, кем доволен Аллах ! Те, кто не проснулись
от сна рассеянности, те, кто не совершали деяния, следуя за словом
Аллаха , покидают этот мир в неверии. Они будут очень сильно со�
жалеть о совершенных ими грехах, прожитом впустую времени, рас�
траченной жизни. Все накопленное в этой жизни богатство они оста�
вят здесь, и оно не принесет им никакой пользы. Если оно было при�
обретено дозволенным путем, тогда за него придется держать отчет,
если же оно было приобретено запретным путем, тогда из�за него они
подвергнутся мукам. В Судный день они скажут, что они из уммы Му�
хаммада, но Пророк  ответит им: «Нет, вы не из моей уммы, и нет
вам моего заступничества!».

Братья по вере, обратите внимание, есть ли среди перечисленных
качеств что�либо, что бы отсутствовало в нас с вами? Если бы сказали,
что из уммы Мухаммада только один человек войдет в Ад, то каждый
– богослов ли, крупный ученый, авлия, шейх или простой раб Божий
– должен остерегаться и понимать, что этим человеком может ока�
заться именно он, ибо независимо от того, насколько велико служе�
ние человека, он может спастись от мук только по милости Аллаха .

В Рай милостью Аллаха 

Ангел Джабраил рассказал нашему Пророку  историю, произо�
шедшую с прежними народами. Хочу привести ее для того, чтобы она

СОКРОВИЩНИЦА БЛАГОДАТНЫХ ЗНАНИЙ

343

1 Мункар и Накир – имена двух ангелов, допрашивающих человека в могиле о его вере.



послужила поводом для прозрения. Один человек в течение пятисот
лет служил Аллаху , живя в уединении на морском острове. Вблизи
того места, где жил этот раб Божий, забил источник, из которого шла
холодная, сладкая вода, а также выросло гранатовое дерево. У этого
человека не было иных забот и проблем, кроме как набрать в ладони
воды из этого источника и выпить, съесть с дерева гранат и совершать
служение Аллаху . За все пятьсот лет он не испытал даже и головной
боли. Когда он умер, то по завершении Суда и отчета Всевышний 
сказал ему: «Ты спасен от мук благодаря милости Моей и потому ста�
нешь обитателем Рая». 

Тогда этот человек, возгордившись своим служением, которое он
совершал им на протяжении пятисот лет, сказал: «О, Господь , разве
я не войду в Рай благодаря своим деяниям?». Иными словами, ему ста�
ло неприятно, что Аллах  отправляет его в Рай только по Своей мило�
сти, а ему же хотелось стать обитателем Рая потому, что он якобы за�
служил его своими деяниями. Тогда Аллах  сказал ему: «Хорошо, да�
вай посмотрим, если ты хочешь войти в Рай благодаря своим деяниям». 

И Всевышний  подверг его самому строгому суду. Он спросил:
«Подобные тебе люди тяжелым трудом добывают себе средства к су�
ществованию, а кто дал тебе холодный источник и свежие плоды гра�
ната прямо рядом с тобой?». Что ему оставалось ответить, кроме как:
«Ты, Всевышний ». Затем, Всевышний  спросил его: «Таким ра�
бам, как ты, Я даю по семьдесят, восемьдесят или сто лет жизни, ты
же прожил пятьсот! Кто же дал тебе столько жить?». Что ему еще ос�
тавалось, как не признать истину, ответив: «Ты дал, Господь ». За�
тем Аллах  спросил: «На таких рабов, как ты, ниспосылаются болез�
ни, немощность и слабость. В течение пятисот лет у тебя ни разу да�
же не болела голова, кто же сохранил твое здоровье?». Он и тут по�
корился, ответив: «Ты дал, мой Господь ». Аллах  вновь спросил
его: «Пятьсот лет ты служил Мне. Кто дал тебе способности и силы,
чтобы ты мог совершать это служение?». И на это он ответил: «Ты
дал, мой Господь ». В конце Аллах  спросил его: «Кто создал те�
бя?». «Ты создал, Господь », – ответил он. 

Обратите внимание, давший без труда средства к существованию,
пятьсот лет жизни, здоровье, так что даже не болела голова, силы, спо�
собность служить и, в конце концов, создавший этого человека – Ал�
лах . А что же из всего этого осталось у него? И тогда Аллах  сказал
ему: «Ты пойдешь в Ад по Моему справедливому наказанию». Не най�
дя ничего, что можно было бы назвать своим, и поняв, что от мук мож�
но спастись только милостью Аллаха , он воззвал к Нему: «О Господь ,
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милостью Твоей впусти меня в Рай!». Аллах  внял его мольбе, сказав,
что Он милостив ко всем, кто надеется на Его милость, и сделал этого
человека обитателем Рая.

О сущностных частицах человека

Крупные ученые, познавшие Аллаха , еще рассказывают такое:
когда Аллах  создал сущностные частицы человека (зарры), то Он
обратился к мусульманским из них и спросил: «Кто вы, и кто Я?».
Они ответили: «Ты – наш Господь , а мы возлюбившие и избрав�
шие Тебя рабы Твои». Тогда Аллах  сказал: «Если вы являетесь воз�
любившими Меня рабами, то вас будет невозможно отвратить от
Меня ничем». Они сказали: «Испытай нас, мы не отвернемся от Те�
бя!». Затем Всевышний  показал им мир, подобно восходящему
солнцу, и красоту мира (зинату ддунья). Увидев мирскую красоту,
девять частей зарр, ослепленные светом мира, бросились к нему, за�
быв про Аллаха . 

И осталась только одна часть. И этой оставшейся одной части Все�
вышний  задал тот же вопрос: «Кто вы, и кто Я?». Они вновь повто�
рили: «Мы – избравшие Тебя рабы Твои». Когда Всевышний  ска�
зал, что рабов, которые избрали Его, ничего не должно отвратить от
Него, они ответили: «Испытай нас!». Аллах , как в первый раз мир,
показал им Рай и его блага. Увидев все это, девять частей зарр от ос�
тавшейся одной устремились к райским благам. И снова осталась
только одна часть. 

И спросил Всевышний : «Кто вы, и кто Я?». Они ответили: «Мы
являемся избравшими Тебя рабами Твоими». И вновь, когда Аллах 
сказал, что избравшие Его рабы не должны ни в коем случае отвер�
нуться от Него, они ответили: «Испытай нас!». Тогда Аллах  напустил
на них различные несчастья: жажду, голод, беды, несчастье, горе –
но, чтобы они ни испытывали, они не отвернулись от Него. И Аллах 
сказал им: «Воистину, вы являетесь избравшими Меня рабами, кото�
рые выбрали Меня из всего».

Посмотрите же братья, девять частей всех мусульман, увидев мир,
забыли про Аллаха . От оставшейся одной части девять частей также
забыли про Него, увидев Рай. Таким образом, сколько же людей входит
в эту одну оставшуюся часть, и кто они? Это пророки и те, кто придер�
живается их пути – последователи пророков: сподвижники, имамы и
ученые, чьи деяния соответствуют их знаниям, и праведные люди. 
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О продажности ваххабитов

Братья по вере, обратите внимание на ваххабитов, которые, продав
религию за доллары, работают против Ислама.

Однажды Мухаммад, сын Дада�хаджи из Чиркея, встретил одного пар�
ня из Кадара. У него была борода, закрывающая грудь. Когда Мухаммад
спросил его: «Что это за бороду ты отрастил, не из ваххабитов ли ты?», тот
ответил утвердительно. Затем Мухаммад спросил: «Почему же ты ушел к
ним, какая тебе от них польза?». Он ответил: «Мне дают 5000 долларов в
год». Когда Мухаммад спросил его: «А если я, подобно тебе, приду к ним и
отпущу бороду, как ты, мне тоже дадут 5000 долларов?». Тот ответил: «Дав
тебе доллары, тебя просто так не оставят, тебе дадут задание – к приме�
ру, в течение года сделать убежденными ваххабитами пять человек». Му�
хаммад спросил: «А что будет, если, получив доллары, я не приведу пять
человек?». Этот парень ответил, что ему не дадут проесть эти деньги да�
ром. Если он не выполнит задание, то будет вынужден вернуть деньги или
же его убьют, а если не убьют, то причинят какой�нибудь вред.

Рассказывают также, что один молодой человек из кадарской се�
мьи ушел к ваххабитам, и отец с братьями, огорченные, пытались уве�
сти его от них, но он сказал, что он бы и ушел, однако не может вер�
нуть доллары, которые брал у них. Также в селении Старый Миятлиб
один человек порицал зятя и дочь за то, что они стали ваххабитами.
Тогда дочь сказала отцу: «Значит, ты против того, чтобы мы разбогате�
ли?». Все эти примеры мне рассказали. Но если бы даже и не расска�
зали, все равно не секрет, что ваххабиты продались за деньги. У них
есть списки, согласно которым им платят. Может быть, есть и те, кото�
рых ввели в заблуждение и они работают бесплатно. Не знаю, что ска�
жут ваххабиты, продавшие Ислам за доллары, в тот день, когда они
предстанут перед Аллахом . Как мы уже говорили ранее, они в доли�
не Арасат безо всякого стыда скажут, что принадлежат к умме Мухам�
мада . Если они умрут с присущим им вероубеждением, тогда в Суд�
ный день они увидят, кем они на самом деле являются, ин ша Аллах. 

О честных и нечестных заработках

Однажды, передав лошадь одному арабу для присмотра, сподвиж�
ник Пророка  ‘Али вошел во двор мечети вместе со своим рабом для
совершения молитвы. Завершив молитву, он вышел во двор, зажав в
ладони два дирхема, чтобы заплатить арабу, которого он попросил
присмотреть за лошадью. Сподвижник ‘Али обнаружил лошадь без
уздечки, а араба и след простыл. Тогда ‘Али отправил своего раба на
базар с этими двумя дирхемами, попросив его купить уздечку. Раб
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вернулся с базара с уздечкой, которая до того была на лошади. Когда
‘Али спросил его о том, как он нашел эту уздечку, тот ответил, что ку�
пил ее за два дирхема на базаре у того араба, которого оставляли при�
смотреть за лошадью. Тогда ‘Али сказал: «Посмотри, как два дирхема,
которые должны были попасть к этому человеку дозволенным, чест�
ным путем, он сам для себя сделал запретными (харам)». Те доллары,
которые ваххабиты получают, работая против Ислама, Аллах  дал бы
им и честным путем, однако, согласно предопределению, разве может
не свершиться то, что изначально выбрала для себя зарра каждого че�
ловека? Если бы человек был терпеливым так же, как он гонится за
благами этого мира, то блага, предопределенные ему, гонялись бы за
ним. Оттого, что человек сотворен нетерпеливым, он не может про�
явить терпение до того момента, пока он не встретится с благами, от�
пущенными ему. Блага, которые должны были прийти к нему дозво�
ленным путем, он оборачивает в недозволенные.

Говорят, что беды, которые настигают человечество, случаются из�
за трех типов людей – заблудших ученых, невежественных, глупых
людей, читающих Коран, и невеж, таящих в себе зависть. Убереги нас
о Аллах , от того, чтобы и мы вошли в эти три категории.

Пророк  сказал, что в Судный день будут три типа людей, которые
подвергнутся самым страшным мукам: первый тип – это те, кто рас�
сказывает ложные сны. Ко второму типу относятся те, кто творит из�
ваяния. Об этом мы говорили ранее. Это те люди, которые создают
идолов с целью поклонения им. К ним не относятся те, кто делает
снимки при помощи фотоаппарата. К третьему типу принадлежат
имамы, возглавляющие джама’ат без его согласия. О имамы, ведущие
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за собой джама’аты без их согласия, неужели вы не читаете этот хадис
Пророка ? Кто ответит перед Аллахом  за те раздоры, причиной ко�
торых стали вы? Раз мы являемся рабами Аллаха , разве мы не долж�
ны покориться Ему? Разве не должны мы служить Ему? Раз мы при�
надлежим к умме Пророка Мухаммада , то разве не должны мы сле�
довать его хадисам и соблюдать его сунну, хотя бы по мере возможно�
сти? Воистину, мы вернемся туда, откуда пришли! Поистине, мы при�
надлежим Аллаху !

Как вносятся раздоры и смута в мусульманскую религию

Дорогие братья по вере, ставшие на путь тариката! Вы, наверное,
видели или слышали о книге «Воспоминания английского шпиона».
Прочитавшие эту книгу знают, сколько мер предприняла английская
разведка с целью уничтожения Ислама. Она подготовила своих «уче�
ных», которые разбираются в исламских науках не хуже мусульман.
Их обеспечили национальной одеждой и даже женщинами и направи�
ли в разные исламские государства. Чтобы разрушить мусульманскую
религию, внести в нее раздоры и смуту и ввести мусульман в заблуж�
дение, они взялись за «соблюдение» основ Ислама. 

С тех пор, как английская разведка начала эту деятельность, и до
сегодняшнего дня они исполняют свои инструкции по уничтожению
Ислама, при этом внешне соблюдая нормы шариата. Совершая нама�
зы, соблюдая посты и другие предписания Ислама и находясь среди
мусульман, они сеют семена раздора. Именно поэтому говорят, что от
лицемера (мунафика) вреда Исламу во сто раз больше, нежели от не�
верного (кяфира).

Сегодня эти лицемеры обладают широкими возможностями для
осуществления своих планов. Ныне мы можем встретить лицемера и в
лице хорошего ученого, арабиста, прекрасно владеющего арабским
языком, а также лицемера, который показывает себя хорошим мюри�
дом, относящим себя к суфиям. Невозможно положиться не только на
сказанное ими, но даже и на их лучшие деяния. Почему? Потому, что
они – лицемеры, совершающие хорошие деяния напоказ, а отдалив�
шись от людей, творят разного рода грязные дела, не испытывая при
этом стыда перед Аллахом  даже настолько, насколько испытывают
его перед детьми. Существует крайняя необходимость остерегаться
таких шпионов.

Далее, братья по вере, относящие себя к суфиям, есть ли среди вас
хотя бы один человек, которого купили за доллары или привели в та�
рикат насильно или завлекли обманом? Мы же не являемся, подобно
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ваххабитам, людьми, ставшими рабами долларов. Мы выбрали путь
приближения к Аллаху  по своему желанию, поэтому мы должны по
мере возможности сохранять нормы этики (адабы), ибо невозможно
подняться на высшие уровни, не соблюдая их. Ни для кого не секрет,
что сегодня между учеными Ислама существуют разногласия. Разве
этика заключается в том, чтобы сидеть передо мной с опущенными го�
ловами, а потом вести себя, проявляя друг к другу столько зависти, что
смеются даже невежественные люди? Кто же учит этих ученых, что�
бы они вели себя так завистливо по отношению друг к другу? Наука,
тарикат или я? И тарикат, и наука призывают людей к братству, моя
цель также заключается в этом. Разве не сказано в Коране об ученых,
чьи деяния не соответствуют знаниям? Или же ученые считают, что
зависть и есть то, чего требует исламская наука? Я не знаю.

Не говорит ли имам накшбандийского тариката Мухаммад аль�Бу�
хари: «Мои двери открыты даже для того, кто совершил прелюбодея�
ние (зина) в Ка’абе. На вершине горы, которая называется Любнан,
растет трава, семена которой настолько малы, что их можно разгля�
деть лишь под микроскопом. Человек, причинивший сердцу своего
брата по вере боль величиной с семя этой травы, не почувствует даже
и запаха моего тариката до тех пор, пока он не раскается».

Также имам шазилийского тариката Абу аль�Хасан аш�Шазили
сказал: «Ешьте хорошее, одевайте хорошее и совершайте хорошие,
чистые деяния». Разве проявление зависти друг к другу и есть те хоро�
шие, чистые деяния?

Дорогие мои братья и сыновья, ‘алимы! Я не преследую цели кри�
тиковать вас, и этот разговор мне неприятен, но вы сами заставили ме�
ня говорить об этом. Клянусь Аллахом , сколько бы и кому бы ни бы�
ло дано знаний, соответственно этому и будет спрошено с каждого за
то, на что смотрели глаза, что слушали уши, куда ступала нога, на что
поднималась рука, что произносили уста, какими были намерения и
желания сердца и какова была их цель. Мусульманину нельзя забы�
вать об этом дне. Небезызвестно, что среди вас тоже есть шпионы, но
с ними уже ничего не поделаешь. Пусть Аллах  даст вам возможность
уберечься от них! 

О наставниках, мюридах и тарикатских заданиях

Я слышал от старших, что, когда умер ‘Абдуррахман�хаджи из селе�
ния Асаб, и наставничество передалось Хасану�афанди, многие мюри�
ды опустились в своем уровне служения на более низкие степени,
кроме нескольких, чего не было при его жизни. Это произошло по той
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причине, что в лице Хасана�афанди они не увидели уровень ‘Абдур�
рахмана�хаджи. Как мы уже говорили ранее, тарикат не является тем
местом, куда зовут насильно, поэтому пусть не приходят те, чьи сердца
не соглашаются с тем, чтобы идти ко мне. В этом спора нет. Если чело�
век совершает деяния согласно своим знаниям и соблюдает Ислам в чи�
стоте, клянусь Аллахом , я только рад этому. В моем сердце нет стрем�
ления зазывать к себе людей. Однако после того, как они пришли ко
мне, они должны стать мюридами. Я не люблю, когда мюриды таят в
сердце одно, а мне говорят совсем другое. Те, кто имеет подобный нрав,
не могут быть мюридами, это – лжецы. И это хуже для них же самих. 

Мы знаем, сколько люди в поисках кредита обивают пороги бан�
ков. Это есть поиск мирских благ, которые Аллах  всегда дает нам, да�
же если мы и не ищем их. Служение Аллаху  (‘ибада) и поиск знаний
о том, как совершать его служение, является не менее важным или
значимым делом, чем вышеназванное. После того, как человека дваж�
ды прогнали, не приняв, а он и в третий раз приходит и просит при�
нять, тогда этот человек, на самом деле, является чистым мюридом.
Надо и над этим подумать.

Все знают о том, как родители воспитывают своих детей. Мы говори�
ли немного и об этом. Если вначале суфийского пути человек подобен
ребенку, которого кормят, кладя ему в рот прожеванную пищу, учат хо�
дить, держа за руку, то после того, как человек пройдет все степени обу�
чения зикру, он становится взрослым и ставшим на ноги. Так же, как
отец смотрит на сына, достигшего такого жизненного уровня, так и мур�
шиды смотрят на мюридов, прошедших степени обучения зикру. Поче�
му? Потому что сам человек также должен знать, что теперь он вырос, и
ему необходимо контролировать себя, не перекладывая все на устаза. 

Я слышал от больших ученых еще такой пример: человек, достиг�
ший уровня чтения зикра сердцем, подобен человеку, находящемуся в
мечети. Пока он внутри мечети, для него нет риска в том, что он может
откуда�то упасть и т. д. Здесь для него есть простор для передвижения.
Вокруг стены, наверху крыша, поэтому его ниоткуда не подстерегает
опасность. Когда этот человек превзошел уровень сердечного зикра,
то он подобен человеку, взобравшемуся на крышу мечети. Эта крыша
мечети также довольно просторное и широкое место, однако если не�
осторожно подойти к краю, существует вероятность падения вниз.
Этого следует остерегаться. После того, как мюрид пройдет уровень
хабсу нафас1 и поднимется выше до уровня ма’ият, его можно срав�

МАДЖМУ'АТ  УЛЬ-ФАВА'ИД

350

1 Зикр, совершаемый на вдохе.



нить с человеком, поднявшимся на минарет, откуда муэдзин призыва�
ет к молитве. Там тоже есть, хотя и узкое, но достаточное место, чтобы
сидеть или стоять. Однако у него уже нет возможности свободно пере�
двигаться, как внутри мечети или на крыше. Его движения должны со�
ответствовать ширине того места, где он находится. Необходимо также
остерегаться падения, ибо если он упадет с минарета, то погибнет.

Мюрид, поднявшийся выше уровня ма’ият, подобен человеку, ко�
торый с того места, откуда призывают на молитву, поднялся дальше
на острую вершину. Мы видим, что на этой вершине не то что си�
деть, но даже и ногу�то поставить негде. Нет необходимости гово�
рить о том, что станет с человеком, который упадет оттуда. Найдется
ли хотя бы один человек, который согласится стоять на этой верши�
не, даже если ему пообещать любую сумму денег. Мюрид, подняв�
шийся на высший после ма’ията уровень муракаба1, подобен тому,
кто стоит на вершине минарета.

В действительности, некоторые мюриды, которые должны опа�
саться того, что они дойдут до уровня выше ма’ията, особенно жен�
щины, настойчиво просят разрешить им подняться выше. Надо
учесть пользу, которая есть в обучении, и необходимо знать, что не�
возможно уровни тариката (муракаба) совершать, как положено.
Нельзя даже допустить и мысли о том, что те, кто были прежде, та�
ким же образом достигали эти уровни тариката и что у них и у нас
будет одинаковый результат. Говоря кратко, следует думать о том
уровне, на котором находишься. Необходимо как можно более тща�
тельно соблюдать почтение (адаб) к тарикату. Есть разница между
заданием (вирдом), которое не выполняется по той причине, что для
этого нет возможности, и заданием, которое не выполняется пото�
му, что ему не придается особого значения. Да поможет Аллах 
всем соблюдать почтение! 

Еще я слышал от старших, что муршиды накшбандийского тари�
ката быстро гневаются на малейшее отступление от этики, а шази�
лийские муршиды бывают очень мягкими, кроткими, милостивыми,
скрывающими недостатки мюридов. Человека, который по собст�
венному желанию бросил тарикатское задание, называют отступ�
ником тариката (муртадун тарика). Имамы тариката считают тако�
го человека не заслуживающим никакого уважения. Намного лучше
совсем не становиться на этот путь, чем принять его, а потом оста�
вить. Даже известен пример, когда у человека, который не мог вы�
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полнять задание накшбандийского тариката, забрали это задание.
Однако задание (истигфар салават) шазилийского тариката обратно
не забирается, и его нельзя не выполнять. Если есть случаи, когда кто�
то из�за болезни не сумел выполнить тарикатское задание, то по вы�
здоровлении его не обязывают возмещать задание, но если он поже�
лает, то может возместить его. 

Сохранять омовение желательно не только при выполнении тари�
катского задания, его особенно ценно сохранять всегда. Такой чело�
век будет подобен рабу, находящемуся в постоянном служении Ал�
лаху . Особенно желательно быть в омовении выполняющему тари�
катское задание. Однако нельзя не выполнять тарикатское задание,
ссылаясь на отсутствие омовения, в крайнем случае, можно выпол�
нять и без омовения.

Женщины же, мы и раньше говорили об этом, в то время, когда не
совершают намаз (во время месячных циклов), не могут читать суры
«Аль�Фатиха» и «Аль�Ихлас», ибо в такое время с намерением читать
Коран нельзя произносить даже одну букву. В остальном задании нет
ничего, чего бы нельзя было делать. Есть хадис, в котором сказано о
том, сколько вознаграждения получат женщины, если, будучи в таком
состоянии, они совершат омовение и при наступлении времени нама�
за семьдесят раз произнесут «астагфиру Ллах». Можно совершать ра�
биту на устаза, не читая при этом сур «Аль�Фатиха» и «Аль�Ихлас», а
произнося только двадцать пять раз «астагфиру Ллах» и представив
муршидов немного дальше от себя, чем обычно. 

Для тех же, кто выполняет задание накшбандийского и шазилий�
ского тарикатов, смешивать их нельзя. Но нет разницы в том, какое
задание выполняется сначала, а какое потом. Конечно, тому, у кого
есть возможность, лучше выполнить сначала задание шазилийского
тариката, ибо оно и дается раньше, чем накшбандийское. 

Нельзя участвовать в хатме1 имама Раббани, проводимой в ночь на
понедельник, тем, кто не относится ни к одному из двух тарикатов –
ни накшбандийскому, ни шазилийскому. Проведение хатмы, таким
образом, дошло до нас в неизмененном виде. В салавате2 же, который
проводится в ночь на пятницу, может участвовать любой человек,
будь он в тарикате или нет. Если на собрании (маджлисе), где прово�
дится хатма, находится, к примеру, более ста человек, тогда следует
раздать сто камешков, и те, кому они не достались, молчат до ее завер�
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шения. От этого для них не уменьшается вознаграждение. Все, кто
участвовал в этом собрании, получают одинаковое вознаграждение.
Обязательным условием является соблюдение норм этики (адабов),
присущих хатме, для того, чтобы она была совершенной. Эти нормы
этики можно изучить по книге «Хуласат уль�адаб». Хотя посещение
хатмы и салавата не является обязательным, тем не менее, это доста�
точно важное дело, чтобы не придавать ему значения. Это называется
тарикатским хаджем. Имеется в виду, что это собрание очищает от
грехов. Если у человека есть причина, по которой он не может посе�
щать хатму и салават, такой человек может совершить хатму и про�
честь салават дома сам. Если же он не приходит со всеми вместе пото�
му, что он на кого�то в обиде, тогда это уловка шайтана, стремящегося
отлучить человека от того хорошего, что бы он мог получить там. 

Как может достаться мед из улея человеку, который не может стер�
петь один�два пчелиных укуса? ‘Абдуррахман�хаджи спросил одного
мюрида: «Ты посещаешь хатму и салават?». Мюрид ответил, что когда
успевает выполнить в полдень задание, тогда идет, если не успевает
выполнить в полдень, тогда остается дома, чтобы выполнить задание
(вирд). Устаз сказал на это: «Тебе лучше пойти на хатму, нежели вы�
полнять задание дома». 

Женщины не собираются на хатму и не приходят туда, где она со�
вершается. Салават они могут читать сами, среди них должна быть
женщина, у которой есть разрешение читать салават таким образом.
Женщины не могут собираться в тех местах, где мужчины читают са�
лават. Даже наши устазы не разрешали нам оставлять женщин в од�
ной из соседних комнат. Аллах  знает, что правильно, а что нет. Я
слышал рассказ о том, как двоюродный брат Кунта�хаджи спросил
его: «Могут ли во время совершения зикра женщины и мужчины со�
бираться в одной комнате?». Кунта�хаджи ответил: «Собираться в од�
ной комнате для женщин и мужчин является запретным. На тех же со�
браниях, где находишься ты, им нельзя присутствовать даже в сосед�
ней комнате». Это очень разумные слова.

Известно, что раздоры любителей поспорить не заканчиваются ни�
когда, но также не секрет, что всегда есть и те, кто ищет знания. Хотя
мы и ранее поднимали вопрос о передаче вознаграждения, здесь все же
придется его повторить. Есть люди, которые говорят, что Пророку 
нельзя передавать вознаграждение, он не является человеком, кото�
рый нуждается в этом. Некоторые мюриды также спрашивают, прав�
да ли это? Братья по вере, посмотрите, насколько слаба вера у такого
человека? К примеру, устаз учит, что вознаграждение за чтение сур
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«Аль�Фатиха» и «Аль�Ихлас» перед рабитой следует отдавать сначала
Пророку . И мюриды делают так, как их этому научили. Вместе с тем
из�за слов какого�то невежественного человека, занимающегося но�
вовведениями, они начинают сомневаться в том, что они выполняют
согласно наставлениям устаза. Теперь взгляните на их веру (иман) и
слабость убеждения (ихтикада) в своих устазах. О братья по вере! Не
получится мюрида из человека, который сомневается в том, что пове�
лел делать его устаз, и не получится, даже если он в течение ста лет бу�
дет поддерживать с ним связь. От такой болезни никто не может дать
лекарства. Это является болезнью, для которой не смог найти лекарст�
во и сам Пророк , об этом мы уже говорили. Человек, который гово�
рит, что Пророк  не нуждается в том, что мы передадим ему, говорит
правильно, и к этому не прибавишь ничего. Однако разве ты не зна�
ешь, что и Аллах  нисколько не нуждается в нашем служении? Разве
хорошо будет, если сказать, что Аллах  не нуждается в наших деяни�
ях, и соблюдать только пять намазов в день, предписанных в качестве
обязательных, не совершая более никаких благих деяний с целью вы�
звать Его довольство нами?

Если говорить о том, что сначала мы отдаем вознаграждение за что�
либо Пророку , а затем нашим умершим, то в более широком смысле
это похоже на отправление подарка отцу большого семейства. Разве
станет отец уединяться, чтобы самому съесть гостинец? Красиво ли
будет, если подарок отправить детям, проигнорировав отца, или же
лучше отправить его отцу, а он уже потом раздаст его содержимое де�
тям? Пророк  для уммы является отцом. Так как бы вы хотели – сна�
чала отдать ему, а потом бы он передал вам, или же сразу, не отдавая
ему, чтобы сразу передали вам? Если найдется человек, который ска�
жет, что он хотел бы, чтобы вознаграждение отдали сразу ему, не пе�
редавая Пророку , то я бы подумал, есть ли такому человеку место в
Исламе вообще? Если не называть сначала Пророка  и отдавать воз�
награждение сразу своим умершим, это не является недопустимым, и
оно дойдет до них. Однако если кто�то после моей смерти станет пере�
давать вознаграждение мне, то я хотел бы, чтобы его сначала переда�
ли Пророку  и его сподвижникам.

О шариатских алимах, а также о светских и шариатских судах

Далее невозможно, хотя бы немного, не упомянуть о той болезни,
которая одолевает многих дагестанских мусульман. Дорогие братья по
вере, мусульмане! В то время, когда Советский Союз имел силу, ‘али�
мов не было, а если и были, то они были вынуждены скрываться. И
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тогда не было возможности говорить о шариатских решениях. Теперь
же такое состояние осталось позади, исламская религия получила сво�
боду, есть и ‘алимы. Они имеют возможность выносить шариатские
решения и делать конкретные заключения. Народ также получил ши�
рокие возможности, чтобы требовать от них таких решений. Многие
приходят к ученым, однако можно сказать, что нет людей, которые,
если и приходят к ним, то после соглашаются с вынесенными ими ре�
шениями. Даже если они и не станут искать решения согласно шари�
ату и сразу пойдут в гражданский суд, то их никто и не заставит искать
его. Поскольку наступило такое время, когда каждый человек имеет
возможность выбора, теперь совсем другое дело, если человек не ис�
кал шариатского заключения. Однако если сначала прийти к ученым
и, не согласившись с шариатскими решениями, вынесенными ими, за�
тем идти в светский суд, на мой взгляд, такие действия являются неве�
рием в шариат, когда человек считает шариатское решение для него
недостаточным. Если это не так, подумайте сами, для чего мусульма�
нин, перешагнув шариат, идет в светский суд? 

Дорогие братья по вере, вдумайтесь! Мусульманин не должен при�
ходить в шариат ради одержания победы. Он должен прийти туда, что�
бы встать на истинный путь, независимо от того, прав он или не прав.
Если же быть неправым и на неверном пути искать победу, такая по�
беда к Раю не приведет. Но надо радоваться независимо от того, ока�
зался правым или нет, если оказался на правильном пути. Для учено�
го, приведшего его на этот правильный путь, следует просить у Аллаха
 хорошего и возносить Ему  хвалу. Вот такое поведение является об�
разом жизни истинного и чистого верующего. Не удовлетворившись
решениями, вынесенными достойными учеными, к которым можно
прислушиваться, некоторые беспокоят меня спорными вопросами от�
носительно разделения наследства, полей, участков земли, разводов и
т. д. Именно поэтому мне пришлось говорить об этом. В то время как
эти ученые превосходят меня по знаниям шариатской юриспруден�
ции (фикха), братья мои по вере, я же новый шариат не открою. Не бу�
дет пользы в том, если сначала идти к одному ученому, которому дове�
ряет сердце, а потом, не приняв вынесенного им решения, ходить по
разным сторонам, пока не найдется нужный для него ответ. Это мо�
жет оказаться непочтительным и по отношению к шариатской науке,
и к ученым. Другое дело – пойти к другому ученому, если первый вы�
нес явно неверное решение.

В Махачкале – Мухаммад, сын Али, из селения Уриб, Мухаммад�
расул�хаджи, сын Са’аду�хаджи – имам Центральной мечети, Идрис�
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хаджи из селения Эчеда; в Духовном управлении – Курамухаммад�
хаджи; в Чирюртовском районе – Расул�хаджи из селения Зило, Му�
хаммад�хаджи, сын Дауда, Хабиб�хаджи; в Карнаюрте – Мухаммад�
хаджи, сын Хасана; в Хасавюрте – Мухаммад Саид�хаджи, Мухам�
маднур�хаджи; в селении Алмак – Расул�хаджи из Митрада; в селе�
нии Буртунай – Анварбег�хаджи; в Буйнакске – Мухаммад�хаджи из
Асаба; в Гимры – Рамазан�хаджи; в селении Келеб – Усман�хаджи.
Эти перечисленные и не названные последовавшие за ними ученые,
которых они обучили религиозным наукам, являются богатством Ис�
лама. Братья по вере, если вы пойдете с указанными выше юридичес�
кими вопросами к любому из этих ученых, вы будете на правильном
пути. Если же, побывав у них и не согласившись с вынесенными ими
решениями, оказавшийся в проигрыше станет «бросать в них камни»,
это будет неуважением к шариату и к ученым Ислама. Приход ко мне,
переступив через этих ученых, не принесет вам никакой пользы, кро�
ме того, будет беспокойством для меня. Да поможет Аллах  всем ве�
рующим делать то, что повелевают ученые и следовать за ними!
Аминь! Аминь! Аминь!

Мы знаем, что если в суд не является один из свидетелей, то засе�
дание откладывается по несколько раз, а без истца и вовсе не прово�
дится. Братья по вере, когда вы намереваетесь пойти к ученому, вы
должны прийти со свидетелем и тем человеком, с которым у вас воз�
ник спорный вопрос, в противном случае пользы от вашего прихода
не будет. Кроме того, вы зря потратите свое время и заставите напрас�
но говорить ученых. Это пояснение мне пришлось дать по причине то�
го, что некоторые приходят ко мне из горных сел по вопросам, связан�
ным с огородами, садами, наследством умерших без оппонентов и сви�
детелей, и подолгу сидят возле меня, рассказывая о своих проблемах.
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Дорогие братья по вере! Таким слабым в религиозных науках лю�
дям, как мы, в вопросах вероубеждения достаточно следовать за теми,
кто сведущ в них, поскольку вера без знания доказательств (иман уль�
мукаллид), следуя за другим, принимается. Вести долгие разговоры и
споры по вопросам вероубеждения (акиды) для таких, как мы, подоб�
но вхождению в море, откуда и берега�то не видно, при том, что мы не
умеем даже плавать. Один из присущих Аллаху  атрибутов, который
понимается человеком верно и истинно, приводится в одной из частей
мавлида Мухаммада Хусейнию из Гигатля:

Ты есть, и это является истиной.
Облик Твой ни с чем не сравним.
Никогда не сможет Тебя  постигнуть
Мысль того, кто о Тебе  станет размышлять. 

Тот, кто будет придерживаться названного вероубеждения, не
ошибется никогда, ин ша Аллах. Мы и ранее указывали на то, что в
книге «Бустан Аваристан» Мухаммад Хусейнию, говорит, что данное
вероубеждение от Пророка  через его сподвижников и людей сунны
дошло до нас. 
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Наставление молодым людям об опасности самостоятельного

толкования Корана и хадисов

Целью данного разговора является попытка призвать к истинному
вероубеждению тех молодых людей, которым Аллах  дал достойные
их знания и которые хотят встать на правильный путь, но впали в за�
блуждение, последовав за теми, кто утверждает, что Аллах  находит�
ся на ‘Арше. Существует много разных разговоров по поводу слова
«истив’а», но самым верным толкованием является соответствующее
названному вероубеждению. Молодые люди, владеющие арабским
языком, могут извлечь пользу, прочитав следующие источники: толко�
вание суры «Ас�Сажда» в книге «Сави» (том 3, стр. 263), книгу «Рух
уль�баян» (том 6, стр. 234), толькование сур «Аль�Фуркан» и сур «Аль�
А’раф» в книге «Кадиль Байдави» (стр.208), книгу «Хазин» (том 2, стр.
238), книгу «Футухат уль�иляхият» (том 2, стр. 149). Тот, кто прочтет
указанные источники, найдет в них исчерпывающее пояснение слова
«истив’а», и его сердце, открытое Аллахом  для веры, полностью
удовлетворится им и примет его безо всяких сомнений. Тот же, в чьем
сердце есть хоть капля неверия (куфр�нифак), кто не ищет наставле�
ния на путь истины у Аллаха , кого не направил Сам Аллах , тот ни�
когда не примет это, и истина эта известна.

Если спросят, откуда известно, то ведь Аллах  Сам пояснил все,
что касается людей, толкующих аяты, истинный смысл которых изве�
стен только Ему Одному. Те люди, в чьих сердцах отклонение от исти�
ны, следуют за аятами муташабихат, смысл которых известен только
Аллаху , и дают им неверные толкования, лишенные всякой основы,
с целью посеять раздоры среди мусульман. Ученые Ислама, достиг�
шие уровня совершенства в знаниях и испытывающие страх перед
Всевышним  во всем, что возложено на них, не возгордившиеся и ис�
кренние в отношениях с людьми, говорят: «Мы верим, что аяты, смыс�
ла которых мы постичь не в состоянии, являются речью Аллаха . Мы
верим в это. Мы не знаем их смысла, он известен только Аллаху ».
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Эти люди постоянны во всем. Что касается их мирской жизни, то вме�
сто благ они избрали для себя отрешенность (зухд). Они ведут посто�
янную борьбу (джихад)1 со своим нафсом. Говоря о людях, склонных к
искажению смысла упомянутых аятов, они взывают: «О Господь наш,
не дай нашим сердцам отклониться от истины!».

Самым лучшим является оставить толкование этих аятов за Самим
Аллахом . Также является обязательным принимать то толкование,
которое дается достойными этого людьми. Да поведет Аллах  умму
Мухаммада по истинному пути и да убережет от следования за непра�
ведными людьми, где бы ни находился этот путь! Аминь!

И далее Аллах  говорит Пророку  и рабам Своим: «Вы спраши�

вайте об атрибутах Аллаха у знающих» (Коран, 25:59). Тот, кто знает
об атрибутах Аллаха  и у кого спрашивают о них, отличаются друг от
друга так же, как и те, кто спрашивает. К примеру, если спрашивает
Пророк , тогда Тем, Кого он спрашивает, будет Аллах  или же ангел
Джабраил, приносящий ответ от Аллаха . Если те, кто спрашивает, яв�
ляются сподвижниками, тогда для них знающим атрибуты Аллаха  яв�
ляется Пророк . Если спрашивающие – таби’ины2, тогда для них от�
вечающими и знающими атрибуты Аллаха  являются сподвижники,
которые получили знания от Пророка . Переданные подобным обра�
зом знания от Аллаха  к Пророку , от Пророка  к сподвижникам, от
сподвижников к таби’инам и далее являются истинным шариатом. Те
же люди, которые говорят, что должно быть не так, а так, как считают
они, толкуя Коран, хадисы и другие юридические решения по шариа�
ту, согласно своему разуму, являются заблудшими и вводят в заблуж�
дение других. Да убережет Аллах  от подобных людей!

Согласно понятиям ваххабитов, если взять буквальный смысл од�
ного арабского стиха, то его перевод прозвучит так: «Бишру сел на
Ирак, не вытащив меча и не пролив крови». Если это услышат дети, то
они скажут, что Бишру сел на Ирак, словно на стул, однако размышля�
ющие люди поймут истинный смысл этих строк. 
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В Коране есть такой аят, смысл которого буквально, т. е. согласно
понятиям и разуму ваххабитов, можно понять так: «Аллах с вами, где
бы вы ни были» (Коран, 57:4). Каким же образом Всевышний Аллах ,
Который, по их толкованиям, находится на ‘Арше, может быть вместе
со всеми людьми, где бы они ни находились? Или на каждого челове�
ка есть свой «аллах»? Еще в Коране Бог  говорит: «Я ближе к вам,

чем ваша шейная артерия» (Коран, 50:16). Если, как утверждают они,
Всевышний  находится на ‘Арше, то каким образом Он может быть
ближе к нам, чем шейная артерия? Подтверждают же эти аяты, что
Аллах  находится не на ‘Арше. Истинный смысл всех этих аятов один
� и ‘Арш, и все сущее охватывает могущество и знания Аллаха . Ал�
лах  разговаривал с Мусой  на горе Синай. С Пророком Мухамма�
дом  Бог  говорил выше ‘Арша – у Лотоса Предела (Сидрат уль�
Мунтаха). Аллах  слышал, как пророк Юнус  восхвалял Его , на�
ходясь в животе рыбы. Говоря кратко, все, что создал Аллах ,
находится под властью могущества, воли (кудра, ирада) и знания
Аллаха. Все аяты муташабихат имеют подобный смысл. 

Есть хадис Пророка , в котором говорится, что в Ночь Предопреде�
ления (Лайлат аль�Кадр) Аллах  спускается на нижнее небо. Если ис�
ходить из толкований ваххабитов, тогда получается, что Аллах  спус�
кается вниз. Малые дети могут так сказать, но взрослые знают, что в
этом хадисе говорится о том, что снисходит именно милость Аллаха 
или на нижнее небо спускаются ангелы милости. К примеру, у аварцев
говорят «человек широкой руки», «человек с маленьким или большим
сердцем», «человек с высоким порогом». Если дети услышат такие сло�
ва, они на самом деле подумают, что у какого�то человека очень широ�
кая рука, очень высокий в доме порог или очень большое или малень�
кое сердце. Взрослым же понятно, какой смысл заключен в этих сло�
вах. Взрослый скажет ребенку: «Сынок, если ты услышишь, что у тако�
го�то человека очень высокий порог, то это нельзя понимать букваль�
но, ибо здесь имеется в виду, что это очень ленивый человек, которому
тяжело настроиться, чтобы пойти куда�то». Если у того ребенка доста�
точно ума, тогда он тотчас же поймет это объяснение. Если же он глу�
пый, тогда он станет спорить со старшим. Не секрет, что это именно
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так, и дети понимают названные выше словосочетания подобно пони�
манию ваххабитами Корана и хадисов. Причина разногласий, возник�
ших относительно толкования Корана, для разумного человека в доста�
точной мере пояснена в названных здесь примерах. Отрицающий же
скажет, что это просто сказка, как говорили курайшиты о Коране, на�
зывая его старинными историями, связанными с их предками. 

Говорят, однажды к Пророку  пришел нищий. Пророк  повелел на�
ходившемуся рядом сподвижнику ‘Умару отрезать этому человеку
язык. Послушавшись Пророка , ‘Умар пошел отрезать ему язык.
Встретившийся ему по пути сподвижник ‘Али спросил его: «‘Умар, ку�
да путь держишь?». ‘Умар ответил: «Иду, чтобы отрезать язык это�
му человеку». ‘Али спросил, в чем же виновен этот человек, что заслу�
жил такое наказание? Тогда ‘Умар ответил, что так повелел Пророк .
‘Али возразил, сказав, что Пророк  не мог приказать подобное, но
‘Умар подтвердил сказанные Пророком  слова. Тогда они оба напра�
вились к Пророку  и ‘Али спросил у него: «О, Пророк Аллаха, ты велел
‘Умару отрезать язык этому человеку?». Тогда Мухаммад  ответил:
«Я повелел ему дать милостыню». Нищий ушел вместе с данной ему
милостыней, а ‘Умар сказал:

«Если бы сегодня не было ‘Али, ‘Умар бы погиб».

Сподвижник ‘Умар воспринял слова Пророка  буквально и со�
гласно этому хотел совершить деяние, а сподвижник ‘Али заглянул в
тайный смысл этих слов Пророка . Какой же смысл оказался вложен�
ным в эти слова? Обратите внимание, как красивы слова сподвижни�
ка ‘Умара, сказавшего, что если бы не ‘Али, то он бы погиб! 
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Пророк  сказал: «В знаниях я являюсь городом или домом, ‘Али яв�
ляется дверью этого дома. Для того чтобы овладеть драгоценнос�
тью, находящейся в доме, необходимо войти в дом. Войти же в дом
нужно через дверь». 

Сподвижник Пророка  ‘Али является ученым Ислама (‘алимом),
которого сам Пророк  охарактеризовал таким образом. Даже ‘Умар,
кого Аллах  сделал средством для возвеличивания Ислама, тот, кому
при жизни была передана благая весть о Рае и о котором Пророк  ска�
зал, что там, где он, будет истина, чуть не погиб, если бы сподвижник
‘Али не объяснил ему смысл слов Пророка . Какое еще обоснование
нужно для разумного человека, помимо этого, чтобы понять, что толко�
вать Коран и хадисы буквально недостаточно, а тот, кому этого доста�
точно, тот погибнет (в духовном смысле)? Братья по вере, вы не думай�
те, что сподвижник ‘Умар был человеком, который не понимал тайной
стороны хадисов. Может быть, много мудрого смысла заложено Алла�
хом  в том, что ‘Умар действовал буквально сказанному, подобно то�
му, как в Раю Аллах  повелел Адаму  есть тайно, а явно запретил. 

О любви к пророкам, авлия и шейхам и об отличии этого от идоло�

поклонства

Ваххабиты ставят в один ряд с идолопоклонниками из уммы Му�
хаммада всех, кто ищет помощи и заступничества у пророков, авлия,
шейхов, праведных людей и кто не принимает всерьез ваххабитов и
не следует им. Как мы уже сказали, для них недостаточно достовер�
ных хадисов Пророка , в которых говорится о том, что его умма не
согласится с заблуждением, что большая ее часть не придет к единому
мнению на ложном пути, и что его умма не будет поклоняться солнцу,
луне или идолам. Им, ваххабитам, безразлично, что они превращают
эти хадисы в ложные. Ваххабиты не ведают о конечном итоге такого
вероубеждения, подобного отпущенному на волю стаду. 

Всевышний Аллах  говорит в Коране, что есть неверные, поклоняю�
щиеся идолам и обожествляющие их, и что качества эти им присущи.
Иными словами, Аллах  говорит, что эти неверные любят идолов, возве�
личивая их и преклоняясь перед ними, подобно тому, как истинно веру�
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ющие любят и возвеличивают Аллаха . Любовь верующих к Богу , го�
ворит Всевышний , является более могучей, сильной и искренней, и ког�
да наступит Час, неверных одолеет такое тяжелое состояние, что они, за�
быв об идолах, бросятся к Аллаху . А у верующих нет иного, к кому бы
они бросились, кроме Аллаха , ибо они едины в своей любви к Нему. 

Любовь верующих к пророкам, авлия, шейхам и людям с благим
нравом является признаком любви к Аллаху . Почему? Потому, что
если человек полюбит что�либо, тогда любовь к тому, что является при�
чиной постижения любимого, также входит в любовь, являющуюся ос�
новной целью. К примеру, если человек намеревается совершить
хадж, увидеть Ка’абу, то разве может он отвергать автобус или само�
лет, служащие средством для достижения этой цели? Если отказывать�
ся от этих средств передвижения, то каким образом тогда паломник до�
бьется цели? Как назвать разум тех, кто уподобляет авлия – истинных
служителей Аллаха  – тем, кто своими руками творит идолов, назы�
вает их богами и поклоняется им? Кроме того, неверные впали в за�
блуждение из�за идолопоклонства. Если есть верующие (му’минун), ко�
торые подобно тому, как кяфиры поклоняются идолам, молятся Про�
року , авлия или шейхам, тогда покажите их. Если не любить Проро�
ка  и его сподвижников, называя запретными собрания (маджлисы),
на которых восхваляются их качества, говорится об их способностях
творить чудеса, то нет сомнений в том, что в сердцах людей, не призна�
ющих все это, не появится ни одно качество, которым был бы доволен
Аллах . В этом нет сомнений так же, как нет сомнений и в том, что об�
работанная при высокой температуре пшеница не сможет дать всхо�
дов. Такие люди не достигнут уровня познания Аллаха , как говорят в
народе, даже если осел увидит Рай. О, Аллах , во власти Которого на�
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править на путь истины, убереги от подобного убеждения меня, всех,
кто любит меня, и тех, кого люблю я! Ниспошли милость Свою всей ум�
ме Мухаммада  и сжалься над нами! Аминь! Аминь! Аминь!

Ваххабиты обвиняют мусульман в неверии, искажая смысл всех ая�
тов, которые ниспосланы относительно неверных (кяфиров). Один из
таких аятов Ибн ‘Аббас толковал следующим образом: «Неужели те,
кто отрекся от Пророка Мухаммада  и от Корана, думают, что они
спасутся оттого, что служили Моим рабам, и что они им помогут?».
Этими рабами Аллаха , которым поклонялись неверные, являются
ангелы, пророк Узайир  и пророк ‘Иса . 

СОКРОВИЩНИЦА БЛАГОДАТНЫХ ЗНАНИЙ

365



МАДЖМУ'АТ  УЛЬ-ФАВА'ИД

366



СОКРОВИЩНИЦА БЛАГОДАТНЫХ ЗНАНИЙ

367



Неверные думают, что пророки и ангелы окажут им помощь. Но в
действительности же они являются их врагами, поскольку они покло�
нялись не Богу , а им. Когда ваххабиты читают этот аят из Корана, ис�
кажая его смысл, называя мусульман неверными, невежественные
люди, услышав подобное, подумают, что это правда. Даже если най�
дется изменение в словах, никто не найдет другого смыслового толко�
вания этого аята, в какие бы толкования (тафсиры) мы ни заглянули,
исключая, конечно, книги ваххабитов. 

Всевышний Аллах  в Коране говорит: «Кто бы ни испытывал на�

дежду на встречу с Аллахом в Судный день, пусть совершает благие,

чистые деяния, и пусть он не берет никого в соучастники в поклоне�

нии Аллаху» (Коран, 18:110). 
Братья по вере, прочитав этот аят, ваххабиты скажут: «Вот видите,

говорит же Аллах  в этом аяте, чтобы никого не придавали Ему в со�
товарищи в поклонении, что еще надо?» И тут вы можете подумать,
что это правда. Теперь давайте посмотрим, каков истинный смысл
этого аята? Сын Зухайра Джундуб сказал Пророку : «О Посланник
Аллаха, я совершаю какое�то благое дело ради Аллаха , и если хоть
один человек увидит это или узнает об этом, я радуюсь». Тогда Пророк 
ответил ему: «Аллах  не принимает служение, которое выполнено
ради кого�нибудь другого, служение, целью которого является что�ли�
бо, кроме Его довольства». В подтверждение этих слов Пророка  был
ниспослан названный аят именно об этом сподвижнике. 

Пророк  еще сказал: «Остерегайтесь малого многобожия – шир�
ка». Сподвижники в ответ спросили: «А что означает малое многобо�
жие?». Посланник на это ответил так: «Это совершение деяний напо�
каз (рия’)». Данный аят требует от нас чистоты намерений, чтобы в на�
ши деяния не было примешано желания показать людям свое покло�
нение, сделать что�то во всеуслышание или стать известным в народе,
чтобы в наших знаниях и деяниях не было мирских целей. Иными сло�
вами, совершение деяний должно быть чистым. Служение, совершае�
мое указанным образом, называется ихлас, или чистота. 

Аллах  не принимает других деяний, кроме как совершенных с чи�
стым намерением. Именно поэтому Аллах  и Его Пророк  говорят,
что для того, чтобы привести нафс к совершению чистых деяний, че�
ловеку крайне необходим тот, кто передаст ему знания об этом. Тех
шейхов, которых Аллах  сделал средством, чтобы привести Своих ра�
бов к совершению чистых деяний, ваххабиты называют идолами, а
приход к ним и послушание им ваххабиты называют идолопоклонст�
вом. Тот, кто желает удостовериться в том, что названный аят был нис�
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послан именно о действиях показного характера, может посмотреть
книгу «Кадиль Байдави» (том 2, стр. 30). 

Есть три уровня совершения служения. Первым и самым низким
уровнем служения являются мирские блага, богатства и связанные с
ними цели и деяния. Второй уровень – совершение служения и деяний
с целью достичь Рая в вечной жизни и уберечься от Ада. Третий уровень
– не преследовать никаких целей, связанных с этим миром или вечной
жизнью, и совершать служение только с целью вызвать довольство Ал�
лаха . В приведенном выше аяте Аллах  как раз говорит нам о том, что
служение, совершаемое ради Него , должно быть чисто от лицемерия,
мирских целей и желания заслужить Рай или спастись от Ада. Таким об�
разом, третий уровень служения называется чистым служением. Чело�
век, который совершает служение на втором уровне, уподобляется ра�
ботнику, который работает за определенную плату. Первый же уровень
является очень слабым служением, такой уровень может даже стать
причиной того, что человек попадет из�за него в Ад. Для того, чтобы убе�
диться в том, что толкование этого аята именно таково, желающий мо�
жет заглянуть в книгу «Сави» (том 3, стр. 30). 

Пророк  сказал: «Когда в Судный день люди будут собраны в доли�
не Суда (аль�Махшар), им будет сказано: «Тот, кто в служении Аллаху 
придал Ему  еще кого�то, пусть ищет вознаграждения у того, ради
которого он совершал это служение». Другими словами, тот человек,
который совершал служение с целью показать его кому�то или чтобы
кто�то услышал о нем, пусть идет за вознаграждением к тому человеку.
Далее Пророк  говорит: «В Судный день Аллах  покажет всем того
человека, который совершал служение для людей, чтобы о нем услыша�
ли», т. е. он будет изобличен перед людьми и унижен. Тот, кто пожела�
ет прочесть хадисы относительно этого аята и другие хадисы, может
заглянуть в книгу «Хазин» (том 4, стр. 238), а также в книгу «Ма’алиму
танзиль» (стр. 237). Толкуя приведенный здесь аят, один из великих ав�
лия Аллаха  Зу�Нун Мисри сказал, что цель этого аята – повеление
Аллаха  совершать благие деяния, не стремясь показать их другим. 

Такой же великий шейх Абу ‘Абдулла Караши говорит: «Благим де�
янием называют то деяние, в котором нет доли от нафса, и которое со�
вершается не ради вознаграждения, а ради Всевышнего Аллаха ».
Подобный им ученый, познавший Аллаха  (‘ариф), сказал: «Благим
деянием является следование за Пророком  явно и скрыто и соблю�
дение его сунны». 

Через сына Самата Убада рассказывают о том, что Пророк  гово�
рил: «Кто бы ни совершил намаз или пост с целью показать другим,

СОКРОВИЩНИЦА БЛАГОДАТНЫХ ЗНАНИЙ

369



тот является совершившим грех многобожия (ширк) в служении Алла�
ху ». Затем он прочел тот аят. Такому совершению намаза и соблюде�
нию поста подобны и другие деяния, как милостыня и совершение ха�
джа. В другом хадисе Пророк  говорит: «Рай является запретным для
того человека, который совершает служение Аллаху  напоказ». Есть
еще такой хадис: «Внутри Ада есть пропасть, и каждый день по не�
сколько сотен раз Ад просит Аллаха , чтобы Он не дал ему попасть в
эту пропасть. Эта пропасть уготована для тех, кто совершает бла�
гие деяния напоказ другим».

В другом хадисе говорится, что Пророк  сказал своим сподвижни�
кам: «Больше всего я боюсь того, что моя умма станет совершать
тайное многобожие». Они спросили: «А что это такое, тайное много�
божие?». Пророк  ответил, что это служение, совершаемое напоказ
(рия’). Тогда сподвижники испугались, им стало тягостно, когда они
узнали, что есть опасность наказания за деяния напоказ, которые
портят их служение. Увидев, насколько им стало тяжело в их служе�
нии, Пророк  спросил: «Хотите, я направлю вас к тому, что очистит
вас от малого и большого многобожия?». И вслед за этим он сказал:
«Тогда читайте это:

«О, мой Господь! Прошу у Тебя именем Твоим защиты от придания
Тебе сотоварища в служении Тебе. Также я прошу у Тебя прощения, ес�
ли я совершил это по незнанию».

Эти хадисы и слова авлия подтверждают, что этот аят несет имен�
но такой смысл, что служение должно быть чистым от показного. Рас�
ширенный ответ на этот вопрос можно найти в книге «Рух уль�баян»
(том 5, стр. 309�310). Ваххабиты же станут толковать вам этот аят так,
как мы уже говорили ранее. Аллах  в Коране говорит: «Не придавай�

те Мне сотоварища», но Аллах  не говорит в этом аяте: «Поэтому
нельзя искать помощи у Пророка  или еще у кого�то». Под словами
«Не придавайте Мне сотоварища» имеется в виду придание в сотова�
рищи Аллаху  другого, например, говорить о пророке ‘Исе , что он
«сын Божий», или что ангелы – дочери Бога . В аяте сказано, что
нельзя обожествлять кого�либо наряду с Аллахом , служа Ему, и
нельзя совершать служения, чтобы показать его другим людям. Если
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бы нельзя было искать помощи у кого�либо для того, чтобы научиться
совершать служение в чистоте, зачем бы Аллах  стал вообще посы�
лать пророков? Тогда в поиске знаний нельзя идти и к ученым Ислама
с целью получить необходимый ответ на какой�то волнующий вопрос.
Разве не является служением для паломника бег (са’ю) между холма�
ми ас�Сафа и аль�Марва и обход (таваф) вокруг Ка’абы? Немощный
паломник совершает эти ритуалы на двухколесной коляске, даже за�
платив за то, чтобы его катили. Почему же ему можно совершать
хадж, прибегая к помощи другого человека? Какое из видов служения
является наиболее ценным, если не стояние (вукуф) на горе ‘Арафа?
Почему же тот, кто не в силах добраться туда пешком, может запла�
тить и ехать туда, сев в машину? В таком случае, почему шариат не го�
ворит, что тому, кто не может идти, разрешается не идти на Арафат? 

Однажды мулле Насруддину мать сказала: «Пока я не приду, стой
здесь и стереги эту дверь». Тогда мулла Насруддин снял дверь с пе�
тель и пошел вместе с нею играть к детям. Вернувшись, мать обнару�
жила, что дом обокрали. Когда она спросила у Насруддина, как же он
мог уйти, оставив дом, он ответил: «Ты же оставила меня стеречь
дверь, вот она, я ее и стерег». Подобно этому и то, что ваххабиты де�
лают с теми аятами Корана, которые называются муташабихат,
смысл которых труден для нашего понимания. Анварбег из селения
Буртунай рассказывал мне, что пример с муллой Насруддином при�
вел в Каире один крупный исламский ученый, когда ему задали во�
прос относительно того, что ваххабиты говорят о нахождении Аллаха 
на ‘Арше. Дорогие братья по вере, этот пример понравился мне, по�
этому я привел его и для вас. 

О совершении обеденного намаза после пятничного

Несмотря на то, что ранее мы уже затрагивали вопрос о соверше�
нии обеденного намаза после пятничного, этот разговор меня застави�
ла возобновить не подписанная никем статья, опубликованная 8 сен�
тября 1995 года в Шамильской районной газете «Красная звезда», из�
даваемой в Дагестане. В этой статье безымянный автор пишет: «После
пятничного намаза нельзя совершать обеденный, ибо Аллах  не воз�
ложил на нас шесть обязательных молитв в день». Нет мусульманина,
который не знал бы, что обязательных намазов только пять. Для этого
автора, который не заботится даже о пяти обязательных намазах, ше�
стой намаз – совсем нелегкое дело. Во всех книгах по шариату сказа�
но, что если мусульманин совершил намаз вовремя в одиночку или
коллективно, и после этого оказался среди мусульман, которые еще
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только готовятся совершить коллективный намаз, ему желательно
(сунна) исполнить его еще раз вместе с ними. Теперь возникает во�
прос к автору той статьи, что обеденный намаз нельзя совершать даже
при том, если отсутствуют необходимые условия для совершения пят�
ничного намаза, и, принимая во внимание то, что таким образом пят�
ничный намаз не получается, почему тогда человек, пример которого
мы привели ранее, может дважды совершить обязательный намаз?

Написавший эту статью обвиняет совершающих обеденный намаз
после общего пятничного: «Они совершают обеденный намаз в допол�
нение к пятничному, сомневаясь в его истинности. А поклонение при
наличии сомнений является невозможным». Теперь снова вопрос к
автору статьи: если при возникновении сомнений в том, что пятнич�
ный намаз совершен, нельзя совершить обеденный, как тогда быть с
такими ситуациями, если, например, у человека, выполняющего на�
маз, появилось сомнение относительно числа совершенных им ра�
ка’атов? Почему же он должен остановиться на меньшем числе ра�
ка’атов и совершить еще один дополнительный рака’ат? В то время,
как намаз является самым ценным видом поклонения Всевышнему ,
встречали ли вы где�нибудь, чтобы там было сказано о том, что намаз
человека, у которого появились сомнения, недействителен? Кроме то�
го, говорится о том, как разрешить возникающие сомнения. 

Еще большее удивление вызывают следующие слова: «Так же, как и
мир, религия изо дня в день продвигается вперед». Далее он говорит:
«Пророку был ниспослан ценный аят: «Сегодня Я завершил твою рели�

гию». После этого автор говорит, что к такой религии уже нельзя ничего
ни прибавить, ни убавить. То есть он хочет сказать, что совершать обе�
денный намаз после пятничного не нужно, придерживаться мазхабов и
быть в тарикате тоже не нужно, мол, это необязательные вещи. Подоб�
ными речами он стремится ввести людей в заблуждение. Правильно,
нельзя переступать через круг, очерченный Исламом. Тот человек, кото�
рый переступает его, отходит от Ислама. Вот об этом мы и говорим. 

Однако, как мы сказали ранее, когда в народе возникают болезни,
которых раньше не было, специалисты ищут новые лекарства от них.
Так же, как разработка лекарств от этих болезней является обязатель�
ной, так и использование их в равной степени является обязательным.
Точно так же, когда в Исламе возникают болезни, которых не было
при Пророке : зависть, злоба, любовь к мирскому, забвение вечной
жизни, невежество и т. д. – можно и даже необходимо искать лекар�
ства от них. Именно по причине того, что в Исламе возникли такие бо�
лезни, появились мазхабы и тарикаты. 
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Под тарикатом подразумевается следование сунне Пророка . Од�
нако так же, как нельзя называть лекарством и использовать для лече�
ния этих болезней яд, так и в исламской религии нельзя совершать за�
претные деяния, противоречащие канонам Ислама, и недопустимые
нововведения. Таким запретным нововведением является избранный
для себя ваххабитами мазхаб Ибн ‘Абдуль�Ваххаба. Он начал уничто�
жать путь, которого более тысячи лет придерживались мусульмане. 

Теперь, братья, посмотрите, насколько невежествен написавший
эту статью. Он говорит: «Религия, как и мир, постоянно продвигается
вперед». Под словами «продвигается вперед» в данном случае подра�
зумевается следующее: к примеру, во времена предков люди вместо
техники использовали таких домашних животных, как бык, осел, ло�
шадь, для обработки земли – плуг и лопату, в качестве военного ору�
жия – лук, саблю, кинжал, ружья. На каком же уровне все это нахо�
дится сегодня? Вот это и есть суть мирского продвижения вперед. Те�
перь, если, как говорит тот невежда о том, что религия продвигается
вперед так же, как и мир, почему же он не согласен с тем, что обеден�
ный намаз совершается после пятничного из опасения, что из�за несо�
блюдения необходимых условий пятничный намаз не состоялся? А с
появлением мазхабов и тариката религия, по его мнению, не может
идти вперед. Странно, что с одной стороны автор статьи подчеркива�
ет, что с тех пор, как был ниспослан аят «Сегодня Я завершил твою ре�

лигию», нельзя ничего ни прибавить к религии, ни убавить, а с другой
стороны, он почему�то там же говорит, что религия движется вперед?
Братья, поразмышляйте над этими двумя противоречащими друг дру�
гу словами того невежды, который написал эту статью. 

То, что в газете напечатали статью человека, который противоречит
сам себе в двух словах одной статьи, которая совершенно безоснователь�
на, является невежеством редакционных работников или их пренебре�
жением к религии. То, что автор не подписался под своей статьей, уже яв�
ляется достаточным аргументом в пользу того, что он лживый человек.

Хочу также добавить несколько слов по поводу мыслей тех, кто го�
ворит: «Разве возможен обеденный намаз у того человека, у которого
недействителен пятничный?». Мусульманин может совершать пять
раз в день намаз без джама’ата. То есть для совершения обязательно�
го намаза не существует условия, чтобы он обязательно совершался
коллективно. Однако совершение его коллективно является сунной.
Совершивший его получает вознаграждение, равное вознагражде�
нию за двадцать семь намазов (!). Каждый мусульманин обязан знать
и правильно читать суру «Аль�Фатиха». Кроме того, каждый обязан,
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по возможности, настойчиво учиться читать ее правильно. Однако то�
му, кто еще не умеет ее читать или читает несовершенным образом, не
говорят, что совершать намаз нельзя, пока он не научится ее читать.
Говорят, что тот, кто читает «Аль�Фатиху» плохо, не может быть има�
мом в намазе для тех, кто читает ее хорошо. 

К примеру, если сегодня один человек примет Ислам, ему не гово�
рят, что ему нельзя молиться, пока он не выучит «Аль�Фатиху». Если че�
ловек не умеет ее читать, тогда ему говорят, чтобы он, совершая намаз,
хотя бы читал из Корана текст, равный по объему суре «Аль�Фатиха».

Если человек только что принял Ислам и не умеет читать ничего, то
до тех пор, пока он не выучит «Аль�Фатиху», он выполняет намаз стоя
столько времени, сколько уходит на ее чтение. Так сказано в книгах
по фикху. Пятничный же намаз можно совершать только коллектив�
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но. По мазхабу имама аш�Шафи’и, чтобы пятничный намаз был при�
нят Аллахом , необходимо присутствие сорока человек, умеющих
правильно выполнять обязательные элементы намаза. Помимо этого,
есть также и другие условия для принятия Всевышним  пятничного
намаза, как, например, совпадение со временем совершения обеден�
него намаза. То есть, если пройдет время совершения обеденного на�
маза, пятничный намаз совершать уже нельзя и возмещать его тоже
нельзя, возместить нужно будет обеденный намаз. Намаз же следует
возмещать, если он не был совершен в указанное для него обязатель�
ное время. Даже тот, кто слег по причине болезни так сильно, что не в
состоянии встать и совершить омовение, должен совершить намаз с
намерением возместить его при выздоровлении, таким образом, ока�
зывая уважение времени наступления намаза. 

Одним словом, описанные выше условия пятничного намаза, ко�
торые должен соблюдать каждый мусульманин, достаточно очевид�
но отвергают все сомнения автора статьи о возможности соверше�
ния обязательного намаза тем, кто не может правильно выполнить
эти условия. Неверно подвергать сомнению возможность соверше�
ния обязательного намаза для тех, кто не может правильно совер�
шать пятничный намаз. 

Намаз обязаны совершать все совершеннолетние мусульмане, кро�
ме женщин, у которых наступил месячный цикл, причем его необхо�
димо выполнять даже при отсутствии некоторых необходимых усло�
вий. Как же при этом можно ставить под сомнение необходимость со�
вершения обеденного намаза после пятничного, который не засчиты�
вается, если не выполнено хоть одно условие.

Тот, кто спорит по вопросу о совершении обеденного намаза после
пятничного, может сказать, что в таком случае, чем совершать пятнич�
ный намаз, который вообще может быть не принят, лучше просто со�
вершить обеденный намаз, и все. Это было бы верно, если бы четыре
имама сказали, что пятничный намаз считается недействительным, ес�
ли его не совершают сорок человек, умеющих правильно читать суры,
необходимые в намазе. Следуя за имамами, позволяющими совершать
пятничный намаз, даже если не набирается сорока правильно читаю�
щих человек, а также возвеличивая пятничный день, который Аллах 
выделил особо из всех дней недели, мы совершаем пятничный намаз. 

Далее, следуя последнему (джадид) решению имама аш�Шафи’и,
согласно которому пятничный намаз считается недействительным,
если нет сорока правильно читающих человек, мы для уверенности
совершаем после пятничного намаза и обеденный. Если совершать
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после пятничного намаза обеденный намаз по указанной причине, то
что вредного в таком благом деянии? Аргументы же, согласно кото�
рым можно совершать дополнительно такой намаз, мы уже привели
выше. Если в одном небольшом населенном пункте есть только сорок
человек, подходящие по всем условиям для пятничного намаза, то тог�
да в совершении обязательного намаза нет необходимости, и это даже
запретно. В таком случае, почему же мы не учимся правильно читать
суру «Аль�Фатиха» и ат�тахият, тем более что мы обязаны учиться
читать правильно все необходимое в намазе? И нет мусульманина, ко�
торый бы сказал, что учить это необязательно, ведь для этого сейчас
есть все возможности. Почему мы никак не очнемся и не поймем сво�
ей вины и ошибок?! Да поможет Аллах  всем мусульманам совершать
намаз, который является столпом Ислама, должным образом, чтобы в
Судный день нам не ударили им по лицу! Аминь! Аминь! Аминь!

О книге «Воспоминания английского шпиона»

Братья по вере! В книге на русском языке «Воспоминания англий�
ского шпиона» после всех приведенных фактов автор пишет некото�
рые вещи от себя. Находятся некоторые люди, задающие вопросы по
поводу моментов, указанных на 107�й странице. Они понимают, что
дело там представлено так, как будто автор хочет сказать, что тарикат
является оружием, который портит шариат. А вы начните читать эти
строки немного выше и чуть дальше, и тогда, если вы достаточно хоро�
шо владеете русским языком, поймете, какой смысл в них вкладывает
автор. Автор говорит, что когда люди, кружась и танцуя, называют та�
рикатом то, что они делают, такое дело является оружием, разрушаю�
щим шариат. То, что он говорит, – верно, поскольку тарикат является
тем, как об этом написано в книгах и как тому учили предыдущие по�
коления ‘алимов. У автора нет слов, чтобы придираться к чистому та�
рикату. Эту книгу написали не мы, и не мы ее издали. А среди нас нет
человека, который бы хоть настолько же беспокоился о делах нашей
религии! Да будет доволен Аллах  в этом мире и в вечной жизни на�
шими турецкими братьями, у которых сердца болели и беспокоились
за религию так, что они издали эту книгу! 

Обращение к Амирхану из Цилитли

Курамухаммад (Курахма) из селения Мехельта, который прожива�
ет в Махачкале, рассказал со слов Амирхана из селения Цилитли, про�
живающего в Сивухе, что среди аварцев, наверное, нет людей, кото�
рым бы не было известно о знаниях, чистоте и твердости в вере има�
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ма Сулеймана из Мехельта (да заполнит Аллах  его могилу светом!).
Имам Сулейман сказал Амирхану из Цилитли: «Амирхан, в течение
двадцати пяти лет я исполнял обязанности имама у мехельтинцев. Ес�
ли бы все эти годы я вместо того, чтобы быть имамом, встал на путь та�
риката с моими знаниями и сидел дома, это было бы для меня лучше.
Ты становись на путь тариката, свяжись с силсилой и не упускай вре�
мя зря». Когда Курахма рассказывал мне это, я вспомнил слова имама
Абу Ханифы: «Если бы последние два года жизни Ну’ман не вступил в
тарикат, он бы погиб». Посчитал нужным рассказать здесь о том, как
устроить вечный дом (ахира), чтобы это стало назиданием для того,
кто хочет украсить этот дом. Сам Сулейман был сначала мюридом ус�
таза Хамзат�афанди, а потом и Месейласул Мухаммада�афанди. Разго�
вор, который я вел здесь, является переданным из уст в уста, и где�то
в этом рассказе я мог ошибиться. 

О талисманах в автомобилях

Многие молодые люди, особенно водители, стремятся приобрести
талисманы, а также просят ду’а (тексты молитв для оберегания от бед),
чтобы им сопутствовала удача в мирских делах и для того, чтобы убе�
речься от всяких бед. Однако оказывается, что они совсем не следуют
условиям, выполнение которых необходимо, чтобы все перечислен�
ное выше принесло пользу. По этой причине, молодые люди, особен�
но водители, вам необходимо выполнять все эти условия. К примеру,
что получится, если шофер сядет за руль в состоянии алкогольного
опьянения, ссылаясь на наличие у него талисмана? Каким образом та�
лисман может уберечь его? Он не то что не убережет напротив, он мо�
жет даже стать причиной его гибели.

Очевидно, что соблюдающим все необходимые предписания такая
атрибутика приносит пользу, а тем, кто не соблюдает, наоборот, не
приносит ничего. Однажды, когда мы возвращались издалека, нашу
машину остановили работники ГАИ. Водитель вышел и вернулся
очень недовольный. Я спросил его, почему его остановили и что они от
него хотели? Он на это ответил: «Там был установлен знак, запреща�
ющий превышение скорости более 60 км. У меня же скорость немно�
го превышала». Его же, когда мы остановились в одном месте, вновь
подозвал милиционер и довольно долго с ним разговаривал. Водитель
вновь вернулся с недовольным, как и прежде, видом. Я опять спросил
его, что от него хотел работник ГАИ. Он ответил: «Там установлен
знак, запрещающий остановку». В той же поездке в третий раз нас ос�
тановил милиционер и увел шофера. Они спорили, спорили и, в конце
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концов, милиционер начал сам сигналить подфарниками. Тогда я по�
нял, что мой водитель был в чем�то виноват. Когда мы тронулись, я
снова спросил водителя, чего же хотел от него милиционер. Он отве�
тил, что на его машине один подфарник не включался, и по этой при�
чине милиционер остановил его.

Водители, подумайте, разве можно так нарушать порядок? Если
вам, до такой степени нарушающим порядок на дорогах, встретятся
другие лишенные разума нарушители правил дорожного движения,
тогда может случиться все, что угодно! Ведь именно поэтому и проис�
ходят многие автомобильные аварии и катастрофы!

Водители, вы не думайте, что я хвалю или защищаю работников
ГАИ. Оставив на их чести и совести соблюдение всего, что они долж�
ны соблюдать, вы соблюдайте то, что предписано вам Аллахом , что�
бы Аллах  через ду’а и талисманы уберег вас от беды. Все, что вы изу�
чаете для вождения машины, есть порядок Аллаха , который Он  ус�
тановил, направив для вас учителей�специалистов. Если вы нарушите
этот порядок, тогда за все трагедии, которые случились по вашей ви�
не, вы должны будете нести полную ответственность, как перед свет�
ским законом, так и перед шариатом. Водители, да поможет вам Аллах 
соблюдать условия, которые уберегут вас от беды!
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