Бидгад или лжепоклонство
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Разделение Уммы

Просим Аллаха Тааля сделать нас Его благодарными рабами, воздающими бесконечную хвалу Ему.

Просим Его принять наши салаваты Пророку Мухаммеду (с. а. с.)1. И молимся за тех, кто за ним последовал.

Посланник Аллаха (с. а. с.) сказал: «Иудеи разделились на 71 группу, из них одна в раю, остальные в аду. Христиане разделились на 72 группы, из них 71 будет в аду, а одна в раю. Клянусь Тем, в Чьих руках моя душа, моя Умма разделится на 73 группы, одна из них в раю, а 72 в аду» (Тирмизи, 3/367).

Также Посланник Аллаха (с. а. с.) сказал: «... увещеваю вас, будьте богобоязненными, даже если раб будет вашим амиром, подчиняйтесь ему. Истинно, долгожители среди вас будут свидетелями многих разногласий. Оставляю вам мою Сунну и Сунну моих праведных халифов, ухватитесь за них зубами. И бойтесь вводить новшества, так как любое новшество ведет к заблуждению» (Тирмизи, Сахих).

Пояснение: в 1-м хадисе Пророк Мухаммед (с. а. с.), поклявшись Аллахом Тааля, говорит о разделе своей Уммы на 73 группы, и о том, что только одна из них войдет в рай. На сегодняшний день все эти 73 группы уже существуют. Хотя Пророк (с. а. с) сказал, что только одна из них напрямую войдет в рай, все говорят, что их группа войдет в рай, и никто в ад входить не собирается. Однако Пророк (с. а. с.) упомянул лишь

об одной группе, которая войдет в рай. Какая же из них войдет в него? Ответ на этот вопрос дается во 2-м хадисе.

1 После имени Пророка Мухаммада пишут (с. а. с.), т. е. «благословение и  мир ему от Аллаха». После имени  сахаба пишут (р. а.), т. е. «да будет доволен им (ими) Аллах». 

Именно из-за этого он и завещал своим сподвижникам (далее «асхабы») и нам крепко ухватиться за его Сунну и Сунну его праведных халифов. Следовательно, мусульмане, живущие по Сунне Пророка (с. а. с.), войдут в рай. Группа, спасшаяся от огня, называется «Ахль ас-сунна ва аль-джамаа». Остальные 72 группы из Ислама не вышли, и, проведя какое-то время в аду, будут впущены в рай, если это угодно Аллаху. Имам Раббани сказал: «72 упомянутые группы бидаата не должны все быть названы неверующими, потому что они Ахль Кыбла. Однако из этих людей те, кто не верит в такие исламские принципы, в которые необходимо верить, как и те, кто отрицает те правила Шариата, которые слышал и знает каждый мусульманин, становятся неверующими» (Мактубат, т. 3, письмо 38). Почему же вначале 72 группы, о которых сказано, что они попадут в джаханнам, подвергнутся адским наказаниям? А потому, что они, отклонившись от Сунны Пророка и его праведных халифов, ввели в религию разные новшества. А каждое новшество ведет к заблуждению, а каждое заблуждение — в ад. Это означает, что остальные 72 группы все являются «Ахль бидаа», т.е. нововведенцами.

Сохранение знаний.

Правоверие и отклонения

Имам Раббани (да будет милость Аллаха Тааля над ним) писал так: «Знания Священного Корана и Ислама нам передали благородные асхабы. Дискредитация одного из них — попытка очернить религию, знания которой сохранили и передали потомкам эти благородные люди».

После пророков из остальных людей самые великие и достойные — это асхабы, т .е. благородные сподвижники Пророка (с. а. с.). Каждый из них обладает великим достоинством в силу того, что они видели Пророка своими глазами, в самые решающие моменты собравшись возле него, пожертвовав имуществом и жизнями, всем тем, что у них имелось, боролись за распространение Имана и Ислама, показав великую храбрость. Поэтому они были удостоены великой похвалы Пророка (с. а. с.), сказавшего: «Мои сподвижники как звезды, за кем из них вы последуете, не заблудитесь».

Сказано в Акыде Тахави: «Мы при​дер​жи​ва​ем​ся мне​ния, что по​сле смер​ти По​слан​ни​ка Ал​ла​ха (да бла​го​сло​вит его Ал​лах и при​вет​ст​ву​ет) ха​ли​фат сна​ча​ла при​над​ле​жал Абу Ба​к​ру ас-Сид​ди​ку (да бу​дет до​во​лен им Ал​лах), что до​ка​зы​ва​ет его пре​вос​ход​ст​во и стар​шин​ст​во над дру​ги​ми му​суль​ма​на​ми; за​тем — Ума​ру ибн аль-Хат​та​бу (да бу​дет до​во​лен им Ал​лах); за​тем Ус​ма​ну (да бу​дет до​во​лен им Ал​лах); и за​тем — Али ибн Абу Та​ли​бу (да бу​дет до​во​лен им Ал​лах). Они — пра​вед​ные ха​ли​фы и спра​вед​ли​вые ру​ко​во​ди​те​ли.

Мы сви​де​тель​ст​ву​ем, что те де​сять, ко​то​рых на​звал По​слан​ник Ал​ла​ха (да бла​го​сло​вит его Ал​лах и при​вет​ст​ву​ет) и ко​то​рых он об​ра​до​вал Са​дом, бу​дут в Са​ду, т.к. По​слан​ник Ал​ла​ха (да бла​го​сло​вит его Ал​лах и при​вет​ст​ву​ет), чьи сло​ва ис​тин​ны, сви​де​тель​ст​во​вал, что они там бу​дут. Эти де​сять: Абу Бакр, Умар, Ус​ман, Али, Таль​ха, Зу​байр, Са’д, Са​ид, Аб​дур​рах​ман ибн Ауф и Абу Убай​да ибн аль-Джар​рах, ти​тул ко​то​ро​го был “по​пе​чи​тель этой Ум​мы” (да бу​дет до​во​лен Ал​лах ими все​ми)».

В наше время если бы кто-то покорил мир или наполнил его золотом, и тогда не стал бы своим достоинством выше пяток самого скромного асхаба.

С годами, в войнах за веру и по причине старости распространители Нура Ислама покидали этот мир. Тогда же, поддавшись внушению шайтана, некоторые стали вводить в религию новшества, извращенно толковать ее. Одним из первых путь Сунны оставили шииты. Они стали оскорблять сподвижников Пророка (с. а. с.). Появлялись и другие группы нововведенцев.

Ученые суннитов, находящихся на прямом пути, для сохранения Сунны Пророка (с. а. с.) от новшеств и передачи знаний последующим поколениям намеренно оставили их в виде книг. Это дело одним из первых возглавил Величайший Имам (Имам Агзам) Абу Ханифа. Хазрат Абу Ханифа за свою жизнь повстречал четырех сахабов и удостоился счастья получить нур от их нура. Он с тысячами своих учеников, основываясь на священных аятах, хадисах, словах сподвижников Пророка, упорядочил религиозные знания. Так образуется мазхаб ханафи. По милости Аллаха Тааля Сунна Пророка без изменений зафиксирована в решениях этого мазхаба. В те же времена образовались мазхабы малики, шафии и ханбали. Все эти 4 мазхаба считаются «Ахль ас-сунна ва аль джамаа». Следующие одному из этих мазхабов мусульмане называются суннитами. И они, если угодно Аллаху, удостоятся заступничества Пророка (с. а. с.) и спасутся от мучений ада.

Шейх Мухаммад Магсум Фаруки сказал в одиннадцатом письме второго тома своего «Мактубата»: «Для следования Шариату прежде всего нужно получить знания от ученых Ахль Сунна и Асхаб-и-Кирам. Следует впитывать знания из Священного Корана и  благородных хадисов. Следует придерживаться всех пунктов веры. Затем надо научиться избегать харамов — того, что запрещено. Изучив все, что следует совершать, надо систематически исполнять фарзы (обязанности). Исполнение всего этого называют ибадатом (поклонение). Избегание харамов называют словом таква... После исправления своих вероубеждений (и,тикад) и вступления на стезю Шариата следует идти по пути, проторенному великими учеными тасаввуфа. Познание Аллаха Всевышнего и очищение от суетных страстей осуществляется на этом пути».

Не следующие ни одному из этих мазхабов, выказывающие высокомерие, те, кто заявляет, что знают больше имамов мазхабов,  создающие новые течения, распространяющие ложные знания или пытающиеся создать 5-й мазхаб, — это нововведенцы, или «Ахль бидаа». За распространенные ими новшества все они получают воздаяние в аду, если угодно Аллаху.

В последнее время среди мусульман стала распространяться секта «ваххабитов», порочащая мазхабы, пытающаяся уменьшить их важность и даже полностью отвергающая их. Они извращают Шариат, а их вожди распространяют утверждения, прямо противоречащие учению Ислама. Кое-кто из них именуют себя «салафитами», «Ахль хадис», «фундаменталистами». Как бы эти люди ни назывались, они распространяют в народе идеи ненависти и экстремизма. Если угодно Аллаху, в этой книге мы подробно напишем об этой секте. А сейчас познакомим вас с основателем этой секты.

Вождь нововведенцев

Об основателе секты ваххабитов говорится в хадисе, который приводит Бухари в Сахихе. Однажды Посланник Аллаха (с. а. с.) в присутствии сподвижников помолился: «О Аллах, ниспошли нам баракат в Шаме и Йемене». Когда его попросили помолиться и за Неджд, он ответил: «Оттуда выйдет рог шайтана».

Так и вышло. Основоположник секты, приносящей наибольшие беды, секты, раздирающей Ислам словно изнутри, Мухаммед ибн Абд-аль-Ваххаб рождается в 1699 г. в облсти Неджд. В 1713 г. в поисках работы он прибывает в Басру. Здесь он попадает в сети, расставленные английским шпионом Хемфером, который писал в своем отчете об Ибн Абд-аль-Ваххабе следующее: «В мастерской шиитов я познакомился с одним арабским юношей, знавшим также языки фарси и турецкий. Его имя — Мухаммед ибн Абд-аль-Ваххаб из Неджда. Этот неуравновешенный юноша говорил в высшей степени громко и, наверное, был очень нервным. Сильно ругал Османское правительство, но не высказывался против властей Ирана. Мухаммад из Неджда был внешне суннитом. Вопреки тому, что многие сунниты высказывались против шиитов и некоторые из них считали шиитов еретиками, он нисколько не осуждал шиитов. Мухаммед из Неджда не видел никакой причины для того, чтобы сунниты следовали одному из четырех мазхабов, и говорил, что в Книге Аллаха нет никаких указаний на эти мазхабы. В этой связи он пренебрегал священными аятами и не придавал значения почитаемым хадисам. Самовлюбленный молодой Мухаммад из Неджда в понимании священного Корана исходил из собственных пристрастий. Попросту не ставил ни во что не только высказывания ученых своего времени и имамов четырех мазхабов, но и взгляды таких больших людей, как родственники и наследники Пророка — Абу Бакр и Омар. Он противопоставлял им аят Корана: «Я вам оставил Коран и свод заповедей (Сунну)». Считал Абу Ханифу весьма слабым и говорил: Я знаю больше Абу Ханифы».

Английскому шпиону Хемферу этот юноша очень понравился, и он завязывает с ним дружбу. Постоянно хвалит его, призывает продолжить дело обновителей религии, ссылаясь на труды Ибн Таймии, жившего прежде и также отклонившегося от пути «Ахлис-сунны ва аль джамаа». Ибн Таймия призывал вернуться к какому-то «раннему» Исламу, для чего нужно якобы руководствоваться Кораном и хадисами, а мазхабов во времена Пророка не было, отсюда якобы следует, что мазхабы являются новшеством. За распространение смуты в религии Ибн Таймию арестовывают.

По прочтении книг Ибн Таймии Ибн Абд-аль-Ваххаб решает продолжить его дело и готовит книгу «Китаб ат-Таухид» («Книга единобожия»). С помощью англичан эта книга быстро распространяется.

Ибн Абд-аль-Ваххаб находит поддержку у Эмира области Дар,ия Мухаммада ибн Сауда и проповедует там свое учение. Приобретая большое число сторонников — «ваххабитов», он объявляет себя кади, т.е. мусульманским судьей.

Закрытие так называемых «дверей иджтихада» спасало религию от разных извращений. А Мухаммад ибн Абд-аль-Ваххаб объявил, что «двери иджтихада» открыты и кто угодно может из Корана и хадисов выводить собственное суждение. Выступивших против всего этого алимов (ученых) суннитов он назвал кафирами.

Эти его мысли понравились нечестивцам, и «ваххабизм» широко распространился среди невежественных людей. Несогласных убивали, их имущество расхищали. Под страхом смерти многие арабы подчинились Мухаммаду ибн Сауду и Мухаммаду ибн Абд-аль-Ваххабу.

Отец и брат Мухаммада ибн Абд-аль-Ваххаба известили народ о том, что он встал на ложный путь и основал секту, ведущую в ад. Они аргументированно опровергли ложные измышления «ваххабизма». Несмотря на это, идеология «ваххабизма» стала господствующей в землях арабов, ведь опиралась она не на научные доказательства, а на кровопролитие. Мухаммад ибн Сауд пролил много крови мусульман, выступивших против «ваххабитов». За такое усердие англичане присвоили ему звание адмирала. «Ваххабиты» объявили всех оппозиционных им мусульман мушриками (от араб. «ширк» — многобожие, придание сотоварищей Аллаху). А также объявили «ширком» многие виды богослужения.

Иногда «ваххабиты» маскируются под приверженцев мазхаба ханбали, хотя ничего общего между ними нет. Поскольку «ваххабиты» не признают  аулия (от ед. ч. араб. «вали» — близкий (в данном случае к Аллаху человек), ведущий праведную жизнь). Ведь, как они утверждают, даже пророки грешили. И даже пытаются унизить Пророка Мухаммада (с. а. с.). Не останавливаясь на этом, они сравнивают Аллаха Тааля с людьми. Якобы Он сидит на Троне. Упаси нас Аллах от такого заблуждения. Амин.

По вероубеждению «Ахль ас-сунна ва аль-джамаа» Аллах Тааля ни в каком смысле и ни в какой степени не зависит от своих творений, в том числе и от места. Извращенно толковать Его сыйфаты (качества) — куфр, т. е. неверие.

Из истории ваххабитского движения и королевства

Саудовская Аравия

Идеология «ваххабизма» возникла в Саудовском королевстве и до сих пор остается господствующей идеологией. Попытаемся отыскать причины этого в истории.

Возникновение этого государства стало возможным после распространения на Аравийском полуострове ложных представлений об Исламе. Этому способствовала деятельность основателя ваххабизма и британской разведки.

Историки условно делят историю королевства Саудовская Аравия на 3 периода: начало 1-го периода с заключением договора между Мухаммедом ибн Абд-аль-Ваххабом и Мухаммедом ибн Саудом. Они поднимают мятеж против Османского халифата. Вне всякого сомнения, это большой грех, на который способны пособники шайтана. Пророк (с. а. с.) сказал: «Амирам подчиняйтесь, за имамом стойте в молитве, моих сподвижников не ругайте».

Также он сказал: «Даже если эфиоп с головой как финик будет вашим амиром, его слушайте и ему подчиняйтесь».

Саудовское королевство начиналось с искажения и нарушения Шариата.

Британская империя задалась целью уничтожить Халифат. В первую очередь планировалось взять в свои руки Аравийский полуостров. Для достижения этих целей английская разведка оказывала всестороннюю помощь Саудовской династии. С помощью примкнувших бедуинов было захвачено много областей на полуострове. На этой территории «ваххабиты» распространяли свои ложные представления об Исламе. Число алимов суннитов, выступавших против извратителей религии, стало убавляться.

В 1797 г. вооруженный отряд «ваххабитов», в большинстве своем состоявший из бедуинов, захватывает г. Таиф, уничтожает большинство его жителей, грабит их имущество и уничтожает религиозные книги. Далее отряд направляется к Мекке. Шариф Галиб для избежания кровопролития в Мекке отступает в г. Джидду. Вступившие в Мекку «ваххабиты» требуют от местных жителей вновь повторить слова свидетельства веры, якобы все эти люди жили в неверии (куфре), и запрещают делать зиярат (посещать) могилы сподвижников Пророка (с. а. с.). Одновременно была захвачена Медина, разграблена мечеть Пророка (с. а. с.). Несколько лет эти 2 священных города удерживались «ваххабитами».

В 1806 г. османский халиф Махмуд Хан II приказывает своему наместнику в Мисре (Египте) Мухаммаду Али Паше собрать войско для ведения войны с «ваххабитами». В 1807 Мухаммад Али Паша начинает изгонять захватчиков из городов Хиджаза и в месяц Зулька,да освобождает Медину. Тогда же освобождена Джидда. Узнав об этом, «ваххабиты» оставляют Мекку. Все города Хиджаза были очищены от мятежников и смутьянов. В 1815 г. Мухаммад Али Паша возвращается в Миср. Пленных вождей «ваххабитов» отправляют в Стамбул. Среди них был сын Мухаммада ибн Сауда Абдулла.

Однако большинству мятежников удалось скрыться, т. к. это были в основном бедуины из пустыни.

До 1902 г. они действуют секретно. Это считается 2-м периодом истории Саудидов.

В 1902 г. Абдул-Азиз ибн Абдур-Рахман ал-Фейсал ас-Сауд организует нападение на Эр-Рияд. Помимо бедуинов в отряде были и переодетые в арабов англичане. Мятежники намереваются сразу же убить амира города Эр-Рияд Аджалана. И ночью возле дома они убивают его. После этого убивают защитников города. Подчинив Эр-Рияд, Абдал-Азиз ас-Сауд продолжает покорять остальные города полуострова. В 1925 г. захвачен Хиджаз, где находятся Мекка и Медина. Защитники этих городов в большинстве своем стали шахидами, погибая от рук «ваххабитов». Из-за распада Османского государства после первой мировой войны войска Халифата уже не смогли прийти для подавления мятежа. На захваченных территориях началось широкое распространение идеологии «ваххабитов». Все выступавшие против этого суннитские ученые уничтожались, их книги сжигали. Следование одному из мазхабов суннитов было объявлено ересью. В Саудовском королевстве стала официальной идеология «ваххабитов».

В 1932 г. на захваченных землях Аравийского полуострова было объявлено о создании королевства Саудовская Аравия. Англия признала Абдал-Азиза ас-Сауда королем.

От внимания осведомленного читателя не ускользнуло и то, что захват земель Хиджаза проходил одновременно с закреплением власти Мустафы Кемаля Ататюрка в Турции после проведенного им переворота. Как видим, замыслы врагов Османского Халифата были воплощены в реальность. На развалинах некогда могущественного Халифата остаются Саудовское королевство, лаицистская Турция Ататюрка и остальные мелкие государства. Халифат же ушел в историю, а мусульмане — сунниты — остались без своего государства.

В наши дни Саудовское королевство среди арабских стран является наиболее крупной и последовательной марионеткой Запада, чьи войска были размещены на землях королевства во время войны с Ираком. Деспотичный режим этого государства во многом напоминает развалившуюся коммунистическую диктатуру, узурпировавшую власть в России, приведшую ее (Россию) к деградации, а затем исчезнувшую с политической карты, не пробыв на ней и одного столетия.

В наши дни Саудовская Аравия прилагает усилия по распространению ваххабизма по всему миру.

Ахль-хадис.

Кто они?

Одна из опасных черт «ваххабитов» в том, что они в большинстве своем прячутся за разными красивыми названиями. Немногие из них открыто признают себя «ваххабитами».

Взять хотя бы недавно появившееся течение, называемое «Ахль-хадис». На первый взгляд, их предводители похожи на алимов. Вот одно из их заявлений: «Люди с достаточными знаниями напрямую руководствуются Кораном и хадисами, а невежды по какому-либо вопросу следуют тому или иному мазхабу». Действительно ли такое утверждение верно?

Для всех правоверных мусульман нет никакого сомнения, что аяты Священного Корана являются Словом Аллаха Тааля и оберегаются Аллахом Тааля до Судного дня. Однако здесь встает вопрос о том, что ныне живущие люди не могут выводить из аятов Корана определенные решения, так как они не могут достичь необходимых для этого знаний. Это отдельный и сложный вопрос в религии. Что же касается утверждений о том, что в качестве руководства (не путать с источником религиозных знаний) хадисы авторитетнее мазхабов, то это просто неразумно. Ибо сборники хадисов появились спустя более века после становления мазхабов. Например, Имам Агзам (основатель мазхаба ханафи) жил с 699 г. н. э. по 767 г., а Имам Бухари (составитель наиболее авторитетного сборника хадисов) жил с 810 г. по 870 г. Таким образом, мазхаб ханафи сформировался по прошествии около 100 лет со смерти Пророка (с. а. с.), а сборник хадисов Бухари был составлен по прошествии около 200 лет. И Имам Агзам не выдумывал решения мазхаба, а опирался на хадисы. Он даже являлся учеником четырех сподвижников Пророка (с. а. с.). А Имам Бухари собрал за свою жизнь порядка 600 тысяч хадисов и признал из их числа достоверными всего лишь 7397 хадисов, которые и вошли в его знаменитый сборник. В те времена было много искаженных и полностью вымышленных хадисов, отличить от которых настоящие хадисы было очень сложным и щепетильным занятием. Ведь Аллах Тааля обещал сохранить только Священный Коран.

Некоторые очень «много знающие» упрямцы заявляют, что в сборнике Бухари нет далилей (доказательств) для утверждения правильности мазхаба ханафи. Это настоящая глупость, т. к. хадисы, использованные Имамом Агзамом, могли и не дойти до жившего позднее Имама Бухари.

«Ваххабиты» обвиняют суннитских ученых в том, что они не знают хадисы. Особенно часто этим нападкам подвергается Имам Агзам.

Об​ви​не​ния в ад​рес имам аг​за​ма Абу Ха​ни​фы ча​с​то ис​хо​дят от тех, кто име​ну​ет се​бя «са​ла​фи​то​м». На​при​мер, кри​ти​ку​ет его та​кой де​я​тель, как Ал​ба​ни. Шейх Ха​сан ас-Сак​каф на​пи​сал в кни​ге «Сло​варь напа​док Ал​ба​ни на уче​ных» (Ка​мус ша​та​им ал-Ал​ба​ни), что он (Ал​ба​ни) го​во​рил, буд​то «има​мы за​яви​ли, что он (Абу Ха​ни​фа) слаб в ха​ди​сах из-за сво​е​го скуд​но​го за​по​ми​на​ния». На са​мом де​ле, о та​кой по​зи​ции со​об​ще​ний нет, как по​ка​зы​ва​ет, на​при​мер, би​о​гра​фия има​ма Абу Ха​ни​фы в «Тах​зиб ат-та​зхиб» Ибн Ха​д​жа​ра Ас​ка​ла​ни.

Не​кий по​сле​до​ва​тель Ал​ба​ни ут​верж​да​ет, что дей​ст​ви​тель​но уче​ные за​яв​ля​ли о не​ком​пе​тент​но​с​ти Абу Ха​ни​фы. Но ни од​на из ссы​лок, при​во​ди​мых этим по​сле​до​ва​те​лем Ал​ба​ни, не сви​де​тель​ст​ву​ет о том, что сло​ва Ал​ба​ни обос​но​ва​нны. Шейх Му​хам​мад Хи​шам Каб​ба​ни пи​шет, что Ал​ба​ни про​яв​ля​ет враж​деб​ность к уче​ным.

На са​мом де​ле има​мы от​вер​г​ли то мне​ние, со​глас​но ко​то​ро​му, имам Абу Ха​ни​фа — сла​бый зна​ток ха​ди​сов. Ни​ка​ких со​об​ще​ний о том, что има​мы от​но​си​лись кри​ти​че​с​ки к Абу Ха​ни​фе, Ибн Ха​д​жар  не при​во​дит, но за​то, на​о​бо​рот, на​зы​ва​ет има​ма Аг​за​ма «аль-имам», «аль-фа​ких аль-маш​хур» (из​ве​ст​ный фа​ких). За​ха​би вклю​ча​ет има​ма Абу Ха​ни​фу в чис​ло учи​те​лей ха​ди​са.

Ибн Ха​д​жар в «Тах​зиб ат-тазхиб» при​во​дит пе​ре​чень тех, от ко​го имам Абу Ха​ни​фа пе​ре​да​вал хади​сы (Ата ибн Аби Ра​бах, Асим ибн Аби Су​лай​ман и мно​же​ст​во дру​гих), и тех, кто пе​ре​да​вал ха​ди​сы от не​го (его сын Хам​мад, Абу Юсуф аль-Ка​ди, Ва​ки ибн аль-Джар​рах аль-Ку​фи и т. д.); со​об​ща​ет, что Абу Ха​ни​фа ви​дел Ана​са.

Са​лих ибн Му​хам​мад аль-Аса​ди ска​зал на ос​но​ве ав​то​ри​те​та Ибн Ма​и​на: «Абу Ха​ни​фа за​слу​жи​вал до​ве​рия в ха​ди​се». Об этом то​же пи​шет Ибн Ха​д​жар Ас​ка​ла​ни.

За​ха​би пе​ре​да​ет в сво​ем «Таз​ки​рат аль-хуф​фаз», что Яхья ибн Ма​ин ска​зал: «Я не ви​дел ни​ко​го луч​ше Ва​ки, он про​во​дит ночь в мо​лит​ве, по​стит​ся без пе​ре​ры​ва и да​ет фат​вы в со​от​вет​ст​вии с тем, что ска​зал Абу Ха​ни​фа». За​ха​би при​во​дит мно​же​ст​во дру​гих сви​де​тельств в поль​зу ком​пе​тент​но​с​ти има​ма Абу Ха​ни​фы. По​доб​ные све​де​ния со​об​ща​ют так​же Ибн Аб​дуль-Барр, аль-Хай​та​ми, аль-Ку​ра​ши и дру​гие.

Все это пишется не для того, чтобы принизить авторитет хадисов, а для того, чтобы стала понятной глупость тех из нас, кто берется исходя из хадисов (или из чего-либо еще) выводить собственное решение. Мусульманские законы и правила уже давным-давно выведены на основании соответствующих авторитетных религиозных источников. Если мы находим какое-то видимое противоречие между решениями мазхаба и хадисами, то нам следует руководствоваться мазхабом. И помимо существующих 4 суннитских мазхабов других мы не найдем. Религия Ислам — это образ жизни по Шариату, ниспосланному Аллахом Тааля через Пророка (с. а. с.). И сборники хадисов не могут заменить Шариат. Некоторые интеллектуалы исходя из прогресса цивилизации заявляют, что у каждой эпохи должен быть свой Шариат. Однако попытки приспособить Шариат к требованиям мира, в котором заправляет шайтан, попытки ввести в религию новшества, провести реформы в религии — все это путь в ад. Разумный человек не станет отрицать мазхабы. Почему некоторые религиозные деятели так возбужденно стараются привить нашему народу несостоятельную идеологию «ваххабитов»? Родина «ваххабизма», разбогатев на продаже нефти, не жалеет денег для распространения своей идеологии. Похвастаться неподкупностью духовных лиц мы также не можем.

Открыты ли двери иджтихада?

В середине X в. «двери иджтихада» закрываются. Это происходит не в силу запрета на иджтихад, а из-за исчезновения муджтахидов, т. е. людей, способных осуществлять иджтихад. Таким образом, уже в средние века не осталось знатоков религии столь высокого уровня. Это изменило смысл понятия «таклид». Если при табиинах (учениках сподвижников Пророка (с. а. с)) это означало принадлежность к кружку одного из них, то дальше (вплоть до наших дней) «таклид» — это следование в вопросах религии муджтахиду одного из мазхабов. И сегодняшние мусульмане должны следовать одному из четырех Имамов, оставивших вместе со своими учениками для нашего руководства эти четыре мазхаба. А в акыде сложилось два правильных толка — матуридитский и ашаритский. Обращаем на это ваше особое внимание, потому что главное для мусульманина — его вероубуждение.

К большому сожалению, за последние два-три столетия много выскочек, именовавших себя религиозными реформаторами (Саид Кутб, Мухаммад Абдо, Ал-Маудуди, Муса Бигиев и др.), объявили таклид проявлением отсталости, невежества, средневековья и призвали открыть «двери иджтихада», т. е. заменить Шариат Имамов 4 мазхабов на Шариат, приспособленный к европейской культуре (сегодня часто слышатся термины вроде «евроислама»). Однако основная концепция Исламского Шариата — это следование религиозным авторитетам, жившим в эпоху расцвета и торжества религии. Пророк Мухаммад (с. а. с.) назвал первые 3 века благополучными для Ислама. В те благословенные времена зародились и окрепли мазхабы и концепция таклида. Сегодня, в атмосфере царящей безнравственности, при отсутствии халифата, разные «реформаторы», подстрекаемые масонами и прочими воинами шайтана, пытаются уничтожить таклид, основы Исламского Шариата.

Таклид основывается на аяте: «Если не знаете, то спросите у знающих». Этот принцип исходит из Священном Корана. Отрицание таклида — это проявление куфра (неверия). После сахабов высочайшими людьми знания были имамы мазхабов, такие как имам Абу Ханифа, имам Малик, имам Шафии, имам Ибн Ханбал (да будет милостив к ним Аллах). Эти выдающиеся правоведы являются учениками сахабов либо непосредственно, как имамы Абу Ханифа и Малик, либо учениками величайших ученых того времени, как имамы Шафии и Ахмад б. Ханбал. Таким образом, знания, которые они получили, сохранили и распространили, являются не чем иным, как знаниями, полученными от сахабов, а те получали их от самого Посланника Аллаха (с. а. с). Ныне же новоявленные «муджтахиды», подчиняясь своим страстям, проводят ревизию четырех мазхабов и пытаются создать свой шариат. Священный Коран предостерегает об опасности «следования своим страстям», т. к. это приводит к уходу с пути Аллаха Тааля. Путь же этот — путь Пророка (с. а. с.), его сахабов и следовавших им имамов.

Отход от таклида — заговор нафса и шайтана. Чтобы испортить религию, эффективнее всего отрицать таклид. Без таклида человеку не остается ничего иного, как следовать своему нафсу. А, согласно Священному Корану, это ведет к уходу с прямого пути. Такие люди сами истолковывают аяты Корана и хадисы. Это великое заблуждение. Да и незачем пытаться изменить давным-давно утвердившийся Шариат. Попытки ввести в религию новшества, реформировать ее, являются бид,а, ведущим в ад. Отрицание таклида опасно не только для того, кто это проповедует, но и для всей религии, т.к. это путь к извращению ее.

Те, кто защищает отход от таклида, подвержены колоссальному самообману. Они подстрекают невежественных людей оставить таклид Имаму Абу Ханифе и одновременно отстаивают принятие таклида имаму Бухари. Они учат, что невежественные люди должны сами искать Шариатские правила, извлекая их из Корана и Сахиха Бухари. На каком основании они принимают Сахих Бухари? Ведь Пророк (с. а. с.) ничего не сказал по поводу Сахиха Бухари. И «Сахих Бухари» является лишь частью Сунны. Как бы они («Ахль хадис») ни пытались выбраться из таклида, они попадают в одну из его разновидностей. Имам Агзам получал свои знания от сахабов и табиинов, а не из брошюр, написанных и напечатанных «ваххабитами» и еще неизвестно кем. Вывод напрашивается сам собой: вместо таклида разным реформаторам — нововведенцам — надо избрать для себя каждому из нас таклид имамов, являвшихся учениками сахабов и табиинов. Кто-то из реформаторов набирался своих знаний в университетах иноверцев (даже Сорбонна во Франции являлась для иных авторитетным источником знания). Те, кому так сильно не повезло, набираются ложных знаний из многочисленных книг и брошюрок на самых разных языках, намеренно издаваемых и распространяемых большими тиражами. Почему же из-за пропаганды заблудших глупцов или негодяев мы должны променять мазхабы на какие-то сомнительные брошюры? Сделаны ли вставки в сборники хадисов, напечатанные сегодня, модернистские отрицатели таклида никак не могут установить. Только мукаллидин-улама (ученые-таклидисты), посвятившие свои жизни преподаванию хадисов (все сказанное касается изучения и преподавания других религиозных знаний) в медресе, получая и передавая свои знания по надежной цепочке, могут сохранить чистоту оригинала «Бухари Шариф». (Нельзя получать знания религии от реформаторов, из написанных ими книг, т. к. эти люди не следуют имамам мазхабов, которые следовали сахабам, в свою очередь следовавшим Пророку, а следуют они: во-первых, своему нафсу; во-вторых, подстрекательству масонов и прочих врагов Ислама; в-третьих, призыву таких же заблудших еретиков. Это случай, когда слепой ведет слепых.) Отрицание таклида —  это самообман. Не следуя за имамом мазхаба, ты исполняешь желания своего нафса и шайтана. Что лучше — выбирать тебе.

Нас пытаются обмануть, задавая вопрос: «Существовали ли мазхабы во время Посланника Аллаха?» В ответ можно спросить: «Существовал ли тогда Сахих Бухари?» Если оставить подобные идиотские вопросы, то понятно, что их аргументы доказывают либо их невежество и глупость, либо их заговор с целью обмана простаков. Ведь даже Коран не был записан в один свод при жизни Пророка (с. а. с). Если мазхабы не существовали во время Пророка (с. а. с), то некоторыми на основании этого ставится под сомнение авторитет Шариата, что и нужно врагам Ислама. Ничто в мазхабах не противоречит Корану и хадисам. Хотя термины «ханафи», «шафии» не существовали при Пророке (с. а. с.), учения всех этих мазхабов были. Не существовал в те годы и Сахих Бухари, но были хадисы, вошедшие в эту книгу. То есть глупо ссылаться на отсутствие мазхабов при Пророке (с. а. с). Кто-то может заявить, что наличие четырех (а не одного) мазхабов приводит к фитне (раздору, междоусобице) из-за различий в них. Различные методы ибадата (поклонение), которым учат мазхабы, — это пути и методы сахабов, унаследованные от Посланника Аллаха (с. а. с.). Различия сохранились от сахабов и существуют в соответствии с Божественным Законом. Об этом сказал Пророк (с. а. с.): «Различия в моей Умме — это милость (рахма)». Поскольку Пророк (с. а. с.) объявил, что различия — следствие Божественной милости, то нет ничего ужасного в них. Разница в мазхабах не ведет к разладу. Кто осознает, кем являлись сахабы, а кем являемся мы, тому и в голову не придет нелепая и вздорная мысль проверять сахабов. Ведь такие мысли из наущений Иблиса, да избавит нас Аллах от его козней!

Тот, кто признает 4 мазхаба, то он вовсе не должен кочевать из одного в другой. Это запрещено, т. к. подобные метания из мазхаба в мазхаб могут быть объяснены только потаканием нафсу. Чтобы воспитать нафс, нужно следовать одному мазхабу. Нафс хочет заставить отыскивать нас самое легкое в решениях разных мазхабов по какому-либо вопросу. Но не нафс должен управлять каждым из нас, а каждый из нас должен воспитать свой нафс, чтобы он повиновался Божественному Закону, т.е. Шариату. Также следование одному из четырех мазхабов уберегает от путаницы в мыслях, возникающей от неразберихи и принижающей авторитет и достоинство Шариата. Шариат — самое великое благо от Аллаха Тааля для нас, Его рабов, которые, только руководствуясь в своей жизни Шариатом, могут воспитать свой нафс и вернуться к Аллаху Тааля снискавшими Его довольство. Пусть Аллах Тааля даст нам найти Его Шариат в одном из мазхабов, а не в книгах, написанных реформаторами.

Амин.

Как Ислам 

дошел до наших дней?

Надеюсь, что этот вопрос беспокоит многих.

Без сомнения, мазхабы и машрабы — те институты, которые гарантировали и гарантируют чистоту и неизменность принципов и вероучения Ислама, передачу их от поколения к поколению в качестве истин, реально присутствующих в жизни. Только таким путем новые поколения получают знания Ислама, переходящие из сердца в сердце, из книги в книгу. Все способы, противные Шариату (кто-то пытается обогатиться за счет продажи  псевдорелигиозных книг и атрибутики или каким-то иным образом спекулирует на религиозных чувствах людей, кто-то видит в этом составляющую национальной культуры), способствуют не распространению или хотя бы сохранению Ислама, а ведут к принижению Ислама, сведению его к каким-то сказкам, мифам, легендам, элементам отождествления этносов и т. п. В этом смысле ясна необходимость существования мазхабов и машрабов. Иными словами, Ислам может быть сохранен только подлинно исламскими способами.

Мазхабы и машрабы — это научные школы в Исламе. Мазхабы упорядочивают внешнюю сторону жизни человека, они рассматривают внешние атрибуты Ислама. Что касается машрабов, то они упорядочивают внутреннюю сторону жизни человека и рассматривают смысл и сущность Ислама. Они определяют принципы, методы, действия и состояния, которые приближают к Аллаху.

Предмет исследования мазхабов — принципы «адилла - и шар,ийа». Коран, Сунна, иджма-и уммат, кысас-и фукаха. Машрабы — школы духа, которые занимаются воспитанием нафса. Очевидно, что современный мусульманин сталкивается с большими проблемами и упущениями в теоретических знаниях об Исламе и еще больше нуждается в мазхабах и машрабах.

Многие, повинуясь нафсу, «отрицают мазхабы и машрабы, «опираются» напрямую на Коран и Сунну.  Однако это понимание не продвигает человека на пути Аллаха, наоборот, будет вести его к куфру. Поэтому мусульманин должен руководствоваться не нафсом, а принципами мазхабов и машрабов.

Призыв непосредственно обращаться к Корану и Сунне, отвергая мазхабы и машрабы, означает отрицание иджма и кыйас, которые сами определяются Кораном и Сунной. В этом случае комментарии будут происходить от нафса и противоречить истине.

В этом случае у каждого сформируется свое представление об Исламе, далекое от принципов и ценностей, установленных Посланником Аллаха (с. а. с). Во избежание этого ученые, обладавшие самыми высокими качествами и достоинствами, рассмотрели религиозные проблемы и заложили основу мазхабов и машрабов. Те, кто отвергает единодушно признанных всей уммой ученых, будут вынуждены признать каждого человека со своим мнением относительно религиозных проблем в качестве муджтахида.

Очевидно, что Посланник Аллаха (с. а. с.) не следовал какому-либо одному из известных нам мазхабов и машрабов. Его жизнь направлялась Аллахом. Он всегда в любом месте был обращен к Аллаху. На нем сходятся все мазхабы и машрабы.

Пророк (с. а. с.) указал, что его сподвижники представляют его: «Мои асхабы словно звезды. За кем бы вы ни пошли, вы направитесь к Хакку, найдете хидаят».

Подводя итог, можно сказать, что на мазхабы и машрабы возложена историческая задача в целостном виде донести до человека вероучение Ислама, его практические и нравственные аспекты. Враждебное отношение к ним означает враждебное отношение к самому Исламу. Поэтому вместо того, чтобы выдумывать какие-либо новые идеи, необходимо приобретать то состояние, которое переживали мусульмане в прошлом, и следовать выдающимся ученым, с которыми никто не может сравниться в имане, ибадате и нравственности.

* * *

Справка. В Поволжье и на Урале были распространены мазхаб имама Матуриди в акыде, мазхаб ханафи в фикхе и тарикат Накшбандия. Мусульмане, проживающие в вышеуказанных регионах, обязаны следовать принципам этих школ, не поддаваясь на провокации различных деятелей, объявляющих мазхабы необязательными (и даже вредными) или предлагающих выбирать между решениями разных мазхабов с точки зрения удобства.

Ответы на некоторые вопросы

— В последнее время в мечетях видны люди, махающие руками во время намаза. Одобряется ли это?

— На что ссылаются махающие руками во время намаза — нам неизвестно. 

Имам Тирмизи приводит сахих (достоверный) хадис: «Абдулла ибн Мас,уд (р. а.) спросил: «Показать вам, как читал намаз Посланник Аллаха?» — и показал. Подняв руки при первом такбире, во время намаза он их больше не поднимал».

Абдулла ибн Мас,уд — один из величайших сахабов, входил в ближайшее окружение Пророка (с. а. с). Пророк (с. а. с) назвал его «факихом», т.е. знатоком Шариата. Умер он в 632 г. н. э. в возрасте 63 лет. Он передал 848 хадисов. Имам Агзам, учившийся у другого великого асхаба Анаса ибн Малика, также сообщает о поднятии рук при первом такбире. В ханафитской книге «Ибадат исламия» Ахмадхади Максуди написано так: «Вступая в намаз при произнесении такбира, поднимать руки (мужчинам — на уровне плеч) является суннатом в намазе». Другие поднятия рук в намазе не предусмотрены.

— Некоторые ваххабиты говорят о зиярате к могилам, что это якобы «бесполезное занятие, и поклонение гнилым костям является ширком». Верно ли это?

— Во-первых, никаким трупам, останкам или каким-либо другим предметам, находящимся в местах захоронения пророков и праведных людей, сунниты не поклоняются. И все мусульманские ученые единодушно заявляют, что мусульмане не обожествляли ни пророков, ни праведников и не придавали Аллаху соучастников.

Во-вторых, посещение кладбища, совершение ду,а — благочестивые дела. 

В правдивом хадисе от Пророка Мухаммада (с. а. с) передано следующее ду,а: «О Аллах, я прошу Тебя ради тех, которые просят у Тебя». В другом хадисе рассказывается, что когда умерла тетя Пророка Фатима — дочь Асада (мать имама Али), Пророк (с. а. с.) своими благородными руками уложил ее в нишу могилы (ляхд) и сказал: «О Аллах, прости мою «мать» Фатиму — дочь Асада и расширь ее могилу ради Твоего Пророка и пророков, которые были до меня. Воистину, Ты Милостивейший из милосердных».

Передано в другом хадисе, что пророк Адам (а. с.), когда съел запретный плод, попросил прощения у Аллаха ради Мухаммада (с. а. с.).

Во всех таких ду,а использован тавассуль. А что касается зиярата (посещения) могилы Пророка (с. а. с), то его совершали сахабы и другие праведные люди.

Заявляющим, что в Исламе нет посредников, ответим следующее. Посредничество лежит в основе Ислама. Например, Аллах Тааля может наставить каждого человека отдельно, однако куда деть пророков, избранных Аллахом из числа людей? Даже у пророков наставник — ангел Джабраил (а. с.). В повседневной жизни мусульмане в коллективном намазе стоят за имамом, избираемым из них самих. Указанные примеры посредничества установлены Аллахом Тааля. Они не только разрешены Аллахом, но и угодны Ему. Объявлять же халал харамом — проявление куфра.

— Некоторые учат, что Аллах на небе. Якобы на это есть доказательства в Коране. Можно ли верить этому?

— Спрашивать о местонахождении Аллаха является ересью. А отвечать на этот вопрос, т. е. определять местонахождение Аллаха является куфром.

Имам Агзам в книге «Аль-фикх аль-акбар» писал: «Он не похож ни на одно из Своих творений, и ни одно из Его творений не похоже на Него». Так же он сказал: «Аллах существовал вечно, и не было места. Он существовал до сотворения созданий».  Кроме того, он говорил: «Кто описывает Аллаха Всевышнего в смысле пребывания над или под чем-то, совершает неверие».

Имам Тахави в Акыде написал: «Аллах пречист в высшей степени от всех границ, крайностей, сторон, органов и инструментов».

Шейх Абдул-Гани ан-Наблуси сказал: «Тот, кто верит, что Аллах заполняет небеса и землю или что Он — тело, сидящее на ,Арше, — кафир».

«Ваххабиты» распространяют свои заблуждения, не соответствующие исламскому вероучению. Так, Му​хам​мад Ха​лим аль- Хар​рас в сво​ем «Шар​хуль-‘акы​дат- ал-ва​си​тия» (Ком​мен​та​рий к ‘акы​де Иби Тай​мии) на с. 73 го​во​рит, что Ал​лах дол​жен иметь на​прав​ле​ние, что​бы быть ви​ди​мым в сле​ду​ющем ми​ре, т.к. «не​об​хо​ди​мо для ви​ди​мой ве​щи, что​бы она бы​ла в на​прав​ле​нии пе​ред смо​т​ря​щим». В то же вре​мя, имам Та​ха​ви ска​зал в сво​ей Акы​де: «Ве​ра че​ло​ве​ка в ви​де​ние Ал​ла​ха людь​ми Са​да не​пра​виль​на, ес​ли он пред​став​ля​ет, ка​ко​во оно (на что по​хо​же), или ин​тер​пре​ти​ру​ет в со​от​вет​ст​вии со сво​им по​ни​ма​ни​ем...»

Кро​ме то​го, Аль-Хар​рас ут​верж​да​ет в том же «Шар​хе» на с.87, что речь Ал​ла​ха име​ет ме​с​то при по​мо​щи букв и зву​ков. Это то​же про​ти​во​ре​чит су​ннит​ской акы​де (см. «Акы​да та​ха​вия», «Аль-фикх аль-ак​бар» има​ма Абу Ха​ни​фы, «Аль-фарк бай​нал-фи​рак» има​ма Ибн Та​хи​ра аль-Баг​да​ди). То же са​мое ка​са​ет​ся и ут​верж​де​ние аль-Хар​ра​са о «Ядул​лах». (О правильном понимании атрибутов Аллаха см. «Аль-фикх аль-акбар».)

По​доб​ное от​ступ​ле​ние от ис​тин​но​го уче​ния об​на​ру​жи​ва​ет​ся в кни​ге Му​хам​ма​да ас-Са​ли​ха Усай​ми​на «Ве​ро​убеж​де​ние му​суль​ма​ни​на». Он на с. 11 го​во​рит, что «ут​верж​де​ние на Тро​не» оз​на​ча​ет, что «Он лич​но си​дит», «ни​кто, кро​ме Не​го, не зна​ет точ​но, как Он си​дит».

По​хо​жее за​яв​ле​ние бы​ло сде​ла​но еще ру​ко​во​ди​те​лем од​ной сек​ты — Ибн Кар​ра​мом (его по​сле​до​ва​те​ли имену​ют​ся «кар​рами​ты»). Как со​об​ща​ет имам Ша​х​ра​с​та​ни, Ибн Кар​рам го​во​рил, что «Он лич​но си​дит на верх​ней его (Тро​на) сто​ро​не».

То есть оче​вид​но, что уче​ние «вах​ха​би​тов» (так на​зы​ва​е​мых «са​ла​фи​тов») по су​ти пред​став​ля​ет со​бой ан​т​ро​по​мор​фист​ское тол​ко​ва​ние ат​ри​бу​тов Ал​ла​ха.

Для правильного истолкования аятов Корана необходимо овладеть Кораническими науками. Вкратце можно отметить, что не все аяты истолковываются напрямую. И также аяты не следует толковать самим, а следует обратиться к убеждению «Ахль ас-сунна ва-аль-джамаа».

Однако в наши дни из-за активной пропаганды «ваххабитов» широко распространилось такое толкование аятов Корана, которое основывается на их понимании написанного. Отсюда у них вышло, что «Аллах сидит на Троне» или что «Аллах на небе». Конечно, такие убеждения — куфр. Ведь Трон, небо и остальные творения сотворены Аллахом, и Он не нуждается в них. Он не нуждался в них и до их сотворения, и после. Убеждение некоторых, что они сами способны понять смысл аятов Корана и не нуждаются в истинных наставниках, ведет их к куфру. Да упасет нас Аллах от таких заблуждений.

— Если человек оправдывается тем, что он не знает правильное вероучение, не изучал его, снимается ли с него вина?

— Религиозно невежественный человек не освобождается от вины, если не знает того, что объясняют мусульманские ученые. Ему нет оправдания, если он стал кафиром из-за невнимания к вере. Если бы невежество было оправданием, снимающим вину, то оно было бы лучше, чем знания. Сказано в Коране: «Не равны те, кто знает, и те, кто не знает» (39:9).

Сказал Имам Агзам Абу Ханифа: «Если кто-то испытывает затруднения с тонкостями науки о единобожии, он обязан верить сразу же в то, что правильно перед Аллахом Всевышним, пока он не найдет ученого, для того чтобы спросить у него. Он должен не откладывать поиск такого ученого. И не будет оправдания для него, если он остановится, и если остановится, будет кафиром». 

Амин.

Глоссарий

адилла-и шар ,ийа — основные источники Ислама; принципы Шариата

акыда — наука о вероучении Ислама

алим — мусульманский ученый

,Арш — Трон

аулия — мн. ч. от вали

баракат — благословение

бид,а — нововведение, порицаемое в Исламе; ересь

вали — друг Аллаха, праведник

васила — средство, причина, приближающая к Аллаху (например, совершение намаза)

далиль — религиозное доказательство

ду,а — просьба, мольба к Аллаху

ибадат — любой вид служения и поклонения Аллаху

Иблис — имя дьявола

иджма — решение религиозных авторитетов по какому-либо вопросу

иджтихад — вынесение решения по какому-либо вопросу

и,тикад — вероубеждение

кадий — мусульманский судья

кафир — неверующий, не мусульманин

куфр — неверие, отрицание принципов Ислама

кыйас — сравнение по аналогии в решении некоторых вопросов

мазхаб — школа в Исламе в акыде и фикхе

машраб — школа в Исламе в Тасаввуфе

муджтахид — мусульманский ученый, имеющий право выносить решение по какому-либо вопросу

нафс — темная сторона души человека

салават — славословие

Сунна — слова, пример Пророка Мухаммада (с. а. с)

суннат — действия, которые совершал Пророк (с. а. с)

табиин — поколение мусульман после поколения сподвижников Пророка (с. а. с.)

тавассуль — посредничество, приближающее к Аллаху

такбир — восклицание «Аллаху акбар» (Аллах превелик)

таква — богобоязненность

таклид — приверженность мазхабу

тарикат — школа в тасаввуфе

тасаввуф — духовное продвижение в Исламе

Умма — вся мусульманская община 

факих — ученый в фикхе

фикх — наука, изучающая вопросы поклонения (ибадат) и юридические нормы Ислама

фитна — раздор, смута

хадис — рассказ о словах, действиях Пророка Мухаммада  (с. а. с.)

Хакк — имя Аллаха «Истинный»

халиф — «наместник»; глава Исламского государства

халал — разрешенное Аллахом

харам — запрещенное Аллахом

Шариат — закон Аллаха

ширк — придание Аллаху сотоварищей, один из видов куфра (неверия)

эмир (амир) — правитель.

