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 Благодарность Аллаху

Прежде чем приступить к раскрытию этой темы, попробуем вспомнить какую огромную милость Аллах оказал нам. Если желаете, вы тоже можете присоединиться к моим рассуждениям.

Аллах создал меня, а я за это ничем Ему не заплатил. Все существующее мы разделяем на живое и неживое. Я предпочел бы быть живым существом. Но живых существ так много: от ползающих на земле до летающих на небе, от малых, что невозможно увидеть невооруженным глазом, до огромных морских животных, и человека. Если бы Аллах спросил меня: «Кем из них ты хочешь стать?», я бы непременно ответил: «Человеком». Если для того, чтобы стать человеком нужно было бы заплатить, и весь мир был бы в моих руках, я, без сомнения, отдал бы все, что имею. Для меня очень важно быть человеком.

Лично я доволен местом и социальной средой, где родился. Я мог родиться в Африке, среди племени людоедов или сыном вождя племени. Но Аллах пожелал так, а не иначе, и я доволен тем, что имею. Он дал мне возможность узнать самого себя и получить исламское воспитание. Все это невозможно оплатить. 
Каждый день я смотрю в зеркало, но чаще всего не замечаю совершенства своего тела, лица и других органов, даже не обращаю внимание на то, что они есть. Только увидев слепого я замечаю, что у меня есть глаза. Лепет грудного ребенка напоминает, что я могу говорить. А что если бы я был немым, но очень богатым? Тогда, наверное, я бы без сомнения отдал бы все, чтобы заговорить!
Все это — лишь некоторые блага Аллаха. Мы должны уметь их увидеть, понимать. Человек, который не замечает эти блага, не может быть благодарным Аллаху. Благодарность за доброту и милость — неотделимая черта настоящего человека. Мы ведь обвиняем в невоспитанности и неблагодарности тех, кто не умеет благодарить за доброту и милость, не отвечает тем же другим. Мы говорим спасибо даже за небольшую услугу, даже если это не приносит нам пользу. Например, вы благодарите и человека, который зажег вашу сигарету и тем самым способствовал отравлению вашего организма, потому что он тоже ждет от вас благодарности. Если не оправдаете его ожидания, вас посчитают грубым, невоспитанным человеком.

Задумавшись над этими сравнениями, человек всю жизнь должен благодарить Аллаха за его милость. Милость Аллаха не ограничивается даже Вселенной.
Какой должна быть благодарность Аллаху? Давайте, вернемся к отношениям между людьми. Вы хотите отблагодарить каждого, кто относится к вам по-доброму, будете искать пути, чтобы ответить тем же. Я бы человеку-благодетелю преподнес красивый подарок и при его выборе был бы очень внимателен. Расспрашивал бы знакомых, что ему нравится, какой подарок окажется ему по душе. Если бы решил купить цветы, выбрал бы его любимые и любимый им цвет. Наконец, тщательно придумывал бы слова благодарности.

Какое бы добро не совершил человек, его невозможно сравнивать с милостью Аллаха. Тогда нужно быть очень внимательным, когда речь идет о благодарении Аллаха, не так ли? Самый важный вопрос, на который человек должен найти ответ, звучит так: «Как следует благодарить Аллаха за его милость?» Это вопрос для тех, кто целиком осознает всю милость Аллаха. Аллах – обладатель безмерного милосердия – избавил нас от поисков ответа на этот вопрос. Посредством пророков и книг он сообщил нам, как можно отблагодарить за эту милость. О том, что Ему нравится или не нравится, он известил нас также обстоятельно. В соответствии с этим, нам остается только благодарить Аллаха.

Если вы благодарите того, кто вам сделал добро, он и в дальнейшем продолжит творить хорошее. Или, наоборот, не ответите тем же его доброте — хорошее отношение к вам закончится, оно может даже смениться плохим. Если человек сумеет оценить милость Аллаха и будет благодарен Ему, то взамен получит его одобрение. Благоволение Аллаха возрастет, и вы в награду получите милость в раю. Неблагодарные же люди будут наказаны в аду. В 7-м аяте суры Ибрахим говорится: «Вот ваш Господь возвестил: «Если вы будете благодарны, то Я одарю вас еще большим. А если вы будете неблагодарны, то ведь мучения от Меня тяжки». 152-й аят суры аль-Бакара предупреждает: «Поминайте Меня, и Я буду помнить о вас. Благодарите Меня и не будьте неблагодарны Мне». А в 147-м аяте суры ан-Ниса сказано: «Зачем Аллаху подвергать вас мучениям, если вы будете благодарны и уверуете? Аллах – Признательный, Знающий». Здесь подчеркивается, что награда раем и спасение от наказания ада зависит от благодарности к Аллаху.

Восклицание «О Аллах, благодарю за твою милость!» еще не означает благодарность Аллаху. Нужно выполнять все, чего от нас требует Всевышний. Самый верный способ благодарности — молитва. Сюда входит и намаз. Намаз — прямой путь благодарения. Думать о том, что не нравится Аллаху и быть подальше от греха — тоже благодарение. Благодарить нужно как сердцем, так и языком. Не менее важно благодарность Аллаху всеми остальными органами тела и благами.
Благодарность сердца — это стремление к доброте и проявление милосердия ко всему живому.

Благодарность языка — произношение вслух слова благодарности Аллаху.

Благодарность органами тела и благами — это использование всего, что дано Аллахом, на Его же пути. Данный вид благодарности реализуется через действия. Ибн Мас’уд – один из сподвижников пророка Мухаммада (с.а.в.), сказал: «Благодарение — половина веры».
В хадисе, который передала Айша, говорится, что Посланник Аллаха ночами совершал молитвы (для благодарения Аллаха настолько усердно, что) у него порой от намаза опухали ноги. Я спросила его: «Аллах простил тебе все твои прошлые и будущие грехи, (зачем ты так усердствуешь)?» Он ответил: «Разве мне не стоит быть благодарным рабом?»
.
Благодарить Аллаха должен не только тот, кто имеет богатства. Милости Аллаха был удостоен каждый, даже если он этого не замечает.

Пророк Мухаммад (с.а.в.) говорил: «В Судный День все услышат такой голос: «Благодарные, встаньте на ноги». Группа людей встанет. Им дадут особое знамя и отправят в рай. Окружающие их спросят: «Кто они, благодарные?». «И в хорошие, и в трудные времена всегда благодарившие Аллаха»,— ответят им.

Однажды, Умар ибн аль-Хаттаб (р.а.) проходя вместе со своими товарищами мимо прокаженного, слепого и глухонемого человека, спросил у них:

— Вы видите в нем что-нибудь из милости Аллаха?

— Нет.

— Ошибаетесь. Смотрите, при отправлении естественных потребностей он не испытывает никакой трудности... Это и есть милость Аллаха. Человек поймет это лишь когда не сможет ходить в туалет
.
Слова Умара должны стать предупреждением для всех. С каждым вдохом и выдохом Аллах дает нам два шанса на жизнь. Без его помощи мы и мгновение не сможем прожить, вот почему и в радости, и в печали мы должны благодарить Аллаха. Только так можно заслужить милость Аллаха.
Что значит жить по канонам религии?
Все мусульмане, независимо от того, мужчины они или женщины, обязаны получать знания.  Пророк Мухаммад (с.а.в.) говорил по этому поводу: «Стремление к знаниям – обязанность каждого мусульманина»
. Обязательным для всех является изучение религиозных истин. Чтобы получше узнать Аллаха и покорно служить Ему, мусульманину необходимо вооружиться соответствующими знаниями. Он обязан изучить Коран хотя бы в том объеме, который позволит ему совершать намаз. Знать обязательные религиозные предписания, запреты, грешные и благие дела — долг каждого верующего. Благоразумный человек постоянно будет совершенствовать знания в этой области и, используя их, постарается в жизни стать настоящим мусульманином.

Прежде всего, следует заметить, что религия — это не теория, а образ жизни. В пятом аяте суры Джум`а Аллах уподобил человека, вооруженного теоретическими знаниями, но не использующего их на практике, ослу, груженному книгами. Сведения о вреде курения имеют какую-либо ценность лишь в том случае, если они способствуют отказу курящего от плохой привычки. Правила дорожного движения составлены для того, чтобы их соблюдали. Чтение Корана — благородное дело, но Коран ниспослан не только для чтения или заучивания. Священная книга отправлена нам для того, чтобы жить по ней.

Согласно аятам и хадисам, в Судный день страшным мукам подвергнутся те, кто учат людей делать добро, но сами того не делают, или те, кто призывают других воздержаться от совершения зла и греха, но сами погрязли в непристойных делах. Расхождение между словом и поступками воспринимаются как большой грех
 и признак лицемерия
.

Человек в первую очередь сам должен поступать благоразумно, избегать греха. Иначе его убеждения потеряют смысл. Образ жизни пророка Мухаммада (с.а.в.) производил на людей благоприятное впечатление. При обучении детей чему-нибудь, лучше показать это один раз на собственном примере, чем объяснять несколько раз. При объяснении достоинств молитвы вы добьетесь большего результата, если совершите намаз на виду у вашего ребенка.

Однажды Посланник Аллаха сказал Умару, напомнившему ему о том, что некоторые люди в этом мире живут комфортно: «Разве не хотел бы ты, о, Умар, чтобы бренный этот мир остался им, а вечный достался нам?»
 На первый взгляд кажется, что нет ничего особенного в этих словах. Но данное выражение обретает особую значимость, если оно произносится устами человека, посвятившего свою жизнь потустороннему миру. Услышав хадис, в котором содержится данное выражение, и увидев, как в единое целое сливаются слова и поступки, вы поймете, что оно способно повлиять на миллионы людей:
Как-то Умар (р.а.) пришел к Посланнику Аллаха. В это время Мухаммад (с.а.в.) спал. Услышав голос Умара, он проснулся. Когда пророк вставал, Умар (р.а.) заметил на его теле следы циновки. Он не смог удержаться от слез:

— О, Посланник Аллаха, хосрои живут во дворцах, вам же приходится спать на циновке.

— Разве не хотел бы ты, о, Умар, чтобы бренный этот мир остался им, а вечный достался нам?

Как видно из хадиса, вышесказанное высказывание имеет куда более глубокий смысл, чем мы могли предположить. Если бы эти слова были произнесены человеком, живущим во дворце и не знающим, что такое голод и холод, то они, без сомнения, вызвали бы смех. Слова и поступки имеют цену лишь тогда, когда они соответствуют друг другу. Изучив шестидесятитрехлетний жизненный путь пророка Мухаммада (с.а.в.), мы заметим, что нет ни одного дня, который был бы проведен в довольстве и достатке. Согласно рассказам Айши, бывало в доме Посланника Аллаха неделями не варилась пища. Пророк Мухаммад (с.а.в.), не находя ничего на пропитание, вынужден был голодать целыми днями
.

Мы, никогда не испытавшие настоящий голод, не сможем понять муки голодающего человека. Несмотря на страдания, Посланник Аллаха не жаловался на земную жизнь. Он был главой государства, при желании мог бы жить благополучно. Но он даже ни разу не притронулся к подаркам, преподнесенным ему, к трофеям, взятым в боях, к налогам, собранным с населения, а раздавал их другим. Такой образ жизни, когда слова повторяют действия, обретает особую значимость.

Рассмотрим один пример. В походе на Табук Посланник Аллаха (с.а.в.) делил верблюда с еще двумя своими сподвижниками. Посланника Аллаха, Абу Любаба и Али (р.а.) по очереди садились на него. Несмотря на настойчивость попутчиков, пророк Мухаммад (с.а.в.) тоже соблюдал очередность: некоторое время ехал верхом, какое-то время шел пешком. «Насколько каждый из вас не является сильнее меня, настолько и я не менее вас нуждаюсь в вознаграждении от Аллаха»,— говорил он своим спутникам
. Вот каким должен быть руководитель. За него люди готовы были отдать жизнь.
Пророк Мухаммад (с.а.в.) призывал народ совершать намаз. Он сам больше всех совершал молитву. Намаз, совершаемый Мухаммадом (с.а.в.) ночью в одиночку, достаточное доказательство важности данного вида богослужения.

Однажды Посланник Аллаха совершал молитву в мечети в одиночестве. К нему бесшумно присоединился Хузайфа. Пророк Мухаммад (с.а.в.) читал Коран. После прочтения суры аль-Бакара
 последовала сура Али-Имран, затем — сура ан-Ниса
. После прочтения этих сур Пророк (с.а.в.) пошел на поясной поклон, который длился не менее стояния и рецитации Корана. Затем выпрямился, и стоял не менее поясного поклона. Затем совершил настолько же долгий земной поклон
. Получалось так, что два ракаата намаза, совершаемые Мухаммадом (с.а.в.) ночью, занимали промежуток времени, не менее двух часов. 

Есть и другие люди, кроме Хузайфы, которые незаметно для пророка присоединялись к молитве. Об этом можно прочитать в хадисах. После вышеизложенного, думаю, нет необходимости объяснять важность намаза. То, что увидел Хузайфа, невозможно передать словами. Посланник Аллаха был полностью поглощен поклонением. Сподвижники Мухаммада (с.а.в.) последовали его примеру. Они тоже придавали значение всему, что ценил Мухаммад (с.а.в.), держались подальше от всего, что было не дозволено пророку. Даже будучи присмерти Посланник Аллаха старался не пропускать намаз. Умар (р.а.), покидая этот мир, также думал о намазе. 

Однажды Абу Бакр (р.а.) по окончании поста выпил холодную воду и при этом испытал радость. Тут он разволновался: «Неужели земной мир, которого не принял посланник Аллаха, навязывается мне?» Циновка, на которой лежал Мухаммад (с.а.в.), оставляла след на его теле. На теле Османа можно было разглядеть следы гравия. Человека богаче его трудно найти и в настоящее время. Но он, следуя примеру пророка Мухаммада (с.а.в.), который не придавал значения земной жизни, хоть и управлял половиной мира, спал на песке, носил одежду с заплатами. 

Когда Абдуллах ибн Зубайр совершал намаз, птицы принимали его за неподвижное чучело и садились на него. Он относился к намазу так же серьезно, как и Посланник Аллаха. 

Халиф Омеййадов Умар (р.а.) ибн Абдулазиз два года управлял территориями, которые раскинулись с Азиатских степей до Атлантического океана. На таком огромном пространстве не было человека, которому можно было бы дать закят, все жили в достатке. За это время халиф сумел создать такую систему управления, которая позволила народам жить в мире и согласии. Ничего подобного не было ни до него, ни после. Но сам халиф даже не имел сменной одежды. Взгляды на мир пророка Мухаммада (с.а.в.) и Умара ибн Абдулазиза не отличались друг от друга.

И сегодня есть люди, которые живут как и Посланник Аллаха (с.а.в.), как настоящие мусульмане. Мы настолько отдалились от религии, что уподобляя других себе не можем даже представить это. Возможно, многое и изменилось, ведь прошло четырнадцать столетий, но над некоторыми истинами время не властно. Человечество продолжает существовать. Кладбища продолжают принимать все новых клиентов и люди все еще не могут избежать смерти. Коран и сунна, сохраняя свой первозданный вид, как и прежде, наставляют людей на путь истины. Время стареет, а Коран молодеет. Праведники, признающие неизменность истины, стараются жить как Посланник Аллаха. Ради спасения человечества они жертвуют собой, отказываются от земных благ. Их главное стремление — совершенствование веры. Эти святые люди не испытывают трудности говоря людям об Аллахе. Они и ныне спят на циновках, большую часть ночи проводят не во сне, а в молитве.
Мы не умнее пророка Мухаммада (с.а.в.) и всех праведников, которые следуют его пути. Эти люди видят то, что мы не видим, знают то, что мы не знаем. Разве мы не живем, придерживаясь мнения других, считая свой ум недостаточным? Разве мы не идем к доктору, когда болеем, или не обращаемся к адвокату, когда у нас возникают проблемы юридического характера?

Коран и сунна — это источники, которые могут дать ответ на вопросы из области религии. А конкретными примерами правильной жизни являются люди, для которых религия — это образ жизни. Если нас интересует загробная жизнь, мы должны прислушаться к ним, жить как они. Возможно, век другой, не те условия, каждый забыв о потустороннем мире, поглощен земной жизнью. Но в могиле каждый будет лежать в одиночку. Неблагодарные и неверные люди оставят нас наедине с самими собой. Даже самые близкие люди не сохранят нам верность. Так же, как и мы сами...

В таком случае, умный человек должен следить за собой, должен постараться понять сущность человечества и Вселенной, совершенствовать себя, сделать все, чтобы лучше узнать Всевышнего, и достойно служить Ему. Все его чувства, мысли и действия должны соответствовать религии.

Есть ли необходимость разъяснять религию людям?

Мусульманин желает добра не только себе, но и всем живым существам, потому что этого требует религия. Он переживает из-за раненной птицы, радуется за кошку, которая играет со своими котятами. Мусульманин заботится о животных, но больше всего его беспокоит жизнь человека, потому что Аллах среди всех живых существ отдал предпочтение человеку. Если мусульманин не сочувствует горю другого, то он не является истинным верующим. 

Верующему недостаточно лишь думать о благополучии окружающих, он должен реализовать свои мысли и трудиться на благо людей. Как же можно сделать людей счастливыми? На этот вопрос можно ответить по-разному.

Согласно исламскому мировоззрению, человек — это путник, который совершает путешествие из мира душ в загробный мир. Земная жизнь — всего лишь станция, предназначенная для отдыха во время путешествия. Важно, чтобы человек прожил жизнь счастливо. Но настоящее счастье он обретет лишь в потустороннем мире.

Человек, не признающий Аллаха, не может быть счастливым. Счастье, испытываемое человеком в этом мире, похоже на удовольствие, которое получает больной во время сна и которое исчезает после пробуждения.

Невезучий — это тот, кто не признает пророка Мухаммада (с.а.в.) и не строит свою жизнь согласно его канонам. Неудачливый не может быть счастливым.

Вышесказанное доказывает то, что человеческое благополучие и спокойствие зависят от веры в Аллаха. По крайней мере, так думают мусульмане. Каждый может размышлять по-своему, ему необязательно соглашаться с чьим-либо мнением.

Душевного равновесия можно достичь, лишь познав Аллаха. Мусульмане желают мира и спокойствия всем людям. Из этого следует необходимость разъяснения им истин об Аллахе. Люди, которые верят во Всевышнего (С.В.Т.), сами будут желать этого. Мусульманин обязан рассказать о своей религии. Но кому? Всем. А начать следует со своего окружения. Представьте, что вы мусульманин, верящий в Аллаха, в существование рая и ада. Вы всеми силами стараетесь избежать ада и достичь рая. У вас есть ребенок, но он не верит в Аллаха, каждый его шаг направлен в ад. Согласитесь ли вы с таким положением?

Вы со своим малышом, который только-только начал ходить, гуляете на улице. Если отпустить ребенка, то, возможно, он побежит в сторону дороги, по которой непрерывно движутся автомобили. Вы очень сильно испугаетесь, броситесь за ним. Нет, наверное, ни одного родителя, который бы не сделал это.
Никто не хочет, чтобы его ребенок попал под машину. А разве вы желаете, чтобы вашу мать или отца, брата, кого-нибудь из родственников, или даже незнакомого вам человека сбил автомобиль? Разве вы не поможете перейти дорогу слепому, который, как и ваш ребенок, может попасть под колеса автомобиля? Если человек попадает в аварию, то это угрожает его ближней, мирской жизни. Но не противоречит ли истине то, что человек ради преходящей земной жизни делает все, а ради вечной загробной жизни — ничего? Можно привести множество примеров, доказывающих необходимость разъяснения религии. 
В суре аль-Бакара Аллах (С.В.Т.) наказывает: «В религии нет принуждения». Для более лучшего понимания данного аята можно обратиться к хадисам. Мусульманин будет объяснять, слушающий либо поверит ему и станет мусульманином,  либо останется при своем мнении. В этом вопросе ни в коем случае не должно быть принуждения. Мусульманин искренне порадуется, если кто-нибудь примет его веру, и огорчится, если кто-то отречется от религии. Но, несмотря ни на что, никого не следует принуждать. Во времена пророка Мухаммада (с.а.в.) и в последующие периоды в любом исламском государстве жили и мусульмане, и представители других религий. При желании правительства этих государств, применяя силу, могли заставить народ принять Ислам. Непокорные были бы казнены. Но этого никто не сделал. Вот уже в течение четырнадцати веков миллионы представителей других религий живут на территории исламских государств и это служит доказательством вышесказанному.

Рассказывать людям об Аллахе — это и долг каждого мусульманина, и благое дело, за которое Всевышний вознаградит его. 
Давайте вспомним один пример. Пророк Мухаммад (с.а.в.) поставил во главе войска Али (р.а.) и отправил его на осаду крепости Хайбар. При этом Посланник Аллаха (с.а.в.) приказал Али, чтобы он перед осадой рассказал противнику о вере. Для того, чтобы подчеркнуть важность сказанного, Мухаммад (с.а.в.) добавил: «…Клянусь Аллахом, если Аллах через тебя выведет на прямой путь (хотя бы) одного человека, это будет для тебя лучше (обладания) красными верблюдами»
. В то время красные верблюды были в цене, поэтому Посланник Аллаха привел такое сравнение.
Во все времена важной проблемой мусульман было и остается распространение религии. В наши дни, когда люди с безразличием относятся к проблеме верования и с каждым днем отдаляются от религии, данная тема обретает наибольшую значимость. И сегодня те, кто живут религией, имеют возможность получить большое вознаграждение без приложения особых усилий. Пророк Мухаммад (с.а.в.) также благосклонно относился к тем, кто рассказывал другим об Аллахе (С.В.Т.).
Вот хадис, рассказанный Му’азом ибн Джабалем (р.а.): «Пророк Мухаммад (с.а.в.) говорил: «До тех пор, пока вас не опьянят два порока: невежество и любовь к мирской жизни; (а также) пока вы будете как следует выполнять свои обязанности призыва к благому и удержания от порицаемого, и будете продолжать усердствовать на пути Аллаха – вы будете находиться на открытом и правильном пути. (Когда) ваша любовь к мирской жизни окажется чрезмерной, вы не сможете выполнять обязанность призыва к благому и удержания от порицаемого, (равно как и) не сможете усердствовать на пути Аллаха. Именно в этот день, подчиняющиеся Корану и сунне и выполняющие их повеления (станут) подобными подчинившимся мне Мухаджирам и Ансарам»
.
Невежественным является человек не признающий Аллаха. Страсть к жизни заставляет людей забыть об Аллахе и о загробной жизни. Невежество и страсть к жизни — это страшные болезни, которые угрожают как отдельной личности, так и всему мусульманскому обществу. Как сказано в хадисе, они со всех сторон окружили нас. Мы настолько одурманены ими, что даже не замечаем их. В этом и заключается вся проблема. Но если мы, придя в себя, начнем изучать религию, посвятим себя загробной жизни, начнем объяснять окружающим об Аллахе, посоветуем придерживаться религиозных правил и воздерживаться от совершения плохих поступков, то добьемся больших результатов. Наши имена могут быть записаны рядом с именами таких праведников, как Абу Бакр, Умар, Мус’аб, Айша, Асма, Му’аз, Асад, Сумейра (да благословит их всех Аллах). Какой же мусульманин не хочет этого? Аллах дает нам такую возможность, как поступать — решать нам. 

Из слов Анас бин Малика (р.а.): Однажды Посланник Аллаха (с.а.в.) сказал своим сподвижникам: «Не поведать ли мне вам о тех, кому в Судный день будут завидовать пророки и мученики, хотя эти люди не являлись ни пророками, ни мучениками? Их высокое положение перед Аллахом станет явным, когда они сядут на троны из света». Сподвижники Мухаммада (с.а.в.) спросили:

— О, Посланник Аллаха, скажи, кто же они?

— Это те, кто наставляет людей на путь истины, чтобы Аллах полюбил своих рабов, а рабы полюбили Аллаха.
И тогда Анас бин Малик спросил:
— О, Посланник Аллаха, старание привить рабам Аллаха любовь к Своему Господину понятно, а каким образом можно привить Аллаху любовь к своим рабам?
— Если рабы Аллаха послушаются призывов наставителей к совершению богоугодных дел и воздержанию от совершения неугодных Ему дел, то Аллах полюбит этих рабов
. 
Пророки — это избранные люди, которые обязаны разъяснять людям истину об Аллахе, показать им что хорошо, а что плохо. И сегодня есть люди, пытающиеся выполнять обязанности пророков, они избрали путь пророков. В земном мире они ничем не отличаются от других, но в загробной жизни каждый будет завидовать им.

Что значит любить Аллаха и Его пророка?

Любовь является одним из тех человеческих чувств, которое часто доминирует над другими. Человек любит того, кто наиболее близок ему, является красивым внешностью или внутренним миром, либо способен оказать какую-либо пользу.
Источником всего прекрасного является Аллах. Из всех живых существ человек — самое великолепное творение Всевышнего. Среди людей пророк Мухаммад (с.а.в.) является самым совершенным во всех отношениях. Посланник Аллаха был красив не только внешне, он отличался хорошим характером и добрым нравом. Даже можно сказать, что Мухаммад (с.а.в.) являл собой образец доброты и красоты. Образ жизни пророка и произнесенные им слова служат для мусульман критерием при определении качества той или иной вещи. То, что он назвал красивым — красиво. Если сказал отвратительно — значит, отвратительно. Человек чувствует симпатию к прекрасному. В таком случае, Творец всего прекрасного и самое красивое Его создание — пророк Мухаммад (с.а.в.) достойны любви.

Человек корыстолюбив: он любит то, что приносит ему пользу. Вселенную, земной шар, воздух, воду Аллах создал для него. Космическая система и гармония в ней сотворены с тем учетом, что в центре всего стоит человек, поэтому естественно то, что человек признает и любит Творца сотворившего и наделившего его бесчисленными благами. Наивысшей любви достоин только Он. Все, что мы любим, предоставлено нам Им. Он величественен и очень добр к нам.

Посланник Аллаха ознакомил нас со Всевышним, разъяснил, кто мы, откуда пришли и куда уйдем. Через него мы узнали цель нашего существования и обрели мир на Земле. Мы спасемся от ада и попадем в рай только если пророк Мухаммад (с.а.в.) будет покровительствовать нам. Посланник Аллаха объяснял народу истину, дал сведения о красоте и доброте. Если бы Всевышний не отправил к нам путеводителем пророка Мухаммада (с.а.в.) и не растолковал истину о том, что значит быть человеком, мы бы жили как говорящие и думающие животные, умерли бы как ничтожные существа и заняли бы место в аду рядом с неблагодарными.

Пророк Мухаммад (с.а.в.) говорил: «Не уверует никто из вас, пока на станет любить Аллаха и его пророка больше чем своих родителей, детей и всех людей»
. Действительно, человек, посвятивший себя вере, больше всего на свете будет любить Аллаха и пророка Мухаммада (с.а.в.). А можно ли измерить эту любовь? Скажем, выражая любовь к своему ребенку, вы возьмете его на руки и крепко-крепко обнимете. При этом испытаете огромную радость. Находясь вдали от него, постоянно будете вспоминать этот миг, перед вашими глазами будет мелькать образ ребенка. При любой возможности расскажете окружающим о вашем малыше. Вас вдохновит каждое воспоминание о нем. Глаза засветятся радостью, произнесенные слова обретут особый смысл. Взглянув на человека, который говорит о своем чаде, можно определить, насколько он любит его. Такова любовь к собственному ребенку. 
Одни любят деньги. Они считают, что, имея определенную сумму денег, можно заполучить весь мир. Другие в восторге от красивого платья, от машины, на которой они ездят, от стола, который ломится от угощений. Короче, любовь может проявиться во всем и мы способны ощутить ее. Любовь к Аллаху и Его пророку совершенно отличается от всех вышеперечисленных форм любви.

Первым признаком любви к Аллаху и Его пророку являются чувства, возникающие при упоминании о них. Вторым — это насколько часто мы вспоминаем и говорим о них. Нельзя сказать, что человек, думающий о своем ребенке в день десять раз, но не вспоминающий Аллаха и Его пророка одиннадцать раз, любит их больше чем свое дитя. Таким образом ставится под сомнение и его вера.

Человек всеми способами стремится порадовать тех, кого любит, и завоевать их любовь. Огорчить любимых — это все равно, что предать их. В таком случае, каким образом человек может постоянно доставлять удовольствие Аллаху и Его пророку? Как можно завоевать их любовь? Как вести себя, чтобы не огорчить их, не быть неблагодарными? Человек должен задумываться над данными вопросами и следить за каждым своим шагом. В Коране Аллах (С.В.Т.) приказывает: «Скажи: «Если вы любите Аллаха, то следуйте за мной, и тогда Аллах возлюбит вас…» (31-й аят суры Ал-и Имран). Любящий Аллаха повинуется пророку Мухаммаду (с.а.в.) : выполняет все желания Посланника Аллаха, избегает совершения дел, запрещенных им. Поступая таким образом, он завоевывает любовь Всевышнего. 

Рассказывает Айша (р.а.): «Однажды к пророку Мухаммаду (с.а.в.) подошел один мусульманин и сказал: «О, Посланник Аллаха, я люблю тебя больше, чем свою жизнь и детей. Вспоминая о тебе дома, я не сдерживаюсь и прихожу посмотреть на тебя. Но когда на ум приходят мысли о моей и твоей смерти, я думаю, что ты попадешь в рай и будешь там на высокой ступени вместе с другими пророками. Меня беспокоит то, что даже если я  попаду в рай, то все равно не увижу тебя».
Посланник Аллаха (с.а.в.) в ответ только промолчал. Спустя некоторое время Джибриль пришел с 69-м аятом суры ан-Ниса. В аяте было сказано: «Те, которые повинуются Аллаху и Посланнику, окажутся вместе с пророками, правдивыми мужами, павшими мучениками и праведниками, которых облагодетельствовал Аллах. Как же прекрасны эти спутники!»
. Пророк Мухаммад (с.а.в.) говорил: «Человек вместе с теми, кого он любит»
.
Любовь порождает уважение. Человек уважает тех, кого любит. Когда пророк (с.а.в.) появлялся в обществе своих сподвижников, они опускали свои взоры и не смели взглянуть на Посланника Аллаха, до такой степени они его уважали!
Сподвижники пророка Мухаммада (с.а.в.) любили Аллаха и его самого больше всего того, чем сами обладали. Для того, чтобы быть вместе со Всевышним и Его пророком, они покидали матерей, отцов, детей, богатство, родину. Не колеблясь, жертвовали собой ради Посланника Аллаха. Для примера можно привести сотни мусульман. Но в первую очередь приходит на ум Мус’аб. Мус’аб ибн Умайр был единственным ребенком в одной из самых богатых семей Мекки. В семнадцать лет он принял Ислам. Когда Мус’аб проходил по улицам, девушки собирались у окон и махали ему платками. Он был утонченным в еде и одежде
. После принятия Ислама Мус’аб лишился расположения семьи. Когда он направился в Медину, на нем была только самая необходимая одежда и с собой он не взял больше никаких вещей. Посланник Аллаха отправил молодого Мус’аба в Медину для того, чтобы он разъяснял людям Ислам. Он первый из мухаджиров, прибывший в этот город. В Медине все ополчились против него, потому что Мус’аб был представителем религии, которую люди не признавали. Но, несмотря на вражду, он своим дружелюбием сумел завоевать сердца жителей Медины. Через год Мус’аб вместе с 73-мя праведниками, которые приняли исламскую веру, посетил Посланника Аллаха в Мекке
.

Этот молодой человек, который всеми силами старался содействовать распространению Ислама, в битве при Ухуде пожертвовал собой ради спасения пророка Мухаммада (с.а.в.). Когда исламское войско расстроилось, язычники пытались убить Посланника Аллаха. Мус’аб и его товарищи отбивали атаки. Он подставил правую руку под удар меча, который должен был попасть в Мухаммада (с.а.в.). Через некоторое мгновение, не колеблясь, левой рукой предотвратил удар другого меча. Мус’аб, потерявший обе руки, своей головой преградил путь третьему мечу и погиб, спасая жизнь пророку Мухаммаду (с.а.в.). Когда его хоронили, не могли найти для него даже саван
. Вот таким был Мус’аб! Какая любовь к пророку!

Чтобы показать любовь мусульман к Аллаху и Его пророку, мы привели для примера мужчину. А теперь, если хотите, приведем пример любви женщины.

Сумейра (р.а.), отправляя отца, мужа и сыновей на битву при Ухуде, взяла с них слово, что пока они живы, никто не сможет причинить зло Посланнику Аллаха. Через некоторое время разошлись слухи о том, что пророк убит. Это известие дошло и до Медины. Женщины-мусульманки услышав такую весть, отправились на поле сражения. Сумейра тоже присоединилась к ним. Когда они прибыли на место, Сумейре сначала показали тело отца. «Вот твой отец»,— сказали ей. Она даже не посмотрела на него, а всего лишь спросила: «Где Посланник Аллаха?» Сумейра продолжала поиски пророка. Тут ей показали тело мужа, но она даже не взглянула на него, и вновь спросила: «Где Посланник Аллаха?» Затем ей показали тела сыновей: «Вот дети твои». Однако и эти слова Сумейра оставила без внимания, спросив в третий раз: «Где Посланник Аллаха?» «Вон там»,— ответили ей и показали на пророка, сидевшего у подножия горы Ухуд. В знак благодарности она совершила земной поклон и обратилась к Мухаммаду (с.а.в.): «О, Посланник Аллаха, когда ты жив, все беды переносятся легко»
. Она научила нас любить пророка, на собственном примере показала, что значит любить Посланника Аллаха больше чем кого-либо или что-либо.

По примеру сподвижников Мухаммада (с.а.в.) можно увидеть, что каждый из них испытывает одинаковые чувства к Аллаху и Его посланнику. Они любили, потому что хорошо знали их. Наша любовь зависит от того, насколько мы знакомы с ними. Для тех, кто знаком с пророком, быть рядом с ним — большое счастье. Расставание же — горе. Рассказывает супруга пророка Умму Салама (р.а.): «В день, когда Посланник Аллаха (с.а.в.) умер, мы, его жены, собирались вместе и плакали. В эту ночь никто из нас не спал. Посланник Аллаха был дома, и мы успокаивались видя его тело. Когда перед рассветом вдруг послышался звон лопат, копающих землю, мы стали плакать еще сильнее. Рыдал весь народ, собравшийся в мечети. Вся Медина вздрагивала от воплей. Билал (р.а.) призвал народ к утренней молитве. Упомянув имя Посланника Аллаха он заплакал, тем самым усилив наше горе… Какое же это было горе! После, сталкиваясь с какой-либо бедой, мы вспоминали смерть пророка Мухаммада (с.а.в.) и не придавали значение постигшей нас печали»
.

Сподвижников Мухаммада (с.а.в.) утешало только то, что в раю они будут вместе. Для них расставание с пророком — это лишь временное явление. Иншаллах, и для нас тоже, Всевышний, забирая Посланника Аллаха и тех, кто его любит, в рай, и нас возьмет вместе с ними. Для того, чтобы наши желания и молитвы были услышаны, нам следует любить Аллаха и Его пророка так, как их любят настоящие мусульмане, и выполнять все их предписания. Любить — значит, идти вслед за любимыми. Одни следуют учениям какого-либо мыслителя, других ведет партия. Для кого-то важны не мысли и даже не политика, их интересуют только деньги, и они гонятся за наживой. Кто-то влюбляется, и не видит никого, кроме возлюбленного. Неизвестно, достигнет ли человек на земле того, к чему стремится всю жизнь, но в загробном мире «человек будет вместе с теми, кого он любит». Рай предназначен для благочестивых, ад же — для тех, кто идет за шайтаном и гонится за богатством.

Повиновение Аллаху и Его пророку

Человека сотворил Аллах (С.В.Т.), поэтому Он знает его лучше, чем кто-либо. Только Творцу ведомо что полезно для человека, а что — вредно. Аллах (С.В.Т.) при помощи пророков и священных книг известил людей о том как надо жить, как использовать предоставленные им блага, известил о канонах, которые они должны соблюдать. Всевышний желает, чтобы народ вел образ жизни пророков, человеку необходимо всего лишь следовать за божьими посланниками. Пророк Мухаммад (с.а.в.) оставил после себя очень важное наследие – свой образ жизни. Сам Посланник Аллаха, как и его сподвижники жили согласно религии. Сегодня мусульманам надо лишь изучить жизнь Мухаммада (с.а.в.) и его сподвижников и жить как они. Некоторые могут сказать, что нам достаточно придерживаться Корана. Но Коран и сунна — это две части одного целого. Их нельзя разъединить. Если Коран — теория, то сунна — практика. Поэтому невозможно понять тех, кто говорит, что они следуют Корану, но не придают значение сунне. Это все равно, что сказать: «Мы знаем Коран лучше, чем Мухаммад (с.а.в.) и его сподвижники». Здравомыслящий не будет утверждать подобное.

В 31-ом аяте суры Ал-и Имран Аллах (С.В.Т.) приказывает: «Скажи: «Если вы любите Аллаха, то следуйте за мной, и тогда Аллах возлюбит вас…». В нескольких аятах суры ан-Наджм Всевышний извещает о том, что слова, произнесенные Мухаммадом (с.а.в.),— это откровения. Тем самым Он дает понять, что подписывается под каждым словом и поступком пророка, что жизнь и деяния Мухаммада (с.а.в.) являются воплощением Корана.

Сподвижники Посланника Аллаха строили свою жизнь согласно ниспосланным аятам и образу жизни пророка Мухаммада (с.а.в.). Они пошли на отказ от порочных деяний, являющихся привычками и обычаями предков. Например, во время начала проповеди Ислама в обществе арабов алкоголь употребляли в больших количествах. По словам Умара, спиртные напитки хранили в бочках. Когда был ниспослан аят, запрещающий употребление алкоголя, и Аллах (С.В.Т.) сказал: «Неужели вы не прекратите?» 
 — все сразу же перестали пить спиртное. Согласно хадисам, в момент провозглашения вышеназванного аята одни сподвижники Мухаммада (с.а.в.) сидели с чашей вина в руке, другие уже преподносили ее ко рту. Услышав аят, тут же кто-то бросил чашу, тот, кто пригубил и не успел взглотнуть выплюнули тут же. Те, у кого дома имелись бочки со спиртными напитками, выносили и выливали их на улицу. По дорогам Медины потоком текло спиртное. Тысячи людей, кроме двух-трех человек, после запрещения алкоголя перестали употреблять его. Кем же были эти люди? Разве среди них не было страстных любителей горячительного, которые не могли отказаться от этой привычки? Да, были, но для них важнее всего были не привычки и удовольствие. Они были теми, кто повиновались и дали клятву Аллаху и Его пророку. Каждый аят, каждое слово Мухаммада (с.а.в.) было законом для них.

Сторонники Посланника Аллаха шли на любые самопожертвования ради своего пророка. Это особенно проявилось в войне при Бадре. Враг был силен. Посланник Аллаха, вынужденный вести войну, получил неоценимую поддержку со стороны своих соратников. Во времена других пророков были люди, которые в трудные минуты бросали своих предводителей. В день сражения под Бадром сподвижники Мухаммада (с.а.в.) заверили его: «О, Посланник Аллаха, мы не скажем тебе: «Иди, воюй с Аллахом, а мы подождем тебя здесь»,— как это сделали израильтяне, когда Муса собирался на войну. Мы готовы отдать за тебя жизнь. Если хочешь объявляй мир, пойдешь войной – мы последуем за тобой. Куда бы ты не пошел, каждый из нас не колеблясь отправится вместе с тобой»
. Таким образом они показали пример верности своему пророку. Среди сторонников Мухаммада (с.а.в.) были и те, кто подвергался пыткам, умирал мученической смертью, получал фантастические предложения и обещания, ощущал на себе невероятное давление, но ни один из них не предал Посланника Аллаха.

Приказы Аллаха и деяния Мухаммада (с.а.в.) — это единственная истина, которой придерживались мусульмане. Они, не пререкаясь, следовали им, и не только в вопросах религии. Образцом для них служила и личная жизнь пророка. Сподвижники Посланника Аллаха так же, как и он, совершали намаз, даже старались ходить как он. Когда Мухаммад (с.а.в.) отращивал или, наоборот, стриг волосы, они делали то же самое. 

Например, Абдуллах ибн Умар разведывал места, где пророк Мухаммад (с.а.в.) совершал намаз, и сам молился там
. Он узнавал, под каким деревом любит отдыхать Посланник Аллаха и, также останавливался отдыхать под ним
. Однажды, во время пути Ибн Умар (р.а.) сделал небольшой круг. Когда его спросили, зачем он сделал это, то Абдуллах ответил: «Посланник Аллаха (с.а.в.) здесь так делал»
. Посмотрите, насколько сподвижники пророка (с.а.в.) старались буквально следовать его сунне!
Однажды один человек из ансаров построил дом с большим куполом. Посланник Аллаха, увидев это, рассказал о последствиях в загробной жизни. Услышав неодобрение пророка, владелец дома ничуть не сомневаясь, немедленно разрушил купол. Узнав об этом пророк (с.а.в.) помолился за хозяина дома: «Пусть Аллах проявит к нему милость»
.
Согласно рассказу Анас ибн Малика, однажды сподвижники Мухаммада (с.а.в.) увидели на его пальце серебряные кольцо. Подражая ему каждый из них приобрел себе такое же кольцо. Когда Посланник Аллаха выбросил его, они сделали то же самое
.

Мусульмане с таким усердием старались подражать Мухаммаду (с.а.в.), что это даже переросло в соревнование между ними. Сегодня мы одежду выбираем по моде, тогда же мусульмане одевались так же, как Посланник Аллаха. Если пророк одевал длинную одежду, они тоже облачались в длинное, если носил черное, или, наоборот, белое, все одевали черное или белое.

Если Посланник Аллаха не делал то, что могло бы принести ему пользу, его сторонники так же воздерживались от совершения этого поступка. Их главная цель — получить благословение Всевышнего и попасть в рай. Но они не переступили бы даже порог рая без пророка Мухаммада (с.а.в.).
В 622 году мусульман изгнали из Мекки. Самым трудным для них было расставание со священной Каабой. В 628 году Посланник Аллаха подошел к вратам Мекки с целью посетить Каабу, но мекканские язычники не пустили в город Мухаммада (с.а.в.) и его товарищей. Тогда пророк отправил Османа на переговоры с мекканцами. Когда тот приблизился к городу, Абан ибн Саид сказал ему:

— О, мой двоюродный брат, почему на тебе лишь одежда с коротким подолом? Носи длинную одежду (Подолы одежды Османа не опускались ниже икр).
— Наш пророк носит одежду подобным образом, поэтому и мы так поступаем.

— Мой двоюродный брат, посети Каабу.

— Пока Посланник Аллаха этого не сделает, не сделаем и мы. Мы ему подчиняемся
.

Эти люди пришли в Мекку, готовыми на самые тяжелые испытания, даже на смерть. У Османа была возможность выполнить свой долг, но так как Посланнику Аллаха не разрешили войти в город и он не смог посетить Каабу, то и Осман не стал этого делать.

Мы претендуем на то, на что претендовали сподвижники Мухаммада (с.а.в.): хотим милости Аллаха, покровительства Его пророка и рая. Как и их, нас пугают муки могилы, мы боимся разочаровать Посланника Аллаха, страшимся ада. Какое значение имела религия для них, такое же имеет и для нас. Следовательно, и сегодняшние мусульмане должны подчиняться приказам Аллаха и Его пророка, избегать совершения греха.

Мы получим вознаграждение, даже за то, что изучив жизнь пророка Мухаммада (с.а.в.), будем подражать ему. Это касается и вопросов богослужения, и наших привычек. Например, всем известно, что Посланник Аллаха, кроме обязательных молитв, совершал и дополнительные намазы, помимо обязательного поста, соблюдаемого в месяце Рамазан, воздерживался от еды и в другие месяцы. Мусульманин на протяжении всего года два раза в неделю может соблюдать пост. Но если он, учитывая, что пророк Мухаммад (с.а.в.) воздерживался от пищи в понедельник и четверг, будет поститься именно в эти дни, то получит вознаграждение и за соблюдение поста, и за следование сунне. Только Посланнику Аллаха известно о том, как можно добиться милости Аллаха. А достижение божьей милости — наша с вами цель. Логически верным решением на этом пути является подражание Посланнику Аллаха.

Пророк Мухаммад (с.а.в.) перед едой мыл руки. Сегодня и мусульмане, и представители других религий моют руки перед приемом пищи. Если мусульманин будет мыть руки перед едой только потому, что так делал Посланника Аллаха, он получит вознаграждение даже за соблюдение этого простого правила гигиены. Награда ждет и того, кто пьет воду сидя, и тремя глотками, произнося формулу «бисмиллахирахманиррахим» (во имя Аллаха милостивого и милосердного), после питья благодарит Всевышнего и делает все это для того, чтобы соответствовать сунне. Привычки мусульманина, намеренно следующего сунне, обернутся огромным благом в следующей жизни.

В период, когда забыты пророк Мухаммад (с.а.в.) и его сунна, место религии заняли другие ценности, если мусульманин будет покровительствовать сунне и восстановит ее, то он, согласно хадису, получит особое вознаграждение, соразмерное награде 100 мучеников, павших за Ислам
. Мусульманин, следующий сунне, не останется без удела. Люди, за которых заступится Посланник Аллаха, спасутся от ада и займут место в раю.

Страх перед Аллахом

Мы благодарны Аллаху, сотворившему нас из ничего, наделившему нас всеми благами. Как счастливы те, кто осознанно повинуются Аллаху и достигли любви божьей; те, кто по праву боятся того, что они не смогут отблагодарить Аллаха за предоставленные им блага, не смогут молиться должным образом, не удостоятся милости и прощения Всевышнего, не смогут ответить за содеянное в этом мире. Страх перед Аллахом – это тоже проявление веры.

Аллах (С.В.Т.) приказывает: «О те, которые уверовали! Бойтесь Аллаха, и пусть душа посмотрит, что она приготовила на завтрашний день. Бойтесь Аллаха, ведь Аллах ведает о том, что вы совершаете» 
.
Пророк Мухаммад (с.а.в.) говорил: «Когда тело раба божьего содрогается от страха перед Аллахом, он (раб божий) избавляется от грехов подобно дереву, у которого опадают листья»
.
Пророк Мухаммад (с.а.в.), несмотря на то, что был далек от совершения греха, и в Коране Всевышний (С.В.Т.) обращался к нему словом «любимый», боялся Аллаха больше всех. Каков пророк, таковы и его сподвижники. Они тоже трепетали от страха перед Аллахом.

Согласно хадису, Абу Бакр из-за страха перед Аллахом постоянно ходил со слезами на глазах. Увидев птицу, он говорил: «Ах, если бы я тоже был птицей. Как ты счастлива, птичка. Тебе не надо отвечать за свои поступки, бояться адских мук»
. Умар (р.а.) при прослушивании Корана падал в обморок из-за страха перед Аллахом. Однажды, взяв в руки соломинку, сказал: «Ах, если бы я тоже был соломинкой или какой-нибудь другой вещью, о которой никто и не упоминает. Лучше бы мама меня не рожала, лучше бы я был предан забвению»
. 

Изучив хадисы, мы заметим, что подобные желания возникали не только у Абу Бакра и Умара. И другие сподвижники горели такими желаниями. Но здесь следует отметить то, что не жизненные трудности заставляли их произносить эти слова, а страх перед Аллахом.

Один молодой человек из ансаров был охвачен страхом перед Аллахом. Когда бы он не вспоминал об аде, тут же начинал плакать. И дело кончилось тем, что он однажды закрылся в доме. Близкие юноши сообщили об этом Посланнику Аллаха. Тогда пророк отправился домой к этому юноше, чтобы навестить его. Когда Посланник Аллаха вошел в дом, юноша бросился ему на шею, а затем замертво упал на землю. Пророк (с.а.в.) сказал: «Собирайтесь хоронить своего друга, знайте же – страх перед Аллахом раздробил ему печень. Клянусь Аллахом, что Он спас юношу от адского огня. Каждый ищет то, что желает и избегает того, чего опасается»
.

Пророк Мухаммад (с.а.в.) говорил: «Подобно тому как выдоенное молоко не возвратится обратно в вымя, так и человек, плачущий от страха перед Аллахом, не попадет в ад»
.
Согласно хадисам, в Судный День, когда раб божий предстанет перед Аллахом и будет отвечать за содеянное в земном мире, чаша весов с грехами перевесит чашу весов с благими делами, и этого человека прикажут отправить в ад. В тот момент заговорит одна ресница: «О Аллах, твой пророк Мухаммад (с.а.в.) сказал: «Того, кто плачет от страха перед Аллахом, Всевышний спасет от ада». Я плакала из-за страха перед Тобой». Таким образом, человек, плачущий в земной жизни от страха перед Аллахом, будет прощен благодаря одной реснице. Джибриль (а.с.) известит об этом следующим образом: «Сын такого-то такой-то спасся благодаря одной реснице»
. 

По словам известного факиха Абу аль-Лайса ас-Самарканди: «Богобоязненность раба перед Всевышним Аллахом проявляется в семи вещах:

Первая – язык. Богобоязненный не произносит слов лжи, напраслины, клеветы и сплетен, он не пустословит, но занят лишь поминанием Всевышнего Аллаха, чтением Корана и получением знаний.

Вторая – сердце. Оно далеко от враждебности, лжи и зависти к братьям. Поистине, зависть уничтожает благодеяния, как сказал Пророк (с.а.в.): «Зависть пожирает благие дела так же, как огонь пожирает сухое дерево». И знай, что зависть происходит от страшных болезней в сердце, а болезни сердца излечиваются только при помощи знаний и совершения благих дел.

Третья – глаза. Богобоязненный не должен с желанием и рвением смотреть на запретные пищу, напитки, одежды и прочее, и даже на мирскую жизнь, но только желая понять и извлечь для себя пользу, и он не должен смотреть на то, что ему запрещено, ибо сказал Пророк (с.а.в.): «В Судный день Всевышний Аллах наполнит огнем глаза того, кто наполнял их запретным в этой жизни». 

Четвертая – живот. Богобоязненный не должен наполнять свой живот запретным, потому что это – большой грех, и сказал Пророк (с.а.в.): «Если кусочек запретного оказывается в животе человека, все ангелы земли и неба проклинают его все время, пока тот кусочек находится в его животе, и если он умирает в этом состоянии, то пристанищем его будет Геенна».

Пятая – рука. Богобоязненный не должен протягивать свою руку к запретному, но двигать ею лишь для того, чтобы поклоняться Всевышнему Аллаху.

И от одного достойного ученого человека (Ка’ба аль-Ахбара) передают, что сказал Пророк (с.а.в.): «Поистине, Всевышний Аллах создал дворец из зеленого изумруда, в котором есть семьдесят тысяч домов, в каждом доме - семьдесят тысяч комнат; в нем поселится лишь тот, на чьем пути встречается что-то запретное, а он оставляет это из страха перед Всевышним Аллахом».

Шестая – нога. Богобоязненный не должен идти к тому, что ведет к ослушанию Аллаха, но должен идти, чтобы поклоняться Ему, заслужить Его довольство, общаться с учеными и благочестивыми людьми.

Седьмая – деяния. Богобоязненный должен искренне совершать дела во имя Всевышнего Аллаха, бояться показухи и лицемерия, и если он сделает это, то будет из тех, о ком Всевышний Аллах сказал: «А последняя жизнь у твоего Господа уготована для богобоязненных» (43:35), и в другом аяте: «Воистину, богобоязненные пребудут в райских садах и среди источников» (15:45). И сказал Всевышний Аллах: «Воистину, богобоязненные пребудут в райских садах и блаженстве» (52:17). И сказал Всевышний Аллах: «Воистину, богобоязненные пребудут в безопасном месте» (44:51), то есть: «Воистину, они в Судный день спасутся от Огня». И верующий всегда должен пребывать [в состоянии] между страхом и надеждой, молить Аллаха о милости и не терять надежды на нее, ибо сказано: «Не отчаивайтесь в милости Аллаха» (39:53), поклоняться Аллаху, не совершать более непристойных дел и покаяться перед Ним»
.
Таким образом, верующий должен бояться Аллаха. Человек, испытывающий страх перед Аллахом, должен держаться подальше от греха. Тот, кто боится обжечь руку, остерегается огня. А тот, кто боится Аллаха, должен остерегаться совершения греха, способного повергнуть его на мучения и вовлекнуть в ад. Но этого еще не достаточно. Человек, совершая хорошие поступки, должен добиться милости Аллаха.

Грех, совершенный человеком, не увязывается с любовью к Аллаху и пророк Ибрагим (а.с.), вспомнив об одной своей ошибке однажды потерял сознание, а биение его сердца было слышно за милю от того места, где он находился. В связи с таким его положением по приказу Аллаха каждый день к нему приходил Джибриль (а.с.) и говорил: «Аллах передает тебе свое приветствие и спрашивает: «Почему друг настолько боится своего друга?» — на что Ибрагим ответил: «О, Джибриль, когда вспоминаю о своей вине и думаю, какое наказание ждет меня за это, я забываю о дружбе».

Страх перед Аллахом указывает на веру. То, насколько человек боится Аллаха зависит от силы веры. Трудно сказать, что человек, которому не стыдно совершать грех, боится Аллаха. Мусульманин, оказавшись лицом к лицу с проступком, вспомнит Аллаха и отдалится от греха. Аллах же вознаградит того, кто из-за страха перед Ним отстранится от греха
. Если раб божий еще раз совершит грех, то из-за страха перед Аллахом, он согнется перед Ним в три погибели. Он не будет ни есть, ни пить, ни спать до тех пор, пока не покается в грехах и не вымолит прощения божьего. Покаяние на некоторое время облегчит его страдания, но не сможет снять тяжесть с сердца и уничтожить страх. И никто, и ничто не смогут заставить его совершить данный грех повторно. Таков должен быть страх перед Аллахом, который охватывает сердце истинного мусульманина.

Милость и милосердие

Коран — это книга, рассказывающаяся нам об Аллахе. Сто тринадцать сур этого священного источника начинаются словами «бисмиллахиррахманиррахим» (во имя Аллаха Милостивого и Милосердного). Во многих аятах Всевышний для описания себя использует эпитеты «Милостивый и Милосердный». Аллах милосерден по отношению ко всем живым существам, в особенности по отношению к человеку. Он, проявив милость, сотворил все существа, дал им жизнь, наделил бесчисленными благами, которые необходимы для их существования.

Милость божья обнаруживается в каждой доле секунды жизни человека. Он умрет, если не сможет сделать вдох. Без выдоха он также не сможет жить. Только при одном дыхании два раза проявляется милость Аллаха. Творец наполнил землю средствами к существованию, каждый из нас пользуется ими. Значит, Аллах милостив и по отношению к тому, кто верит в Него, благодарит Его за предоставленные блага, с усердием выполняет все виды богослужения в земной жизни, и по отношению к другому, не признающему Создателя. Таким образом, мы везде сталкиваемся с божьей милостью.

Но гораздо большее милосердие Аллаха проявится в загробном мире. Достойными его станут лишь те счастливые люди, которые исповедуют религию и живут в соответствии с ее законами. Для людей, признающих существование Аллаха и Его единство, Творец, проявив милость, создал рай. Человек попадает в рай только и только благодаря милосердию Всевышнего. Что бы ни делал раб божий, как бы ни старался,  но он не сможет попасть в рай опираясь лишь на свои деяния.
Согласно хадису, рассказанному пророком Мухаммадом (с.а.в.), один праведник из сынов Исраиля прожил 500 лет и всю свою жизнь посвятил поклонению Аллаху, и умер, прожив до глубокой старости. После того, как он был воскрешен после смерти, Аллах приказал ему: «О, раб мой, как тебя рассудить, по милости моей или по делам твоим?» Тогда праведник сказал: «О Аллах, когда я пребывал на земле, верой и правдой служил Тебе. Поэтому хочу попасть в рай благодаря своему поклонению, а не твоей милости». После этого были оценены все его благие дела. Оказалось, что они не стоили даже одного глаза. Его повели в ад. Тогда он попросил пощады у Аллаха. Обладатель бесконечного милосердия еще раз сжалился над человеком, который недавно отверг Его милость, надеявшись на свои силы, и пустил его в рай
.

Из вышеприведенного хадиса следует, что человек, сколько бы не служил Аллаху и не благодарил Его, все равно не сможет оплатить все блага, предоставленные Всевышним. Представьте, что чувствует человек, лишенный ума. Например, вам могут сказать: «Если вы не отдадите все свое богатства или не будете работать десять часов в день, то у вас отберут разум». Следует предположить, что человек ради сохранения ума отдаст все и согласится работать не десять, а даже двадцать четыре часа. Если вы надумаете заплатить за ваши глаза, уши, руки, да и за самое малое из благ, предоставленных вам Аллахом, то поймете, что не в ваших силах сделать это.

После одного из сражений в Медину привели группу пленных. Среди них внимание Посланника Аллаха привлекла одна женщина. Она потеряла свое дитя и теперь искала его в толпе. Женщина подходила к каждому ребенку, обнимала его, но видя, что это не ее ребенок шла дальше. После долгих поисков, ей все-таки удалось найти свое чадо. Она обняла его, поцеловала и никак не могла налюбоваться им. Пророк Мухаммад (с.а.в.), который вместе со своими соратниками наблюдал за женщиной, указав на нее и ее дитя, спросил: «Эта женщина сможет бросить своего ребенка в огонь?» «Нет, Посланник Аллаха»,— ответили ему. Тогда пророк сказал: «Аллах намного милосердее, чем эта женщина»
.

Нам необходимо научиться содействовать проявлению милосердия Аллаха.

В Коране Всевышний, обращаясь к пророку Мухаммаду (с.а.в.), говорит: «Мы отправили тебя только в качестве милости к мирам»
. Милость божья среди людей проявилась в Посланнике Аллаха. Мухаммад (с.а.в.) — милостивый пророк. Его милость подтверждали не только мусульмане, но и язычники. Он сочувствовал каждому.

Глубину милости Посланника Аллаха мусульмане почувствовают в загробном мире. Большую часть своей жизни пророк провел в молениях за мусульман. Он постоянно просил Всевышнего, чтобы Тот простил его единоверцев. Результатом молитв пророка стало то, что Аллах разрешил ему покровительствовать мусульманам. Благодаря заступничеству Мухаммада (с.а.в.) многие приверженцы Ислама попадут в рай. В Судный День, когда каждый, включая пророков, будет беспокоиться за себя, Посланник Аллаха (с.а.в.) будет думать о своих единоверцах. 

Один великий человек советовал: «Относитесь к окружающим так, как к вам относится Аллах». Всевышний оказывает милость по отношению к нам, значит, мы также должны быть сострадательны по отношению ко всем живым существам.

Пророк Мухаммад (с.а.в.) говорил: «Аллах не проявит милость к тому, кто не проявляет милость к другим»
.
Как видно из хадисов, сострадание, милость, любовь, проявленные нами по отношению ко всем живым существам, обернутся в нашу же пользу, ибо мы будем прощены Аллахом. Приведем хадис, подтверждающий вышесказанное.

«Как-то одного человека, шедшего своей дорогой, стала мучить сильная жажда. Он нашёл колодец, спустился к воде и напился, а когда выбрался наружу, неожиданно увидел перед собой собаку, высовывавшую язык и евшую от жажды влажную землю. (При виде этого) человек сказал себе: «Эту собаку жажда мучит также, как мучала она и меня», - после чего он снова спустился к воде, наполнил ею свой башмак, взял его в зубы и не выпускал его изо рта, пока не выбрался наверх. (Поднявшись же на поверхность земли,) он напоил собаку, и Аллах отблагодарил его за это, простив ему (его грехи)». (Люди) спросили: «О посланник Аллаха, разве нам полагается награда и за животных?» Он сказал: «Награда полагается за всё живое»
.
В другом хадисе говорится: «(Одна) женщина была подвергнута мучениям за кошку, которую она держала взаперти, пока та не сдохла, за что она оказалась в огне. Держа её взаперти, она не кормила и не поила её, не позволяя ей поедать и живность, ползающую по земле»
.

Не следует забывать, что человек, не проявляющий милосердие, не заслуживает жалости Аллаха. Всевышний на сострадание отвечает состраданием. Вражда, ненависть, злоба приведут к мукам ада.

Покаяние

Человек, верящий в Аллаха, должен выполнять все Его приказы и избегать совершения греха. Согласно исламской вере, не соблюдающие божьи предписания считаются грешниками. К ним следует отнести и тех, кто игнорирует религиозные запреты, делает то, что запрещено религией. Грехи же отдаляют человека от милости Аллаха и рая, ведут в ад. Грешный — значит, виноватый. Он должен нести ответственность за свой проступок.

Человек по натуре своей склонен совершать ошибки. Он не ангел, поэтому не способен полностью отдалиться от греха. У каждого из нас глубина веры, степень повиновения разные, каждый из нас в той или иной мере замешан в грешных делах. Никто, кроме пророков, не защищен от совершения греха. 

Аллаху известны и добродетельные качества человека, и его слабости. После того, как был сотворен человек, ангелы выразили беспокойство по поводу того, что люди будут сеять зло на Земле, идти против Создателя, совершать грехи. Но Аллах (С.В.Т.), зная это заложил в него склонность совершать грех, в то же время Он наделил его чувством раскаяния, чтобы совершив ошибку, человек имел возможность исправить ее.

Порой бывает так, что раб божий, раскаивающийся в своих грехах перед Аллахом, выглядит милее, чем ангелы. Думаю, вы тоже переживали подобное. Например, у вас есть два ребенка. Один из них очень тихий, другой — озорной. Иногда второй из них совершает недозволенные поступки. Но, сделав шалость, бежит к вам, обнимает и просит прощения, умоляет вас. И в тот момент этот озорной ребенок становится таким милым, что вы испытаете к нему чувства, которые никогда не испытывали по отношению к вашему первому ребенку. Может быть, он разбил вазу, но его раскаяние, осознание своей ошибки, просьбы о прощении помогут вам забыть об этой неприятности. 

Пророк Мухаммад (с.а.в.) говорил: «Клянусь Аллахом, если вы не будете совершать грехи, Аллах Всевышний обязательно уничтожит вас и приведёт людей, которые станут грешить и просить Аллаха Всевышнего о прощении, а Он будет прощать их»
. Данный хадис следует правильно понимать. Он призывает нас не грешить, а каяться после совершения греха, ведь раскаяние приветствуется Аллахом.
Мухаммад (с.а.в.) привел еще один пример, показывающий какое удовольствие получает Всевышний от покаяния своего раба:
«Поистине, Аллах радуется покаянию Своего раба, который обращается к Нему с покаянием, больше, чем тот из вас, кто (ехал) по пустыне на своей верблюдице, вырвавшейся (и убежавшей) от него (со всеми) его съестными припасами и водой, отчаялся (найти) её, пришёл к какому-то дереву и улёгся в его тени, уже не надеясь (увидеть свою верблюдицу). И когда он находился в подобном положении, вдруг оказалось, что она стоит рядом с ним, и тогда он взял её за повод и сказал: «О Аллах, Ты - раб мой, а я - Твой Господь!», - допустив ошибку из-за (охватившего его) сильного ликования»
. Можно представить, какую радость испытывает человек, когда его в сорокаградусный мороз на дороге случайно подберет какая-нибудь машина. Или что чувствует женщина, после долгих поисков нашедшая своего потерявшегося ребенка. Но радость, которая охватывает Аллаха при виде кающегося человека, ни с чем не сравнима.

В 8-ом аяте суры ат-Тахрим Аллах (С.В.Т.) приказывает: «О те, которые уверовали! Раскаивайтесь перед Аллахом искренне!» и тем самым призывает нас к раскаянию. В этом аяте вместо слов «верующие, совершившие грех» используется просто выражение «уверовавшие». На это следует обратить внимание. Раскаяние является частью веры. Это тоже один из видов богослужения. Пророк Мухаммад (с.а.в.) безгрешен, но согласно хадисам, он в день по сто раз каялся в грехах и молил Аллаха о прощении.

Посланник Аллаха говорил: «О люди, приносите покаяние Аллаху и просите Его о прощении, я же, поистине, приношу покаяние по сто раз в день»
. В 31-м аяте суры Нур сказано: «О верующие! Обращайтесь к Аллаху с покаянием все вместе, – быть может, вы преуспеете». Одним из условий достижения рая является покаяние.
Обратимся к 68-70-м аятам суры Фуркан: «Они не взывают помимо Аллаха к другим богам, не убивают людей вопреки запрету Аллаха, если только они не имеют права на это, и не прелюбодействуют. А тот, кто поступает таким образом, получит наказание. Его мучения будут приумножены в День воскресения, и он навечно останется в них униженным. Это не относится к тем, которые раскаялись, уверовали и поступали праведно. Их злые деяния Аллах заменит добрыми, ибо Аллах – Прощающий, Милосердный».
Давайте еще раз прочитаем эти аяты и обратим внимание на четыре обстоятельства. Первое: ни в коем случае не следует поклоняться нескольким богам. Второе: язычники, убийцы, прелюбодеи и другие большие грешники в наказание попадут в вечный ад. Третье: раб божий, будь он многобожником, убийцей или прелюбодеем, имеет право на раскаяние. Аллах милостив. Даже такой человек может заслужить прощение. Четвертое: покаяние обновляет веру и укрепляет привязанность к Аллаху. Человек, покаявшийся в грехах, должен исправиться и совершать только благие дела.

Милость и милосердие Аллаха безграничны. Сколько бы грехов не совершил раб божий, если он завоюет милость Создателя, то будет прощен. А для того, чтобы завоевать милость Создателя необходимо раскаиться. Покаяние может способствовать прощению любого греха.

Приведем хадис, рассказанный пророком Мухаммадом (с.а.в.): «Был среди живших до вас один человек, который погубил девяносто девять душ, а потом стал спрашивать (людей), кто из живущих на земле является самым знающим, и ему указали на одного монаха (из числа сынов Исраиля). И он явился к нему, сказал, что убил девяносто девять человек, и (спросил,) принесёт ли ему (пользу) покаяние? Тот сказал: «Нет», - и тогда он убил (этого монаха), доведя (количество погубленных им душ) до сотни. Потом он снова стал спрашивать (людей) о том, кто из живущих на земле является самым знающим, и ему указали на одного знающего человека. (Встретившись с ним,) он сказал, что убил сто человек, и (спросил,) принесёт ли ему покаяние (пользу)? Тот сказал: «Да! Кто же мешает кающемуся принести покаяние? Отправляйся в такую-то землю, где живут люди, поклоняющиеся Аллаху Всевышнему, поклоняйся Аллаху вместе с ними и не возвращайся на свою землю, ибо на этой земле (творится) зло!» И он от-правился (туда) , но на середине пути его настигла смерть, и из-за него начали спорить между собой ангелы милости и ангелы мук. Ангелы милости сказали: «Он шёл с покая-нием, обратившись сердцем своим к Аллаху Всевышнему!» Что же касается ангелов мук, то они сказали: «Поистине, он никогда не совершал ничего благого!» И тогда к ним явился ангел в образе человека, которого они избрали судьёй в своём споре. Он сказал: «Измерьте расстояние до двух этих земель, и к какой из них он окажется ближе, той и будет принадлежать. Измерив, они обнаружили, что он ближе к той земле, к которой стремился, и его забрали с собой ангелы милости»
.
Пророк Мухаммад (с.а.в.) привел данный пример для того, чтобы показать, насколько велика милость божья. Случай, подобный вышерассказанному, произошел и в годы правления Мухаммада (с.а.в.).
В племени Джухайна одна женщина была убита из-за того, что она изменила мужу. Посланник Аллаха (с.а.в.) совершил заупокойный намаз. Умар (р.а.) спросил пророка: О, Расулаллах, ты совершаешь заупокойный намаз несмотря на то, что эта женщина прелюбодействовала? На что Мухаммад (с.а.в.) ответил: «Она так покаялась в своем грехе, что ее покаяния хватило бы на 70 городов таких, как Медина. Неужели ты считаешь, (что она могла сделать нечто) более достойное, чем пожертвовать собой ради Аллаха Всемогущего и Великого?!»
 
Рассказывает Абу Хурайра (р.а.): «Однажды одна женщина подошла ко мне и спросила: 

 - Я совершила грех, хочу знать примет ли Аллах мое раскаяние? Я совершила прелюбодеяние, а затем убила ребенка, который родился вне брака.

— Нет, твои покаяния не будут приняты. Аллах не даст тебе благословение и возможность раскаяния.
После этих слов женщина с рыданиями удалилась. На следующий день я прочитал утренний намаз за пророком. После намаза я рассказал ему про этот случай, приключившийся со мной. Он сказал мне: «Ты дал ей очень плохой ответ. Разве ты не читаешь вот эти аяты?» и прочитал 68-70-е аяты суры Фуркан (они даны выше по тексту).

После этой беседы я вскочил и отправился на поиски той женщины, прошел через все улицы Медины, но так и не смог ее найти. На следующий вечер женщина сама пришла ко мне. Я же  передал ей слова пророка Мухаммада (с.а.в.). После этого женщина совершила земной поклон со словами: «Хвала Аллаху, показавшему мне выход и давшему мне возможность покаиться в своих грехах». Затем она совершила покаяние, после чего освободила свою рабыню вместе с ее дочерью» 
. 
В 222-м аяте суры аль-Бакара Аллах (С.В.Т.) наказывает: «Воистину, Аллах любит кающихся и любит очищающихся». 

Пророк Мухаммад (с.а.в.) говорил: «Аллах Всевышний сказал: «О сын Адама, поистине, Я буду прощать тебе, не обращая внимания на то, какие (грехи) ты (совершил), до тех пор, пока ты не перестанешь взывать ко Мне и надеяться на Меня! О сын Адама, если совершишь ты столько грехов, что достигнув они туч небесных, а потом попросишь у Меня прошения, то Я прошу тебя! О сын Адама, поистине, если придёшь ты ко Мне с (таким количеством) прегрешений, (что заполнят они собой) чуть ли не всю землю, но встретишь Меня, не поклоняясь наряду со Мной ничему ином, Я обязательно дарую тебе прощение, которое (покроет собой все эти грехи)»
.
Можно привести множество аятов и хадисов, доказывающих важность раскаяния. Есть такие примеры, когда были прощены даже те, кто совершил очень тяжкие грехи. Но думаю, что вышеперечисленных примеров достаточно для понимания этого вопроса.

Следующий вопрос: как совершить покаяние? Как достичь того, чтобы моления были приняты Аллахом? Как с помощью божьей милости очистить душу? Ответы на данные вопросы кроются в смысле слова «покаяние». Покаяние — это понимание своих ошибок и признание их перед Аллахом. 

Покаяние — это испытание стыда перед Аллахом за совершение дел, запрещенных Им и за невозможность компенсировать свою ошибку. Покаяние — это слезы, горечь, отказ от пищи и воды, муки. Покаяние — это плата за что-либо. Покаяние — это не просто слово «раскаиваюсь», произнесенное нами – это плач сердца.

В «Муснаде» Ахмада б. Ханбаля приводится хадис, в котором со слов Абдуллаха, да будет доволен им Аллах, сообщается, что пророк (с.а.в.) сказал: «Горе упорствующим, которые упорствуют в том, что они делают, зная, (что совершают грех)!»

Сообщается, что Ибн Аббас, да будет доволен Аллах ими обоими, сказал: «Раскаивающийся в грехе подобен тому, кто вовсе не совершал его, а просящий прощения за грех, но продолжающий грешить, подобен насмехающемуся над Аллахом». Это сообщение приводит Ибн Абу-д-Дунйа
.

Сообщается также, что Хузайфа, да будет доволен им Аллах, сказал: «Можно считать, что лжёт тот, кто говорит: «Прошу прощения у Аллаха», - а потом возвращается (к тому, что он делал)»
. 

Покаяние должно состоять из четырех условий:

1) Чувство раскаяния.

2) Дать слово и проявить усердие, чтобы не повторить грех, однажды совершенный. 
3) Попросить прощения у тех, с кем поступил несправедливо, и попытаться восстановить справедливость.
4) Если это невозможно, необходимо постоянно просить Аллаха об отпущении грехов своих и тех, с кем поступили несправедливо.

Первым условием покаяния является чувство раскаяния. Это значит испытывать чувство огорчения по поводу совершенной ошибки. Однажды рано утром шайтан разбудил омеядского халифа Муавийу. Муавийа спросил его: «Кто ты?» Он очень удивился, когда услышал в ответ: «Шайтан». Халиф подумал про себя, что здесь произошла какая-то ошибка и сказал: «Ты осознаешь то, что делаешь? Ты разбудил меня на утренний намаз». Шайтан ответил: «Да»,— и продолжил: «Вчера утром я ввел в заблуждение одного друга Аллаха и он опоздал на утренний намаз. Проснувшись он так огорчился, что Аллах простил ему и нынешние, и будущие грехи. Я побоялся, что то же самое может повториться и с тобой, поэтому разбудил тебя вовремя»
. Иногда в процессе покаяния прощается не только один грех, но и все грехи, совершенные в прошлом. Действие покаяния зависит от чувства раскаяния, степени огорчения и цены, которую заплатили за тот или иной грех.

Покаяние очищает сердце от греха. Пророк Мухаммад (с.а.в.) говорил: «Когда раб Аллаха совершает грех, на его сердце образуется черное пятно. Если он покаится, то это пятно исчезнет. Если же он снова вернется к совершению греха, то это пятно увеличится и покроет все сердце»
.

Умен тот мусульманин, который, совершив грех, с помощью покания немедленно очищается. Умнее его тот, кто постоянно контролирует себя и избегает совершения греха. Еще умнее тот, кто постоянно делает добро и тем самым не оставляет время и возможность для совершения греха.

Второе условие покаяния заключается в неповторении греха. Пророк Мухаммад (с.а.в.) говорил: «Человек, умоляющий Аллаха о прощении его греха, но совершающий его повторно, подобен тому, кто насмехается над Аллахом»
. Представьте себе, что кто-то сделал вам неприятное, а затем попросил прощения. Через некоторое время он повторил свой проступок и снова попросил прощения. Разве вы ему не скажете: 
«Ты что смеешься надо мной?!» Отсюда можно сделать следующий вывод. Если мы совершили грех, покаялись и опять повторили тот же грех, то в этом случае мы уже не имеем морального права продолжать совершать подобный грех и вновь каяться, потому что это будет неуважением к Аллаху, так как нет уже больше никого, к кому можно было бы обратиться за помощью. Нам остается покаяться еще раз и дать слово больше не повторять ошибку.

Покаяние — это не план на будущее, а расчеты с прошлым. Это просьба о прощении совершенных ошибок, потому что мы не можем вернуться назад во времени и изменить что-либо. Поэтому единственным решением остаются покаяние, просьба о прощении, отдаление от греха, совершение благих дел для того, чтобы сгладить прежние ошибки. Иначе, если человек, сославшись на милость Аллаха будет продолжать совершать грех, то окажется в аду. Вышесказанное означает злоупотребление покаянием и милостью Аллаха. Аллах не любит тех, кто злоупотребляет чем-либо. Час смерти неизвестен, поэтому будет ли возможность покаяться потом? Много людей умерли на месте намаза, или во время совершения круга вокруг Каабы. Немало и тех, кто были погребены вместе с грязью при грехопадении.

В заключение хотелось бы привести советы пророка Мухаммада (с.а.в.), которые были переданы народу через Му’аз ибн Джабаля (р.а.): «Бойся Аллаха, где бы ты ни был, вслед за дурным делом соверши благое, которое сотрёт собой дурное, и придерживайся благонравия в отношениях с людьми»
.
Чтение Корана

Об особенностях того или иного механизма, о том, как использовать его, лучше всех знает изобретатель данного предмета. Значит, все аспекты, связанные со Вселенной и людьми, в полной мере известны лишь Создателю. С какой целью были сотворены космос и человек? В чем их сущность? Как все начиналось, каким будет конец? Как должен прожить свою земную жизнь человек? Как достичь счастья в этом и загробном мирах? На бесконечные вопросы правильно может ответить лишь Аллах. Все ответы Создатель передал нам через священные книги. Больной принимает лекарства, следуя советам доктора. Человек должен пользоваться благами, представленными ему Всевышним, так, как желает Он.

Разве Вас не интересует содержание письма, которое получено Вами от любимого человека или, допустим, от президента? Если письмо написано на другом языке, Вы воспользуетесь услугами переводчика или же, при необходимости, сами изучите этот язык. Мусульмане любят Аллаха больше всего на свете, Он – Султан султанов. Коран — это книга, посланная нам Творцом через Джибриля (а.с.) и пророка Мухаммада (с.а.в.). Не интересоваться Кораном, не пытаться понять его — значит, проявлять неуважение к Аллаху, сотворившему нас, давшему нам жизнь и наделившему нас бесчисленными благами.

Пророк Мухаммад (с.а.в.) говорил: «Лучшим из вас является тот, кто изучает Коран и учит ему (других)»
. Прежде чем выполнять другие виды богослужения, необходимо научиться читать Коран. Как может совершать намаз человек, не знающий или не учивший Коран? Чтение намаза отличает верующего от безбожника. Человека, не совершающего намаз, нельзя считать полноценным мусульманином.

Посланник Аллаха говорил: «Сердце ржавеет так же, как ржавеет железо». Его сподвижники спросили: «Что придает ему блеск?»— на что Мухаммад (с.а.в.) ответил: «Чтение Корана и частое вспоминание смерти»
.

Рассказывает Абу Умара (р.а.): «Один человек подошел к Посланнику Аллаха и сказал: 

— О, Посланник Аллаха, я продал товар такого-то племени и получил большую прибыль. 

— Хочешь, я научу тебя более доходному делу?

— А разве есть такое дело?

— Если ты изучишь десять аятов Корана, твой доход будет намного больше
.

Имам Шафии (р.а.) говорил: «Возрастет цена того, кто обучится Корану. Возрастет значимость того, кто изучит фикх; возрастет способность убеждать людей – у изучивших хадисы. У познавшего математику расширится кругозор. У исследовавшего малоизвестное явление улучшиться характер. Тому, кто не обладает чувством собственного достоинства, наука пользу не принесет»
.

Человек, читающий Коран, получит вознаграждение за каждую прочитанную букву. Есть аяты, чтение которых считается особенно благим делом. Приведем хадисы, в которых пророк Мухаммад (с.а.в.) призывает мусульман читать Коран.
«Тот, кто утром прочитает последние аяты суры Хашр и умрет в тот день, будет приравнен к мученику, павшему за Ислам. Это же действует и на тех кто прочитает данные аяты вечером и умрет до утра»
.

Рассказывает Джабир (р.а.): «Посланник Аллаха (с.а.в.) не ложился спать, пока не прочитывал суры Сажда и Мульк»
. Пророк (с.а.в.) говорил: «Есть же сура Мульк, ее чтение является преградой от мучений могилы»
.
Согласно рассказу Али (р.а.), Посланник Аллаха (с.а.в.) говорил: «Тому, кто после намаза читает Аят аль-Курси
, единственным препятствием на пути в рай является смерть»
. Сообщается, что Убайй бин Ка`б, да будет доволен им Аллах, сказал: (Однажды) посланник Аллаха (с.а.в.) спросил (меня): «О Абу-ль-Мунзир, известно ли тебе, какой аят из Книги Аллаха является величайшим?» Я сказал: «(Это аят, в котором сказано): «Аллах - нет бога, кроме Него, Живого, Вечносущего …
», - (после чего пророк (с.а.в.)) хлопнул меня (рукой) по груди и сказал: «Да будешь ты счастлив в знании, о Абу-ль-Мунзир!»
 Передают со слов ‘Айши (р.а.) что каждую ночь, перед тем как лечь в постель, пророк (с.а.в.) соединял перед собой кисти рук (ладонями внутрь), потом дул на них, потом читал суры «Ихлас», «Фалак» и «Нас», а потом проводил (ладонями) по всему телу, куда только мог дотянуться, начиная с головы, лица и передней части тела, и делал это трижды»
.
Али (р.а.) и Умар (р.а.) говорили: «Умный человек ляжет спать, лишь после прочтения последних аятов суры аль-Бакара»
.
Подобных хадисов множество. Посланник Аллаха (с.а.в.) и его сподвижники часть своего дневного и вечернего времени посвящали чтению Корана. Каждый из них в обязательном порядке читал те или иные аяты и суры. Пророк Мухаммад (с.а.в.) ни с кем не разговаривал и ничего не делал до тех пор, пока не прочитывал привычные для него отрывки из Корана. Сподвижники Мухаммада (с.а.в.) испытывали такое же огромное удовольствие от чтения этой Священной Книги.

Согласно рассказам сподвижников пророка, Умар Ибн Хаттаб (р.а.) просил Абу Мусу аль-Аш’ари, который обладал прекрасным голосом и великолепно читал Коран, чтобы он время от времени напоминал ему об Аллахе. В ответ на это Абу Муса читал Коран. Его слушал и Мухаммад (с.а.в.).
Осман (р.а.) ибн Аффан (р.а.) говорил: «Я не хочу, чтобы хотя бы один день и ночь прошли без чтения книги Аллаха».
Чтение Корана — часть жизни пророка Мухаммада (с.а.в.). То, что произнесено вслух, должно быть услышано. Каждый мусульманин должен научиться читать Коран. Если пока еще не умеет читать – обязан слушать. В настоящее время очень легко можно прочитать книгу Аллаха, для слушающих также созданы все условия, нет причин жаловаться. Для мусульман доступны миллионы компакт дисков и кассет, умеющие читать Коран должны научить других. Пророк Мухаммад (с.а.в.) возлагал на своих сподвижников обязанность учить не знающих чтению Корана. 

Но это следует делать ради Аллаха. Мухаммад (с.а.в.) запрещал брать деньги или какой-либо подарок за данную работу.

Убада ибн Самит научил людей из ахль-суффа
 письму и чтению Корана, они подарили ему лук. Убада рассказал об этом Посланнику Аллаха. Тогда пророк сказал: «Если тебе нравится надевать подарок из огня, то прими его»
.
Пророк (с.а.в.) говорил: «Читайте Коран и действуйте (согласно) ему, не отдаляйтесь от него и не переступайте границы (очерченные им), не берите плату за него и не старайтесь приумножить (с помощью) него мирские блага»
.
Сегодня несообразно читать Коран или просить кого-то прочитать за деньги или другие материальные ценности. Мусульманину будет лучше и если он сам прочитает суру Фатиха и другие знакомые ему суры за упокой души своих умерших отца или матери, чем будет просить кого-то за деньги прочитать Йасин.

Молитва

Человек нуждается во всем, что окружает его и связан с этим. Человеческие потребности и желания тянутся до бесконечности. Он может захотеть и один цветок, и целую весну. Его интересует и отдельный сад, и вечный рай. Он жаждет увидеть как своего друга, так и Всевышнего, обладателя абсолютной Красоты и Величия. Желает посетить и любимую, живущую в другом городе, друзей, покинувших этот мир. Желания человека бесконечны. Добившись чего-то, он всегда требует еще. 

Если посмотреть на человека с точки зрения имеющихся у него материальных благ и сил, то можно заметить, что он очень органичен в этих отношениях. Для осуществления всех своих желаний ему не хватит ни жизни, ни ума, ни силы. Бывает так, что он, считающий себя сильным, не может противостоять даже одному невидимому микробу. Человек хочет весну, но сам не способен изобрести хотя бы один цветок. Понимая это, человек должен признать свое бессилие. Он должен понять невозможность отведения бед и несчастий, сваливающихся на него в силу его ограниченности в возможностях и бессилия в удовлетворении своих бесчисленных потребностей. Тогда для достижения желаемого остается только просить либо умолять. Раб божий обратится с просьбой к Аллаху и достигнет цели. Человек находится в положении капризного, нежного и слабого ребенка. Он не может повлиять ни на дождь, ни на солнце, ни на землю. Человек вынужден обращаться к обладателю безмерной силы — милостивому Аллаху, умолять Его и просить исполнения желаний.

Молитва — это основа повиновения. Человек отправлен на землю для того, чтобы совершенствоваться посредством науки и молитвы. Моление — составная часть веры. В суре аль-Фуркан Аллах говорит: «…Господь не стал бы обращать на вас внимание, если бы не ваши молитвы»
. Как мы видим, человека оценивают по его молитвам.
Сила человека заключается в его бессилии и слабости. По этой причине Аллах все свои творения отдал в распоряжение человека. Он должен понять это и, осознавая свое бессилие, молиться Аллаху. Солнце, луна, звезды, Земля, овощи, фрукты и все, что окружает человека служат ему. Но такого высокого положения он добился не своими силами. Своим бессилием и слабостью привлек внимание Всевышнего, а Он проявил милость к бессилию и слабости.
Молитва — это служение Аллаху. Плоды служения воздадутся в загробном мире. Молящийся — это тот, кто признал свое бессилие. Моление означает обращение к Существу, обладающему безмерной силой и волей, которое при желании может удовлетворить человеческие потребности. Человек просит у Создателя что-нибудь, но при этом он не знает: пользу принесет эта вещь или, наоборот, вред. Аллаху же известно все. Он слышит молитвы и отвечает на них. Но это не значит, что желания исполнятся в то же мгновение.

Например, больной ребенок может позвать доктора и сказать: «Доктор, осмотрите меня, пожалуйста». Он тут же исполнит просьбу больного. Ребенок попросит лекарство. Доктор даст ему лекарство, но не то, которое просил больной, а то, которое врач считает нужным. Может так случиться, что лекарство, выписанное доктором окажется именно тем лекарством, которое просил больной. Возможно, для выздоровления больного вовсе не требуется лекарства. Какое лечение назначить – решает врач.
Подобно этому примеру, Аллах отвечает на моления своего раба и не оставит его одного, но будет действовать не согласно человеческим требованиям, а согласно милости своей. Всевышний даст либо желаемое, либо лучше того, либо совсем ничего не даст. Например, человек молится и просит, чтобы Аллах подарил ему сына. Аллах может выполнить его просьбу, или считая, что лучше, будет подарить дочь, такую, как Марйам (р.а.), или же, полагая, что он будет счастлив и без детей, оставит его без ребенка.

Если после моления желание не исполнилось — это не значит, что оно не было услышано. Скорее всего, время исполнения молитвы еще не наступило. Как уже было замечено, молитва — это вид богослужения, а его результаты будут известны лишь в загробном мире. Поэтому моление — выгодное дело. Молящийся не останется без удела.

Говоря о молитве часто мы подразумеваем лишь молитву, произнесенную нами. Создание условий для осуществления желаемого — это тоже молитва. Например, мусульманин, желающий получить со своего фруктового сада максимум прибыли, сначала должен ухаживать за ним: внести удобрения, произвести орошение, затем обратиться с просьбой к Аллаху: «О, Всевышний, пошли мне богатый урожай и изобилие». Если условия не созданы, молитва не будет услышана.

Отнюдь не преувеличим, если скажем, что вся жизнь Посланника Аллаха прошла в молитвах. Он видел в молении ключ к бесконечной милости Творца. Надо заметить и то, что Мухаммад (с.а.в.) молился не столько за земную жизнь, сколько за загробное счастье, не за себя, а за всех мусульман. Но из этого не следует делать вывод, что молитвы в земных целях бесполезны и несообразно молиться за себя. Посланник Аллаха (с.а.в.) молился и в земных целях, и за себя. Но он больше всего думал не о себе, а о своем народе, не о земном мире, а о загробной жизни, поэтому молился за них. Он служит для нас примером. 

Молиться — значит, просить у Аллаха что-либо. Для этого не обязательно придерживаться каких-либо правил. А все-таки, на что следует обращать внимание при мольбе? Как молился Посланник Аллаха? Какие советы он давал молящимся? Они важны для нас с точки зрения мусульманской этики.

Пророк Мухаммад (с.а.в.) советовал своим сподвижникам в первую очередь восхвалять Аллаха, просить благословение Пророку (с.а.в.) и лишь после этого обращаться к Аллаху с просьбами. Человека оценивают по поступкам и словам. Невозможно заглянуть в его сердце, узнать насколько он искренен. Но Аллах (С.В.Т.) способен видеть душу человека и действует согласно его чистосердечию. Поэтому нет необходимости в использовании напыщенных слов, важны искренность и желания.

Мусульманин может молиться и про себя, и вслух. Но не следует громко кричать. Молитвы, произнесенные вслух, могут быть услышаны и другими. В таком случае под угрозу ставится искренность человека. Но с другой стороны, люди, услышавшие молитву, могут сказать «аминь» и стать соучастниками молитвы. Посланник Аллаха (с.а.в.) говорил «аминь», когда его сподвижники произносили молитву, просил, чтобы они делали то же самое, когда он молился.
Обратиться к Аллаху можно и коллективно. Однажды Убай бин Ка’б вместе со своими друзьями в мечети совершал молитву. Согласно рассказу Убайа, к ним подошел Умар и спросил: 

— Убай, кто они?

— О, повелитель правоверных, это близкие друзья.

— По какой причине вы собрались здесь после намаза?

— Поминаем Аллаха.

Умар подсел к ним и сказал человеку, наиболее близко к нему сидевшему:

— Молитву начинай ты.

Он помолился. Каждый из присутствующих по очереди совершил молитву. Когда очередь дошла до Абу Саида, то у него от страха перед Умаром свело язык и он начал дрожать. Почувствовавший это Умар спросил его: «Ты не можешь сказать даже: «Аллах, прости нас. Аллах, прояви к нам милость?»,— и сам начал молитву. Среди присутствующих не было того, кто бы плакал так сильно, как он. После молитвы Умар сказал: «Этого достаточно, теперь идите». Затем все разошлись
.

Салама ибн Аква (р.а.) говорил: «Я никогда не слышал, чтобы Посланник Аллаха (с.а.в.) начал молитву, не произнеся следующие слова: «Субхана Раббийл ‘Алиййи’л-а’лал-ваххаб»
. 

Мы также можем начать молитву словами на арабском языке. Так, как это делал пророк Мухаммад (с.а.в.).
Передают со слов Анаса (р.а.), что пророк (с.а.в.), часто говорил: «Господь наш! Одари нас добром в этом мире и добром в Последней жизни и защити нас от мучений в Огне» (Раббана ‘атина фи ддунйа хасанатан уа фил ахирати хасанатан ва кына ‘азабаннар
)»
.
В Коране даны молитвы, произносимые пророками. Посланник Аллаха (с.а.в.) очень часто повторял молитвы других пророков. Мы также должны следовать пророку.

Пророк Мухаммад (с.а.в.) очень часто повторял нижеследующие молитвы:

— О Аллах, прошу у тебя защиты от слабости, лени, трусости, от старческой дряхлости, от жадности, от мучений могилы, от испытаний жизни и смерти, от бремени долга и от притеснения людей
.

— О Аллах, поистине, я прибегаю к Твоей защите от прекращения Твоих благодеяний, и перемены (в том, что касается дарованного) Тобой благополучия,  и внезапности Твоей кары и всего (того, что может вызвать) Твой гнев!

— О Аллах, поистине, я прибегаю к Твоей защите от испытаний огня,  и мук огня и зла богатства  и бедности!

— О Направляющий сердца,  укрепи сердце моё в твоей религии! (Йа Мукаллиба-ль-кулюби, саббит кальби `аля дини-кя!)
 

Молитвы, произносимые Умаром (р.а.): 

— О Аллах, я прибегаю к твоей защите от застания врасплох (при совершении неблаговидных поступков), от погружения в праздность. Сделай мои дела праведными и сделай их искренними, чтобы они были лишь ради твоего довольства. Не дай мне стать одним среди худших, защити меня от адских мук, позволь мне стать одним среди лучших (твоих рабов)
.
— Аллах мой! Я суров, смягчи мой характер, я жадный, сделай меня щедрым, я слабый, дай мне силы
.

— О, Аллах, я стал стариком и силы покидают меня. А мои помощники разбрелись по Земле. О, Аллах, забери меня к себе, пока я не совершил проступок по отношению к Тебе и не стал небрежным в служении Тебе!

Молитвы, произносимые Ибн Мас’удом: 

— О Аллах! Я прошу у Тебя стойкой веры, нескончаемых благ, ясности ума. Хочу занять место в раю рядом с пророками
.

— О наш Господь! Укрепи братство между нами, направь нас на путь Ислама. Выведи нас из темноты к свету. Держи нас подальше от открытого и скрытого греха. Пусть наши уши, глаза, души, жены, потомки станут благом для нас. Прими наши покаяния. Несомненно Ты тот, кто принимает многие покаяния, Ты – Милосердный. Сделай так, чтобы мы благодарили Тебя за предоставленные блага, вспоминали о Тебе и хвалили Тебя
.

Абу’д Дарде понравилась молитва некоего человека и он каждый раз повторял ее. 

— О Аллах! Я боюсь, защити меня. Спаси меня от мучений. Я – бедняк, нуждающийся в Твоей помощи. Надели меня благами. Нет оправдания моим грехам, поэтому как я могу оправдываться перед Тобой. Нет у меня силы, как я могу противостоять Тебе. Однако я — грешник, нуждающийся в Твоем прощении
.
Ибн Умар (р.а.) молился следующим образом: 

— О Аллах, Ты сотворил меня мусульманином. Прошу тебя до самой смерти не отделяй Ислам от меня, и меня от Ислама
.

Аминь. Мы тоже скажем «аминь» после красивых молитв и станем их соучастниками. У нас есть Аллах — обладатель бесконечной милости. Он наш султан, мы – Его рабы. Ошибки и проступки — это удел слабых. Прощать других — свойство, присущее султанам. Пусть Аллах, султан султанов, простит нас.

Мы должны помолиться и за себя, и за своих близких, и за всех верующих. Праведники должны желать добра всем людям. Пусть Аллах вселит веру в сердце каждого. Затем, проявив милость, поселит их в рай. 

Поминание Аллаха
Мусульманин больше всего на свете любит Аллаха. Люди чаще вспоминают и думают о тех, кого любят. Размышлять об Аллахе вслух или про себя — это признак веры и того, насколько раб божий любит своего Творца и привязан к Нему. В Коране есть много аятов, призывающих к поминанию Аллаха. В 152-м аяте суры аль-Бакара сказано: «Поминайте Меня, и Я буду помнить о вас. Благодарите Меня и не будьте неблагодарны Мне». Если раб божий при жизни в течение длительного времени будет поминать имя Аллаха, то Всевышний в загробном мире за очень короткий срок вспомнит раба своего и окутает его своей любовью. Все блага, которыми мы обладаем, посланы нам Всевышним. Поэтому Аллах (С.В.Т.) призывает людей выражать благодарность за них. В противном случае нас будут считать неблагодарными. Всевышний, сотворивший из капли воды такое прекрасное существо, как человек, и сделавший его наместником на Земле, своими бесчисленными благами продолжающий оказывать милость и приготовивший для своих покорных рабов рай, заслуживает благодарности, похвалы и того, чтобы о Нем вспоминали. Земля, небо, воздух, вода, луна, солнце созданы для человека. Как слепы и неблагодарны те, кто не видят все это, не в состоянии оценить предоставленные ему блага, считают себя разновидностью животных. Они обманывают себя. 

В 45-м аяте суры Анкабут сказано: «Воистину, намаз оберегает от мерзости и предосудительного. Но поминание Аллаха – гораздо важнее…».
Один из сподвижников спросил Пророка Мухаммада (с.а.в.): «Среди деяний на пути Аллаха какое из дел является наиболее прибыльным?» На что пророк (с.а.в.) ответил: «Частое поминание Аллаха»
.
Согласно другому хадису, Посланник Аллаха (с.а.в.) говорил: «Всемогущий и Великий Аллах сказал: «Я буду таким, каким считает  Меня раб Мой, и Я нахожусь вместе с ним  там, где он поминает Меня. Клянусь Аллахом, поистине, Аллах радуется покаянию Своего раба больше, чем любой из вас (радуется, когда) находит своего верблюда, потерявшегося в пустыне! К тому, кто приблизится ко Мне на пядь, Я приближусь на локоть, к тому, кто приблизится ко Мне на локоть, Я приближусь на сажень, а если кто-нибудь направится ко Мне шагом, то Я брошусь к нему бегом!»
.
Из данного хадиса следует то, что Аллах в многократном размере вознаградит того, кто постоянно вспоминает о Нем, благодарит и восхваляет Его. Такой человек завоюет милость своего Творца.

Поминание Аллаха — это самое простое и самое выгодное дело для человека. Его можно выполнять всегда и везде. Человек может вспоминать об Аллахе и в пути, и в постели. Вспоминать об Аллахе — значит упоминать Его имя. Например, можно сказать: «Аллах, прости меня, мою маму, отца, всех людей», «прибегаю к защите Твоей от мучений», «О Аллах, ты любишь прощать, прости и меня». Упоминание может быть и в форме благодарности, например, «О Аллах, благодарю Тебя за все блага», или «Альхамдулиллах» («Хвала Аллаху»), и в форме обращения к Аллаху с просьбой о прощении грехов, и в форме восхваления, возвышения Всевышнего. Такие слова, как «субханаллах» («Слава Аллаху, Он далек от любых недостатков»), «Ля иляха илляллах» («Нет бога, кроме Аллаха»), «Аллаху акбар» («Аллах велик») не сходили с уст пророка Мухаммада (с.а.в.). И для нас не составляет труда произносить их. Кроме того, читать книги о религии, слушать лекции, смотреть телевизионные программы, рассказывающие об Аллахе,— это тоже один из способов упоминания о Всевышнем.

Ко всему сказанному следует добавить и то, что мусульмане время от времени должны собираться вместе и вспоминать об Аллахе. Истинный мусульманин постоянно посещает такие собрания. Посланник Аллаха (с.а.в.) и его сподвижники часто собирались вместе и проводили уроки, на которых говорили об Аллахе.

Пророк Мухаммад (с.а.в.) говорил: «Тех, кто вместе собираются и поминают Аллаха окружат ангелы. Их охватит милость божья и Аллах будет поминать их вместе со своими приближенными»
.

«Тем, кто вместе собираются и поминают имя Аллаха, не ожидая при этом ничего взамен, кроме Его довольства, в загробном мире будет сказано: «Ваши грехи прощены, ибо ваши плохие поступки превращены в благие дела»
.
Приведем хадис, рассказанный Абу Хурайрой: «Поистине, есть у Аллаха ангелы, которые обходят дороги в поисках людей, занятых поминанием, а когда они находят людей, поминающих Всемогущего и Великого Аллаха, то обращаются друг к другу (со словами): «Идите к тому, что вы ищите!» И они окружают (таких людей) своими крыльями, (поднимаясь) до самого нижнего неба, (а ко-гда люди заканчивают поминать Аллаха и ангелы возносятся ввысь), Господь их, знающий (обо всём) лучше (ангелов), спрашивает их:
- Что говорят рабы Мои?
- Они прославляют Тебя, возвеличивают Тебя, воздают Тебе хвалу и превозносят Тебя.  
- Видели ли они Меня? 
- Нет, клянёмся Аллахом, они Тебя не видели! 
- А что было бы, если бы они увидели Меня?
- Если бы они увидели Тебя, то поклонялись бы Тебе ещё истовее, превозносили и восхваляли бы Тебя больше и прославляли бы Тебя чаще. 
- А о чём они просят (Меня)?
- Они просят Тебя о рае.
- А видели ли они его?
- Нет, клянёмся Аллахом, о Господь наш, они его не видели!
- А что было бы, если бы они увидели его?
- Если бы они увидели его, то добивались бы его ещё сильнее, и стремились бы к нему ещё упорнее и желали бы его ещё больше.
- А от чего они просят защиты?
- От пламени (ада).
- А видели ли они его?
- Нет, клянёмся Аллахом, о Господь наш, они его не видели!
- А что было бы, если бы они увидели его?
- Если бы они увидели его, то ещё больше старались бы избежать его и страшились бы его ещё сильнее.
- Призываю вас в свидетели, что я простил их!, - и один из ангелов говорит: 
- Есть среди них такой-то, который к ним не относится, ибо пришёл он только по (какому-то своему)  делу, - (Тогда Аллах) говорит: 
- Они - (такие люди), товарищ которых не попадёт в бедственное положение!»

Данный хадис подчеркивает важность поминания Аллаха. Также следует обратить внимание на то, насколько выгодно находиться рядом с теми, кто вспоминает об Аллахе. Мы можем быть грешниками и совершать ошибки. Но если мы окажемся в обществе, которое удостоилось милости божьей, то сможем удостоиться доброты Аллаха, проявленной по отношению к этим людям. Дружить с друзьями Аллаха — значит дружить с Ним самим.

В одном хадисе сказано: «Тот, кто в день по сто раз произнесет: «Ля иляха илля-Ллаху вахда-ху ля шарикя ля-ху, ля-ху-ль-мульку, ва ля-ху-ль-хамду ва хуа `аля кулли шай`ин кадир» (Нет бога, кроме Аллаха, Он един, нет у него сотоварищей. Вся власть принадлежит только Ему, Все похвалы предназначены лишь для Него. Он над всякой вещью властен),— будет приравнен к человеку, который освободил десять рабов. Список его деяний будет дополнен еще сотней благих дел, а сто проступков — вычеркнуто. И послужат они ему защитой от шайтана на этот день до самого вечера и никто не сможет сделать ничего лучше того, что сделал он, кроме (такого) человека, который сделает ещё больше»
.
Пророк Мухаммад (с.а.в.) собрания, где поминается имя Всевышнего сравнивал с садами рая
. В хадисе кудси Аллах Всевышний говорит: «Я буду таким, каким считает Меня раб Мой, и Я нахожусь вместе с ним, когда он поминает Меня. Если он помянет Меня в душе, то и Я помяну его про Себя, а если он помянет Меня в обществе (других людей), то Я помяну его среди тех, кто лучше их. Если раб приблизится ко Мне на пядь, Я приближусь к нему на локоть, если Он приблизится ко Мне на локоть, Я приближусь к нему на сажень, а если он направится ко Мне шагом, то Я брошусь к нему бегом!”»
 
Давайте не будим забывать, что Всевышний Аллах обращается к нам: «О те, которые уверовали! Поминайте Аллаха многократно и славьте Его утром и перед закатом»
. Весть, которую сообщил Аллах и Его посланник (с.а.в.) действительна вплоть до Дня Суда. 
Пусть Аллах сведет нас с теми, кто должным образом вспоминает о Нем и тем самым заслуживает прощения, любви и рая.

Как защитить себя от греха?
На последователей любой системы возложены определенные обязательства, которые они должны выполнять. В то же время они обязаны следовать некоторым запретам. Религиозные каноны — это божественная система, созданная Аллахом. Выполнение обязательств мусульманами, признавшими своим богом Аллаха и верующие в Него, называется богослужением. Намаз, ураза, закят, хадж — это лишь часть обязательств, возложенных на мусульман религией Ислам. Наряду с различными видами богослужения, Аллах ввел и запреты. Тот, кто не считается с ними, совершает грех. Мусульманин, повинующийся Аллаху, обязан выполнять Его приказы и не совершать поступки, запрещенные Им. Ислам состоит не только из запретов и недозволенного. Количество запретов, введенных Аллахом, ограничено. Но все они действуют в интересах самого же человека. Ни один человек, обладающий разумом, не будет считать эти запреты бессмысленными. Ведь мир и покой в мусульманском обществе достигаются благодаря тому, что все следуют канонам Ислама.

Согласно религии Ислам, совершение следующих поступков считается большим грехом: 

1. Поклонение кому-либо, кроме Аллаха. Человек, желающий стать мусульманином, в первую очередь должен поверить в существование Аллаха, в то, что Он един и что нет никого (ничего) похожего на Него. Сила Аллаха безгранична. Для Него не существует таких понятий, как легко или трудно. Он создал добро и зло. Все, что существует в мире, принадлежит Ему. 
В момент возникновения религии Ислам, люди верили в Аллаха и в то же время поклонялись идолам. Постепенно Ислам покончил с идолопоклонством. В настоящее время место идолов заняли кумиры среди людей. Даже среди людей, верующих в Аллаха, есть такие, кто словам и мнению этих людей придают больше значения, чем аятам Всевышнего. 

Еще одним явлением, обожествленным человеком, являются природные законы и причинные связи. Аллах создал их для того, чтобы скрыть свое прямое вмешательство. Иногда они вводят в заблуждение людей, пытающихся познать мир лишь с помощью причинно-следственной связи.

2. Убийство людей. Убийство без права одного человека по Исламу приравнивается убийству всех людей на Земле. Согласно исламским канонам, убийцы лишаются права на жизнь. Право на жизнь — священное понятие. Большим грехом считается как убийство человека, так и нанесение ему ран и повреждений. Посланник Аллаха (с.а.в.) больше всего боролся с идолопоклонством и враждебностью между людьми.
3. Прелюбодеяние. В 68-м аяте суры аль-Фуркан Аллах (С.В.Т.) извещает о том, что люди, совершившие прелюбодеяние, будут подвергнуты тяжким мукам. Пророк Мухаммад (с.а.в.) говорил, что в момент совершения прелюбодеяния вера покидает раба божьего. Поэтому, если он умрет в это время, то умрет неверным и таким образом обеспечит себе вечный ад. В аятах Корана, предостерегающих людей от прелюбодеяния, вместо выражения «не совершайте прелюбодеяние» используется выражение «не приближайтесь к прелюбодеянию»
. Ради предотвращения прелюбодеяния религией запрещено смотреть на недозволенное.

4. Воровство. Согласно аятам и хадисам, запрещается использовать что-либо чужое, взятое без разрешения, так как такое действие считается большим грехом. В хадисах указано, что не будут сочтены благие дела тех, кто посягает на чужое добро. Пророк Мухаммад (с.а.в.) говорил: «Ни одно из тел,  питающихся запретным, в рай не войдет. Они более достойны ада»
.
5. Вкладывание денег под проценты. Получение дохода в виде ростовщических процентов в Исламе запрещено и считается большим грехом. Существуют десятки способов получения незаконного дохода, но все они являются харамом. Пророк Мухаммад (с.а.в.) говорил: «Способов получения дохода в виде процентов более семидесяти, самый легкий из них можно сравнить с совершением прелюбодеяния с матерью»
. Строгое отношение Ислама к вопросу о ростовщичестве связано с обеспечением стабильности в обществе, потому что там, где распространится получение дохода таким способом, зажиточные разбогатеют за счет процентов и будут эксплуатировать бедных. Люди, живущие за счет процентов, не вкладывают свои деньги в развитие материального производства, и тем самым они наносят серьезный ущерб экономике страны.

В давние времена банков не было, поэтому получение процентов осуществлялось в форме получения дохода от денег, данных кому-либо взаймы. В наши дни человеку трудно уберечь себя от соблазна положить деньги под проценты. В одном из хадисов Посланника Аллаха, обращенного в настоящее, говорится: «Придет такое время, когда не останется никого, кто бы не получал проценты. Даже если и не будут получать, то их коснется пыль от ростовщичества»
. Мусульмане настоящего времени должны быть очень внимательны в таких делах.

6. Пользование имуществом сирот. В 10-м аяте суры Ниса сказано: «Воистину, те, которые несправедливо пожирают имущество сирот, наполняют свои животы Огнем и будут гореть в Пламени». Сирота настолько бессилен, что не может защитить свое имущество. У него нет ни отца, ни матери, способных помочь ему. Сирота беззащитен, а беззащитным покровительствует Аллах. Поэтому те, кто несправедливо обходится с сиротами, имеют дело с самим Аллахом и заслуживают Его наказания адом. Есть люди, которые не являются сиротами, но бессильны и обездолены так же, как и они. Те, кто, считая себя всесильным, угнетает слабых и отбирает у них имущество, заслуживают лишь наказания адом.

В одном из хадисов пророка Мухаммада (с.а.в.) говорится: «(В ночь вознесения) увидел группу людей, их губы были похожи на губы верблюдов. Над ними стояли служители Ада и резали их губы, а в их рты клали огненные камни, которые выходили из затылков (грешников). Я спросил: «О, Джибриль, кто они?» Он сказал: «Бесправно пожиравшие имущество сирот»
.

7. Лжесвидетельство. Давать ложные показания — это значит несправедливо относиться к невинному человеку, осознанно пренебрегать его правами. Поэтому такой поступок считается грехом. Аллах же справедлив и Он любит справедливых.

8. Употребление спиртного. Религия Ислам возникла в обществе, которое стояло на первом месте по количеству употребления спиртного. Поэтому в Коране запрет на употребление алкоголя приходил постепенно. 219-й аят суры аль-Бакара — это первый аят, посвященный данной теме. Там сказано: «Они спрашивают тебя о вине и азартных играх. Скажи: «В них есть большой грех, но есть и польза для людей, хотя греха в них больше, чем пользы». Этот аят открыто не запрещает употребление спиртного, но указывает на его вредность, после чего часть сподвижников пророка (с.а.в.) перестали употреблять спиртное, другая часть сподвижников продолжили. По истечении некоторого времени был ниспослан 43-й аят суры Ниса. И в этом аяте нет слов, запрещающих употребление спиртного. Но он гласит: «О те, которые уверовали! Не приближайтесь к намазу, будучи пьяными, пока не станете понимать то, что произносите». Таким образом, Аллах запретил совершать намаз в нетрезвом состоянии. Осознав всю важность намаза мусульмане были поставлены перед выбором, что важнее: намаз или выпивка. После этого Умар (р.а.) помолился Аллаху и попросил дать более четкое разъяснение по поводу спиртного.
И второй аят не был столь категоричным в запрете спиртного. Лишь часть из сподвижников бросила пить. Но все стали более серьезнее относиться к данному вопросу.

Однажды один из сподвижников пророка будучи в нетрезвом состоянии поссорился с другим и в пылу гнева ударил его костью по голове. Узнав об этом, Посланник Аллаха (с.а.в.) сильно расстроился. Умар (р.а.) снова помолился Аллаху и попросил дать более четкое разъяснение по поводу спиртного.
После этого события были ниспосланы 90-й и 91-й аяты суры аль-Маида следующего содержания: «О те, которые уверовали! Воистину, опьяняющие напитки, азартные игры, каменные жертвенники (или идолы) и гадальные стрелы являются скверной из деяний сатаны. Сторонитесь же ее, – быть может, вы преуспеете. Воистину, сатана при помощи опьяняющих напитков и азартных игр хочет посеять между вами вражду и ненависть и отвратить вас от поминания Аллаха и намаза. Неужели вы не прекратите?».
Услышав эти аяты, сподвижники пророка Мухаммада (с.а.в.) во главе с Умаром сказали: «Мы отказываемся, о, Аллах! Мы отказываемся!», — и вылили все запасы спиртных напитков, хранящиеся у них дома. После этого они ни разу не прикоснулись к спиртному. В период введения запрета на спиртное исламское общество состояло из десятков тысяч человек. Из такого огромного количества людей не выполнили приказ Всевышнего лишь два-три человека.

Посланник Аллаха (с.а.в.) говорил: «Постоянно употребляющие опьяняющие напитки в рай не войдут»
. «Те, кто собираются в этом мире чтобы выпить, и в аду собирутся вместе. Встретившись в аду, они начнут обвинять друг друга словами: «Пусть Аллах накажет тебя. Ведь это ты пристрастил меня к спиртному»
.
«В Судный День Аллах даст густую отраву тем, кто выпивал в земном мире. Их кожа и мускулы лица начнут гореть и течь в сосуд с отравой еще до того, как они ее попробуют. Когда они выпьют ее, их кожа и мускулы лица сгорят полностью. Их внешний вид будет настолько плох, что даже другие обитатели ада будут испытывать отвращение к ним.
Равны во грехе и тот, кто употребляет спиртное, и тот, кто выжимает виноград для получения вина, и тот, кто перевозит готовое вино, и тот, кто заправляет этими делами и пользуется деньгами, полученными от продажи спиртного. Если они умрут не покаявшись, то в загробном мире за каждый выпитый глоток спиртного будут пить кровавую и гнойную воду ада. Таково окончательное решение Всевышнего. Любое опьяняющее вещество, любой напиток, содержащий алкоголь, считается харамом» 
. 

Пророк Мухаммад (с.а.в.) также говорил: «Остерегайтесь спиртного, которое является матерью зла (т.е. основой всех плохих деяний), потому что, клянусь Аллахом, в сердце человека не могут одновременно приютиться пристрастие к спиртному и вера. Одно из них все равно вытеснит другое»
. Аллах очень высоко ценит человека и поэтому пытается защитить его от греха. Полагаю, вам приходилось быть свидетелями того, как умные и состоятельные люди, выпив, становились всеобщим посмешищем. Принимая во внимание плачевное состояние подобных людей, еще раз поразмышляйте над этими хадисами.
В человеческом обществе каждый день совершаются сотни преступлений. Сюда входят и дорожно-транспортные происшествия, и убийства, и воровство, и нанесение телесных повреждений. Что является причиной всех этих явлений? Статистика показывают, что причиной более половины из них является алкогольное опьянение.

Пьяный человек лишен ума, его действия непредсказуемы. Он может совершить аварию, убить человека, испортить людям настроение, валяться на земле, кричать, тем самым нарушая покой окружающих. Для предотвращения возможных последствий, можно лишь закрыть этого несчастного дома и не выпускать до тех пор, пока он не протрезвеет. Да, Посланник Аллаха (с.а.в.) правильно сказал, что алкоголь является матерью зла.

9. Клевета на порядочную женщину. Клевета считается большим грехом. Оклеветать честную женщину, опозорить ее это ужасное преступление. Человек, совершивший подобное и не раскаившийся непременно окажется в аду.

10. Побег с поля боя. В правовых системах любой страны мира дезертирство считается тяжким преступлением. Побег с поля боя — это такой же тяжелый грех, как и многобожие, убийство человека, прелюбодеяние.

11. Колдовство. Тот, кто посредством колдовства ослабляет волю человека, является помощником шайтана. Это делается с целью навредить людям, обмануть их. Подобные явления рассматриваются и как вмешательство в судьбу, и они направлены против воли Аллаха, поэтому считаются огромным преступлением и грехом.

12. Непослушание родителей. Из рассказа пророка Мухаммада (с.а.в.) : «Джибриль подошел ко мне и сказал: «О, Мухаммад (с.а.в.)! Тот, кто не ухаживает за своими престарелыми родителями, попадет в ад. Аллах лишит его милости своей. В знак подтверждения моих слов скажи: «Аминь». И я сказал «Аминь»
.
Согласно рассказу имама Муслима, как-то пророк (с.а.в.) трижды сказал: «Пусть он ползает по земле». Сподвижники его спросили: «О, Посланник Аллаха, кто должен ползать по земле?» «Те, кто не заслужил рая из-за того, что должным образом не ухаживали за своими престарелыми родителями»
.
Мы не имеем возможности перечислить все запреты, введенные Аллахом. Приведенные же выше считаются самыми важными. Каждый мусульманин, соблюдающий запреты Всевышнего, обеспечивает себе счастье и в земном, и в загробном мирах. В противном случае грешникам трудно придется и на земле, и в вечной жизни.

Истина смерти

Смерть — это неизменная истина. Как уже было сказано в главе о веровании, смерть для человека — начало новой жизни. Ребенок сначала живет в утробе матери. Через определенное время его внутриутробная жизнь заканчивается, и он покидает ее. Получается, ребенок «умирает» для утробы, но начинает новую земную жизнь. Таким же образом смерть является концом земной жизни и началом загробной. Ребенку, находящемуся в утробе матери, трудно объяснить великолепие земного мира, так же трудно описать загробную жизнь людям, поклоняющимся материальным благам.

Человек — существо, состоящее из души и тела. Тело функционирует за счет души. Смерть — это такое явление, когда душа покидает тело. Посмотрите на лампу, светящуюся над вами. Нажмите на выключатель. Вы заметите, что лампочка осталась лампочкой, но прекратилось поступление электрической энергии, способствующей свечению этой лампочки. Значит, она «умерла». Когда ангел смерти нажимает на «кнопку», душа покидает тело и прекращается жизнедеятельность организма. Душа делает человека человеком, а не мясо и кости, как думают некоторые.

Смерть для мусульманина — это встреча с друзьями, которые покинули землю и живут в красивом месте, где царит счастье и покой. Данную истину один из гениев мысли объясняет следующим образом:
«О, несчастный человек, одурманенный миром ближним и забывший о жизни после смерти! Знаешь, на кого ты похож? На страуса... Он, завидев охотника, прячет голову в песок, думая, что охотник его не заметит. Голова в песке, однако огромное туловище остается снаружи, служа отличной мишенью для охотника, который прекрасно видит свою добычу.
Если хочешь понять, насколько привязанность к ближнему миру и страх перед смертью лишают людей покоя и превращают наслаждение в мучения, прочитай следующий рассказ: 

В деревне жили два человека. Девяносто девять друзей и знакомых первого из них переехали в город и зажили там счастливо. Остался один единственный человек, которого он любит, но и тот собирается переехать в город. По этой причине и герой нашего рассказа влюблен в город, он думает о городской жизни и желает поселиться там. Если сбудется его желание, он снова окажется со своими друзьями, знакомыми и обретет счастье и благополучие. Когда ему скажут «поехали», он с радостью отправится в город.

Девяносто девять друзей и знакомых второго героя нашего рассказа также покинули деревню. Однако куда они направились – неизвестно. С ним остался только один друг, который также в любой момент может уехать. Единственным утешением второго героя является его друг, который живет рядом с ним. Он боится, что в один прекрасный день и он покинет деревню.

Мусульмане, верящие в загробную жизнь и рассматривающие смерть как ступень для достижения рая и повод для встречи с друзьями, похожи на первого героя, а те, кто не верит в жизнь после смерти — на второго.

 
О, человек! Пророк Мухаммад (с.а.в.) и его сподвижники находятся по ту сторону могилы. Двое-трое твоих друзей также покинут этот мир. Не отворачивайся в страхе перед смертью и могилой. Смело посмотри смерти в глаза, узнай, что ей нужно от тебя. И не вздумай взять за пример человека, не верящего в загробную жизнь.

О, человек! Не говори: «Времена поменялись, век уже другой, каждый занят мирскими делами, любит ближнюю жизнь»,— потому как смерть не поменялась и остается смертью. Расставание с этим миром – неизбежно для всех, и оно с ходом времени ни сколько не замедляется, а наоборот – ускоряется. Беспомощность человека нисколько не уменьшается, а увеличивается.
Не говори: «Я тоже — как все»,— потому что «все» могут оказать тебе пользу только до могилы.  Правило «переживем беды вместе» по ту сторону могилы не имеет никакого смысла, ибо каждый по одиночке сляжет в могилу и будет отвечать сам за себя».
Мир тленный, жизнь коротка. Обязательств, которые необходимо исполнить – много. Вечную райскую жизнь можно заслужить только через усердия, проявленные в ближнем мире, Хозяин которого – великодушен. Он непременно воздаст должное и за добро, и за зло. Аллах возложил на человека только те обязанности, которые ему под силу, но человек предпочитает опасный путь, нежели безопасный. Но не следует забывать: земные друзья, материальные ценности, посты и звания услужат людям только до могилы.

Счастлив тот, кто не забывает о загробной жизни и не жертвует ею ради земного мира, не разрушает вечную жизнь ради преходящей жизни, не тратит свою жизнь на пустые дела. Осознавая, что он лишь гость в этом мире, такой человек действует согласно указаниям своего Властелина, и благодаря этому он достойно проживет свой век, а после смерти будет воскрешен, и помещен в райский сад.
Избежать смерти невозможно, поэтому человек должен готовиться к ней. Человек, живущий беспечно и не вспоминающий о смерти напоминает страуса, который при виде охотника прячет голову в песок.

Однажды один из сподвижников пророка спросил Посланника Аллаха (с.а.в.): «Кто является самым умным и уважаемым из людей, о Посланник Аллаха?» На что пророк ответил: «Самые умные и уважаемые это те, кто чаще других вспоминает о смерти и тщательнее других готовятся к ней»
. Думаю, смерть близкого человека оказывает сильное воздействие на каждого. При виде покойника невольно задумываешься над тем, что и тебя ждет такая же участь. В один миг могут разрушиться планы, имеющие отношение к земной жизни. Если мы будем жить, прислушиваясь к советам Посланника Аллаха, то не успеем привязаться к земной жизни и не забудем о существовании загробного мира.

Те, кто живут согласно указаниям Аллаха, умрут спокойно и при воскресении не испытают каких-либо затруднений. Человек, не признающий Аллаха и живущий под властью своего естества умрет в мучениях и при воскресении окажется в затруднительном положении.

Посланник Аллаха, говоря: «Никто не покинет этот мир, пока не узнает место своего последнего прибежища, и не увидит рай или ад»
,— указал на то, что после смерти человек найдет место своего вечного проживания. Перед его взором предстанет ангел смерти, который по отношению к человеку поведет себя так, как человек вел себя в этом мире. Представ перед ним, ангел смерти либо скажет «О, друг Аллаха! Тебя ждет рай», либо: «О, враг Аллаха! Тебя ждет ад»
. Поведние умирающего и его последние дела перед смертью являются хорошим показателем того, куда этот человек попадет после смерти.

И праведник, и грешник в момент смерти будут страдать. Но Аллах облегчит боль праведника. С точки зрения медицины после смерти умирают все клетки. Если при ранении и гибели 300-500 клеток человек испытывает нестерпимую боль, то при смерти он страдает в миллиард раз сильнее.

Согласно рассказам, после того, как Муса (а.с.) отдал богу душу, Аллах спросил его: «О Муса! Как ты находишь смерть?» Муса ответил: «Я почувствовал себя воробьем, живьем положенным жариться на сковородку, который не имеет возможности ни умереть и обрести покой, ни улететь и освободиться от мук»
.
Пророк Мухаммад (с.а.в.) перед смертью молил Всевышнего: «О Аллах, облегчи мои предсмертные муки». Его дочь Фатима сказала: «О как мучается мой отец!»,— и заплакала. Посланник Аллаха (с.а.в.) утешил ее: «После этого дня твой отец уже не будет испытывать мук»
.
Однажды Умар (р.а.) попросил Ка’ба аль-Ахбара поведать ему о смерти. «Хорошо, о повелитель правоверных», - сказал Ка’б. «Смерть похожа на ветку дерева с многочисленными ответвлениями. Представь, что эта ветка находится в брюшной полости человека, каждое ответвление связано с отдельным кровеносным сосудом. Затем сильная рука выдергивает эту ветку, что-то унося с собой, а что-то оставляя»
.
Смерть для мусульманина — это лишь мгновенная боль, на самом деле — это ворота, ведущие в мир вечного счастья и покоя. Пророки, а за ними и люди, понявшие истинный смысл жизни, желали смерти, нежели земного благополучия. Юсуф (а.с.), пережив множество бед и несчастий, смог стать правителем Египта. Он обзавелся семьей, обрел все, что необходимо для ведения полноценной жизни. И в этот момент он не пожелал остаться в ближнем мире, взмолившись Всевышнему: «Господи! Ты даровал мне власть и научил толковать сновидения. Творец небес и земли! Ты – мой Покровитель в этом мире и в Последней жизни. Упокой меня мусульманином и присоедини меня к праведникам»
. Пророк Мухаммад (с.а.в.) также испытал все страдания, которые могут выпасть на долю человека. В конце его жизни религия, проповедуемая им, распространилась по всей Аравии и Посланник Аллаха (с.а.в.) обрел земное счастье и покой. Но, несмотря на это, он отдал предпочтение смерти.

Как сказал один поэт:

Смерть для му’мина – благая весть, а не плаха
Иначе стал бы умирать посланник Аллаха?

Смерть прекрасна для друзей Аллаха, которые покинули землю, потому что она сводит их с близкими людьми. С другой стороны, в душу закрадывается печаль, так как смерть разлучает с близкими и друзьями, которые остаются на земле. Мы с трудом переживаем расставание, длящееся 3-4 месяца. Верим во встречу в загробном мире с умершими близкими и друзьями, но длительность разлуки вселяет в наши сердца грусть. Иногда она, превратившись в слезинку, выходит наружу. Смерть Посланника Аллаха глубоко потрясла оставшихся по эту сторону могилы.

Рассказывает Умму Салама (р.а.): ««В день, когда Посланник Аллаха (с.а.в.) умер, мы, его жены, собирались вместе и плакали. В эту ночь никто из нас не спал. Посланник Аллаха был дома, и мы успокаивались видя его тело. Когда перед рассветом вдруг послышался звон лопат, копающих землю, мы стали плакать еще сильнее. Рыдал весь народ, собравшийся в мечети. Вся Медина вздрагивала от воплей. Билал (р.а.) призвал народ к утренней молитве. Упомянув имя Посланника Аллаха он заплакал, тем самым усилив наше горе… Какое же это было горе! После, сталкиваясь с какой-либо бедой, мы вспоминали смерть пророка Мухаммада (с.а.в.) и не придавали значение постигшей нас печали»
.
После смерти Посланника Аллаха (с.а.в.), единственным желанием его сподвижников была скорейшая встреча с пророком. В день перед смертью халиф Осман (р.а.) отпустил на свободу двадцать рабов, затем сказал: «Я увидел во сне Посланника Аллаха, рядом с ним были Абу Бакр и Умар. Посланник Аллаха (с.а.в.) сказал мне: «Терпи, о, Осман! Сегодня вечером ты будешь разговляться с нами». После этих слов Осман (р.а.) попросил принести ему Коран, и в этот день он пал мучеником, читая Священное Писание
. 
Сподвижники пророка воспринимали смерть как радостную весть, как возможность снова встретиться с Посланником Аллаха (с.а.в.).
Для мусульманина смерть — это ворота, следующие в мир вечного счастья. Разумные мусульмане должны заранее готовить себя к вечной жизни. Смерти избежать невозможно, поэтому пусть те, кто не берет в расчет смерть, пожалеют себя. Пророк Мухаммад (с.а.в.) сказал: «Когда покойника закапывают в землю, могила говорит ему: «О, сын Адама! Какой позор, что ты не принял меня в расчет. Разве ты не знал, что я — дом одиночества и насекомых?»

Пророк Мухаммад (с.а.в.) советует нам посещать кладбище, участвовать на похоронах. Согласно хадису, переданному его женой Айшой, Посланник Аллаха (с.а.в.) велел мусульманам по двадцать раз в день вспоминать о смерти
. Станет ли человек совершать грех, за который придется отвечать в следующей жизни, если он двадцать раз в день вспоминает о смерти? Смерть для человека — это самое большое наставление (увещевание). Конечно же, для тех, кто понимает ее суть. В один прекрасный день все поймут. Но важно, чтобы человек понял вовремя. В 99-м и 100-м аятах суры Му’минун (Верующие) говорится о тех, кто прожили жизнь впустую. После смерти они взмолятся: «Господи! Верни меня обратно. Быть может, я стану совершать праведные поступки, которые я отбросил». И тут же им будет сказано, что эти просьбы — пустые слова и вернуться на землю невозможно
.

Каждый день многие из нас покидают этот мир и им нет дороги назад. Человек судит о тех или иных вещах, исходя из своего опыта, но некоторые явления не повторяются, поэтому приходится пользоваться опытом других. Не следует упускать такие возможности. Неизвестно сколько человек умерло сегодня в нашем городе. Завтра, возможно, еще больше людей покинут земной мир. Кому суждено завтра уйти из этого мира? Мы не знаем. Среди них могут оказаться кто угодно, в том числе и мы.

Ад

В предыдущих главах мы уже говорили о милости и милосердии Создателя Вселенной и всего живого, населяющего ее. Среди всех живых существ Аллах возвысил человека и отдал ему на служение воздух, воду, луну, солнце, землю. В ответ на это человек должен лишь признать Всевышнего и благодарить его за предоставленные блага.

Великодушный и милостивый Аллах не оставил нас одних. С помощью пророков и священных писаний Он известил о том, что полезно для нас, а что вредно. Всевышний велел придерживаться правил, установленных Им. Они помогут нам обрести покой на земле и в загробном мире. Аллах также обещал вознаградить раем тех, кто повинуется Ему, живет согласно Его законов, держится подальше от греха, благодарит за предоставленные блага. И, напротив, будут наказаны те, кто закрывает глаза на правду, неблагодарен, вместо того, чтобы жить по канонам религии, совершает зло и насилие, не выполняет возложенные на него объязанности, не признает запретное и живет так, как вздумается. Если рассуждать логически, то в каждой системе есть свои правила, которых обязаны придерживаться последователи этой системы. Послушных ждет награда, ослушавшихся — наказание. Мы обязаны подчиняться законам страны, в которой живем. Определенные правила есть и на работе. Их придумали не для создания нам трудностей, они нужны для нашей же выгоды.
Ради покоя во Вселенной и человеческого счастья, Создатель требует от людей подчинения своим законам. Ослушавшиеся, несомненно, будут наказаны. Между тем, на этой земле те, кто живет праведной жизнью не получают  заслуженной награды, а те, кто не признает Аллаха и Его пророка и совершают зло не подвергаются заслуженному наказанию. Значит, все дела будут рассматриваться в другом суде.

 Мы, мусульмане, твердо верим, что будем отвечать за каждый поступок, совершенный в этом мире. Говоря словами из Корана – «тот, кто сделал добро весом в мельчайшую частицу, увидит его. И тот, кто сделал зло весом в мельчайшую частицу, увидит его»
. Те, кто смогут рассчитаться за земную жизнь, попадут в рай, а кто нет — в ад.

Самую большую ошибку совершают те, кто отрицает существование Аллаха. В земном мире непризнание власти государства и бунт против существующего строя является тяжким преступлением, наказанием которому является смертная казнь или пожизненное заключение. Подобно этому, Аллах поместит в вечный ад отрицающих Его существование. За ними пойдут и те, кто верит в Аллаха, но не следует Его предписаниям, не придает значения запретам и совершает грехи. Они останутся в аду до тех пор, пока не отбудут срок наказания и не расплатятся за совершенные преступления. Затем их переместят в рай.

Аллах создал рай для людей, людей — для рая. Ни одна мать не пожелает, чтобы ее ребенок стал наркоманом, бомжом, террористом. Аллах – милосерднее любой матери, он желает людям лишь блага. С помощью пророков и священных книг Он рассказал нам о прелестях рая, об ужасах ада. Нам остается лишь стремясь попасть в рай жить соответствующим образом.

Каждого, даже пророков, будет волновать вопрос о том, сможет ли он ответить за все свои деяния, совершенные в земном мире.
В хадисе, переданном от Абу Давуда говорится: «Однажды пророк Мухаммад (с.а.в.) увидел свою любимую жену в слезах и спросил:

— Почему ты плачешь, о, Айша?

— Я вспомнила об аде, поэтому и плачу.

(Затем с некой надеждой добавила:)
— Надеюсь, там ты вспомнишь обо мне и защитишь меня.

— В следующих трех местах в Судный День никто ни о ком не вспомнит (и будет думать только о себе):

· Когда будут установлены весы (мизан) и начнут взвешивать поступки каждого, и до тех пор, пока люди не узнают, какие из деяний (хорошие или плохие) перевесили.
· Когда начнут раздавать книги деяний, совершенных на земле и до тех пор, пока люди не узнают,  с какой стороны им подали книгу — с правой или с левой, или же сзади.
· Когда будут проходить через мост (сырат), установленный над адом, и до тех пор, пока люди не узнают,  пройдут они через него или нет
.

Пророк не дает гарантию даже своей любимой жене и советует ей готовиться к Судному дню. А что делаем мы? Интересно, на кого или на что надеемся мы, простые смертные? Мы все еще пребываем во власти безрассудства, безответственности, небрежности в то время, когда смерть с каждой секундой приближается к нам.

После ответа за деяние в земной жизни, одни с радостью направятся в рай, другие же, заслужившие ад, обратятся к Аллаху (С.В.Т.), которого они не признавали в земной жизни, и взмолятся о прощении: «Господь наш! По Твоей воле дважды мы были мертвы, и дважды Ты оживил нас. Мы признались в своих грехах. Нет ли пути к выходу?»
. На что Аллах (С.В.Т.) ответит: «Это – потому, что когда призывали одного Аллаха, вы не веровали. Если же к Нему приобщали сотоварищей, вы верили. Решение принимает только Аллах, Возвышенный, Великий»
.
Тех, кого распределили в ад, скажут:

«Господь наш! Мы увидели и услышали. Пошли нас обратно, и мы будем поступать праведно. Воистину, мы обрели убежденность»
.
Когда Аллах напомнит им о том, что они отрицали существование загробного мира (44-й аят суры Ибрахим), те снова взмолятся: «Господь наш! Выведи нас отсюда, и мы будем поступать праведно, а не так, как мы поступали прежде»
. На их просьбу Аллах ответит: «Разве Мы не даровали вам жизнь достаточно долгую для того, чтобы опомнился тот, кто мог опомниться? Да и предостерегающий увещеватель приходил к вам. Вкусите же наказание, и нет для беззаконников помощников»
. Таким образом, Он напомнит попавшим в ад о том, что они не использовали свой ум для познания Аллаха, жизнь провели впустую, не с теми людьми и не в том месте. Всевышний спросит их, почему они не поверили в пророков и в священные писания и не последовали за ними, а вместо этого продолжали отрицать существование Аллаха и загробного мира. Что смогут ответить те, кого распределили в ад? Они снова будут молить о прощении: «Господи! Наше злосчастие одолело нас, и мы оказались заблудшими людьми. Господи! Выведи нас отсюда. И если мы вернемся к грехам, то действительно будем беззаконниками»
.

Но уже не время просить о прощении. «Оставайтесь здесь с позором и не говорите со Мной!»
,— скажет им Аллах и откажет им в просьбе. Обитатели ада, смирившись со своей участью, скажут: «…будем ли мы горевать или будем терпеть – нам негде укрыться»
, - и останутся терпеть муки.

Согласно рассказу Абу Дарды, однажды пророк Мухаммад (с.а.в.) вышеприведенные аяты разъяснил своим сподвижникам следующим образом:

— Обитатели ада станут испытывать настолько сильный голод, что он будет равен всем другим вместе взятым мучениям ада. Они попросят что-нибудь, чтобы уталить голод. Им дадут «дари’» (трава с ядовитыми колючками), от которой не поправляются и которая не утоляет голода.
Они снова попросят еду. На этот раз им дадут пищу, которая не проходит через глотку (не проходит дальше и не выходит обратно). Тогда они вспомнят, что на земле, когда еда застрявала в горле они ее запивали (какой-либо) жидкостью, и попросят воду. Тогда им принесут хамим (зловонный кипяток) в емкостях с железными крючками.  Когда эти емкости приблизят к их лицам – кожа на их лицах сгорит. Когда эта жидкость попадет к ним в желудки – то она разъест все их нутро.  На этот раз они возопят:
— Позовите стражников ада, возможно они облегчат наши мучения.
Позовут стражников ада. Они подойдут и спросят наказуемых: 
- Разве ваши посланники не приходили к вам с ясными знамениями (об этих реалиях)? 
Они ответят: «Конечно». Стражники ада ответят: «Тогда молите сами, но мольбы неверующих безуспешны». 
Потеряв надежду на помощь от стражников ада они скажут: «Позовите Малика (главного стражника ада)». (Когда тот подойдет, все в один голос начнуть умолять его): «О Малик! Пусть твой Господь покончит с нами (,тем самым прекратив наши страдания)». «Вы останетесь здесь навечно»,— ответит им Малик. (По некоторым сведениям, между заданием вопроса Малику и получением на него ответа прошло тысяча лет).
(Не найдя другого выхода,) обитатели ада скажут друг другу: «Молитесь нашему Господу, никто, кроме Него, не в состоянии нам помочь». Затем все вместе обратятся к Аллаху: «Господи! Наше злосчастие одолело нас, и мы оказались заблудшими людьми. Господи! Выведи нас отсюда. И если мы вернемся к грехам, то действительно будем беззаконниками». (На их мольбы) Всевышний Господь ответит: «Оставайтесь здесь с позором и не говорите со Мной!». После этого ответа обитатели ада потеряют последнюю надежду на избавление (от мук) и начнут орать, каиться, рваться и метаться (от боли и страданий)
.

Время пребывания в аду связано с количеством грехов. Люди, отрицающие существование Аллаха и загробного мира, останутся в аду навечно. Люди, верующие в Аллаха, но не живущие по меркам религии, будут наказаны соразмерно их грехам. Срок пребывания грешников в аду у каждого свой. Каждый грешник будет наказан в зависимости от совершенного греха. Согласно одному из хадисов Посланника Аллаха (с.а.в.), те, кому облегчили наказание, будут ходить на подковах, сделанных из огня. От жара, исходящего от них, будет кипеть головной мозг
. Такие страдания ждут тех, кому облегчили наказание. А теперь подумайте, каково придется тем, кого подвергнут более тяжким мукам. Каждый раз, столкнувшись лицом к лицу с грехом, подержите палец на огне и совершайте грех столько, сколько сможете держать палец на огне. Только не думайте, что земной огонь и огонь ада одинаковой интенсивности. Земной огонь создан для того, чтобы люди имели хоть какое-то представление об огне ада.

По некоторым преданиям, огонь ада сначала семьдесят раз окунули в благословенную воду, лишь затем отдали на служение живым существам. И не забывайте, что нет смерти после смерти. Смерть может избавить нас от мучений, бед и страданий в этом мире. Но в загробном мире нет смерти. Пребывающих в аду будут обливать горячей водой, расплавляющей все, что находится ниже головы. После того, как их кожа и мясо отделятся от костей, вместо них появятся новые. Мученики постоянно будут желать смерти, но не умрут, потому что для них больше нет смерти.

О те, кому безразлично, что они едят и пьют в земной жизни! Те, кто не различая дозволенное и запретное, идут на поводу у своих страстей в удовлетворении своих низменных желаний! Те, кто живет, чтобы есть и пить, и удовлетворять свою похоть! Те, кто превратил человека в трубу, соединяющую кухню с туалетом. Те, кто потеряв свою человеческую сущность опустился ниже животных! Ешьте и пейте, наслаждайтесь жизнью до самой смерти – Аллах дал вам отсрочку. Но не думайте, что Он забудет об этом. Верите или нет, но загробный мир, рай и ад – истина. В раю находятся оригиналы тех благ, образцами которых мы пользуемся на Земле. Настоящее удовольствие можно испытать лишь там. Раю противопоставляется ад. В аду царит голод и жажда. Здесь грешников ожидают различные наказания и мучения. 

В Коране сказано:

«Тогда вы, о заблудшие, считающие лжецами посланников, непременно вкусите от дерева заккум. Вы будете набивать ими животы и запивать их кипятком, как пьют больные верблюды, которые не могут спастись от жажды»
.
«Они будут гореть в Огне жарком. Их будут поить из источника кипящего»
.

«Воистину, есть у Нас оковы и Ад, еда, которой давятся, и мучительные страдания»
.
«Скажи: «Истина – от вашего Господа. Кто хочет, пусть верует, а кто не хочет, пусть не верует». Мы приготовили для беззаконников Огонь, стены которого будут окружать их со всех сторон. Если они станут просить о помощи, то им помогут водой, подобной расплавленному металлу (или осадку масла), которая обжигает лицо. Мерзкий напиток и скверная обитель!»

Можно привести еще множество аятов, в которых Аллах предупреждает нас об опасности. В сотнях хадисов пророк Мухаммад (с.а.в.) предостерегает верующих от ада. Человеку даны в распоряжение ум и воля. Дозволенного достаточно для поддержания жизни и здоровья, нет необходимости в запретном. Хочешь есть – пожалуйста, для тебя существуют сотни, даже тысячи видов кушанья. Существуют сотни видов дозволенных напитков. Зачем, вопреки всему, пользоваться недозволенным? Как может здоровый человек пить, не испытывая отвращение к спиртному? Нормальным людям тошно находиться в одном лифте, в одной машине с пьяным человеком. И для алкоголиков и для наркоманов общей является зависимость от вещества, не являющегося необходимостью для нормального человека. Любитель наркотиков не может жить без них, любитель выпить — без спиртного. Между тем, и без них хорошо живется. Те, кто утверждают обратное, разве знают о сущности человека больше, чем Создатель? Он говорит, что мы не нуждаемся в подобных вещах. А что касается человека, знающего истину, но не поступающего согласно приказам Аллаха, то он подобен тому, кто сам себя ввергает в огонь. Поэтому не стоит жалеть встающих на путь страдания по собственному желанию.

О, те, кто всю жизнь гонится на богатством! Те, у кого нет цели, кроме накопления материальных благ, приумножения богатства, покупки нового дома, машины, дорогой одежды! Те, кто считая, что для приобретения благ все способы разрешены: посягать на чужое имущество и честь, обкрадывать государство, брать взятки. Те, кто полагает, что поступает разумно, когда обкрадывает кого-то или силой отбирает чужое добро. Те, кто не думает о нуждающихся, тогда как сам живет в достатке. Знайте же, угнетатели, находящиеся под властью богатства! Вы тоже умрете. Нет пользы от вашего богатства по ту сторону могилы. Согласно рассказу Абу Хурайры, пророк Мухаммад (с.а.в.), обращаясь к таким людям, говорил: «В День воскресения богатство, дарованное Аллахом тому, кто не выплачивал с него закят, предстанет перед ним в образе плешивого ядовитого змея с двумя чёрными пятнами на глазах, который обовьётся вокруг него, вопьётся ему в щёки и скажет: “Я — твоё богатство, я — твоё сокровище”», а потом (пророк (с.а.в.) прочитал (следующий аят): «И пусть скупящиеся на то, что даровал им Аллах по милости Своей, ни в коем случае не считают, что это лучше для них, напротив, это для них хуже: в День воскресения обязательно закуют их в ошейники из того, на что они скупились. Аллаху принадлежит наследие небес и земли, и Аллах ведает о том, что вы творите
»
. Это наказание тем, кто добывал деньги законными путями, но не давал закят. А вы подумайте, каково придется ворам, грабителям и взяточникам?
Слушайте, те, кто ставит себя выше других: вы – изваяния гордыни и высокомерия! Те, кто постоянно ожидает от других одобрения и благосклонности, эгоистичные душевнобольные. Посланник Аллаха (с.а.в.) обращается к вам:

«В Судный День те, кто ставил себя выше других, превратятся в людей размером с ничтожных частиц. Их затопчет толпа. Они настолько уменьшатся, что все, окружающее их станет больше (размером) чем они. Затем их ввергнут в хранилище ада под названием «Булас». Там они окажутся посреди раскаленных углей. Они будут пить жидкость, выделяемую телами мучеников ада»
.

Слушайте, те, кто рассчитывает на свою силу, на занимаемую должность и на своих покровителей. Угнетатели, причиняющие страдания бессильным, слабым, сиротам. Насильники и злодеи, получающие удовольствие от причинения людям боли, от их мучений, слез! Сила и мощь Аллаха безграничны. Азраиль (ангел смерти) уничтожит всю вашу силу и мощь. Ад — это наказание Аллаха. Все угнетатели и эгоисты будут собраны в аду и подвергнуты пыткам с помощью огня.

Слушайте, те, кто постоянно занимается пустой болтовней, клеветники. Те, кто распространяя слухи, сеет вражду между людьми. Беспечные души, любящие насмехаться над другими, оскорблять их. В Судный День, когда вы будете отвечать за блага, представленные вам Всевышним, Он спросит у вас: «Слушай, раб мой, как ты использовал язык, который я тебе дал?» Как ты ответишь на этот вопрос? Каково будет тебе, когда в аду тебя повесят за язык? Не лучше ли будет для тебя, если будешь мало говорить, объяснять людям истину и вспоминать о Великом Аллахе, давшем тебе столько благ? Разве ты не читал следующие хадисы Посланника Аллаха:

«В ночь вознесения я встретил группу людей с медными когтями. Они царапали ими лицо (и груди). Тогда я спросил: «О Джибриль, а это кто такие?» «Это поедатели человеческого мяса (т.е. клеветники и сплетники, сеющие смуту), и (своими мерзкими речами старающиеся) запятнать честь людей»,— ответил он»
.
«Если кто-либо съест хоть кусочек пищи (за счет сплетен, клеветы и посягания на честь) мусульманина, Аллах обязательно воздаст ему тем же в аду. Если кто-либо оденет одежду (за счет сплетен, клеветы и посягания на честь) мусульманина, Всевышний Аллах обязательно оденет на него адское одеяние в преисподне…»

Не забывайте, что Аллах каждому покажет и рай, и ад для того, чтобы иметь полное представление о них.

По словам Посланника Аллаха, в Судный День группу людей, состоящую из тех, кто заслужили ад, поведут в рай. Когда они подойдут к раю, и не успеют даже вздохнуть одурманивающий аромат рая и увидеть блага, предоставленные тем, кто заслужил рай, послышится голос: «Уходите отсюда, здесь нет вашей доли». Грешники с чувством сожаления, которое они никогда до этого не испытывали и не испытают, вернутся назад. В этот момент, обратившись к Аллаху, скажут: «О, Аллах! Было бы лучше, если бы Ты поместил нас в ад, не показывая рай и блага, которыми ты одарил богобоязненных». «Я сам этого пожелал, потому что вы на земле, разыгрывая из себя великих людей, дерзили Мне. Скрывая свои истинные чувства, выдавали себя не за того, кем вы были на самом деле. Стеснялись людей, а не Меня. Уважали людей, а не Меня. Думая о других, не совершали некоторые поступки, а на Мои запреты не обращали внимания. Теперь я лишаю вас вознаграждения и подвергаю тяжким мукам»,— ответил им Всевышний
.

Ад внушает страх и ужас. Нам неприятно говорить, читать и писать об ужасном и страшном. Несмотря на это, об этом говорится в Коране и в хадисах Посланника Аллаха (с.а.в.). Существование ада также истинно, как и существование рая. Ад нужен так же, как и рай. Умный человек будет постоянно думать о загробной жизни, держаться подальше от греха и делать все возможное для того, чтобы заслужить рай. Пусть Аллах (С.В.Т.) защитит всех нас от ада и, проявив к нам милость, поместит нас в рай.

Земные трудности

В одном из хадисов кудси Аллах говорит: «Я не объединяю две уверенности и два страха в (одном месте)»
. Т.е. те, кто испытывал страх перед Всевышнем на Земле, не будучи уверенными и всегда считающие свои благие дела недостаточными – в загробном мире обретут безопасность. Те же, кто беззаботно проживал свой век и не боялся наказания Всевышнего – испытает страх и настоящие проблемы в День Суда. Пророк Мухаммад (с.а.в.) обращал внимание мусульман на то, что настоящее счастье и покой можно обрести только в раю. «Земной мир- это рай для неверных и темница для мусульман»
, говорил пророк (с.а.в.).

Праведник планируя свою жизнь, ставит целью обретение вечного счастья. Ради достижения этой цели необходимо пожертвовать собой и пережить определенные трудности. Женщина, пожелавщая родить ребенка, заранее знает, на что идет. Она вынуждена носить в себе младенца в течение девяти месяцев. Готова вынести родовые схватки и боли, согласна даже на операцию. Она посвятила себя осуществлению высокой цели – рождению ребенка. Для этого она пожертвует всем, чем обладает. Женщина, решившая стать матерью, очень легко может перенести беременность и роды.
Мусульманин поступит аналогично. Он поклялся добиться вечного счастья и милости Аллаха, достичь рая и увидеться с Посланником Аллаха (с.а.в.). Ради достижения такой важной цели, он готов пожертвовать всем, чем обладает. Когда же у мусульманина появляется возможность прожить жизнь без проблем и забот – то он воспримает это как благосклонность Всевышнего, проявленную по отношению к нему. Но эта благосклонность будет его беспокоить. Сподвижники пророка Мухаммада (с.а.в.), такие как Хаббаб ибн Арат, участвовали во многих войнах, но не погибли как их товарищи. Они пережили Посланника Аллаха (с.а.в.), стали обладателями многочисленных материальных благ. Но их беспокоила жизнь, полная достатка, они боялись, что награду, которая полагается им за служение Аллаху, они получают уже в земном мире, а не в загробном.

Самые любимые рабы Аллаха – это пророки. Самые тяжелые испытания выпали на их долю. Пророков притесняли тираны и деспоты. На земле в свое удовольствие жили враги Аллаха и его пророков. Вышесказанное служит доказательством того, что «земной мир - это рай для неверных и темница для мусульман».
Нет пророка, который бы не испытывал земные трудности. Самый трудный жизненный путь пришелся на долю Мухаммада (с.а.в.). Он пережил все, что может выпасть на долю человека. Когда Мухаммад (с.а.в.) стал пророком, вся Мекка ополчилась против него. Мекканцы пришли в ярость от того, что несколько человек приняли исламскую веру и стали мусульманами. Они пытали тех из них, кто не имел поддержки. Пророк Мухаммад (с.а.в.) и его сподвижники в течение тринадцати лет подвергались гонениям.

Каждый день Хаббаба, Аммара, Билала укладывали на раскаленный песок, связывали им руки и ноги, клали на них горячий пустынный камень. Жгли костры для тех, кто не имел никакой вины, кроме того, что говорил «мой Господь - Аллах». Раскаляли на огне железо и прижигали им тела мусульман. Но злоба и ненависть язычников не угасала. Они привязывали мусульманина за ноги к двум лошадям и направляя их в разные стороны, разрывали мучеников на две части, или же тело мусульманина использовали как мишень. 

С одной стороны, Посланник Аллаха (с.а.в.) стойко переносил пытки, с другой стороны, со слезами на глазах провожал в рай тех своих сподвижников, которые погибали во время мучений. Пророк Мухаммад (с.а.в.) вынужден был терпеть многие годы, тогда как нормальный человек не смог бы перенести даже час такой жизни. Пророк знал, что рай стоит недешево и ад создан небесцельно. Он верил в то, что с помощью терпения можно добиться милости Аллаха, он сам терпел и другим велел, руководствуяся аятом Священного Корана: «Или вы полагали, что войдете в Рай, не испытав того, что постигло ваших предшественников? Их поражали нищета и болезни. Они переживали такие потрясения, что Посланник и уверовавшие вместе с ним говорили: «Когда же придет помощь Аллаха?» Воистину, помощь Аллаха близка»
.
Однажды к Посланнику Аллаха с группой верующих пришел Хаббаб ибн Арат. Все его тело было покрыто ожогами. Язычники каждый день прижигали его тело раскаленным железом. Посланник Аллаха (с.а.в.) находился в тени Каабы, положив себе под голову свой плащ, сподвижники стали жаловаться ему, говоря: «Не попросишь ли ты помощи для нас? Не обратишься ли к Аллаху с мольбой за нас?» (В ответ на это) он сказал: «Среди живших до вас бывало так, что человека хватали, вырывали для него в земле яму, помещали туда, а потом приносили пилу, клали ее ему на голову и распиливали его надвое, а его плоть раздирали железными гребнями, проникавшими глубже костей, (однако) и это не (могло заставить) его отречься от своей религии! Клянусь Аллахом, Аллах обязательно приведет это дело (т.е. распространение Ислама) к завершению, и (будет так, что) всадник, направляющийся из Саны в Хадрамаут, не станет бояться никого, кроме Аллаха и волка для своих овец, но вы (слишком) торопитесь!»

Таким образом, пророк хотел сказать Хаббабу и его товарищам, что впереди их ждут радостные дни и советовал терпеть. Он напомнил ему про Закарию (а.с.).

Однажды Закария (а.с.) сбежал от иудеев, а они погнались за ним. Закария увидел впереди себя дерево и сказал ему: «О, дерево! Возьми меня в себя». Дерево так и сделало. В это время появился Иблис и указал врагам Закарии его местонахождение. Те начали пилить дерево. Когда зубки пилы дошли до мозга Закарии, он закричал от боли. В это время Аллах обратился к нему со следующими словами:

 - О Закария! Аллах говорит тебе: «Почему ты не переносишь боль терпеливо и кричишь? Если ты еще раз повторишь это, я вычеркну твое имя из книги пророков».
Услышав такое предупреждение, Закария сжал зубы и терпел до тех пор, пока его не распилили на две части
.

Разумный мусульманин, в какой бы ситуации он не оказался, должен проявлять терпение, потому что так делали все пророки и праведные люди.

Когда гнет со стороны неверных начал нарастать, пророк Мухаммад (с.а.в.) разрешил мусульманам покинуть Мекку. Некоторые из них нашли приют в Эфиопии. Тогда неверные направили туда своих представителей с требованием вернуть мусульман, но они не смогли убедить эфиопского короля. А оставшиеся в Мекке Посланник Аллаха (с.а.в.) и другие мусульмане на протяжении трех лет подвергались блокаде и не имели связи с миром. По истечении данного времени блокаду сняли и мусульмане зажили спокойно, но ненадолго. Через три дня после блокады умерли дядя Посланника Аллаха Абу Талиб (который несмотря на то, что не был мусульманином, защищал пророка он язычников)  и жена пророка Хадиджа. Смерть близких людей нагнала грусть: Посланник Аллаха (с.а.в.) и мусульмане целый год жили в трауре. 

После смерти Абу Талиба гонения усилились. Пророк Мухаммад (с.а.в.) с одной стороны пытался до всех донести слово Аллаха, с другой стороны не поддавался врагам. Неверных приводило в гнев то, что несмотря на все усилия, предпринимаемые против мусульман, исламская религия продолжала распространяться. После одиннадцати лет гонений Мухаммад (с.а.в.) перебрался в Медину. К этому времени мусульмане сумели укрепить свои позиции, но проблемы на этом не кончились, просто они приобрели иной оттенок – началась эпоха войн. Посланник Аллаха (с.а.в.) пережил несколько войн, многократно получал ранения. Сначала проводил в рай своего дядю Хамзу, затем сотни мучеников, павших за Ислам. Он утешал сирот и вдов.

Вот один случай, произошедший с Посланником Аллаха. Джафар ибн Абу Талиб является двоюродным братом пророка. Мухаммад (с.а.в.) очень любил его. В годы гонений Джафар переселился в Эфиопию. Жил он там три года, затем перебрался в Медину. Как раз в это время войско Посланника Аллаха заняло Хайбар. Когда он увидел Джафара, с радостью сказал: «Не знаю, чему мне радоваться больше: приезду Джафара или взятию Хайбара?»
 В тот день силы были на стороне Посланника Аллаха. Но не прошло и нескольких дней, как ему пришлось отправить свое войско сражаться против византийцев, готовивших нападение на мусульман. В этом сражении участвовал и Джафар, и он погиб в бою. Через несколько месяцев войско мусульман из Сирии возвратилось в Медину. Родных и близких армии из трех тысяч солдат охватили радость и волнение. После долгой разлуки дети встретились со своими отцами, жены - с мужьями, матери - с сыновьями. И в семье Джафара ждали возвращения хозяина дома. Жена его прибралась в доме, искупала детей, одела их в чистую одежду и вместе с ними вышла во двор встречать мужа. Тут появился Посланник Аллаха. Он медленно шел к дому Джафара. Пророк погладил по голове детей, поцеловал их и заплакал. Жена Джафара сказала:

- О Посланник Аллаха! Ты мне дорог, как отец и мать! Почему ты плачешь? Может, что-то случилось с Джафаром и его спутниками?
- Они погибли сегодня…

Жена Джафара начала громко плакать, к ней прибежали люди. Пророк сказал:

- Не забудьте приготовить пищу для семьи Джафара — они переживают утрату своего хозяина!

Сколько раз Посланнику Аллаха приходилось переживать такие минуты. Сегодня некоторые мусульмане испытывают материальные трудности. Но в чем заключается эта трудность? В том, что мы не можем приобрести автомобиль или купить дом? Между тем Посланнику Аллаха и его сподвижникам приходилось голодать целыми днями.

Рассказывает Анас (р.а.): «Однажды Фатима (р.а.) дала своему отцу кусочек хлеба. Посланник Аллаха (с.а.в.) взял его и сказал дочери: «Это первое, что я ем за последние три дня»
.
Существует множество подобных хадисов. В то время у мусульман не было даже сменной одежды. Но эти люди, жившие в нищете, были намного счастливее нас. Среди них было много тех, кто благодарил за это Аллаха, терпеливо переносил трудности, и никто из них не жаловался.

Люди при жизни больше всего жалуются на недомогания. Среди пророков были те, кто страдал очень тяжелыми заболеваниями. Посланник Аллаха (с.а.в.) время от времени тоже болел. Перед смертью он был в очень тяжелом состоянии. Другие пророки и друзья Аллаха также терпеливо переносили болезни и другие трудности.

В одном из хадисов кудси передается: Всевышний Аллах сказал: «Если я насылаю на своего раба бедствие или болезнь, а он  прославляет меня и с терпением переносит это бедствие или заболевание, то встав с кровати мой раб станет столь же очищенным от грехов, что и новорожденный ребенок. Аллах скажет ангелам-хранителям: «Я своего раба приковал к постели и ниспослал на него невзгоду, так продолжайте же записывать вознаграждения за его благие деяния, которые вы записывали во время его здравия»
.
Беды, несчастья, болезни, выпавшие на долю мусульманина, - это то, что помогает ему избавиться от грехов. В обмен на них Аллах прощает грехи людей! Если мусульманин из-за болезни не может выполнить все виды богослужения, то Аллах вознаградит его так же, как и здорового человека, исправно служащего Всевышнему. Мусульманин, у которого пострадало имущество, будет приравнен к человеку, давшему садаку (милостыню). Любая трудность в земном мире обернется в пользу мусульманина, поэтому он должен терпеть - жалобы же нисколько не уменьшают страданий человека, но в то же время лишают человека вознаграждения, которое он мог бы получить за терпение.

Джунайд Багдади (р.а.) говорил: «Беда - это светильник верующего и средство, убивающее беспечного. Человек, не проявляющий терпение по отношению к бедам, не сможет понять все прелести веры».
По данному вопросу Ибн Ата (р.а.) сказал следующее: «Настоящий мусульманин познается в беде и в несчастье. Того, кто только в дни процветания благодарит Аллаха, а в черные дни выражает недовольство, следует считать лжемусульманином».
Ребенок из-за боязни окружающего мира не отходит от своих родителей. Земные трудности способствуют сближению настоящего мусульманина с Аллахом. Но пророка Мухаммада (с.а.в.) и его сподвижников пугали не земные трудности, а изобилие, покой и счастье.

Передает Ибн Амр Ибн аль Ас (да будет Аллах доволен ими обоими). Однажды Посланник Аллаха (с.а.в.) сказал:

«И каким же народом станете вы, когда вам откроются сокровища Ирана и Византии?» Абдуррахман Ибн Ауф ответил: «Будем такими, как приказывает того Аллах!». Пророк: «Нет, вы будете соревноваться друг с другом (в приобретении благ этого мира), после чего станете друг другу завидовать и отворачиваться друг от друга и враждовать. А потом пойдете к слабым мухаджирам и поставите одних правителями над другими»
. 

Завоевания, о которых говорил пророк, осуществились в период правления Умара. Богатство Ирана и Византии привезли в Медину. Умар, перебирая трофеи, вдруг заплакал. Абдуррахман ибн Ауф, который стоял рядом с ним, спросил: 

 - О, повелитель правоверных! Почему ты плачешь в такой радостный день?

 - Да, ты прав, но в обществе, в которое попадут эти богатства появится вражда и ненависть.
После чего Умар помолился, говоря следующие слова: «О, Аллах, я прибегаю к защите Твоей от испытания и искушения богатством, которое может оказаться испытанием для меня». В конце своей речи он прочитал 55-й и 56-й аяты суры Му`минун: «Неужели они думают, что Мы поддерживаем их богатством и сыновьями,  потому что спешим одарить их благами? О нет! Однако они не ощущают этого!»
.
Абдуррахман ибн Ауф как-то держал пост. Когда пришло время разговения и ему принесли еду он сказал: «Мус’аб ибн Умайр, который был лучше меня, погиб шахидом и когда его хоронили его покрывала не хватило на саван. Когда покрывали голову – открывались ноги, когда покрывали ноги – открывалась голова. Лучше меня был и Хамза. Тоже самое было и когда он пал шахидом. Затем наши богатства сильно увеличились, и я боюсь, что за наши благодеяния мы вознаграждаемся уже в этом мире, а на загробную жизнь ничего не останется». Сказав это он заплакал и не смог продолжить ужин
.
Каждый мусульманин должен знать, что пророки и друзья Аллаха в земном мире испытывали большие трудности. Мусульманин должен понять, что страдания, которые выпали на его долю на земле, в загробном мире обернутся благом. Должен верить, что все, что выпало на его долю –  это судьба, предначертанная Аллахом. Достойно должен принимать все, что послано ему Всевышним. Испытания нужны для того, чтобы заслужить вознаграждение.

Земные трудности - это испытание для нас. Испытания выдержит не тот, кто много знает, много работает, а тот, кто проявляет терпение. Самое важное для мусульманина – это обрести загробное счастье. Тот, кто обретет его, не будет сожалеть о потерянном в земном мире. Тем, кто не стремится к высокой цели истины, не принесут пользу дворцы, в которых они живут. Какая может быть польза от красоты виселицы для приговоренного к смертной казни? 

Что значит делать добро во имя Аллаха?

Как указано в хадисах, самый хороший человек — это тот, кто приносит пользу другим. Люди отличаются друг от друга как внешне, так и внутренне. У каждого из нас различные умственные способности. Мы занимаем различные социальные положения. Материальные ценности, которыми мы обладаем, также неодинаковы. Различия экономического характера рождают общественную солидарность и деловое сотрудничество. Для человеческого общества характерно разделение труда, этот фактор принуждает людей жить в обществе, помогать друг другу, проявлять солидарность. Различия, существующие изначально и возникшие потом, направлены на то, чтобы люди взаимно поддерживали друг друга.

Каждый может помочь нуждающемуся по силе своих возможностей. Люди, занимающиеся наукой, служат человечеству посредством своих размышлений, интеллектуального труда. Другие помогают, используя свое время, свою силу и мощь. Кто-то на пользу других жертвует своими материальными благами, предоставленными ему Аллахом.

Пророк Мухаммад (с.а.в.) говорил: «Каждый мусульманин должен давать садаку (милостыню)». (Один человек) спросил: «Скажи мне, а если у него ничего не найдётся (для этого)?» Он сказал: «Пусть потрудится своими руками, принесёт пользу самому себе и даст садаку». (Человек) спросил: «О посланник Аллаха, а что если он не сможет сделать этого?» Он сказал: «Тогда пусть поможет ока-завшемуся в затруднительном положении». (Человек) спросил: «А если он не сможет (сделать этого)?» Он сказал: «(Тогда пусть) побуждает к одобряемому (или: … к благому)». (Человек) спросил: «(Скажи мне), а если он не (сумеет) сделать (и этого)?» Он сказал: «(Тогда пусть) воздерживается от совершения дурного,  и это станет садакой»
, поэтому пророк советовал нам совершать только благие дела и быть полезными для окружающих. Посланник Аллаха (с.а.в.) также сообщил: «Не найдётся среди вас такого, с кем Господь его не станет говорить без толкователя  а потом (человек) посмотрит направо и не увидит ничего, кроме совершённого им раньше,  и посмотрит он налево и не увидит ничего, кроме совершённого им раньше,  а потом он посмотрит вперёд и не увидит перед лицом своим ничего, кроме пламени (ада), так защитите же себя от огня хотя бы с помощью половинки финика, а если (человек) не найдёт и этого, то - с помощью доброго слова!»
, — тем самым призвал мусульман давать садаку, чтобы не попасть в ад. Согласно другому хадису, садака избавляет от греха так же, как вода гасит огонь
. Данный хадис ясно показывает, что садака — это действенный способ избавления от грехов.

Мы считаем безответственными тех, кто не вкладывает капитал в будущее, не думает о завтрашнем дне. И, наоборот, приветствуем тех, кому не безразлична судьба предстоящих поколений. Для мусульманина садака — это капитал, вложенный в будущее. И, надо сказать, это — самое прибыльное вложение. В обмен он получит место в раю. Вложение капитала с целью обретения вечного рая — это принцип жизни разумных и верующих людей. В Коране об этом говориться следующим образом: «Воистину, Аллах купил у верующих их жизнь и имущество в обмен на Рай…»

Когда мусульмане переселились в Медину, их главной проблемой была питьевая вода. Они не могли пить здешнюю воду. У одного из местных иудеев был колодец с питьевой водой под названием «Рума». Вода из этого колодца понравилась посланнику Аллаха и его сподвижникам. Хозяин колодца зарабатывал на жизнь тем, что продавал воду, так что мусульмане могли пить воду только в обмен на деньги. Посланник Аллаха (с.а.в.) сказал: «Кто выкупит колодец Рума и предоставит его воды на пользование мусульманам – тому рай»
. Осман (р.а.), узнав о таком разговоре, выкупил вышеназванный колодец за двадцать тысяч дирхамов (серебряная монета в эпоху халифата) и передал его на пользование мусульманам
.
Что вы сделаете, если кто-нибудь предложит вам вложиться в бизнес и пообещает вернуть ваши деньги через месяц, причем, увеличив их сумму в тысячу раз? Вы поверите, если вам это предложит лучший друг, или близкий родственник? Но ни один человек не надежнее Аллаха. Он желает, чтобы мы тратили наши материальные блага ради Него, но в обмен на это не обещает увеличить наше состояние в тысячу раз, взамен Всевышний предлагает рай. Как, по-вашему, следует поступить? Делая добро ради Аллаха, человек увековечивает свое богатство. В противном случае, он теряет свое состояние. Сколько бы мы не копили богатств, смерть все равно разлучит нас с ними.

Мусульманин дает садаку или делает добро другому для того, чтобы добиться милости Аллаха. Человек, совершающий благие дела с целью заслужить расположение и одобрение окружающих, впадет в грех, нежели получит вознаграждение. Поэтому мусульманам следует давать садаку тайно. Можно давать и открыто, если человек при этом не преследует какие-либо земные цели. Но как сказано в 271-м аяте суры аль-Бакара: «Если вы раздаете милостыню открыто, то это прекрасно. Но если вы скрываете это и раздаете ее нищим, то это еще лучше для вас. Он простит вам некоторые из ваших прегрешений. Аллах ведает о том, что вы совершаете». И в хадисах подчеркивается важность данного обстоятельства. Например, в одном из них, начинающемся словами: «Семерых укроет Аллах в тени Своей в тот День, когда не будет иной тени, кроме тени Его» среди семи других категорий сказано и о людях, «которые подают милостыню (настолько) тайно, что левая рука не ведает, сколько тратит правая»
.
Не только богатые должны давать милостыню и совершать добро. Это может делать каждый, исходя из своих возможностей. Иногда получается так, что бедный, давший садаку, заслуживает более высокую награду, чем богатый, сделавший то же самое.

Однажды пророк Мухаммад (с.а.в.) сказал: «Один дирхам превысил сто дирхамов». Один из слушателей спросил: «Как может так получиться, о, Посланник Аллаха?»
«(Среди двух человек, дающих садаку) один богатый, и из всего своего состояния он отдал сто дирхамов на милостыню. Второй человек имел лишь два дирхама, из которых один отдал на милостыню»
. 

И среди сподвижников Мухаммада (с.а.в.) были такие, кто зарабатывал на жизнь, трудясь носильщиком, а доход отдавали как милостыню. В Коране Всевышний поминает их добрым словом.

В годы правления Умара мэром города Мадаин был назначен Сальман аль-Фариси. Сальман зарабатывал на жизнь тем, что плел корзины из прутьев хурмы. Он за один дирхам покупал сырье, а корзины продавал за три дирхама. На один из этих трех дирхамов Сальман оплачивал долг за прутья хурмы, второй дирхам тратил на содержание семьи, третий же отдавал нуждающимся. Находясь на посту мэра города его возраст увеличивался, а сон уменьшался, поэтому с наступлением ночи он вставал на намаз. Когда уставал, проводил время в поминании Аллаха и в размышлениях. Как только чувствовал, что тело немного отдохнуло – он снова вставал на намаз
. Таких сподвижников, как Сальман, было много. Садака — это вид богослужения, который совершают не богатые, а те, кто щедр, умен и думает о загробной жизни.

Кому же следует давать милостыню? Можно давать всем, кто нуждается. Но среди нуждающихся в первую очередь предпочтение следует отдавать родным, близким, соседям. Пророк Мухаммад (с.а.в.) говорил: «Садака, данная бедному,— это лишь садака, а садака, данная родственнику,— это садака и укрепление родственных связей (т.е. сразу два благодеяния»
.
Садака — это не только деньги или помощь. Каждое доброе дело, сделанное во благо мусульман, есть садака. Как говорил Мухаммад (с.а.в.), давать в долг — это все равно, что давать милостыню
. Приветствовать, накормить, предложить чашку воды или просто приветливо встретить кого-то, говорить любезности и совершать действия, во благо окружающих,— это тоже садака и один из способов достичь рая. Когда сподвижники пророка Мухаммада (с.а.в.) просили его, чтобы он подсказал им дело, совершив которое они смогли бы попасть в рай, Посланник Аллаха (с.а.в.) сказал: «О люди, распространяйте, приветствия, кормите (бедняков), поддерживайте родственные связи, молитесь, когда (другие) люди будут спать, и вы войдёте в рай с миром»
.
В настоящее время среди нас немного людей, которые получают удовольствие от того, что кормят и поят других. Чаще за столом богатых людей можно увидеть лишь богатых, и в этом пиршестве нет места тем, кто по их мнению плохо одет, необразован, невоспитан. Пророк Мухаммад (с.а.в.) не участвовал в пиршествах, куда не были приглашены бедные, и другим мусульманам советовал делать то же самое. Посланник Аллаха (с.а.в.) говорил: «Самое отвратительное свадебное пиршество – где приглашены одни лишь богатые и где беднякам нет места»
.
Равновесие между земным и загробным мирами

Человек – всего лишь путник. Его путешествие начинается с мира душ и заканчивается загробным миром, который является местом вечного пребывания человека. Человек создан для загробной жизни. Земной мир — это лишь его последняя стоянка, где он остановился перед прибытием в место своего вечного проживания. Самая важная цель человека, отправленного на землю — подготовка к жизни после смерти, подобно тому, как ребенок в утробе матери готовится родиться на свет. Земная жизнь приходящая. Перед тем, как отправить человека на землю, Аллах снабдил его необходимым снаряжением и средствами, но внимательно к ним приглядевшись мы обнаруживаем, что человек создан не только для земной жизни. Как же он должен вести себя на земле? Об этом повествует следующий рассказ.

Однажды некий правитель отправил двух своих подчиненных для проживания в поместье. Он дал им некоторое количество денег, чтобы они по пути в поместье смогли купить необходимые вещи. Для этого они должны были заехать в торговый центр. Щедрый правитель выделил своим подчиненным столько денег, сколько хватило бы и на покупку необходимого, и на жизнь в поместье, но посоветовал не тратить их впустую. Также сказал им, что в торговом центре они пробудут три дня, поэтому порекомендовал им с пользой провести отведенное время. Этих двоих также предупредили о том, что в случае нецелевого, неправильного использования денег они не смогут попасть в назначенное место, а в торговом центре невозможно пробыть больше трех дней.

Подчиненные, получив указания правителя, пришли в торговый центр. Один из них, покорный и умный, следуя предписаниям правителя, на выделенные деньги покупал только то, что понадобится в поместье. Лишь небольшую сумму денег он использовал для трехдневного проживания в торговом центре.

Второй подчиненный, непутевый, не прислушался к наставлениям своего хозяина. Половину своих денег он проиграл на азартных играх, и тем самым стал всеобщим посмешищем. Вместо того, чтобы снять одну комнату, снял весь отель. Ему хватило бы килограмм фруктов, а он из-за жадности покупал их тоннами и т. п. Друг говорил ему: «Ты что, с ума сошел? Что ты делаешь? Зачем мы сюда пришли? Ты же не ребенок, чтобы тратить деньги на игрушки. Мы пробудем здесь всего три дня. По истечении этого срока, желаем мы того или нет, нас все равно выпроводят. Ты совершаешь глупость, снимая весь отель. В поместье, куда мы с тобой поедем, ты вдоволь сможешь наесться этими фруктами. Все продукты, которые ты купил, не сможешь ни съесть, ни унести с собой, ты впустую тратишь деньги. Тебе придется отчитываться перед нашим правителем и нести наказание за свою глупость».
Дорогие читатели, думаю, вы все поняли. Правитель, упомянутый в рассказе,— это Всевышний, а подчиненные — мы с вами. Те, кто подчиняется Аллаху и готовится к загробной жизни, похожи на первого подчиненного, а те, кто, не принимая во внимание загробную жизнь обольщается прелестями земного бытия — на второго. Торговый центр — мир, где мы живем. Путь от торгового центра до поместья — это путь, который мы должны пройти от могилы до дня воскресения из мертвых (Судного Дня). 

Оглянувшись по сторонам, мы заметим, что наша жизнь ничем не отличается от жизни, упомянутой в рассказе. Некоторые люди ведут себя как, как будто сотворены только для жизни на Земле: все свое время они тратят только на земные дела. В результате, получается, что не мир служит им, а они служат миру. Самые жадные — самые богатые. Земная жизнь разыгрывает их, натянув им на шею веревку, тянет и тянет их к себе. 
У меня был один знакомый. Как и многие люди, он хотел приобрести автомобиль. В конце концов счастье улыбнулось ему и он без особого труда купил его. Знакомый мой, которому надоело ходить пешком, достиг своей цели. По истечении шести месяцев, машина, на которой он ездил, перестала нравиться ему. Он говорил: «Что за машину я купил? Надо бы поменять ее на более хорошую». Сказано — сделано. Но не прошло и двух месяцев после нового приобретения, как мой знакомый захотел автомобиль какой-нибудь европейской марки. Так будет продолжаться всегда. Он никогда не сможет довольствоваться тем, что есть. Если вы будете домогаться земной жизни, она повлечет вас за собой.

Каким же должен быть мусульманин? Как установить равновесие между земным и загробными мирами? В Коране сказано: «Посредством того, что Аллах даровал тебе, стремись к Последней обители, но не забывай о своей доле в этом мире!»
 Этот аят ясно показывает, что основной целью мусульманина является загробная жизнь, подготовка к ней. С помощью предоставленных ему Аллахом ума, силы, жизни, земных благ он будет готовиться к загробной жизни, а точнее — к раю. В то же время он должен трудиться и ради жизни на земле. Мусульманин не должен привязываться к благам земной жизни, сердцем он обязан отвергать их, потому что жизнь коротка, а для подготовки к загробной жизни нужно успеть сделать многое. Прелести жизни – как отравленный мед, вместе с удовольствием они приносят и огорчение. Смерть, как неизменная истина, стоит перед нами. Чтобы достичь вечного счастья и обрести настоящий покой необходимо отказаться от преходящего, незначительного земного благополучия. 

Не следует делать из этого неправильные выводы и, бросив все дела, днем и ночью только молиться. Среди сподвижников Посланника Аллаха были и очень богатые. Пророк Мухаммад (с.а.в.) говорил: «Сильный
 мусульманин лучше пред Аллахом и более любим Им, чем верующий слабый, (хотя) в каждом из них есть благо…»
. Мусульманину к лицу быть богатым, но он не должен ставить целью любой ценой достижение благосостояния. Умар (р.а.) был одним из самых богатых среди сподвижников пророка, но он ничем не отличался от других. Жил как все, одевал такую же одежду как и все. При необходимости половину своего богатства не колеблясь отдавал во имя Аллаха. Очень богатым был и Абдуррахман ибн Ауф. Он восемь раз раздавал все свое имущество и каждый раз начинал зарабатывать с нуля. Мусульманин должен быть таким. Он может быть богатым, но это богатство не должно иметь никакой цены в его глазах. Он должен быть готовым отречься от всех имеющихся у него благ, нисколько об этом не жалея. Жертвуя своим богатством ради милости Аллаха и вечного счастья, он не должен испытывать беспокойство. Земные блага не являются самоцелью для мусульманина, они служат ему лишь средством для обретения счастья в загробном мире.

Среди сподвижников пророка Мухаммада (с.а.в.) был некто по имени Са’ляба. Этот бедный человек попросил Посланника Аллаха, чтобы он помолился за то, чтобы тот разбогател. Посланник Аллаха (с.а.в.) сказал ему: «Слушай, Са’ляба, лучше будет, если ты станешь благодарить Аллаха за ту малость, что Он тебе дал, нежели не отблагодаришь Его за огромное богатство». Но это не удовлетворило Са’ляба и пророк решил помолиться за него. После этого у Са’лябы появилось стадо овец, и его поголовье очень быстро увеличивалось. Настолько, что за короткое время Са’ляба вывел свое стадо за пределы Медины, так как оно уже не вмещалось в окрестности города. Со временем он перестал ходить в мечеть, разве что наведывался туда для совершения полуденного и предвечернего намаза. Через некоторое время его видели лишь на пятничном намазе, а затем Са’ляба и вовсе перестал посещать мечеть. Он даже не дал закят тем, кого к нему отправил Посланник Аллаха. Тогда то и был ниспослан 75, 76 и 77-й аяты суры Тауба. Эти аяты гласят: «Среди них есть такие, которые обещали Аллаху: «Если Он одарит нас из Своих щедрот, то мы непременно станем раздавать милостыню и будем одними из праведников». Когда же Он одарил их из Своих щедрот, они стали скупиться и отвернулись с отвращением. Он наказал их, вселив в их сердца лицемерие до того дня, когда они встретятся с Ним, за то, что они нарушили данное Аллаху обещание, и за то, что они лгали». Родственники Са’лябы, услышавшие данные аяты, поспешили передать Са’лябе эту горькую новость, упрекая его словами: «Горе тебе, о Са’ляба, Аллах ниспослал про тебя аяты». Са’ляба поспешил в Медину для выплаты закята, но на этот раз Посланник Аллаха (с.а.в.) не принял его закят. В последствии, не один из праведных халифов, ни Абу Бакр, ни Умар и ни Осман (р.а.) также не принимали у него закят. Са’ляба и умер при халифе Османе так и не заплатив закят
.
В настоящее время таких как Са’ляба много. Разбогатев, они перестают признавать даже Аллаха. Земной мир для них становится ловушкой. Они даже не замечают, как попадают в нее. Намного благословеннее будет человек, разбогатевший своими силами и использующий свое богатство на благо других. Многих людей богатство сбивает с истинного пути, поэтому Посланник Аллаха (с.а.в.) очень часто молился: «О Аллах, поистине, я прибегаю к Твоей защите от испытаний огня,  и мук огня и зла богатства  и бедности»
. Пророка Мухаммад (с.а.в.) больше всего опасался за свою умму, что богатство и страсть к мирскому станет причиной забвения вечных истин, и как следствие, обернется наказанием в загробном мире .







� Сады праведных хадис №98 (передан имамом Бухари и Муслимом)


� Канз аль-Уммал, II/154


� Ибн Маджа, Мукаддима, 17


� См. Св. Коран, 61:2,3


� Например, см. Св. Коран, сура аль-Бакара, аят № 44


� Муслим, Талак, 31


� Там же


� Муслим, Зухд ва Ракаик, 37


� Аль-Бидая, III/261, хадис передал имам Ахмад


� Скорее всего Хузайфа подумал, что пророк прервется от чтения, чтобы сделать поясной поклон. Ведь Сура Бакара занимает почти 50 страниц Корана! (прим. автора)


� Эти суры занимают около ста страниц Корана. При средней скорости чтения, двадцать страниц можно прочитать приблизительно за тридцать минут. У Посланника Аллаха же один ракаат длился не менее часа.


� Сады праведных, хадис № 102, передал имам Муслим


� Аль-Бухари, Джихад (58), 1207 (2942)


� Хайсами, VII/271


� Канз аль-Уммал, II/139


� Муслим, хадис №63


� Тафсир Аль-Вахиди, стр. 115


� аль-Бухари, Адаб, 96; Муслим, Бирр, 165; Тирмизи, Зухд, 50


� Халид Мухаммад Халид, Риджалун хавла-р-Расуль, 42


� см. Ибн Хишам, Жизнеописание пророка Мухаммада


� См. Бухари, Джанаиз, 28


� Ибн Касир, аль-Бидая, 4/54


� аль-Бидая, V/271


� Священный Коран, 5:91


� См. Ибн Хишам, Жизнеописание пророка Мухаммада


� См. Муватта, Коран, 35


� См. Суюти, Мифтах-уль-джанна, с. 57


� Ахмад б. Ханбаль, II, 32


� Ахмад б. Ханбаль, III, 220


� Муслим, Либас, 59


� Канз-уль-Уммал, I/84 и Ибн Са’д, Табакат, I/461


� см. аль-Багави, Хусайн б. Мухаммад аш-Шафии, Масабих-ус-Сунна, I-II, Бейрут, Т. I, 40, no: 130


� Св. Коран, 59:18


� Хаят-уль-Кулюб, Дуррат-уль-Ваизин, Т.2, стр. 980. Хадис приводится от Байхаки


� Мунтахаб-ы Канз, IV/361


� Мухаммад Юсуф Кандахлеви, Хаят-ус-Сахаба, хадис передали Ибн аль-Мубарак, Ибн Са’д 


� Таргиб, V/223 (хадис от Хакима и Байхакы), а также Канз-уль-Уммал, II/144 (хадис от Ибн Аби-д-Дунья и Ибн Кудамы)


� см. Сады праведных, хадис № 448


� Хадис приведен в книге Имама Газали «Мукашафат-уль-кулюб», Глава 2, «Вновь страх перед Аллахом», стр. 17


� Имам Газали, «Мукашафат-уль-кулюб», Глава 1, «Страх перед Аллахом», стр. 10-12


� Там же, стр.13


� см. Св. Коран, 55:46


� Танбих-уль-гафилин, хадис от Хакима и Бейхакы


� см. Сады Праведных, хадис № 418


� Св. Коран, 21:107


� аль-Бухари, Таухид, 2, Адаб, 27; Муслим, Фадаиль, 66, (2319); Тирмизи, Бирр, 16, (1923)


� Сады Праведных, хадис № 126


� Сады Праведных, хадис № 1600


� Сады Праведных, хадис № 1871


� Сады Праведных, хадис № 15


� Сады Праведных, хадис № 14


� Сады Праведных, хадис № 20


� см. Муслим, Худуд, 24; Тирмизи, Худуд, 9; Насаи, Джанаиз, 64; Ибн Маджа, Худуд, 9


� см. тафсир Ибн Кясира, III/328, хадис передан от Ибн Джарира


� 40 Хадисов Ан-Навави, хадис №42. Передали Ат-Тирмизи и ад-Дарими


� 40 Хадисов Ан-Навави, разъяснение к хадису №42


� Там же


� Там же


� Притча из сборника «Маснави» Джалалетдина Руми, Книга 2-я, бейты 2605-2790


� Ахмад Зияутдин Гюмушханеви, Рамуз аль-ахадис, 26/9, хадис передал Абу Хурайра


� 40 Хадисов Ан-Навави, разъяснение к хадису №42


� Сады Праведных, хадис № 61


� Аль-Бухари, хадис № 1733 (5027)


� Передал Бейхакы от Ибн Умара, хадис упоминается в «Ихъяи улумутдин» (Воскрешение наук о вере) Имама Газали


� Хайсами, VII/165


� Мукашафат-уль-кулюб, Имам Газали, стр. 505


� Тирмизи, Фадаил-уль-Куран, 22; Муснад, V/26


� Тирмизи, Фадаил-уль-Куран, 9


� см. «Джами'-ус-Сагир» имама Суюти, хадис № 4727


� Аят Трона, 255-й аят суры аль-Бакара


� Бейхакы, Сауаб-уль-иман: 2/458, №2395


� 255-й аят суры аль-Бакара


� Сады Праведных, хадис № 1019


� Аль-Бухари, № 1730 (5017)


� Дарими, Фадаил-уль-Куран, 14


� ахль-суффа – сподвижники пророка (с.а.в.), проводившие свою жизнь в отречении от мира и в получении знаний


� Абу Дауд, Буйу, 37, (3417)


� Ахмад б. Ханбаль, Муснад II/428; Хайсами, VI/167


� Св. Коран, 25:77


� Мухаммад Юсуф Кандахлеви, Хаят-ус-Сахаба, Ибн Са'д III/294, 3/78


� Ихйя-и ‘улум-ут-дин, Газали. Хадис передали имам Ахмад и Хаким


� Св. Коран, сура аль-Бакара, аят № 201


� Аль-Бухари, 1641 (4522)


� Сады праведных, хадис №1474, передал имам Муслим


� Сады праведных, хадис № 1478, передал имам Муслим


� Сады праведных, хадис №1481, передали Абу Давуд и Тирмизи


� Сады праведных, хадис №1489, передал имам Тирмизи


� Мухаммад Юсуф Кандахлеви, Хаят-ус-Сахаба, из Кянз-уль-уммал, I/303


� Мухаммад Юсуф Кандахлеви, Хаят-ус-Сахаба, от Абу Нуайма, Хилья, I/53


� Мухаммад Юсуф Кандахлеви, Хаят-ус-Сахаба, от Абу Нуайма, Хилья, I/54


� Мухаммад Юсуф Кандахлеви, Хаят-ус-Сахаба, из Кенз-уль-уммал, I /307


� Мухаммад Юсуф Кандахлеви, Хаят-ус-Сахаба, от Бухари, Адаб, с. 93


� Мухаммад Юсуф Кандахлеви, Хаят-ус-Сахаба, от Абу Нуайма, Хилья, I/224


� Мухаммад Юсуф Кандахлеви, Хаят-ус-Сахаба, от Абу Нуайма, Хилья, I/308


� Мухаммад Юсуф Кандахлеви, Хаят-ус-Сахаба, от Хайсами X/74 (хадис передал имам Ахмад)


� Сады праведных, хадис № 440, передали Бухари и Муслим


� Имам Газали «Мукашафат-уль-кулюб», Глава 47, «Достоинства поминания Аллаха», стр. 321


� Там же


� Сады праведных, хадис № 1447, передали имам Бухари и имам Муслим


� Сады праведных, хадис № 1410, передали имам Бухари и имам Муслим


� см. Тирмизи, Даават, 83


� аль-Бухари, Книга Единобожия, 15/35


� Св. Коран, 33:41,42


� см.Св. Коран, 17:32


� Муслим, Зякат, 65; Дарими, Рикак, 9; Ахмад б. Ханбаль, Муснад, 2/328


� Ибн Джарир, Найл-уль-Аутар, V, 214; Ибн Маджа, 6/300


� Наса-и, Буйу, 2; Ибн Маджа, Тиджара, 58; Муснад, 2/494.


� Элмалылы М.Хамди Языр, тафсир суры «аль-Исра»


� Хадис приведен в книге Имама Газали «Мукашафат-уль-кулюб», Глава 91, «Наказание пьяницам», стр. 518


� Там же


� Там же, стр. 519


� Там же


� Часть хадиса, приведенного в сборнике ат-Табарани


� Муслим, 45, 2551


� Хадис от Ибн Умара, приведен в книге Имама Газали «Мукашафат-уль-кулюб», Глава 28, «Поминание смерти», стр. 173


� Имам Газали «Мукашафат-уль-кулюб», Глава 44, «Рассказы о муках предсмертной агонии», стр. 306


� Там же


� Имам Газали «Мукашафат-уль-кулюб», Глава 44, «Рассказы о муках предсмертной агонии», стр. 303





� Там же


� Там же


� Св. Коран, 12:101


� аль-Бидая, V/271


� Ибн Са’д,  III/74


� Имам Газали «Мукашафат-уль-кулюб», Глава 45, «Рассказы о могиле», стр. 307


� Имам Газали «Мукашафат-уль-кулюб», Глава 28, «Поминание смерти», стр. 172


� См. Св. Коран, 23:99,100


� Св. Коран, 99:7,8


� Имам Газали «Мукашафат-уль-кулюб», Глава 110, «Мизан и сырат (Весы и мост)», стр. 580


� Св. Коран, 40:11


� Св. Коран, 40:12


� Св. Коран, 32:12


� Св. Коран, 35:37


� Св. Коран, 35:37


� Св. Коран, 23:106, 107


� Св. Коран, 23:108


� Св. Коран, 14:21


� ат-Тирмизи, Джаханнам 5, (2589)


� см. аль-Бухари, Рикак 8; Муслим, Иман 363,l (213); ат-Тирмизи, Джаханнам 12, (2607)


� Св. Коран, (56:51-55)


� Св. Коран, (88:4,5)


� Св. Коран, (73:12,13)


� Св. Коран, (18:29)


� Св. Коран, 3:180


� аль-Бухари, Закят, 1403


� Имам Газали «Мукашафат-уль-кулюб», Глава 42, «Вред высокомерия», стр. 292


� Абу Давуд, Адаб 40, (4878, 4879)


� Абу Давуд, Адаб 40, (4881)


� Имам Газали «Мукашафат-уль-кулюб», Глава 39, «Деяния, весы и наказания ада», стр. 270


� Хайсами, Маджма’-уз-Заваид, 10/308


� Муслим, Зухд, 1


� Св. Коран, 2:214


� аль-Бухари, Манакиб, 25; Манакиб-аль-Ансар, 29


� Имам Газали «Мукашафат-уль-кулюб», Глава 3, «Терпение и болезнь», стр. 21


� Вакиди, II, 633-721; Ибн Са'д, II, 106-117; Табери, III, 9-20


� Ибн Хишам


� Табари, Захаир-уль-Укба, стр.47.


� Муснад имама Ахмада, 4/123.


� Муслим, Зухд, 7, (2962)


� Байхакы, 6/358; Канз-уль-уммал, 2/146


� Хилья, 1/110


� Сады Праведных, хадис №141, приводится имамами Бухари и Муслимом


� Сады Праведных, хадис №139, приводится имамами Бухари и Муслимом


� см. Сады Праведных, хадис № 1522, передал имам Тирмизи


� Св. Коран, 9:111


� Муслим, Ширб, I; Тирмизи, Манакиб, 18; аш-Шаукани, Найл-уль-Аутар, V, 146


� Двадцать тысяч дирхамов в ту эпоху соответствовало 2000 динарам, это около 9 кг золота! Во времена пророка (с.а.в.) за один динар можно было купить одну овцу.


� Сады Праведных, хадис №376, передали имамы Бухари и Муслим


� Имам Газали «Мукашафат-уль-кулюб», Глава 60, «Достоинства милостыни», стр. 392


� Хильят-уль-аулия, стр. 199


� Муслим, Закят, 44- (999)


� Имам Газали «Мукашафат-уль-кулюб», Глава 60, «Достоинства милостыни», стр. 393


� Сады Праведных, хадис №849, передал имам Тирмизи


� аль-Бухари, Никах, 72; Муслим, Никах, 107; Ибн Маджа, Никах, 25


� Св. Коран, 77:28


� Сила, имеемая ввиду пророком (с.а.в.), это не только физическая сила, но и духовная, экономическая и политическая сила мусульман


� Сады Праведных, хадис №100, передал имам Муслим


� Ибн Кясир, Тафсир-уль-Куран-аль-Азира IV, 124-125 (История приводится с сокращениями)


� Сады Праведных, хадис №1481, передали Тирмизи и Абу Дауд
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