Кадий ИК Абу Мухаммад: Оправдание по невежеству, и крайности, в которые попали две группы
بسم الله الرحمن الرحيم
إنّ الحمد لله نحمده و نستعينه و نستغفره و نعوذ بالله من شرور أنفسنا و سيّئات أعمالنا من يهده الله فلا مضّل له و من يضلل فلا هادي له و أشهد أن لا إله إلاّ الله و حده لا شريك له و أشهد أنّ محمّدا عبده و رسوله.

أمّا بعد:

(يا أيّها الذين آمنوا اتّقوا الله حق تقاته و لا تموتن إلاّ و أنتم مسلمون( )يا أيّها النّاس اتّقوا ربكم الذي خلقكم من نفس واحدة و خلق منها زوجها و بثّ منهما رجالا كثيرا و نساء و اتّقوا الله الذي تساءلون به و الأرحام إنّ الله كان عليكم رقيبا( )يا أيّها الذين آمنوا اتّقوا الله و قولوا قولا سديدا يصلح لكم أعمالكم و يغفر لكم ذنوبكم و من يطع الله و رسوله فقد فاز فوزا عظيما(

أمّا بعد:

فإنّ أحسن الكلام كلام الله و خير الهدي هدي محمّد صلى الله عليه وسلم و شرّ الأمور محدثاتها و كل محدثة بدعة و كل بدعة ضلالة و كل ضلالة في النّار.
Предисловие

Причина, по которой я решил взяться за написание этой книги – это непрекращающиеся споры вокруг этой важной темы и многочисленные просьбы от братьев и сестёр, которые искренне хотят разобраться в ней, для оберегания своей акиды, от различных еретических взглядов и идей. Так же, причиной послужило, то, что незаметно, в ряды муджахедов просочились идеи крайних такфиристов с одной стороны, которая не оставляет оправдание даже человеку искренне стремящемуся следовать за своей религией, но по объективным причинам не смогшему узнать истину. А с другой стороны – просочились идеи мурджиитов, которые не выносят личностный такфир, даже при наличии у человека явного куфра, оправдывая тем самым работников кафирских силовых структур, депутатов, глав администраций и людей работающих на других должностях, в работе которых присутствуют положения, при соблюдении которых человек выходит из религии.

Когда я начал изучать эту тему, и собирать материал из различных источников – книг учёных ахли сунна, то не нашёл ничего, что собрала бы в себе все интересующие нас вопросы и высказывания учёных по этой теме, лучше, чем  книга учёного ’Абдуль Кадира ’Абдуль-Азиза "Аль-джами фи талаби аль-’ильми аш-шариф", - да поведёт Аллах нас и его правильным путём.
Из опасения, повторить за ним его ошибку, я, когда переводил с этой книги высказывания учёных, заглядывал в первоисточник, и ни в одном месте не нашёл, чтобы он добавил что-то от себя, к их словам, или исказил смысл их слов. Взяв эту книгу за основу, так же, использовав другие источники, я собрал этот труд, и прошу Аллаха, чтобы он сделал его полезным для мусульман и чтобы Он приблизил меня и вас к себе, посредством этой книги.
Так же мы планируем записать её в видео фотмате с небольшими комментариями, чтобы разъяснить мусульманам некоторые моменты, которые я посчитал нужным. Желающие иншааЛлаh могут скачать эти записи на сайте guraba.info, по мере их поступления. Желаю читателям получить пользу от прочтения книги и (или) просмотра этих записей. 

Оправдание по невежеству

Тема оправдание по невежеству является одной из тем, вокруг которой идут горячие споры в свете возрождения ислама. В частности эта тема получила обороты после выхода книги Сайида Кутба и книг ученых ад-даъвату-н-наждия, так как, она имеет непосредственное отношение к такфиру и к его условиям. 

Некоторые люди, ссылаясь на общий такфир в этих книгах, стали обвинять людей в такфире, несмотря на запреты и преграды  такфира, а другие указали на необходимость учёта этих факторов, но чрезмерствовали в этом. В итоге, вторая группа начала оправдывать явный куфр, на которое есть доказательство в шариате, тем самым, оправдывая вероотступников, пока они сами не признаются в отходе от религии.

И каждая из этих групп, ссылаясь на доказательства шариата и на слова ученых, начали доказывать свою правоту, но, тем не менее, они разошлись во мнениях. Иногда, даже ссылаясь на слова одних и тех же ученых, доказывали разные мнения. Причиной же их разногласия стало, плохое понимание аргументов шариата и слов ученых.

Это всё произошло по причине отхода людей от шариата и применения законов тагута, в котором вероотступничество не считается преступлением, за которое подвергают наказанию. 

Во времена правления шариата, вынесением личностного такфира и вопросами оправдания по невежеству занимались исключительно кадии. В  отсутствии шариатского правления и шариатского судопроизводства, не было и самих шариатских кадиев. И вопросами вынесения такфира и  оправдания по невежеству начал заниматься каждый, кто относил себя к знаниям – кто компетентен и кто не компетентен в этих вопросах. Так же, это послужило и причиной вероотступничества многих мусульман, так как, находились «учёные», которые оправдывали выход из религии, ссылаясь на разные шубухаты. Поэтому и появилась необходимость разъяснить людям подробности этой темы, что мы и попытаемся сделать с помощью Аллаха.

Ошибочным является подумать, что, наши праведные предшественники не объяснили нам эту тему и не указали нам истину в этом вопросе. Наоборот, они очень хорошо разъяснили эту тему. И поэтому, мы хотим донести до людей слова этих ученых и их убеждения по этим важным вопросам. 

Наша речь по этой теме будет заключаться с помощью Аллаха в четырех разделах:

· Определение джахля и его влияние на мукалляфа

· Худжа (доводы Аллаха), по которой человек становится обязанным

· Характер установления пророческого призыва со стороны того, кто его устанавливает

· Особенности установления пророческого призыва, в отношении того, до кого его доносят

Раздел первый
Определение джахля и его влияние на мукаляфа

Джахль – это отсутствие знания, в общем.

А в нашей теме –  это отсутствие знания в шариатских решениях.

Он бывает двух видов:

1) Джахль басит – простой джахль – это отсутствие знания в общем, как незнание существовании Пророка, да благословит его Аллах и приветствует. 

2) Джахль мураккаб – сложный джахль – это знание, которое противоречит истине. Например, сказать, что Пророк был лжецом.

Слово джахль обычно используется для порицания.

Джахль и уммия (неграмотность) не являются синонимами, между ними есть  разница.

Аль-уммий это тот, который не умеет читать и писать. Это не является недостатком, так как наш Пророк, да благословит его Аллах и приветствует,  не умел читать и писать, а также многие из сподвижников, но вместе с этим, они были самыми знающими людьми на свете.

Но, когда появилась возможность, научиться читать и писать, как в наши дни, это уже считается недостатком.

Как мы знаем, в основе человека лежит незнание, как об этом говорит Всевышний Аллах в Коране:

 والله أخرجكم من بطون أمهاتكم لا تعلمون شيئا، وجعل لكم السمع والأبصار والأفئدة لعلكم تشكرون 
«Аллах вывел вас из чрева ваших матерей, когда вы ничего не знали. Он наделил вас слухом, зрением и сердцами – быть может, вы будете благодарны». (16:78).

В основе, тот, который выходит из чрева матери, не знает ничего. Значит джахль – основа человека. Но, после того, как Аллах наделил его слухом, зрением, и сердцем, чтобы он познавал все необходимое через них, то это джахль считается заработанным, потому что, в обязанность каждого человека входит, изучение того, что он должен знать.

Джахль как преграда в такфире

   Решение вынесения такфира такое же, как и другие шариатские решения.  И джахль является преградой для вынесения такфира.

Правило такфира

Его сформировал Шейх ’Абду-ль-Кадир ибн ’Абду-ль- ’Азиз. В книге «Аль-Джами», он пишет:

«На этом свете, решение такфира, в отношении конкретного лица, за слова или действия выводящие из ислама, выносится исходя из явного (видимого), после того как подтвердилось шариатом присутствие условий такфира и отсутствие преграды для его вынесения. И выносит такое решение компетентный в этом вопросе учёный. После этого, если лицо, в отношении которого выносится решение, находится под властью мусульман, то обязательно надо призвать его к покаянию, прежде чем его наказать. А если находится в недосягаемости мусульман или присоединился к врагам, то каждый имеет право убить его и завладеть его имуществом, не призывая его к покаянию, но, учитывая пользу и вред от этого».

Джахл является преградой для вынесения такфира или преградой для наказания?

То есть, когда человек делает или говорит то, что выводит его из ислама, как например, отрицает Судный День или поклоняется идолу и его незнание в этом реальное, спасает ли его от  вынесения ему такфира или спасает его от наказания?

В этом вопросе необходимо учитывать основу этого человека. Если он в основе кафир, то есть, до него ещё не дошёл ислам, то его незнание спасает его от наказания, но не спасает от вынесения такфира, а если он является в основе муслимом, то оно спасает его, и от такфира и от наказания.

Тот, кто не уверовал изначально, и не знает о призыве Пророка, - да благословит его Аллах и приветствует, - то его хукм (решение) куфр, и не говорится, что его нельзя называть кафиром, пока до него не дошел призыв, и он не отвергнет его. Но, вместе с этим, его не наказывают, ни на этом, ни на том свете, пока до него не дошёл призыв. По этому поводу, говорит ибн Аль-Къайим Аль-Джавзий, да смилуется над ним Аллах, в своей книге «Тарику аль-хиджратайн»: 

«Следует рабу уверовать в то, что, если кто-то не придерживается религии ислама, то он является кафиром, и так же, следует уверовать, что Аллах не наказывает никого, пока не дошел до него призыв Пророка, - да благословит Его Аллах и приветствует. Это – общий хукм. А что касается определенной личности, то мы оставляем его на Аллаха. Это то, что касается наказания и поощрения. А что касается решения на этом свете, то оно выносится, исходя из явного. Дети кафиров и их умалишенные –  их хукм такой же, как их покровителей».

Далилем, указывающим на куфр того, кто не придерживается ислама, даже если не дошел до него призыв, является следующее:

Слова Всевышнего Аллаха:

وإن أحد من المشركين استجارك فأجره حتى يسمع كلام الله ثم أبلغه مأمنه، ذلك بأنهم قوم لايعلمون) التوبة  (6   

«Если же какой-либо многобожник попросит у тебя [Мухаммад] убежища, то предоставь ему приют, чтобы он мог слышать слова Аллаха [от тебя]. Затем отведи в безопасное место, потому что ведь они (т. е. неверующие) - невежественные люди» (9:6).

Здесь Аллах их назвал многобожниками, до того, как они услышали слова Аллаха, и описал Он их, именно как многобожников, вместе с тем, что они не знали, то есть – они были джахилями.

И приказ Аллаха, своему Посланнику, - да благословит его Аллах и приветствует, - довести до них призыв, не изменил их описание «многобожники», ни до, ни во время, ни после призыва, пока они оставались связанными с ширком, и не соблюдающими единобожие. Сказал Всевышний:

 هو الذي خلقكم فمنكم كافر ومنكم مؤمن التغابن(2)
«Он – Тот, Кто сотворил вас. Среди вас есть неверующие, и среди вас есть верующие…» (64:2) 
И сказал Пророк, да благословит Его Аллах и приветствует:

 )لايرث المسلم الكافر، ولايرث الكافر المسلم (متفق عليه  

«Не унаследует мусульманин у кафира, и не унаследует кафир у мусульманина». (Бухари, Муслим)
Не существует религий, кроме двух –  ислама и куфра. Тот, кто не является муслимом – является кафиром. Это все указывает, что его можно называть кафиром, даже если не дошёл до него призыв. А на то, что его не наказывают до призыва, указывают следующие слова Аллаха:

 وما كنا معذبين حتى نبعث رسولا) الإسراء (15 
«… Мы никогда не наказывали людей, не отправив к ним посланника». (17:15)
ولولا أن تصيبهم مصيبة بما قدمت أيديهم فيقولوا ربنا لولا أرسلت إلينا رسولا فنتبع آياتك ونكون من المؤمنين) القصص (47
«А если бы этого не произошло и если бы их постигло несчастье за то, что приготовили их руки, то они бы сказали: «Господь наш! Почему Ты не отправил к нам посланника, чтобы мы последовали за Твоими знамениями и стали одними из верующих»?. (28:47).
Говорит ибн Таймийя: «Это указывает, что они заслуживают наказание, но их не наказали, потому что, отсутствовало условие доведения призыва». И он приводит слова Всевышнего:

»لئلا يكون للناس على الله حجة بعد الرسل«
… дабы после пришествия посланников у людей не было никакого довода против Аллаха. Аллах – Могущественный, Мудрый.(4-165)

الجواب الصحيح لمن بدل دين المسيح) لابن تيمية،  (1/ 314.

А тот, который изначально относился к исламу, его джахль спасает его от такфира, и от наказания, пока не довели до него худжа. На это указывает следующий хадис.


Абу Вакид ал-Лейси рассказывает: «Вместе с Посланником мы отправились в Хунайн. В то время мы были ещё новыми мусульманами, недавно отказавшимися от неверия, а у мушриков было дерево, у которого они собирались для своих обрядов, развешивая на нём своё оружие, и которое называлось Зат Анват («имеющее подвески»). Так вот, когда мы проезжали мимо этого дерева, то сказали: «О посланник Аллаха, сделай и нам Зат Анват, такой же, как и у них». Посланник Аллаха ответил нам: Аллах Велик! Поистине все это повторяется! Клянусь Тем, Кому принадлежит моя душа, вы попросили то же, что попросили у Мусы сыны Израилевы: «Сделай и нам божество —такое же, как и у них». Он сказал: «Истинно, вы — народ невежественный!». (Аль-А'раф, 7:138) Поистине, с вами случается то же, что и с теми, кто был прежде вас! (Ат-Тирмизи 2180). Он назвал его хорошим, достоверным хадисом, и это действительно так.
Пророк, да будет доволен им Аллах, не обвинил их в ширке, после того, что они требовали ширк. Он оправдал их за то, что они были новообращёнными в ислам, их положение из положений, в котором прощается ширк по незнанию.

Ещё один далиль, что муслима нельзя обвинять в куфре за его джахль, пока не довели до него худжа, единогласное мнение сподвижников (иджма), как сказал об этом ибн Таймийя: «Что касается четырёх фардов, тот, кто отрицает какое-либо из них, после того, как до него довели худжа, является кафиром. И так же, кто отрицает явно запретное как прелюбодеяние, ложь, спиртное –  становится кафиром. А тот, до кого не дошла худжа, как новообращённый в ислам, или тот, кто живет в отдалённой местности, или тот, который ошибся в таъвиле и подумал, что те которые уверовали и творили благое, являются исключением, и им дозволено распивание спиртных напитков, как ошиблись те, кого призвал к покаянию Умар, - да будет доволен им Аллах – с таких людей требуют покаяние, и доводят до них худжа. А если они настаивают на своём, то впадают в куфр. А до этого, их нельзя обвинять в куфре, как не обвинили сподвижники Кудаму ибн Маз’уна и его товарищей в куфре, за то, что те ошиблись в таъвиле». (Маджма’у аль-фатава 7: 609-610 )

Разошлись ученые «ад-даъвату ан-наждия» во мнениях, в вопросе,  является ли джахль преградой для такфира или преградой от наказания?

Шейх ’АбдуЛлаh сын Мухаммада бн Абду аль-Ваххаб видит, что джахль является преградой как для такфира, так и преградой от наказания. И это  правильное мнение. И он сказал, - да смилуется над ним Аллах: «Если тот, который уверовал в Аллаха и Судный День, совершит то, что является куфром в то, с чем пришёл Пророк, - да благословит Его Аллах и приветствует, - из-за незнания, то он не становится кафиром и не выносится ему такфир, пока не доведена до него худжа. А если он, после доведения худжи и разъяснения, что это куфр, продолжает упорствовать, то тогда становится кафиром». (Ад-дурару ас-сания 8: 108-109).

А другие видят, что джахль является преградой от наказания, но не преградой, в вынесении такфира. Из них –  постоянная комиссия по вынесению фатвы Саудии. Они сказали: «Каждый кто уверовал в то, с чем пришел Пророк, - да благословит Его Аллах и приветствует, - и после этого поклонился идолу, или какому-то Шейху, или могиле, то он считается кафиром, мушриком, и не поможет ему произношение шахады, за то, что он поклонился помимо Аллаха кому-то другому. Но вместе с этим, его не наказывают за наличие в нём джахля, пока не доведут до него худжа и не предоставят ему возможность покаяться в течении трёх дней. А если он настаивает на своём после этого, то его казнят за вероотступничество, исходя из  слов  Пророка, - да благословит Его Аллах и приветствует: «Убейте того, кто поменял свою религию». (Аль-Бухарий от ибн Аббаса, да будет доволен ими Аллах). Разъяснение и доведение худжи – это является оправданием, чтобы не подвергать его наказанию, а не для того, чтобы не называть его кафиром, после того, как до него довели худжа. То есть, его называют кафиром за то, что от него исходило».
Это фатва является ошибочной, исходя из тех далилов, которые мы привели ниже. У них есть опровержения на эти далили, но они слабые. Кто хочет, более подробно изучит эту тему, смотрите книгу Шейха Абду-Аль-Къадир бн Абду-Аль-Азиза «Аль-Джами».

Раздел второй

Худжа (доводы Аллаха), по которой человек становится обязанным

Сюда входит четыре пункта: 

· Худжа устанавливается пророками

·  Положение людей, до которых не дошёл призыв пророков на этом свете
· Опровержение тем, кто заявляет, что худжа устанавливается разумом

· Опровержение тем, кто заявляет, что человек становится религиозно обязанный исходя из мисака (договора) и фитра (природы)                       

Первый пункт: Худжа устанавливается пророками
В книге Аллаха и в сунне Его пророка, очень много далилов, указывающие на то, что худжа устанавливается пророками.

Говорит Шейх Аль-ислам ибн Таймийя: «Далилы на то, что худжа устанавливается пророками в книге Аллаха, очень много». 

لئلا يكون للناس على الله حجة بعد الرسل) النساء (165
…дабы после пришествия посланников у людей не было никакого довода против Аллаха.(4:165)
 وما كنا معذبين حتى نبعث رسولا) الإسراء (15

Мы никогда не наказывали людей, не отправив к ним посланника.(17:15)
ولو أنا أهلكناهم بعذاب من قبله لقالوا ربنا لولا أرسلت إلينا رسولا فنتبع آياتك) طه  (134

Если бы Мы погубили их от наказания до этого (пришествия Мухаммада и ниспослания Корана), то они сказали бы: «Господь наш! Почему Ты не отправил к нам посланника, чтобы мы последовали за Твоими знамениями» (20:134)
 وماكان ربك مهلك القرى حتى يبعث في أمها رسولا) الآية القصص (59 

  
Твой Господь не уничтожал селения, пока не отправлял в важнейшее из них посланника. (28:59)
كلما ألقي فيها فوج سألهم خزنتها ألم يأتكم نذير؟) الملك (8 

Каждый раз, когда туда будут бросать толпу, ее стражи будут спрашивать их: «Разве к вам не приходил предостерегающий увещеватель?» (67:8)
وسيق الذين كفروا إلى جهنم زمرا حتى إذا جاءوها فتحت أبوابها وقال لهم خزنتها ألم يأتكم رسل منكم؟) الآية الزمر (71. 

Тех, которые не уверовали, толпами погонят в Геенну. Когда они подойдут в ней, ее врата будут распахнуты, и ее стражи скажут им: «Разве не приходили к вам посланники из вас самих?». (39:71)
Исходя из вышеприведённого, становиться ясным, что худжа устанавливается Кораном через пророков. То есть, тот до кого дошёл Коран, то до него дошла худжа.

لأنذركم به ومن بلغ
 …чтобы я предостерег посредством него вас и тех, до кого он дойдет…(6:19)
А если до него дошёл Коран частично, то он ответственен только за то, что до него дошло. (Аль-джавабу ас-сахих лиман баддала дина Аль-Масих1). 

То, что упомянул ибн Таймийя ниже, является мазхабом ахлю ас-сунна ва-ль-жамаа, и нет разногласия среди учёных ахли ас-сунна в том, что худжа устанавливается через пророков.

Пункт второй: Положение людей, до которых не дошёл призыв пророков на этом свете

Здесь имеется два положения: 

–  Или не дошёл до них призыв в реальности, будучи разумными, совершеннолетними. Несмотря на это, они не услышали о пророчестве никогда. 

–  Или до них дошёл призыв, но они были несовершеннолетними или умалишёнными – в таком положении тоже считается, что до них не дошёл призыв, хотя призыв и получил широкое распространение.

Мазхаб ахлю ас-сунна ва аль-джамаа заключается в том, что этих людей Аллах испытает Судный День, и таким образом худжа устанавливается над всеми людьми, или на этом свете, или на том свете.

Говорит ибн Таймийя, - да смилуется над ним Аллах: «Те, до которых не дошла худжа на этом свете, как дети, умалишенные, и люди фатра – про них  есть несколько версий и самая известная в отношении, которого пришёл хадис, что их Аллах испытает на том свете; к ним отправят того, кому они должны подчинятся. Если они подчиняются ему, то за это получат награду, а если ослушаются то заслуживают наказание». (Аль-джавабу ас-сахих лиман бадала дина Аль-масих).

Пункт третий: Опровержение тем, кто заявляет, что худжа устанавливается разумом

Здесь два вопроса в отношении, которых разошлись учённые во мнениях:

1) Может ли разум сам по себе без шариата понять, что хорошо, а что плохо? Этот вопрос известен в усули фикхи, как «тахсин ва такбих аль-аклий».

2) Те, которые утверждают, что разум самостоятельно может понять хорошее и плохое без шариата, тоже задались вопросом: Разве Аллах накажет своего раба за то, что он поступил вопреки тому, что обязывает его разум, или нужно, чтобы до него дошла худжа шариата?

Говорит ибн аль-Кайим по этому вопросу, опровергая тех, которые отрицают «тахсин ва такъбих аль-акълий», так же опровергая и тех, которые заявляют, что заслуживает наказание исходя из решения разума: «Когда Аль-му’тазилити начали связывать эти две основы, что разум сам по себе может понять хорошее и плохое, и за этим последует наказание, то вы (аш’ариты) одержали вверх над ними и доказали их порочность. А когда вы стали отрицать эти две основы, и стали утверждать, что разум самостоятельно не может понять хорошее и плохое, и естественно не следует за этим наказание, пока не будет в этом шариатское решение, то они одержали вверх над вами и доказали вашу порочность. Они ошиблись в отрицании двух основ, а вы в их связывании. А истина кроется между ними. Нельзя связывать эти две основы. Воистину, действия сами по себе бывают хорошими и плохими, так же, как они бывают полезными и вредными, но за этим не следует наказание или поощрение, без шариатского решения. Пока не будет шариатского решения, это действие не будет порицаемым, за которым последует наказание, хотя, само по себе оно порицаемо. Оно само по себе крайне порицаемо, но Аллах не наказывает за это, пока не дойдёт до него призыв. Поклонение шайтану и идолу, а так же ложь и прелюбодеяние, а так же преступления всё это крайне порицаемо само по себе, но наказание за это связано с шариатом.

А те, которые отрицают, говорят, что это всё само по себе не является мерзким, а мерзость и наказание только после разъяснения шариата. А Аль-му’тазилити говорят, что мерзость и наказание определяется разумом.

Многие ученные из четырёх мазхабов говорят: «Мерзость постигается разумом, а за неё не наказывают пока не будет разъяснение шариата. Этого придерживался Аз-Зинджаний из Шафиитов, и Абу Хатаб из Ханбалитов, и передаётся от Абу Ханифа. Но Му’тазилиты из них говорят, что за неё наказывают, несмотря на разъяснение шариата. Коран указывает, что они не связаны между собой; что наказание заслуживают после прихода Пророков, и что действие само по себе бывает хорошим или плохим». (Мадарижу ас-саликин).

Более подробно объяснил эту тему ибн Аль-Къайим в другом месте, разъясняя то, чем познаётся тавхид: "Разошлись люди в этом. Говорит одна группа: «Познается разумом, а шариат только фиксирует то, что познал разум и укрепляет его». Таким образом, считая разум критерием познания и наказания. Это мнение Аль-му’тазилитов, и тех, которые последовали за ними из четырёх мазхабов в вопросе «тахсин ва такъбих аль-акълий».

Говорит другая группа: «Не познаётся разумом ни это, ни другое. То есть, ни тавхид, ни следование наказания за его оставление. Познание только через шариат, и поэтому, не последует наказание за его оставление. Это мнение аль-Ашаритов и тех, которые отрицают «тахсин ва такъбих аль-аклий».

А истина и правда в том, что тавхид познаётся разумом и шариатом, и Коран указывает на это. В нём приводятся логические доводы для познания тавхида и разъясняется его красота. А так же приводится порочность ширка естеством и логикой. Коран призывает к тавхиду и запрещает ширк. Поэтому Аллах приводит в Коране примеры и это есть логические доводы. В Коране, приводится очень много логических доводов. Говорит Всевышный:

 وضرب الله مثلا: عبدا مملوكا لايقدر على شيء، ومن رزقناه منا رزقا حسنا فهو ينفق منه سرا وجهرا، هل يستوون؟ الحمد لله. بل أكثرهم لايعلمون * وضرب الله مثلا رجلين: أحدهما أبكم لايقدر على شيء. وهو كل  على مولاه. أينما يوجهه لايأت بخير، هل يستوي هو من يأمر بالعدل، وهو على صراط مستقيم؟ (النحل 75 ــ 76  

 Аллах привел притчу о рабе, который принадлежит другому и совершенно не обладает властью, и человеке, которому Мы даровали прекрасный удел и который расходует его тайно и открыто. Равны ли они? Хвала Аллаху! Но большая часть людей не знает этого.

Аллах также привел притчу о двух мужах, один из которых – немой, ни на что не способен и обременяет своего господина. Куда бы его ни послали, он не приносит добра. Разве он равен тому, кто отдает справедливые приказы и следует прямым путем? (16:75-76)

 ياأيها الناس، ضرب مثل  فاستمعوا له: إن الذين تدعون من دون الله لن يخلقوا ذبابا ولو اجتمعوا له، وإن يسلبهم الذباب شيئا لايستنقذوه منه. ضعف الطالب والمطلوب. ما قدروا الله حق قدره إن الله لقوي عزيز) الحج 73 ــ 74

О люди! Приводится притча, послушайте же ее. Воистину, те, кому вы поклоняетесь помимо Аллаха, не сотворят и мухи, даже если они объединятся для этого. Если же муха заберет у них что-нибудь, они не смогут отобрать у нее это. Слаб тот, кто добивается, и тот, от кого он добивается!    

Они не ценили Аллаха должным образом, а ведь Аллах – Всесильный, Могущественный.(22:73-74)

В Коране, аятов, которые указывают на познание тавхида через разум очень много.

Но здесь другая сторона; это то, что наказание за оставление этой обязанности откладывается до прихода шариата. Как указывают на это слова Всевышнего:

وما كنا معذبين حتى نبعث رسولا) الإسراء (15   

Мы никогда не наказывали людей, не отправив к ним посланника (17:15)

كلما ألقي فيها فوج سألهم خزنتها: ألم يأتكم نذير؟ * قالوا: بلى ! قد جاءنا نذير  فكذبنا) الملك 8 ــ(9
Каждый раз, когда туда будут бросать толпу, ее стражи будут спрашивать их: «Разве к вам не приходил предостерегающий увещеватель?»
Они скажут: «Конечно, предостерегающий увещеватель приходил к нам, но мы сочли его лжецом…(67:8-9)
ذلك أن لم يكن ربك مهلك القرى بظلم وأهلها غافلون) الأنعام (131
Это произойдет потому, что твой Господь не губит города несправедливо, пока их жители пребывают в неведении (6:131).

Это указывает на то, что они пребывали в неведении до прихода Пророков, и что Аллах их не погубит, пока не пошлёт к ним увещевателя. Этот аят опровергает обе группы одновременно; тех которые утверждают, что не может познавать несправедливость разумом без шариата и тех которые говорят, что за это наказывают, несмотря на отсутствие указания шариата на это.

Мы рассмотрели этот вопрос более подробно в книге «мифтах дари ас-саада» и привели больше шестидесяти версий против тех, которые отрицают логику и говорят, что действия сами по себе не бывают хорошими или плохими, и мол допускается, что Аллах может разрешит то, что запретил и запретит то, что разрешил; разница между запретом и разрешением зависит от приказа Всевышнего, а не от того, что это действие само по себе благое или скверное. То есть (они говорят), если Аллах приказал бы совершать ширк, неверие и мерзости, то это было бы благим, а если удержал бы от тавхида, веры и благородства то это стало бы мерзким. И мы разъяснили, что это мнение противоречит логике, свойственней природе, книге Аллаха и сунне Его  Пророка, - да благословит Его Аллах и приветствует. 

Потом ибн аль-Кайим говорит: «Знай, что если бы благородство тавхида и порочность ширка не было бы познаваемым логикой, то нельзя было бы полагаться ни на какие логические умозаключения и это очевидно. Поэтому говорит Аллах:» Неужели вы не образумитесь? Неужели вы не помяните назидание?
Аллах отрицает разумность многобожников и рассказывает, что они признаются в аду, что они не уразумели и не слышали. И сказал Аллах, что они «Глухие, немые, слепые! Они не вернутся на прямой путь». Их зрение, ум и слух не помог им ни чем.

Если бы разум не указывал на это, то не было бы смысла, говорить им: «Странствуйте по земле», «посмотрите», «обратите внимание». Они бы ответили: «Наш разум не понимает это. Эти притчи, примеры и слова «посмотри», «подумай», «ходи по земле» – это всего лишь пустые слова». Разве всё это не достаточно, чтоб понять благородство тавхида и порочность ширка для обладателей разума и у кого имеется здоровое сердце и не порочная фитра. (Мадарижу ас-саликин).

Пункт четвёртый: Опровержение тем, кто заявляет, что человек становится религиозно обязанный исходя из мисака (договора) и фитра (природы)                       

Под мисаком подразумивается то, что упоминается в Коране: 

 وإذ أخذ ربك من بني آدم من ظهورهم ذريتهم وأشهدهم على أنفسهم ألست بربكم، قالوا: بلى شهدنا، أن تقولوا يوم القيامة إنا كنا عن هذا غافلين، أو تقولوا إنما أشرك أباؤنا من قبل، وكنا ذرية من بعدهم أفتهلكنا بما فعل المبطلون، وكذلك نفصل الآيات ولعلهم يرجعون) الأعراف 172 ــ (174
Вот твой Господь вынул из поясниц сынов Адама их потомство и заставил их засвидетельствовать против самих себя: «Разве Я – не ваш Господь?» Они сказали: «Да, мы свидетельствуем». Это – для того, чтобы в День воскресения вы не говорили: «Мы не знали этого». 

Или же не говорили: «Наши отцы были многобожниками раньше нас, а мы были всего лишь потомками, которые пришли после них. Неужели Ты погубишь нас за то, что совершили приверженцы лжи?» 

Так Мы разъясняем знамения, – быть может, они вернутся на прямой путь.(7:172-174)
На эти аяты ссылаются те, которые отрицают оправдание по невежеству в тавхиде, потому что, сыны Адама засвидетельствовали в господстве Аллаха, говоря: «Да, мы свидетельствуем». 

Они говорят, что Аллах сделал это свидетельство доводом, чтобы они не придавали Ему сотоварищей, говоря: Или же не говорили: «Наши отцы были многобожниками…»

Такой же смысл содержит хадисуль кудси, который приводится в Аль-Бухарий и Муслим, от ибн Аббаса, - да смилуется над ними обеими Аллах, что Пророк, да благословит Его Аллах и приветствует, сказал:

يَقُولُ اللَّهُ تَبَارَكَ وَتَعَالَى لأَهْوَنِ أَهْلِ النَّارِ عَذَابًا لَوْ كَانَتْ لَكَ الدُّنْيَا وَمَا فِيهَا أَكُنْتَ مُفْتَدِيًا بِهَا فَيَقُولُ نَعَمْ فَيَقُولُ قَدْ أَرَدْتُ مِنْكَ أَهْوَنَ مِنْ هَذَا وَأَنْتَ فِى صُلْبِ آدَمَ أَنْ لاَ تُشْرِكَ - أَحْسَبُهُ قَالَ - وَلاَ أُدْخِلَكَ النَّارَ فَأَبَيْتَ إِلاَّ الشِّرْكَ (مسلم 7261

«Говорит Всевышний Аллах человеку, который подвергается наименьшему наказанию в огне: «Если бы ты владел, всем миром и всем, что содержится в нём, отдал бы ты всё это, чтобы спасти себя»? Он отвечает: «Да». Потом говорит Аллах: «Я требовал от тебя меньше этого, в то время, когда ты находился в чреслах Адама. Чтобы ты не придавал мне сотоварища и я не ввергну тебя в огонь, но ты предпочёл ширк.» (Муслим, 7261).

Некоторые, ссылаясь на этот аят и хадис, доказывают, что мисак и свидетельство являются худжой в обязанности тавхида, и что нет ни кому оправдание по незнанию, в нарушении тавхида многобожием, даже если не дошёл до него пророческий призыв.

А что касается фитра (врождённое качество) – это то, что приводится в Коране:

 فأقِم وجهك للدين حنيفاً، فطرة الله التي فطر الناس عليها، لاتبديل لخلق الله، ذلك الدين القيم ولكن أكثر الناس لايعلمون) الروم (30

 Обрати свой лик к религии, исповедуя единобожие. Таково врожденное качество, с которым Аллах сотворил людей. Творение Аллаха не подлежит изменению. Такова правая вера, но большинство людей не знают этого (30:30)
Толкует этот аят хадис аль-фитра, который указывает на рождение каждого ребёнка в единобожии, который приводится в сборнике Аль-Бухарий от  Абу Хурайрата, - да будет доволен им Аллах. Сказал Пророк, - да благословит Его Аллах и приветствует:

ما من مولود يولد إلا على الفطرة، فأبواه يهودانه أو ينصرانه أو يمجسانه كما تنتج البهيمة بهيمة جمعاء هل تحسون فيها من جدعاء؟» ثم يقول أبو هريرة: اقرؤوا «فطرة الله التي فطر الناس عليها، لاتبديل لخلق الله ذلك الدين القيم» قالوا: يارسول الله أفرأيت من يموت صغيراً؟ قال: «الله أعلم بما كانوا عاملين.
Каждый ребёнок рождается на фитре. А родители делают его иудеем, христианином или же зароастрийцем. Как рожает здоровое животное здорового детеныша и разве вы видите в нём какой-нибудь недостаток? И потом говорит Абу Хурайра: Читайте «Таково врожденное качество, с которым Аллах сотворил людей. Творение Аллаха не подлежит изменению. Такова правая вера…». Спросили сподвижники: «Как ты думаешь о тех, которые умирают в младенчестве»? Ответил Пророк: «Аллах лучше знает, чем бы они занимались». (Муслим, 6931).

Они утверждают, что если люди были рождены в природе единобожия, то это является аргументом против них и не оправдывается незнание в тавхиде, даже если до них не дошёл призыв.

Следует знать, что мнение о том, что мисак и фитра являются доводами, достаточными для людей в познании тавхида, является ошибочным мнением. Доказательством этому служат следующие слова Всевышнего:

والله أخرجكم من بطون أمهاتكم لاتعلمون شيئا، وجعل لكم السمع والأبصار والأفئدة لعلكم تشكرون) النحل (78
Аллах вывел вас из чрева ваших матерей, когда вы ничего не знали. Он наделил вас слухом, зрением и сердцами, – быть может, вы будете благодарны. (16:78)
Здесь Аллах указывает на то, что Он вывёл нас из чрева наших матерей и, что мы ничего не знали, и естественно, мы не помним о свидетельстве, которое мы засвидетельствовали когда то. И это всё нуждается в напоминании. И как же мы можем нести ответственность за то, что мы не помним?

رسلاً مبشرين ومنذرين لئلا يكون للناس على الله حجة بعد الرسل) النساء (165
Мы отправили посланников, которые несли благую весть и предостерегали, дабы после пришествия посланников у людей не было никакого довода против Аллаха.(4:165)

Этот аят указывает на то, что призыв считается доведённым и не принимается оправдание, после прихода Посланников. И это есть претензии, которые предъявят им стражи в Геенне:

كلما ألقي فيها فوج سألهم خزنتها ألم يأتكم نذير، قالوا بلى قد جاءنا نذير) الملك 8 ــ (9
… Каждый раз, когда туда будут бросать толпу, ее стражи будут спрашивать их: «Разве к вам не приходил предостерегающий увещеватель?   Они скажут: «Конечно, предостерегающий увещеватель приходил к нам… (67:8-9)

Если спросят, какая польза тогда от мисака и фитры? Разве это не является доводом? Да они являются доводом, но не достаточным по двум причинам:

· Они нуждаются в напоминании, потому что, их  никто не помнит на этом свете и на это указывает слова Аллаха:

والله أخرجكم من بطون أمهاتكم لاتعلمون شيئا) النحل  (78

Аллах вывел вас из чрева ваших матерей, когда вы ничего не знали.

И пришли Пророки, чтобы напомнить им про этот мисак, как об этом говорит Всевышний:
واذكروا نعمة الله عليكم وميثاقه الذي واثقكم به) المائدة (7
Помните о милости Аллаха к вам и завете, который Он заключил с вами, когда вы сказали: «Слушаем и повинуемся»..(5:7)

2) Нуждается в более подробном разъяснении. То есть, каковы обязанности рабов перед Аллахом? И для разъяснения этого пришли Пророки.

Призыв пророческий пришёл для того, чтобы дополнить мисак и фитра, которые сами по себе не являются полноценной  худжой.

Говорит ибн Таймия, разъясняя это, после хадиса фитры: «…и это правильно. Таково врожденное качество, с которым Аллах сотворил людей, когда сказал: «Разве Я – не ваш Господь?» Они сказали: «Да, мы свидетельствуем»
«Это есть очищение от неправильных вероубеждений и принятие правильных вероубеждений». Потом сказал: "Это не значит, что, если они рождены в природе единобожия, они должны уверовать в ислам. Воистину Аллах вывел нас из чрева наших матерей, когда мы ничего не знали…». (мажмуу фатава 4:245-247).  

То же самое говорит ибн Аль-Къайим в книге «Ахкаму ахли аз-зима».

Это всё указывает на то, что довод не выставляется по мисаку и фитру, и что они не являются окончательным доводом, а довод выставляется пророками – так называемый «пророческий призыв».
Опровержение тем, кто чрезмерствует в формуле «тот, кто не считает кафира кафиром, сам становится кафиром»
Когда я решил писать на эту тему, искал труды учёных связанные с ней. Больше всего мне понравился труд Абу Мухаммада Аль-Макдиси под названием «тридцать трактатов, предостерегающие от крайностей в вопросах такфира», и я решил привести его слова здесь.

Говорит Абу Мухаммад, - да сохранит его Аллах и ускорит его освобождение из плена тагутов: Из распространенных ошибок в обвинении в куфре является использование формулы «тот, кто не считает кафира кафиром, сам становится кафиром» обобщённо. 

Злоупотребление этой формулы стало причиной распространения не правильной идеологии среди молодёжи. Даже некоторые чрезмерствующие в такфире считают её основой религии и условием её восприятия. То есть, от этого зависит подлинность ислама. И на этом построили аль-валя ва аль-бара (приверженность и не причастность). Тот, кто использует это понятие обобщёно, тот является муслимом мувахидом с кем дружат, а если кто-нибудь не согласен с ними в некоторых его подробностях, тому объявили враждебность, отреклись от него и, исходя из этого выносили ему такфир. Дело дошло до такой степени, что они начали обвинять друг друга в куфре, потому что, не может быть так, чтобы они сошлись во мнениях в такфире некоторых людей. По этой причине они и выносили такфир друг другу.

Мы хотим задать им следующий вопрос: «Если, по вашему использование этой формулы обобщёно и без подробностей является условием подлинности ислама, то спрашивается, рождается ли ребёнок знающим эту формулу, или надо обучить его к этому»?
Если они скажут «рождается знающим», то входят в противоречие со словами Всевышнего:

والله أخرجكم من بطون أمهاتكم لا تعلمون شيئا
"Аллах вывел вас из чрева ваших матерей, когда вы ничего не знали"
А если скажут «надо обучить его этому», то возникает вопрос, когда он должен обучатся этому, до совершеннолетия или после него?
Если скажут до совершеннолетия, то противоречат хадису: «Перо поднято от троих… из них ребёнок, пока не достиг совершеннолетия».

Если скажут «после совершеннолетия», то мы требуем от них точное ограничение времени, то есть, необходимо сразу после совершеннолетия или же можно откладывать на некоторое время? 

Если скажут можно откладывать на некоторое время, то пошли в противоречие и допустили возможность пребывания молодого человека, после совершеннолетия, в куфре, не имея конкретных ограничений во времени. А если он умрёт в таком положении, то умрёт в куфре.

А если скажут «сразу после совершеннолетия», то мы говорим: Это относится к тем вопросам, которые нуждаются в рассуждении, изучении и исследовании, тем более, когда имеются столько шубухатов и талбисатов (обманов) уляма суъ (учёных зла). И это непременно нуждается во времени, хотя бы малом, потому что, даже вы сами не достигли этого кроме, как через, определенной промежуток времени и долгого исследования. И с этим не поспорит никто, кроме джахиля упорствующего.

А если вы допустили куфр, хотя бы на малый промежуток времени, для того, чтобы изучить этот вопрос – и это для вас необходимо, после того, как вы сделали это правило условием принятия ислама – то поистине, вы допустили неверие в Аллаха Всевышнего, и по-вашему получается, что не принимается ислам ни от кого, после того, как достиг совершеннолетия, пока он не станет кафиром. И, исходя из этого, вы сами стали кафирами. А если не так, то отбросьте от себя это чрезмерство в такфире и давайте послушаем, что говорят учёные по этому поводу. (Слова учёных приведены чуть ниже).
Что касается нас, то мы хвала Аллаху, не обращаемся для решения вопросов религии кроме, как к шариату. И такфир тоже относится к шариатским решениям, вынесение которого не разрешается без явных и очевидных  шариатских далилов. И как сказал ибн Хазм: «Тот, кто подумал, что ему стало известно из религии то, что не было известно пророку, - да благословит его Аллах и приветствует, - тот является лжецом и даже кафиром без сомнений». 
Является абсурдным, по мнению всех мусульман, подумать, что Пророк, - да благословит его Аллах и приветствует, - забыл  объяснить людям основы их религии, без которых не принимается ислам. А также, что все сподвижники забыли сказать об этом, пока не догнали и не указали нам эти несчастные.

Поэтому мы говорим, что любое условие, которое не находится в книге Аллаха и сунне Его пророка является недействительным, а также любое правило, основа или слово которое не исходит от шариата является отвергнутым.

Поэтому надо смотреть в основу этой формулы, чтобы убедиться, на какой шариатский далиль она ссылается.
Раньше я собирал материал по этой теме, когда это беда распространилась среди молодёжи, и следил за высказыванием учёных, чтобы убедится, кто является первым, кто использовал эту формулу, и каким образом они использовали её, и вышло следующее:

Оказывается, что её использовали очень давно, а не то, что думают некоторые, что это выдумка ибн Таймийи и последовавшего за ним Мухаммада бн Абду Аль-Вахаба.

Да, она получила известность во время ибн Таймийи. К нему и к Мухаммаду бн Абду Аль-Вахабу относят большинство, кто её использовал после них, но их опередили в этом другие известные учёные, жившие в золотые века. Из них:

Суфян бн Уйейна, - рахимахуЛЛах, - амир аль-муъминин фи аль-хадис говорит: «Коран – речь Аллаха  кто сказал, что он сотворённый тот кафир и кто сомневается в его куфре – тоже кафир». Это передал АбдуЛлах бн Ахмад в книге «Сунна» с достоверным иснадом.
Так же сообщается от Абу Бакр бн Айаш Аль-Мукърий, когда его спросили про тех, кто заявляет о том, что Коран сотворенный, что он ответил: «Кафир! И кто не говорит, что он кафир – сам становится кафиром». (Сунна Аль-Лялякаий 2:250)

Так же говорит Абу Зура Ар-Разий (264): «Тот, кто заявляет, что Коран сотворенный впал в куфр, который выводит из ислама, и тот, кто усомнился в его куфре, из понимающих, тоже становится кафиром». (Аль-Лялякаий 2:176).            
И эти высказывания из самых ранних высказываний учёных по этой теме, которые я нашёл.

И стало мне очевидным, после того, как я стал изучать и исследовать высказывания учёных по этой теме, что они применяли это правило исключительно для усиления и отпугивания от некоторых видов куфра. И это относится к тем обобщенным цитатам угрозы, которые разрешено высказать обобщённо, но учитывая условия и преграды, когда дело касается определённой личности, как и было по отношении фитны о сотворённости Корана.

Или же использовалось для устрашения и отпугивания от таких явных видов куфра, за которые, отказ от обвинения в такфире совершившего его, означает, опровержение шариата и проявление очевидного упорства в отрицании шариатских доказательств. В качестве примера можно привести отказ от обвинения в куфре иудеев и христиан, по отношении которых имеются далили, установленные цитатами и достоверно указывающими на их куфр.      

Воистину – основа этой формулы и далиль на который она ссылается,  являются слова Всевышнего:
وما يجحد بأياتنا إلا الكافرون
"и только неверующие отвергают Наши знамения" (29:47)
فمن أظلم ممن كذب على الله وكذّب بالصدق إذ جاءه أليس في جهنم مثوى للكافرين
Кто может быть несправедливее того, кто возвел навет на Аллаха и счел ложью правду, когда она явилась ему? Разве не в Геенне обитель неверующих? (39:32)
А так же другие шариатские далили, которые указывают на куфр того, кто опровергает и отрицает что-нибудь из ясно изложенных шариатских решений.
Поэтому говорит Аль-Кадий Ияд в книге «Шифа»: «По этой причине мы выносим такфир тому, кто не выносит такфир тому, кто придерживается другой религии помимо ислама, или же воздержался, или же сомневался в такфире такого, или же оправдал другую религию».
А что касается отрицания, то оно не бывает кроме как после доведения и понимания худжи.
Вот некоторые высказывания учёных по этой теме:

Говорит Абу Убайд Аль-Касим бн ибн Салям по этой теме, описывая джахмитов: «Я не видел людей более заблудших в куфре чем джахмиты и я считаю невеждой того, кто не обвиняет их в куфре, кроме того, кто не знает их положение».
То же самое говорит Аль-Бухарий в книге «Халкъу аль-аф’ал» про джахмитов: «Я смотрел высказывания иудеев, христиан и зороастрийцев и не нашёл людей более заблудших в куфре, чем джахмиты, и я считаю невеждой того, кто не обвиняет их в куфре кроме того, кто не знает их положение».
Подумай! Он не только сказал: «Я считаю кафиром того, кто не считает их кафирами». Он не считает даже невеждой того, кто не обвиняет их в куфре, за исключением того, кто знает их положение. 
А что касается Имама Ахмада, то приводится от него тоже обобщенное высказывание по этому поводу, в его послании на счёт Корана: «Коран – это речь Аллаха и не сотворенный, а кто сказал, что он сотворённый – кафир, и тот кто не считает его кафиром, тоже кафир».
Приводит Шейх Аль-Ислам в «Фатава» по этой теме. От Имама Ахмада два риваята, где речь идёт о такфире людей страстей из аль-кадаритов и джахмитов и тому подобных, и он подтверждает, что имам Ахмад не выносил такфир по этому правилу, сказав: «Приводится два риваята от него по этой формуле, но достоверно, что не становится кафиром». (12:260) .
Может быть он имеет ввиду о не вынесении такфира определенной личности, за то, что тот не считает джахмитов и им подобных кафирами, а на счёт его обобщенного высказывания по этому поводу мы уже знаем. 

По причине того, что многие кого я услышал из начинающих учеников, кто обобщает это правило и ссылается на него, относит его к ибн Таймийи или же к Мухаммаду бн Абду Аль-Вахабу (известно, что большинство трудов Мухаммад бн Абду Аль-Вахаба его сыновей и внуков, а так же кто последовал за ними из учёных ад-даъвата ан-наджията сылаются в частности в этих разделах на Шейх ибн Таймийю), приведу здесь его высказывания, чтобы это как то помогло им развеять их сомнения по этому поводу.

Говорит Шейх Аль-Ислам, - да смилуется над ним Аллах, - в «Фатава», где речь идёт о пантеизме: «Кто сказал, что, "если бы оставили бы идолопоклонники своих идолов, то они потеряли бы столько истины, сколько её находилось в этом идоле", то они сильнее в неверии, чем иудеи и христиане. И тот, кто не выносит им такфир хуже в куфре, чем иудеи и христиане».
Потому что они люди пантеизма говорят, - да унизит их Аллах, - что, «всё что в бытие – это Аллах». И естественно, получается – идолы тоже от Аллаха и если кто-нибудь перестанет поклонятся идолам, то он отказался от истины и от поклонения Аллаху.

Говорит ещё: «Высказывания этих людей хуже, чем высказывания христиан. В них есть такие же противоречия, как и у христиан. Поэтому, они говорят иногда о воплощении, а иногда о единении, а иногда о пантеизме. Таким образом, они обманывают простых людей, которые не могут всё это понять. И это всё является куфром, как внешне, так и внутренне, по единодушному мнению всех мусульман. И тот, кто сомневается в куфре этих людей, после разъяснения их высказываний и после познания религии ислама, является кафиром,  таким же, как и тот, кто сомневается в куфре иудеев, христиан и многобожников».

Из этих высказываний вытыкается следующее:

1) Шейх Аль-Ислам приводит это правило похожими высказываниями иногда в целом, а иногда подробно, в деталях.

Говорит: «И тот, кто не выносит им такфир хуже в куфре, чем иудеи и христиане". И говорит ещё: " И тот, кто сомневается в куфре этих людей, после разъяснения их высказываний и после познания религии ислама, является кафиром,  таким же, как тот, кто сомневается в куфре иудеев, христиан и многобожников».
И необходимо понять обобщённое из его высказываний, через призму его детально и подробно изложенных высказываний. Потому что, речь идёт по одной и той же теме.

2) Ибн Таймия применяет это правило, где описывает такфир следующими словами «по единодушному мнению всех мусульман», «он хуже в куфре, чем иудеи и христиан», «хуже, чем высказывания христиан», потому что, христиане верят, что Аллах воплотился в Мессию. А эти пантеисты отнесли всё, что находится на этой земле  (животные, растения, кафиры, нечестивцы и т.д.) к сущности Аллаха, пречист Аллах от того, что они придают Ему. Поэтому сказал ибн Таймия: «Поистине, тот, кто не считает их кафирами, тот находится ещё дальше от такфира иудеев и христиан в их троицы и тот, кто сомневается в их куфре такой же, как и тот, кто сомневается в куфре иудеев и христиан».
3) Вместе с тем, что он говорит, что «куфр этих людей хуже, чем куфр иудеев и христиан», мы видим, что он не применяет это правило без важного нюанса, которого должен придерживаться каждый, кто решил высказываться по этому поводу. И это (нюанс), чтобы тот, кто удерживается от такфира таких людей, был осведомлен детально об их скверных высказываниях и об их положении.
А так же, хочу напомнить о том, что мы привели выше из высказываний Абу Зург1а и Абу Хатим Ар-Разий по поводу такфира того, кто считает, что Коран сотворенный, что они тоже ставили условия прежде, чем вынести такфир тому, кто сомневается в куфре того, кто утверждает, что Коран сотворённый, чтобы он был из тех, кто знает и понимает куфр такого человека.
Значить высказывания ибн Таймийи и этих учёных одинаковы и выходит из одной форточки.

Говорит Шейх Аль-Ислам: «Если заявляют, что они не знают их положение, уведомляют их». И это прежде, чем применят по отношении них это правило, а если настаивают после этого, то тогда попадают под это правило.

Сказал: «И тот, кто сомневается в куфре этих людей, после разъяснения их высказываний и после познания религии ислама, является кафиром». Здесь, тоже он приводить условие, после разъяснения их высказываний, чтобы познавал религию ислам. Исходя из этого, не попадает под его обобщённое применение этого правила, новообращенный в ислам и тому подобные, кому есть оправдание по невежеству.

Думаю, что это разъяснение вполне достаточно, чтобы понять, что это правило не применяется, кроме как после разъяснения и доведения худжи. И что не становится кафиром по этому правилу, кроме того, кто отрицает явные, достоверные цитаты, и после этого упорствует в этом. Поэтому, поставили условие «познание религии ислама». А для очевидного и явного куфра «познание того, что содержание их слов является куфром».

И он, ибн Таймийя оправдывает того, кто не выносит им такфир по двум причинам: незнание далила и незнание действительности.

Тот же, кто не обвинил в неверии того, кто, по нашему мнению, стал кафиром, и говорит, что мы должны, прежде чем обвинить в неверии отдельно взятого человека, обратить внимание на условия, препятствия и шариатские далили, например, в отношении тех правителей и их войск, которые правят не тем, что ниспослал Аллах. Тот, кто приостановился в обвинении из этой категории людей отдельно взятого человека из-за сомнений вследствие имеющихся у него доводов, то вышеупомянутое правило к такому мусульманину не применимо. Потому, что он не отрицал какой-то шариатский довод, а просто не смог сравнить и привести в порядок доводы, или один довод, выставил вперёд перед другим, и тому подобное. 
  
Такое случается у тех, кто сделал упущение в изучении знаний по вопросам иджтихада. Такого мусульманина мы не считаем кафиром, пока наши разногласия существуют в определениях и именах вещей, например, как иман. Если, конечно, эти его понятия не доведут его к вхождению в религию куфра оказанию им помощи против единобожников.
Третий раздел

Характер установления пророческого призыва со стороны того, кто его устанавливает

Сюда входит три положения:

· Характер пророческого призыва

· Особенности того, кто устанавливает худжа

· Характер установления пророческого призыва

Первое положение: Характер пророческого призыва

Мы уже рассмотрели в предыдущих разделах, что худжа и награда и наказание, которые следуют за ним, устанавливается пророческим призывом. Призыв пророческий – это те учения и знания, с чем пришли пророки от Всевышнего Аллаха, то есть то, что дал им Аллах в откровении. А учение с чем пришёл наш Пророк, - да благословит его Аллах и приветствует – это Коран и всё, что сводится к нему, из шариатских доводов, как сунна, ижмаа и къияс сахих.

Что касается Корана – это основа пророческого призыва

Говорит Всевышный Аллах:

وأوحِيَ إلي هذا القرآن لأنذركم به ومَنْ بَلَغ) الأنعام (19
 Этот Коран дан мне в откровение, чтобы я предостерег посредством него вас и тех, до кого он дойдет (6:19)
وإن أحد من المشركين استجارك فأجره حتى يسمع كلام الله) التوبة (6
Если же какой-либо многобожник попросит у тебя убежища, то предоставь ему убежище, чтобы он мог услышать Слово Аллаха 

بلى قد جاءتك آياتي فكذّبت بها واستكبرت وكنت من الكافرين) الزمر (59
 О нет! К тебе явились Мои знамения, но ты счел их ложью, возгордился и был одним из неверующих (39:59)

Все эти аяты указывают на то, что увещевание, явное доказательство и худжа устанавливаются Кораном, который является речью Аллаха и Его знамениями, и тот, кто отрицает его, становится кафиром. И поэтому, сказал Пророк, - да благословит Его Аллах и приветствует:
والقرآن حجة لك أو عليك، كل الناس يغدو فبائع نفسه فمعتقها أو موبقها 
Коран худжа для тебя или против тебя. Каждый из людей отправляется; продающий свою душу (Аллаху), освобождающий её или губящий её. (Муслим 556)

Если это так, то столпов ислама пять, а имана шесть. А категоричные запреты как зина, спиртное, ростовщичество, ложь, воровство и т.д. – это всё приводится в Коране ясно и чётко, чтобы мог понять и грамотный, и не грамотный. Это повторяется в Коране много раз и не оставляет никому шанса в его нарушении. Поэтому сказал ибн Абас: «Тафсир(толкование) бывает четырёх видов; тафсир, который понимают арабы по их речи, тафсир, который не оставляет никому оправдание незнании его, тафсир, который знают учёные, и тафсир, который не знает ни кто, кроме Всевышнего».

Говорит Всевышный Аллах:

أفلا يتدبرون القرآن، أم على قلوب أقفالها) محمد (24
Неужели они не размышляют над Кораном? Или же на их сердцах замки? (47:24)

В толковании этого аята говорит Аш-Шинкъитий, - да смилуется над ним Аллах: «Ты знай, что слова некоторых последующих учёных усуля, что размышление над Кораном, его понимание, и действие по нему, не разрешается никому, кроме как мужтахидам. А то, что утверждают, что не разрешается понимать Коран и действовать по нему, кроме как учёному, достигшему уровня  иджтихада мутлякъа, с его условиями (большинство этих условий не взяты ни из книги Аллаха, ни из сунны, ни из иджма, ни из къияса и они не передаются от сподвижников) являются ошибочными и не имеющими на это шариатского аргумента. Наоборот, истина, в которой, нет сомнения, что каждый  мусульманин способный учить и понимать смысл Корана и Сунны, должен их учить и действовать по ним. А действовать по ним, не зная как надо действовать, является запрещённым иджмой. А всё, что познал из этих источников, исходя из правильного учения, то можно действовать по ним, если даже это будет один хадис».   

Известно, что порицание за оставление размышления над Кораном, распространяется на всех. И объясняется это тем, что те первые, кому  было обращено это откровение, были кафирами и лицемерами, и не было среди них ни одного, который владел качествами, установленным этими учёнными. То есть, у этих людей не было вообще ничего, из этих условий. Если бы нельзя было действовать по Корану и руководствоваться им, кроме как муджтахидам, как об этом заявляют эти учённые, то не порицал бы Аллах кафиров за то, что те не руководствовались им. И соответственно, получилось бы, что довод, так же не выставлен, пока они не приобретут те качества и условия, которые установили последующие учёные (халяф).

Известно из правила усуля, что причина ниспослания какого-либо аята, непосредственно входит в хукм этого аята. Получается, что кафиры и мунафики непосредственно входят под вышеприведённый аят.

Если бы нельзя было бы пользоваться руководством Корана кроме как муджатахидам, то не порицал бы Аллах кафиров за то, что те не размышляли над Кораном и не действовали по нему. И ты узнал, что реальность противоречит этому. Очевидно, что условия иджтихада выдвигается там, где разрешён иджтихад, а там, где имеется ясный довод из книги Аллаха и Сунны Его Пророка, то здесь ни кому не разрешается делать иджтихад, не говоря о том, чтобы выдвигать там условия. То есть, не остаётся кроме как следование за этими доводами.

Дальше говорит Аш-Шинкити: «Высказывание, что запрещено действовать по имеющимся знаниям по книге Аллаха и Сунне Его Пророка, - да благословит Его Аллах и приветствует, - пока не достигнет уровня иджтихада –  это и есть лишение всех мусульман возможностью пользоваться светом Корана, пока не будут владеть этими отсутствующими условиями. И что же ты думаешь о том, чтобы наговаривать такое на Аллаха, на Его книгу и Сунну Его Пророка, - да благословит Его Аллах и приветствует»? (Азвау аль-баян 434-440).     

Это то, что касается коранической худжи и это первый шариатский довод.

А второй довод – это Сунна Пророка, - да благословит Его Аллах и приветствует.

Аллах указывает в своей книге на обязанность следовать этой Сунне и действовать по ней. Говорит Всевышний:

  قل أطيعوا الله والرسول، فإن تولّوا فإن الله لايحب الكافرين) آل عمران (32
Скажи: «Повинуйтесь Аллаху и Посланнику». Если же они отвратятся, то ведь Аллах не любит неверующих (3:32)

من يطع الرسول فقد أطاع الله) النساء (80
Кто покорился Посланнику, тот покорился Аллаху (4:80)

Эти и другие аяты указывают, на обязанность подчинения Пророку, - да благословит Его Аллах и приветствует, - и это есть следование  его Сунне. И это за то, что Пророк, - да благословит Его Аллах и приветствует, - разъясняющий от своего Господа подробности того, что Аллах изложил вкратце в Коране. Говорит Всевышний:

وأنزلنا إليك الذكر لتبين للناس مانزّل إليهم) النحل (44
А тебе Мы ниспослали Напоминание для того, чтобы ты разъяснил людям то, что им ниспослано… (16:44)

Третий довод – это иджма.

 На обязанность следовать за иджмой указывает книга Аллаха:

أطيعوا الله وأطيعوا الرسول وأولي الأمر منكم) النساء (59
Повинуйтесь Аллаху, повинуйтесь Посланнику и обладающим влиянием среди вас (4:59)

А так же  хадисы, указывающие на то, что умма не соберутся на заблуждении.  

Четвёртый довод – это къияс возле Ахли аль- Сунна, в отличие от Захиритов.

Эти четыре шариатские доводы являются из мутафакъи аляйхи (в чём состоялось согласие) по которым устанавливается худжа.

Это то, что касается формы пророческого призыва.

Второе положение: Особенности того, кто устанавливает худжа 

По существу, Пророк, - да благословит Его Аллах и приветствует, - является в основе тем, кто устанавливает худжа. Потом доводит от Него при Его жизни и после Его смерти алим (знающий), праведный, известный. И не обязательно, чтобы он обладал властью, если только вопрос не касается наказания, последующим за ним в шариатском государстве. Эти особенности того, кто устанавливает худжа и по ним выставляется довод. И потребовал Пророк, - да благословит Его Аллах и приветствует, - от нас, чтобы мы довели от него, сказав:

Передавайте (людям то, что вы услышите) от меня, даже если (дело будет касаться всего лишь одного) айата  (аль-Бухарий 3461)     

Пусть присутствующий известит об этом отсутствующего  (аль-Бухарий 67)

Это вкратце то, что касается особенности того, кто доводит худжа.  А, что худжа считается доведённой, даже если её доносит один человек, объясняется тем, что  обычно, в большинство случаев, Пророк бывал один, и он выставлял худжа своему народу. Воистину наш Пророк, - да благословит Его Аллах и приветствует, - отправлял послов к правителям разных стран в своё время, призывать их в ислам, и они были одиночками. По ним выставлялся довод тем, к кому они были отправлены. Отправлял Дихята Кальбий к Цезарю, Хатиба ибн аби Балтаа к Мукавкасу в Мисра, Амр ибн Умая к Наджашию и Амр ибн Асс к сыновьям Джуляндий в Омане.

Говорит Всевышний Аллах:

فلولا نفر من كل فرقة منهم طائفة ليتفقهوا في الدين ولينذروا قومهم إذا رجعوا إليهم لعلهم يحذرون) التوبة 122
 Почему бы не отправить из каждой группы по отряду, чтобы они могли изучить религию и увещевать людей, когда они вернутся к ним? Быть может, они будут остерегаться. (9:122)

Слово «таифа» в арабском лексиконе применяется к одному и более и поэтому Аллах требует, чтоб приняли рассказ и увещевание одного человека.

Воистину аль-Бухарий, - да смилуется над ним Аллах, - посвятил целый раздел своей книги, разъясняя доказательную силу хабаруль вахиди (рассказ одиночки) и привёл для этого много доказательств. Смотрите книгу «Фатху аль-Бари, 13:231».

Говорит ибн Хазм: «Не разногласят двое из мусульман в том, что, если мусульманин, заслуживающий доверия, войдёт в территорию кафиров и призовёт их в ислам и зачитает им Коран, и научит их к шариату, что они обязаны принимать его призыв и соответственно считается призыв доведённым. Такой же хукм, если отправит Халиф или Амир своего посланника к одному из правителей куфра или к народу куфра  призвать их в ислам, зачитать им Коран и научить их религии». (Аль-Ихкам 1:112).

Следует знать, что хабар аль-вахид является худжой, и в этом не было разногласий среди праведных предшественников. Это нововведение, которое придумали бидъачики, чтобы отвергать хадиси аль-ахад (рассказ одиночек), которые уничтожают их новшество. Потом восприняли от них некоторые факихи, пока не получилось так, что хабар аль-ахад не является аксиомой, по мнению догматических богословов (калямистов) и многих ученых фикха, и по мнению некоторых аль-мухадисов, как говорит об этом ибн аль-Кайим в книге «Мухтасар ас-саваики аль-мурсала». 

Смыслом того, что он не является аксиомой, является то, что по нему не утверждается вероисповедание, если даже его принимают в решениях вопросов фикха. И это строится на разделении религии на уссуль, то есть на акиду и на фуруъ –  на шариатские решения. Их высказывание, что вероисповедание строится только на Коране и Сунне мутаватира, является ошибочным. Достаточно для опровержения этого то, что Пророк, - да благословит Его Аллах и приветствует, - отправлял по одному послу к правителям земли, и по ним установилась худжа, и требовал от них единобожие, во главе которого стоит вера в Аллаха,  не придавая Ему сотоварищей, и свидетельство о Его пророчестве. И это всё относится к акиде. И поэтому хабар аль-вахид, сам по себе является худжой. 

Говорит ибн аль-Кайим: «И что удивляет, они не возвращаются к хадисам Пророка, - да благословит Его Аллах и приветствует, - а возвращаются к фантазиям их разумов и ложным сомнениям, которые заимствовали от философов, жахмитов, и муътазилитов и заявляют, что они являются логическими доводами. Говорит Шейх аль-ислам ибн Таймийя, после того как разделил хадисы на мутаватир (то, что передаётся большим количеством передатчиков) и ахад (то, что передаётся одиночками): «То, что касается второго раздела хадисов это то, что передаётся от одного передатчика, который заслуживает доверие, но не достиг уровня мутаватира, ни его предложение ни его смысл. Но вместе с этим, получил признание уммата (община), действием и утверждением, как хадис, переданным от Умара бн аль-Хатаба «Поистине, дела (оцениваются) только по намерениям», и как хадис Джабир бин ‘Абдуллах, да будет доволен Аллах ими обоими: «Посланник Аллаха, да благословит его Аллах и приветствует, запретил выдавать женщин замуж за тех, кто уже женат на их тётках по отцу или по матери». 
И как хадис Абу Хурайра, да будет доволен им Аллах, что посланник Аллаха, - да благословит его Аллах и приветствует,-  сказал: «Не будет принята молитва от осквернившегося, пока он не совершит омовение» и многие другие. Всё это даёт истинное знание – якъин, по мнению большинство учёных, первых и последующих поколений из уммы Мухаммада.

Что касается саляф (праведных предшественников), то среди них не было разногласий по этому вопросу, а что касается халяф (последующие учёные) то, это мазхаб больших учёных фикха из четырёх мазхабов.

Это всё приводится в книгах Ханафитов, Маликитов, Шафиитов и Ханбалитов, как ас-Сарахсий и Абу Бакр ар-Разий из Ханафитов, и как аш-шейх Абу Хамид, Абу ат-Тайиб и Абу Исхак из Шафиитов, и как ибн Хаваз Мандад и другие из Маликитов, и как аль-Къади Абу Яъла и ибн Аби Муса из Ханбалитов, и как Абу Исхак аль-Исфираиний и ибн Фаврак из Мутакалимов.

Воистину спорят в этом вопросе община как ибн аль-Бакиланий и те, которые последовали за ним, как абу аль-Маалий, аль-Газалий и ибн Акил. 

Ибн ас-Салах приводит первое мнение, и считает его правильным, но  он не знал многочисленность, высказавших это мнение, чтобы подкрепить свой выбор ими. Но, несмотря на это, он выбрал эту позицию, чисто из-за её доказательной базы.

Подумали те, которые возражали ему из шейхов, которые превосходят в знании и религии, но не имели достаточного опыта в этом вопросе, что Амру бн ас-Салах откололся от джумхур в этом вопросе.

Но Амр бн ас-Салах нашёл им оправдание сказав, что они ссылаются в этом вопросе на слова ибн аль-Хаджиб, а если пойдут чуть дальше, то на ас-Сейф аль-Амадий, а если ещё глубже – на аль-Газалий, аль-Жувейний и аль-Бакиланий. 

Говорит ибн Аль-Кайим: «Все учёные хадиса придерживаются того, что сказал ибн ас-Салах, и доказательство на стороне джумхур, и что восприятие умой этих хадисов действием и утверждением является иджма, а умма не сойдутся на заблуждение».
Дальше приводит ибн аль-Кайим больше двадцати далилов, доказывающие, что хабар аль-ахад является худжой. И потом передаёт от аби аль-Музафир бн ас-Сам’аний слова: «Если хадис достоверный от Пророка, - да благословит Его Аллах и приветствует, - и передают его по не разрывной цепочке друг от друга, имамы, заслуживающие доверия, и эта цепочка доходит до Пророка, - да благословит Его Аллах и приветствует, - и воспринимает его умма, то этот хадис навязывает истинное знание, где этого требуется. Это мнение всех учёных хадиса и уверенно придерживающих Сунну». (Мухтасар ас-саваик аль-мурсала, 464-485).

Это всё объясняет, что призыв пророческий устанавливается, по хадису аль-ахад, со всеми вытекающими условиями. А если хадис передаётся от нескольких передатчиков, то это придаёт силу хадису, но никак не является условием принятия хадиса.

Призывающий должен быть алимом

Потому что, Аллах требует, чтобы мы приняли хабар алима, сведущего. Говорит Аллах:

فلولا نفر من كل فرقة منهم طائفة ليتفقهوا في الدين ولينذروا قومهم إذا رجعوا إليهم )التوبة (122
Почему бы не отправить из каждой группы по отряду, чтобы они могли изучить религию и увещевать людей, когда они вернутся к ним? (9:122)

Потому что учёные являются наследниками пророков, через которых устанавливается худжа, как говорит об этом Пророк, - да благословит Его Аллах и приветствует:

وإن العلماء ورثة الأنبياء، وإن الأنبياء لم يورثوا ديناراً ولا درهما، وإنما ورثوا العلم، فمن أخذه أخذ بحظٍ وافر) رواه أبو داود والترمذي، وصححه ابن حبان(
Воистину учёные являются наследниками пророков. Воистину пророки не оставляют в наследство ни динара, ни дирхама, а оставляют знания, а кто получил его, тот получил сполна. (Абу Давуд).

А что касается джахиля, то его дело спрашивать, а не учить, как говорит Всевышний:

فاسألوا أهل الذكر إن كنتم لاتعلمون) النحل (43
Если вы не знаете, то спросите обладателей Напоминания. (16:43)

Но не обязательно, чтобы тот, который доносит худжа был муджтахидом, со всеми вытекающими отсюда условиями, а достаточно, чтобы он разбирался в этом вопросе, независимо от того, муджтахид он или нет.

И каждый до кого дошло что- то из религии, и не удостоверился в знаниях того, кто доносит, то следует ему выяснить это, спрашивая того, кому он доверяет. Тем более, если за этим следует действие, касающееся его лично, как пришло в хадисе: Укбат ибн Амир, когда ему сказали, что его жена, приходится ему молочной сестрой, он пошёл к Пророку, - да благословит Его Аллах и приветствует, - чтобы удостоверится в этом. И как в другом хадисе, когда Аль-Асиф совершил зина, и возникло разногласие относительно его хукма, его отец пошёл к Пророку, - да благословит его Аллах и да приветствует, - чтобы удостоверится в этом.

Призывающий должен быть праведным

Говорит Всевышний:

إن جاءكم فاسق بنبأ فتبينوا) الحجرات (6
Если нечестивец принесет вам весть, то разузнайте (49:6)
Как мы сказали выше, если нет доверия к рассказчику, то не следует игнорировать его полностью, а надо разузнать, спрашивая знающего, кому доверяют. Потому что, Аллах требует разузнать, когда приносит весть нечестивец, а не игнорировать его полностью.

Призывающий алим праведный должен быть известным

Потому что, тот кому выставляют довод, не может полностью полагаться на знание и честность не знакомого человека.

По этому поводу говорит ибн Хазм, - да смилуется над ним Аллах: «Мы рассказали предыдущем разделе об обязанности принятия увещевания от праведного, изучающего религию человека. Если передатчик является праведным, помнящим наизусть то, что изучает и уверенным в написанном, то является обязательным принимать его увещевание. А если он много ошибается и не уверен в своих знаниях, и не помнит наизусть то, что изучает, то мы не обязаны принимать его увещевание. А если мы не знаем его положение, праведный ли он или фасик, уверенный ли в своих знаниях или нет, то тогда мы обязаны отказаться от принятия его рассказа, пока не выясним его честность, праведность, знания и уверенность. Исходя из этого критерия, мы должны принимать или отказаться от его увещевания. «Аль-ихкам фи уссули аль-ахкам».

На это условие и указывает слова Всевышнего Аллаха:

فلولا نفر من كل فرقة منهم طائفة ليتفقهوا في الدين، ولينذروا قومهم) التوبة (122
Почему бы не отправить из каждой группы по отряду, чтобы они могли изучить религию и увещевать людей (9:122)
  Аллах требует от этих людей, чтоб они приняли увещевания тех, которые отправились изучить религию, потому что, они из них. То есть, они знают их и их честность и порядочность.

Похожее приводится в комментарии к словам Всевышнего Аллаха:

وأنذر عشيرتك الأقربين) الشعراء (214
Предостереги своих ближайших родственников! (26:214)
Когда был ниспослан этот аят, Пророк, - да благословит Его Аллах и приветствует, - собрал курайшитов и сказал:

أرأيتكم لو أخبرتكم أن خيلاً بالوادي تريد أن تغير عليكم أكنتم مُصَدّقِيّ؟، قالوا: نعم ماجربنا عليك إلا صدقاً قال: فإني نذير لكم بين يدي عذاب شديد) الحديث رواه البخاري (4770).
Что вы думаете если я сообщил бы вам, что за этой горой находится конница, готовая напасть на вас, поверили бы вы мне? Они сказали «да, ибо никогда мы не слышали от тебя ни слова лжи». Тогда Он, -  да благословит его Аллах и приветствует, - сказал: «Поистине я предупреждаю вас о скором суровом наказании». (аль-Бухарий 4770)  

Это всё, что касается относительно особенности того, кто устанавливает худжа.

Третье положение. Характер установления пророческого призыва.

Суть характера установления заключается в том, чтобы худжа доходила до мукаляфа в той форме, чтобы он мог её понять. И это требует два условия:

Первое условие: чтобы она была доведена до мукаляфа на его ясном языке, а если требуется перевод, то это является обязательным. Доказательством для этого служат слова Всевышнего Аллаха:

وماأرسلنا من رسول إلا بلسان قومه ليبيّن لهم) إبراهيم (4
 Мы отправляли посланников, которые говорили на языке своего народа, чтобы они давали им разъяснения (14:4)

Возникает  вопрос кто должен переводить; тот кто доводит худжа или это обязанность того, до кого доводят?

Далили указывают на то и на это.

На первое указывает то, что передаёт аль-Бухарий, в книге знания, от аби Джумра, он сказал: «Я был переводчиком между ибн Абасом и людьми».
На второе указывает так же, то, что передаёт аль-Бухарий, в книге «Начало откровения» от ибн Абаса, в хадисе о Геракле, когда послал к нему Пророк, - да благословит Его Аллах и приветствует, - послание, призывающее его в ислам. Говорится в хадисе: «Он пригласил их в заседание и вокруг него знатные римляне, потом пригласил их, пригласил переводчика, и сказал…»

Говорит ибн Таймия, - да смилуется над ним Аллах: «Общеизвестно, что умма обязана довести Коран до людей – его выражение и его смысл, как и требовалось от Пророка, - аляйхи ссалям. По другому невозможно выполнить миссию Аллаха. А чтобы донести его до неарабов нужен перевод, а это делается по мере возможностей». (Мажмууль фатава 4:116).

Второе условие – чтобы худжа была детально и ясно изложена.

И это является целью «аль-балягъа аль-мубина» в словах Всевышнего:

 فهل على الرسل إلا البلاغ المبين) النحل (35
Разве на посланников было возложено что-либо, кроме ясной передачи откровения? (16:35)

فاعلموا أنما على رسولنا البلاغ المبين) المائدة (92
…то знайте, что на Нашего Посланника возложена только ясная передача откровения. (5:92)

И таких аятов много в Коране. Форма ясной передачи, как говорит об этом ибн Таймийя, - да смилуется над ним Аллах, - служат Слова Аллаха:

فأجره حتى يسمع كلام الله 
 то предоставь ему убежище, чтобы он мог услышать Слово Аллаха. (9:6)

«Здесь под словом «услышать» имеется виду не только услышать органом слуха, а представить ему возможность, чтоб он мог понять смысл слов Аллаха.  Если он неараб, то необходимо перевести ему, чтобы таким образом донести до него худжа, а если он араб и в Коране содержится выражение непонятное ему, то надо разъяснить ему это. А если он слышит как другие люди, но не может понять смысл слов, и он потребовал от нас разъяснение, то тогда тоже мы должны представить ему это».  (Аль-джавабу ас-сахих лиман баддала аддина аль-Масих).

Если предоставили ему худжа, но он не примет её и не последует за ней, то он является уклоняющимся, как об этом  говорит Всевышний:
  والذين كفروا عما أنذروا معرضون)س الأحقاف  (3
 Но те, которые не веруют, отворачиваются от того, от чего их предостерегают.(46:3).

Если выставили ему довод, но он отвечает ложью и насмешкой, то он является уклоняющимся и издевающимся и тогда, следует отворачиваться от такого, как об этом сказал Всевышний:
وأعرض عن الجاهلين) الأعراف (199
и отвернись от невежд (7:199).

Это то, что касается характера установления худжи, и того, что она должна быть на ясном языке, в понятной и доступной для каждого форме.

Остаётся два важных примечания, касающиеся этой темы.

Первое примечание: Является ли понимание худжи условием её доведения?

Воистину, распространилось мнение среди учёных «Ад-да’вату ан-наджия», что есть разница между доведением худжи (булюг) и её пониманием и, что, тот до кого дошла худжа, то ему выставлен довод, если даже он не понял его.

Из них является аш-Шейх Мухамад бн Абди аль-Вахаб, - да смилуется над ним Аллах, - который сказал: «Что касается основы религии, которой разъяснил Аллах с разных позиций и усовершенствовал в своей книге, воистину худжа Аллаха – это Коран. До кого дошёл этот Коран, до него значить доведены доводы и увещевания. Но основа всех ваших проблем, это то, что вы не различаете между доведением худжи и её пониманием. Воистину большинство кафиров и мунафики из мусульман не понимали худжу, вместе с тем, что она была доведена до них, как говорит об этом Всевышний:

     أم تحسب أن أكثرهم يسمعون أو يعقلون إن هم إلا كالأنعام بل هم أضل سبيلا» الفرقان 44
 Или ты полагаешь, что большинство их способны слышать или разуметь? Они – всего лишь подобие скотов, но они еще больше сбились пути (25:44).

Доведение и установление худжи - это одно, ведь она была выставлена им, а понимание её и вера в неё – это другое. А если вы сомневаетесь в этом, то прислушайтесь тому, что говорит Пророк, - да благословит Его Аллах и приветствует, - про Хариджитов: «Где бы вы не находили убейте их», «Худшие сраженные под небом» и это притом, что они находились во времена сподвижников. Кто-то может принижать поклонение сподвижников, по сравнению с их поклонением. И всё это, после иджма на то, что их вывела из религии эта чрезмерность и усердствие в религии, и они думают, что они таким образом подчиняются Господу. Худжа дошла до них, но они не поняли её». (Ар-расаилу аш-шахсия 244-245).

Говорит также Аш-Шейх Сулейман бн Сахман ан-Наджий: «Сказал наш Шейх Абду Аль-Латиф: «Следует знать разницу между доведением худжи и её пониманием. Воистину, до кого дошёл призыв Пророков – до него дошла худжа, если она была доведена в той форме, чтобы он мог её усвоить. И не является условием в установлении худжи, чтобы он понимал от Аллаха и Его Пророка, то, с чем пришёл Пророк, - да благословит Его Аллах и приветствует, - так, как понимают это люди веры, восприятия и покорности. Поразмысли над этим, и рассеются перед тобою все сомнения, связанные с вопросом установления худжи.

Говорит Всевышний Аллах:

     أم تحسب أن أكثرهم يسمعون أو يعقلون إن هم إلا كالأنعام بل هم أضل سبيلا» الفرقان 44
 Или ты полагаешь, что большинство их способны слышать или разуметь? Они – всего лишь подобие скотов, но они еще больше сбились пути (25:44).

ختم الله على قلوبهم وعلى سمعهم وعلى أبصارهم غِشَاوَةٌُ) البقرة (7
Аллах запечатал их сердца и слух, а на глазах у них – покрывало

Говорит Сахман: «Смысл его высказывания, - да смилуется над ним Аллах, «если была доведена в той форме, чтобы он мог усвоить», заключается в том, чтобы он не был умалишенным, не совершеннолетним, идиотом, или, чтобы не был из тех, которые не понимают обращение, или отсутствовал переводчик, чтобы перевести и т.д. Но если он не относится к этой категории, то до кого дошёл призыв пророческий и Коран, то ему выставлен довод. Говорит Всевышний Аллах:

     لأنذركم به ومن بلغ) الأنعام (19
чтобы я предостерег посредством него вас и тех, до кого он дойдет (6:19)

и говорит ещё:

لئلا يكون للناس على الله حجة بعد الرسل) النساء (165
 дабы после пришествия посланников у людей не было никакого довода против Аллаха (4:165).

Нету оправдания никому, в отсутствии веры в Аллаха, в Его ангелов, в Книги, в Пророков и в Судный День, из-за его джахля. Воистину Аллах Субханаhу, сообщил о джахле многих кафиров, заодно заявляя об их куфре. (Кашфу шубхатайни 91-92).

Смотри ещё книгу «Ад-дурару ас-сания фи аль- аджвибати ан-наджия» в разделе «муртад».  8 том, 245 стр. И подобного много в их книгах.

Если имеют ввиду, что понимание худжи, как понимают люди имана и восприятие не является условием, то это правильно. А если имеют ввиду, что понимание худжи, то есть понимание того, что требует худжа не является условием, то это неправильно. Потому что, Аллах Всевышний разъяснил, что кафиры понимали то, что требует от них пророческий призыв, и, что их призывали к единобожию, и не придавать Ему сотоварищей. На это указывают следующие Слова Аллаха, когда говорит о кафирах Мекки:

أجعل الآلهة إلها واحداً إن هذا لشيء عجاب
Неужели он обратил богов в Единственного Бога? Воистину, это – нечто удивительное!» (38:5)   

И говорит также:

إنهم كانوا إذا قيل لهم لا إله إلا الله يستكبرون، ويقولون أإنا لتاركوا آلهتنا لشاعر مجنون)س الصافات 35 ــ (36
Когда им говорили: «Нет божества, кроме Аллаха», – они превозносились и говорили: «Неужели мы откажемся от наших богов ради одержимого поэта?» (37:35-36)

 Эти и другие аяты указывают, что они понимали то, что требует от них призыв и понимали смысл выражения «Ля иляха иля Ллах», и что это означает поклонение единому Аллаху, не придавая Ему сотоварищей. Но они отказались от веры в него, проявляя высокомерие и упорство. Воистину Мухаммад бн Абду Аль-Ваххаб указывает на этот смысл в книге «Кашфу аш-шубухат» и говорит, что многобожники арабы понимали смысл слов «Ля иляха илля Ллах» лучше чем последующие. Это всё входит в понимание «ясная передача», которая является обязательной тому, кто доводит худжа.  В общем, понимание того, что требует худжа, является условием, для установления худжи.

Исчезнут сомнения в этом вопросе, если поймут, что понимание бывает двух видов, а также слушанье, а также ведение по правильному пути (хидая). Воистину Аллах подтверждает наличие у кафиров одного вида и отрицает наличие другого вида. Вид, который Аллах подтвердил, наличие у кафиров, и имеет отношение к пониманию требования худжи, является условием для установления довода. А второй вид, который Аллах отрицает наличие у кафиров это то, что имеет отношение к восприятию довода и повиновению ему.

Что касается слушанья, то оно бывает двух видов:

· Слушанье естественное, то есть услышать в действительности органом слуха. Это то, наличие чего подтвердил Аллах у кафиров. Говорит Всевышний:

وإذا تُتلى عليهم آياتنا قالوا قد سمعنا، لو نشاء لقلنا مثل هذا إن هذا إلا أساطير الأولين)س الأنفال (31
Когда им читают Наши аяты, они говорят: «Мы уже слышали это. Если мы захотим, то сочиним нечто подобное. Ведь это – всего лишь сказки древних народов». (8:31)

 وإن أحد من المشركين استجارك فأجره حتى يسمع كلام الله)س التوبة (6.
Если же какой-либо многобожник попросит у тебя убежища, то предоставь ему убежище, чтобы он мог услышать Слово Аллаха (9:6)

· Слушанье восприятия и исполнения, то есть прислушивание – это то, наличие чего отрицал Аллах у кафиров в Коране:

ولو علم الله فيهم خيراً لأسمعهم، ولو أسمعهم لتولوا وهم معرضون) س الأنفال (23
Если бы Аллах знал, что в них есть добро, Он непременно наделил бы их слухом. Но даже если бы Он наделил их слухом, они все равно бы отвернулись с отвращением (8:23)

Также когда рассказывает про обитателей Пламени:

 وقالوا لو كنا نسمع أو نعقل ماكنا في أصحاب السعير)س الملك (10
Они скажут: «Если бы мы прислушивались и были рассудительны, то не оказались бы среди обитателей Пламени». (67:10)

Аллах подтвердил наличие у них одного вида, когда те сказали: «Мы уже слышали» и отрицал у них наличие другого вида, когда они сказали: «Если бы мы прислушивались». То, что подтвердил –  это слушанье в действительности и понимание того, что требуется. А то, что отрицал – это восприятие и подчинение.

Также ведение по правильному пути (хидая) бывает двух видов:

· Указывать на прямой путь – это то, наличие чего подтвердил Аллах у кафиров. Говорит Всевышний в Коране:

وإنك لتهدي إلى صراط مستقيم) الشورى (52
 Воистину, ты указываешь на прямой путь (42:52)

· Наставление восприятия и покорности – это то, наличие чего отрицал Аллах у кафиров:

إنك لا تهدي من أحببت، ولكن الله يهدي من يشاء) القصص (56
 Воистину, ты не сможешь наставить на прямой путь тех, кого возлюбил. Только Аллах наставляет на прямой путь тех, кого пожелает. (28:56) 

Аллах разъяснил, что Пророк, - да благословит его Аллах и приветствует, - ответственен только за наставление на прямой путь, как об этом говорит Всевышний «воистину, ты указываешь на прямой путь»,  и, что он не несёт ответственность за восприятие наставления, как говорит Всевышний:

ليس عليك هداهم ولكن الله يهدي من يشاء) البقرة (272
Вести их прямым путем – не твоя обязанность, ибо Аллах ведет прямым путем, кого пожелает. (2:272). Это только присуще Всевышнему Аллаху – Он только может наставить на прямой путь кого пожелает.

Воистину Аллах подтвердил наличие у кафиров слуха и понимание смысла, а также понимание наставления на прямой путь, потому что, это всё является условием для установления худжи, без которого худжа не считается доведенной. И отрицал второй вид, который имеет отношение к восприятию и покорности, которым Аллах одарил верующих и лишил его неверующих. И это является разделительной чертой, между пониманием, наличие которого подтвердил Аллах у кафиров, и пониманием, наличие которого Аллах отрицал у кафиров. Говорит ибн аль-Кайим, - да смилуется над ним Аллах: «Аллах указывает на отсутствие у кафиров слуха, зрения и разума, за то, что они не воспользовались ими. Говорит Всевышний:

  ولقدذرأنا لجهنم كثيراً من الجن والإنس لهم قلوب لايفقهون بها ولهم أعين لايبصرون بها ولهم آذان لايسمعون بها) الأعراف (171
Мы сотворили для Геенны много джиннов и людей. У них есть сердца, которые не разумеют, и глаза, которые не видят, и уши, которые не слышат. Они подобны скотине, но являются еще более заблудшими. (7:179)

Когда они не получили пользу от этих органов чувств, то стали похожими на тех, у которых отсутствуют эти органы. Говорит Всевышний:

صم بكم عمي فهم لايعقلون) البقرة (171
Они глухи, немы и слепы. Они ничего не разумеют. (2:171).               

(Мифтаху дари ас-саада 1:101). А кто желает узнать более подробно, то смотрите в «Маджмуу фатава ибн Таймия», 1 том, 208-209 стр. и «Мадарижу ас-саликин ибн Кайима», 1 том, 51-58 стр.

Второе примечание: Разница между установлением худжи и призывом

 Есть разница между установлением худжи и призывом.

Что касается призыва, об этом говорит Всевышний:

ياأيها المدثر، قم فأنذر)س المدثر1 ــ (2
О завернувшийся! Встань и увещевай! (74:1-2)

 وأوحي إلى هذا القرآن لأنذركم به ومن بلغ) الأنعام (19.

Этот Коран дан мне в откровение, чтобы я предостерег посредством него вас и тех, до кого он дойдет. (6:19)

А доведения худжи – об этом говорит Всевышний:

 ولقد وصّلنا لهم القول لعلهم يتذكرون) القصص (51
Мы довели до них Слово, чтобы они могли помянуть назидание (28:51).

То, за чем последует угроза на этом и на том свете – это является установлением худжи, а что касается даъвата (призыва), то это постоянное напоминание. Это тоже является необходимостью и средством для распространения религии и увеличения её последователей. Среди людей есть такие, которые отзываются, как только до них доходит призыв, такие как Абу Бакр. Есть среди них и такие, которые отзываются через несколько лет, как Умар бн Аль-Хаттаб, и есть такие, которые отзываются после долгих дискуссий и сражений, такие как Абу Суфян, есть и такие, которые отвергли его, и умерли как абу джахл и абу ляхаб. И каждому из них был выставлен довод с того дня как только Пророк, - да благословит его Аллах и приветствует, - открыто начал призывать людей в религию. 

Четвёртый раздел:

Особенности установления пророческого призыва, в отношении того, до кого его доносят

Сюда входит два пункта:

· Правило выставления пророческого призыва для мукаляфа.

· Наличие возможности приобретения знаний.

Первый пункт: Правило выставления пророческого призыва для мукаляфа

Здесь не имеется ввиду, что тот, который доводит довод должен довести его до каждого индивидуально, чтобы считать, что худжа доведена до него. Есть разница в обязанностях того, кто доводит и того, до кого доводят худжа. Какие обязанности того кто доводит худжа мы рассмотрели выше. А то, что касается того, до кого доводят худжа, то его оправдания прекращаются, и считается худжа доведенной до него, как только у него появляется возможность познавать истину. Доказательством для этого служат следующие Слова Всевышнего:

فاسألوا أهل الذكر إن كنتم لاتعلمون) النحل (43
Если вы не знаете, то спросите обладателей Напоминания. (16:43)

 ياأيها الذين آمنوا لاتقدموا بين يدي الله ورسوله) الحجرات (1
О те, которые уверовали! Не опережайте Аллаха и Его Посланника (49:1)

Также слова Пророка, - да благословит его Аллах и приветствует:

Приобрести знания обязанность каждого муслима. (Передал Ас-Суютий). Существует ещё много других доказательств, помимо этих.

Что касается тамакун (возможность), то здесь речь будет идти в двух направлениях:

· Понимание тамакуна (возможность)

· Положение мутамакина (который имеет возможность познавать истину).

Понимание тамакуна. Оно имеет два условия:

а) По отношению мутамакина – это наличие всего необходимого для того, чтобы понять и дойти до знаний. Здоровый слух и разум являются условием для того, чтобы понять учение, а свободный доступ и возможность приобрести знания являются условием, чтобы дойти до знаний. То есть, если знания не доступны на местах, где он проживает, чтобы была возможность поехать туда, где доступны эти знания без препятствий. А если отсутствует слух или разум, или нет возможности получить знания, то в таком случае считается, что он не мутамакин, то есть, не имеющим возможность приобрести знания и соответственно не будет нести ответственность за это незнание. 

б) Что касается призыва пророческого, то это, чтобы наука была доступна и чтобы у мукаляфа была возможность добраться до этих знаний.

А если отсутствует такая возможность, то он является из тех, до кого ещё не дошёл пророческий призыв, и Аллах испытает их в Судный День, как мы и сказали раньше.

Положение мутамакина в поисках знаний. И это тот, которому представилась возможность получить знания в той форме, которой мы рассмотрели выше. И у него несколько положений, с точки зрения выполнения обязанностей, связанных с приобретением знаний и проявлением к ним небрежности. Общее правило в этом вопросе исходит из слов Всевышнего:

   لا يكلف الله نفسا إلا وسعها) البقرة  (286.
 Аллах не возлагает на человека сверх его возможностей (2:286)

Первое положение: Человек стремится к обязательным знаниям и постигает их. В обязанность стремления входит следующее: если он не находит знающего человека в его местности, то он обязан поехать туда, где находится такой человек. А если он находит такого алима, который предоставляет ему худжа в той форме, в которой мы упомянули раньше, то считается, что он выполнил свою обязанность и познал истину.

Второе положение: Человек не стремится к обязательным знаниям. В таком случае, его считают небрежным, безответственным и отвернувшимся от истины, и не принимается во внимание его незнание, и он грешник на этом, и на том свете. Говорит ибн аль-Каййим, - да смилуется над ним Аллах, - по этому поводу: "Каждый, у кого имеется возможность познавать повеления и запреты Аллаха и он не познал их, проявляя небрежность, то в таком случае худжа считается доведенной до него". (Мадарижу ас-саликин). И это мнение большинство учёных, как мы расскажем дальше с помощью Аллаха.

Третье положение: Человек стремится к обязательным знаниям, но достигает только некоторую часть из них. Настоящее стремление – это когда он проявляет все усилия. Если до него доводит тот, кому он не доверяет, то тогда должен убедиться в этом. А если доносят до него по-разному, то он должен отдать предпочтение более знающему и более праведному.

Если человек стремился настоящим стремлением, и не находит никого, который доводит до него худжа, в той форме, о которой мы сказали раньше, то у него тоже два положения:

Первое положение: Человек стремился, но не находит никого, кроме тех, кто указывает на заблуждение. По этому поводу говорит ибн Хазм: «Что касается того, до кого доходит неправильное сведение от заблудшего, но джахил, фасик (нечестивец) или мутаавил (толкует не правильно) утверждают ему, что это правда, но ему неизвестно о его фиске ничего, и это предел его возможностей, и Аллах не возлагает сверх его возможностей. И если он поступает согласно этим неправильным сведениям, то он в таком случае оправдан за его незнание и нет греха на нём, потому что, он избегал греха и деяния, по намерениям. И он муджтахид, и он получит вознаграждение за его намерения познать истину». (Аль-ихкам 1:65). 
Становится ясно, что, если мукаляф (ответственный за свои поступки) не достигнет истину, связанную с тавхидом, то его хукм на этом свете, такой же, как и у того, до которого не дошла худжа, а на том свете Аллах испытает его. А тот, который достиг истину частично, не в тавхиде, а в некоторых ахкамах, после стремления, то на нём нету греха по единогласному решению учёных.

Второе положение: Человек стремился, но не достиг кроме  некоторой  истины. И это из-за отсутствия достаточных знаний о пророческом призыве и из-за малочисленности тех, которые доводят худжу  до людей и разъясняют её. Тот, кто постарался, но не достиг кроме некоторой истины, то он является спасённым и выполнившим свой долг. Это положение можно сравнивать с положением Зайд ибн Амир бн Нуфайл, когда отправился из Макка в Шам в поисках истины у иудеев и христиан, как передаёт аль-Бухарий в своём сборнике: «Воистину, Зайду бн Амр отправился в Шам в поисках истиной религии, встретился там с учёным иудеем, спросил его об их религии и потом сказал: « Может быть, я последую за вашей религией, расскажи мне про неё». Он сказал: «Если ты последуешь за нашей религией, то непременно получишь свою долю от гнева Всевышнего». Сказал Зайд: «Именно от гнева Аллаха я и убегаю и не смогу терпеть ничего от гнева Аллаха. Не укажешь ли ты мне на другого»?  Сказал иудей: "Не знаю ничего, кроме как быть ханифом". Спросил его Зайд: «Кто такой Ханиф»? Он ответил: «Религия Ибрахима. Он не был иудеем или христианином и не поклонялся никому, кроме как единому Аллаху».  И отправился Зайд дальше и встретился с учёным христианином и повторил ему тоже самое. И тот отвечает: «Если ты последуешь за нашей религией, то непременно получишь свою долю от проклятия Аллаха». Сказал Зайд: «Именно от проклятия Аллаха я и убегаю и не смогу вынести от проклятия Аллаха ничего. Не укажешь ли мне на другого»?  Сказал христианин: «Не знаю ничего, кроме как быть ханифом». Спросил его Зайд: «Кто такой Ханиф»? Тот ответил: «Религия Ибрахима. Он не был иудеем или христианином и не поклонялся никому, кроме как единому Аллаху». Когда Зайд услышал всё это про Ибрахима, вышёл, поднял руки и промолвил: «О Аллах! Я свидетельствую, что я в религии Ибрахима». 

Говорит ибн Хаджар в его толковании: «Приводится в хадисе от Зайд ибн Амр, что сказал ему священник из Шама: «Воистину, ты спрашиваешь о религии, о которой я не знаю, чтобы кто-нибудь исповедовал её, кроме шейха в Джазира». Сказал Зайд. «Я отправился к нему и он сказал мне: «То, что ты ищешь, появилось у вас на родине, а все остальные, кого ты видел, находятся в заблуждении».
Говорит ибн Хаджар: «А в версии ибн Исхака: «О Аллах, если бы я знал твоих избранников, я бы поклонялся Тебе так, как он мне скажет. Но я не знаю их», - потом он делал земной поклон. (Фатх аль-Барий 144-145).

Если тебе стало ясно, что Зайд бн Нуфайл спасся, а остальные многобожники из арабов находятся в огне, как говорится в хадисе приведённом в Муслиме: 

         إن أبي وأباك في النار
«воистину мой отец и твой отец находятся в огне», то выяснилась тебе разница между мутамакином, который сделал всё возможное для того, чтобы познать истину, но достиг только некоторую часть и спасся, и между мутамакином, который уклонился от истины и проявил халатность в её поиске и впал в погибель.

Эти оба примера разъясняют смысл слов «если подобный ему не может не знать», которые часто употребляют некоторые учёные, как правило, в этой теме. Потому что, Зайд ибн Нуфайл, и тот, о котором говорил Пророк, - да благословит его Аллах и приветствует, - что он в огне – оба они находились в одном и том же месте, и жили в одно и то же время, но только один из них спасся. Вот и сопоставляй его с другими. Если они не будут усердствовать, как и он, то они являются уклонившими от истины и небрежными.

К этому положению также можно отнести хадис от Хузайфы ибн аль-Яман, - да будет доволен им Аллах, - в котором Пророк, - да благословит его Аллах и приветствует, - сказал: «Исчезнет Ислам также как и исчезает краска или узор с одежды, пока не забудут что такое пост, намаз, ритуалы и милостыня. И вознесут книгу Аллаха ночью и не останется на земле ни одного аята. И останутся группа людей – дряхлый старик и дряхлая старуха – которые говорят: «Мы настали наших отцов на слове «Ля иляха иля Ллах» и мы тоже произносим его». Сказал Сальту ибн Зуфар Хузайфе: «Чем поможет им слово «Ля иляха илля Ллах», тогда как они не знают что такое пост, намаз, ритуалы и милостыня»? Тогда Хузайфа отвернулся от него, но тот  повторил ему свой вопрос три раза. И каждый раз Хузайфа уходил от ответа и только на третий раз ответил ему: «О Салт! Спасёт их от огня, спасёт их от огня»! (Передал ибн Маджа в своём сборнике).

А что касается вознесения книги Аллаха, то это случится после смерти Исы сына Марям, перед Судным Днём, как передаёт Аль-Куртубий в своей книге «Ат-тазкира».

Это такое время, когда исчезнет полностью знания с этой земли. А частичное исчезновение знаний может произойти в каких-то местах, в какое-то время. Исходя из этого хадиса, сказали учёные, что мукаляф поступает в соответствии имеющимся у него знаниям, и он не ответственен за то, что не знает. (Аль-маджмугь ан-Нававий 1:58).

Ибну Таймийя тоже ссылается на этот хадис, и говорит, - да смилуется над ним Аллах: «Во времена фатры и в местах фатры, человек получает вознаграждение за ту малую веру, которую имеет и Аллах прощает ему за всё, что не дошло до него, в отличие от того, до кого дошла худжа». (Аль-фатава, 35:165).      

То, что сказано в этом хадисе, полностью соответствует положению Зайд ибн Амр ибн Нуфайл, который спасся из-за той малой веры, которую он имел. И это был предел его возможностей в период фатры.

Следует знать, что среди учёных имеется единогласие в том, что критерий установления худжи заключается только в наличии возможности получения знаний, а не в доведении до него худжи индивидуально. И поэтому мы сказали в начале этой работы, что это клевета на наших учёных саляф, когда говорят, что они не рассмотрели эту тему подробно как следуют.

Всё, что указывает на оправдание невежества; когда оно оправдывается, а когда нет, в каких положениях оправдывается, а в каких не оправдывается, можно собрать в одно слово, то есть можно объяснить одним словом «ат-тамакун» –  наличие возможности. Этим критерием можно развеять все сомнения, связанные с этой темой. То есть – это является разделительной чертой и точкой опоры, на что опираются учёные, когда разъясняют тему «оправдание по невежеству».

Положения, по словам учёных, где  оправдание по невежеству не принимается

· Нет оправдания тому, кто живёт в дар аль-ислам (исламское государство) и учёные объясняют это тем, что тот, который живёт в дар аль-ислам, в большинство случаев, имеет возможность получить знания и это территория, где знание получило широкое распространение. Причём, они даже говорят, что если кафир принимает ислам в даруль-харб (воюющее государство или территория куфра) и не совершал намаз, и потом узнает, что намаз является обязательным, то в таком случае, он не должен возместить то, что оставил в этот период. А если будучи зиммием, принял ислам в даруль-ислам, и не совершал намаз в какой-то промежуток времени, то он обязан возместить те намазы, которые он пропустил после принятия ислама, потому что, у него была возможность узнавать о его обязательности, так как, он видит, что люди совершают намаз. А оставление намаза в таком случае является его небрежностью. И вместе с этим, учёные делают исключение некоторым положениям в даруль-ислам, где прощается незнание, как новообращенный в ислам, или тот, кто живёт в отдалённой местности, и не водиться с мусульманами.

Общим критерим во всём этом является ат-тамакун (наличие возможности), а не то, что он живёт даруль-ислам или даруль-харб, но всё таки даруль-ислам является местом знаний, а дар аль-харб –  местом джахля. 

· Нет оправдания по невежеству в явном и общеизвестном  положении из религии. И это то, что известно всем из явного и открытого. Воистину, учёные не оправдали незнание в этом положении, потому что, любой, кто хочет, может получить знания в этих вопросах, легко и без трудностей. И соответственно, учёные  оправдали незнание в тех вопросах, где требуются более глубокие знания. (Смотрите Маджма’у аль-фатава ибн Таймии, 13:118).

Положения, где прощается незнание

· Тот, кто принял ислам на территории куфра и не находит никого, кто мог бы обучать его этому. В качестве примера приводят ан-Наджашия. А если он находит того, кто может его обучать, то тогда не принимается его оправдание, потому что, главное наличие возможности, а не то, что где он проживает. 

· Новообращёный в ислам. В качестве доказательства служит хадис «зату анват». 

· Тот, кто живёт в отдалённой местности вдалеке от людей. Доказательством служит женщина, которая призналась в прелюбодеянии во времени Умара.

· Те вопросы, в которых требуются более глубокие знания. 

· Места, где знания очень редкие, как положение Зайд ибн Нуфайл и хадис Хузайфы и Салта. 

Смотрите (Маджма’уль-фатава 1:106, 4:54-55, 18:54-55).

Это всё можно отнести к одному общему правилу – это тамакун или его отсутствие. Если у него была возможность, и он не воспользовался этим, то тогда ему не прощается незнание, а если не было возможности, то тогда ему оно прощается.

Слова учёных, разъясняющие правило наличие возможности (тамакун) в изучении.

Абу Мухаммад ибн Хазм, да смилуется над ним Аллах

Говорит, - да смилуется над ним Аллах: «Каждый из нас, кто проживает в пустыне, и не находит никого, кто мог бы обучать нас ритуалам ислама, то становится обязательным для всех мужчин и женщин этой местности пойти туда, где находится такой человек, который мог бы обучать их религии. Или является обязательным приглашать учёного, который научить их вопросам религии, или же Имам пошлёт к ним учёного, которого научить их религии». (Аль-Ихкам, 5:118).

Шейхуль-Ислами ибн Таймийя, рахимаху Ллах

К сожалению, некоторые современные учёные, которые обобщали понятие «узр биль-джахл» (оправдание по невежеству), ссылались в оправдании джахля на слова ибн Таймии, что человек не становится кафиром, пока не будет выставлена ему пророческая худжа. И ни разу не упомянули из его высказываний, о наличии тамакун. Все его высказывания по этому поводу ограниченны правилом тамакуна. Как мы знаем, высказывания учёных надо собрать воедино, чтобы различить обобщённое от ограниченного (мутлакуху мин мукаядихи) и кратко изложенное от поясняющего (муджмалуху мин муфасарихи), как и другие шариатские термины, и  это единодушное мнение всех учёных.

Говорит рахимаху Ллах: «Говорит Всевышний:
وما كنا معذبين حتى نبعث رسولا
«… Мы никогда не наказывали людей, не отправив к ним посланника». (17:15)
Худжа для людей устанавливается при наличии двух условий: наличие возможности изучит ниспосланное Аллахом и наличие способности выполнить его. А что касается того, кто не в состоянии изучить его, как умалишенный или тот, кто не способен действовать по нему, то ему нет ни приказа, ни запрета. А если исчезнут некоторые знания, или же не будет возможности его изучения, то тот, который не способен изучить его и действовать по нему, становится похожим на того, кто не состоянии изучить что-либо из религии, и это является временем фатры"». (Фатава, 20:59). 

И говорит так же:  «А если это стало понятным, то тот, который оставил что-то из обязательной веры, из-за неспособности совершить его, или из-за того, что у него не было возможности изучить его, по причине не доведения до него худжи, или же он не способен действовать по нему, то он не несёт ответственность за это. И это не является из той обязательной веры и религии по отношении к нему, если даже оно является из основ веры». (Фатава, 12:478-479).

И говорит ибн Таймия так же: «Воистину, это оправдание не служит оправданием, кроме тех случаев, когда не будет возможности устранить его. А если есть у человека возможность познавать истину, но он проявил небрежность и халатность в её изучении, то ему нет оправдания в его незнании». (Фатава, 20:280).            

 И сказал так же: «В общем, нет разногласия среди мусульман, что тот, который находится на территории куфра и уверовал в ниспосланное Аллахом, и он не в состоянии делать хижру, то он не обязан выполнять те законоположения ислама, которые он не знает. То есть, обязательства – по мере возможности. Так же тот, который не знает его хукм, если он не знал, что обязан совершать намаз, и поэтому, не совершал его на некоторое время, то он не должен их восполнить, по мнению многих учёных. Это есть мазхаб абу Ханифы и ахли аз-Захир и это одно из двух мнений Ахмада… Истина во всём этом такова, что решение принимается исходя из наличия возможности изучения, и что он не восполняет того, чего не знал». (Фатава, 19:225-226).    

Сказал так же: «Всевышний Аллах известил, что эта умма повелевает одобряемое и запрещает предосудительное и это является фарз кифая, исходя из слов Аллаха:

ولتكن منكم أمة يدعون إلى الخير ويأمرون بالمعروف وينهون عن المنكر وأولئك هم المفلحون
Пусть среди вас будет группа людей, которые будут призывать к добру, повелевать одобряемое и запрещать предосудительное. Именно они окажутся преуспевшими (3:104).

Но это не значить, что приказ повелевающего и запрет запрещающего должно дойти до каждого индивидуально. Это даже не является условием доведения призыва, как же может быть условием в его разветвлениях. Условием является, чтобы была возможность у мукаляфов  достичь его. А если после этого они проявили халатность, и не стремились достичь истину, в то время, когда находился тот, кто доводил призыв до них, то это является их виной, а не виной того, кто доводит». (Фатава, 28:125-126).

Все высказывания ибн Таймии указывают на одно – на наличие возможности. На то, что, у кого есть возможность познать истину, но он проявил халатность, безразличность и небрежность в её поиске, такому нет оправдания в незнании, и тот, кто доносит призыв, не обязан донести его до каждого индивидуально.

Ещё несколько высказываний ибн Таймийи по поводу тамакуна, и где он упоминает положения, когда незнание прощается, по причине отсутствия возможности.

Говорит рахимаху Ллах: «Условием угрозы тому, кто совершил что-либо из запретного, является, чтобы он был осведомлен о его запретности, или же, чтобы у него была возможность изучить его. Воистину, тот, который живёт в пустыне, или же новообращенный в ислам, и он совершил что-либо из запретного, будучи неграмотным о его запретности, то такого не наказывают, и он даже не является грешником, если даже он не ссылался на шариатский далил для его разрешения. Тем более заслуживает оправдание тот, до кого не дошёл хадис о его запретности, и он ссылался на шариатский далил для его разрешения». (Фатава, 20:252). 

Сказал так же: «Что касается того, кто исказил слово Аллаха или его смысл, или знал с чем пришёл Пророк и противился этому, то такой заслуживает наказание, а так же тот, кто проявил халатность и небрежность в познании и следовании истине, следуя за своими страстями, или же из-за его занятости мирскими заботами». (Аль-джавабу ас-сахих, 1:310).

Это некоторые высказывания ибн Таймии, рахимаху Ллах, по поводу разъяснения правила тамакуна в изучении истины, и положения, где прощается незнание, из-за отсутствия возможности её изучения. Все высказывания ибн Таймии, по поводу необходимости установления пророческого призыва, ограничиваются этим самим (тамакуном).

Высказывания ибн аль-Кайима, - да смилуется над ним Аллах, - по этой теме

 Сказал рахимаху Аллах: «Каждый, кто в состоянии понять веления Аллаха и Его запреты, но он проявил халатность в их изучении, то худжа считается доведённой до него». (Мадариджу ас-саликин, 1:239).

Сказал так же: «Если спросят, будет ли такому-то оправдание в его заблуждении, если он думает, что он на правильном пути, как об этом говорит Всевышний, - «и полагают, что следуют прямым путем», - ответили, что не служит это для него и подобных ему оправданием, если это заблуждение исходит по причине уклонения от откровения, с которым пришёл Пророк, - да благословит его Аллах и приветствует, - если даже он думает, что находится на правильном пути. Потому что, упущение было с его стороны, из-за того, что тот отказался следовать за праведником. Его заблуждение исходит из-за его упущения и уклонения от истины, в отличие от того, чьё заблуждение исходит по причине не дохождения до него призыва, и (или) у него не было возможности достичь истину. Ему другой хукм. Кораническую угрозу заслуживает первый, а что касается второго, то Аллах не наказывает никого, пока не доведёт до него худжу». (Мифтаху дари ас-саада, 1:44).

Говорит ибн аль-Кайим так же: «Достоверно от Пророка, - да благословит его Аллах и приветствует, - что он сказал: «Кто призывает к заблуждению – тот несёт бремя этого греха, и бремя греха всех, кто последовал за этим, и не уменьшит это ничего из их грехов». Это указывает на то, что неверие этих последователей исходит только из-за их слепого следования и подражания. Здесь необходимо полное разъяснение, чтобы развеять всякое сомнение, связанное с этим. Эта разница между подражающим способным узнавать истину, но отвернулся от неё, и подражающим не способным познать её никоим образом. Обе группы имеют место в реалии. Тот, кто обладал возможностью, но уклонился от истины и не выполнял свою обязанность, такому нет оправдания перед Господом. А что касается тех, у кого нет возможности спрашивать и изучать, то эти в свою очередь тоже делятся на две группы: одна из них ищет правильное руководство, предпочитает его и стремится к нему, но не может найти его, из-за отсутствия того, кто может вести их по правильному пути. Её положение такое же, как и положение людей фатры, и тех, до кого ещё не дошёл призыв. Вторая из них – предпочла своё положение и не хочет никаких изменений, и не стремится к этому. Первая группа говорит: «О Аллах если бы мы знали религию лучшую чем эту, то мы предпочли бы её и оставили бы то, что мы делаем, но это предел наших возможностей и мы не состоянии делать больше этого. А вторая – довольна своим положением, и не предпочитает ничего, кроме того на чём она находится и не хочет другого. Обе неспособные. Но нельзя вторую группу отнести к первой из-за той разницы между ними. Положение первой, как у того, который искал истину во время фатры, но не достиг её, после того, как использовал всё возможное, для того, чтобы познать её и отклонился от неё, по причине незнания и не состояния изучить её. А вторая, как тот, который не искал истину и умер многобожником; если даже он искал бы, то не нашёл бы её. Разница между ними только в том, что одни сделали всё возможное, чтоб познать истину, а другие – ничего не сделали. Подумай над этим. Аллах рассудить между людьми в день суда по своей мудрости и справедливости и не накажет никого, пока не будет доведена до него худжа. Это то, что касается всех из Его созданий. Но определено сказать, до какого-то лично доведена худжа или нет – это то, что между Аллахом и Его рабом и невозможно узнать об этом. А обязанностью каждого раба является уверовать в то, что, кто не придерживается религии ислам, тот является кафиром, и, что Аллах не наказывает никого, пока не доведёт до него пророческую худжу. Это, в общем. А что касается определенной личности, то это мы оставляем на Аллаха. И это то, что касается наказания и поощрения в Судный День. А на этом свете всё исходить из явного и видимого. Дети кафиров и их умалишенные – кафиры на этом свете, и их хукм такой же, как у их покровителей. И это разъяснение устраняет всякие сомнения связанные с этим вопросом». (Тарику аль-хижратайни 412-413).                 
Аль-Кадий Шихабу-д-дин Аль-Карафий Аль-Маликий, - рахимаху Ллах. 

Говорит аль-Карафий по этому поводу: «Правило шариатское гласит, что каждое незнание (джахл), устранить которое под силу мукаляфу, не служит для него оправданием. Воистину, Аллах послал посланников к народам с посланиями, и возложил на них обязанность изучить их и действовать согласно ним. Знать послание и действовать по нему является обязанностью. Тот, кто оставил изучение послания, а так же действие по нему, оставаясь при этом джахилем, тот совершил двойное преступление, из-за того, что не выполнил два обязательства. А если изучил, но не действовал по нему, тот совершил одно преступление за то, что оставил действие. А тот, кто изучил и действовал в соответствии с ним – тот спасся». (Аль-фурук 4:264).

Говорит толкователь к этому: «Правило шариатское указывает на то, что каждое незнание, устранить которое под силу мукаляфу, не служит оправданием для джахиля, тем более, когда проходить длительное время для его изучения. То, что неизвестно сегодня –  становиться известным завтра». Что касается его (толкователя) слов «когда проходить длительное время», то это взято из слов Аллаха:

أو لم نعمركم مايتذكر فيه من تذكر وجاءكم النذير، فذوقوا فما للظالمين من نصير)س فاطر             (37.

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 (35:36)

Абу Хамид Аль-Газалий, рахимаху Ллах

Сказал, аль-Газалий: «В общем, тот, кто намеревался совершить добро через прегрешения, из-за его джахля , то тому нет оправдания, кроме как новообращенному в ислам, и не нашёл время для его изучения. Воистину сказал Всевышний:

فاسألوا أهل الذكر إن كنتم لا تعلمون
 Если вы не знаете, то спросите обладателей Напоминания. (16:43) (Ихяу улюми ад-дин 4:389).

Ибн Аль-Кудама Аль-Хамбалий, рахимаху Ллах.

Сказал ибн аль-Кудама: «Нет наказания тому, кто не знал о запретности зина. Сказал Умар и Усман и Али: "Нет наказания, кроме как тому, кто знал о её запретности». То же самое утверждают почти все учёные. Если прелюбодей заявляет, что он не знал о запретности зина и на самом деле может быть он не знал об этом, из-за того, что он является новообращённым в ислам, или же находится отдалённой местности, то принимается его оправдание, из-за возможности, что он говорит правду. А если он из таких, от кого не скроешь знания, как, например, живущий среди мусульман, или же он из людей знания, то не принимается от него оправдание, потому что, знания о запрещенности зина не является для него секретом, и соответственно –  стала ясной его ложь. А если заявляет о том, что он не знал о недействительности неправильного брака, то принимается его слово потому что, Умар принял слово того, кто заявил, что он не знал о недействительности брака во время идда, потому что, это не каждому известно и такое незнание допускается». (Аль-мугъни 10:156).

Ибн Раджаб аль-Ханбалий, рахимаху Ллах

Сказал, рахимаху Ллах: «Если совершил зина, тот, который живёт среди мусульман и заявляет, что он не знал о её запретности, не принимается его слово, потому что, реальность противоречить ему, если даже в основе он является незнающим». (Аль-каваид 343).

Ас-Суютий, рахимаху Ллах 

Говорит, рахимаху Ллах: «От кого принимается заявление о незнании и от кого не принимается? Каждый, кто заявляет о незнании того, чего не скроешь от большинства людей, как запрещенности зина, убийства, воровства, алкоголя,  разговора в намазе и еды во время поста – не принимается от него, если только он не являлся новообращенным в ислам или же находился в отдалённой местности». (Аль-ашбах ва назаир. 357-358). 

Ибн Хаджар аль-Хайтамий, рахимаху Ллах       

Сказал, рахимаху Аллах: «По нашему мнению, кто живёт далеко от мусульман настолько, что нельзя обвинять его в упущении, за то, что не приехал к мусульманам и не изучал, или же новообращенный в ислам – оправдывается его незнание и объясняют ему правду. А если он продолжает делать то же самое и после этого, то тогда, он выходит из ислама. И такое же положение у того, кто разрешил это и довольствовался им». (Аль-иълям би къаватии аль-ислям 2:366).

Аш-Шейх Мухаммад бн Абду аль-Вахаб, рахимаху Аллах 

Сказал: «И это удивительно! Как же вы сомневаетесь? И сколько раз я вам объяснил? Воистину, теми, кому не выставлена худжа, считаются, новообращенный в ислам или же тот, кто живёт в пустыне, в отдалённой местности. Или, что касается запутанных неясных вопросов – ошибающийся в них, не выходит из ислама, пока не будет выставлена ему худжа. А то, что касается усулю ад-дин (основы религии), которые разъяснил Аллах в совершенстве в своей книге, воистину худжа Аллаха – это его книга. До кого дошла Его книга – до него уже дошла худжа». (Ад-дурару ас-санния 8:90 и 9:28).

Все его высказывания по теме узр биль джахль ограничивается этим высказыванием.

Аль-устаз Абдуль Аль-Къадир Авда, рахимаху Аллах   
Воистину, он разъяснил принцип тамакуна, говоря: «Из первичных принципов в исламском шариате является то, что преступника не преследует за содеянное, если только он не являлся сведущим о его запрете. А если он не знал о его запретности, то не несёт за это ответственности.  Чтобы считать его знающим хватает, чтобы он мог изучить его. Если довели до здравомыслящего человека, и у него была возможность узнать то, что является для него запретным, возвращаясь к книгам или же спрашивая знающих людей, то такого считают сведущим в этих вопросах, и не принимается от него оправдание по незнанию в этих вопросах. Поэтому говорят учёные: «Не принимается в даруль-исламе оправдание в незнании шариатских законоположений». Считают мукаляфа знающим, только исходя из того, что он мог учить, а не от того, что он знает в действительности». (Ат-ташриу аль-джинаию аль-исламию, 1:430-431).

Тоже самое говорит Абду Аль-Карим Зайдан в книге «Аль-ваджиз фи усули аль-фикх 76-77». Так же Мухаммад абу Зухра в книге «Усулю аль-фикх 347-352».

То, что привёл выше Авда, является единодушным мнением учёных усуля.

Аш-Шейх Аш-Шинкъитий, рахимаху Ллах

Сказал: «А что касается способного учить, но небрежного и придающего предпочтение словам каких-то людей над откровением, то такому нет оправдания». (Азвау аль-баян 554-555).

Ал-ладжнату ад-даимату лиль-ифтаи би Ас-Саудия 
«Нет оправдания мукаляфу в поклонении или же жертвоприношении или же обете, кому-либо помимо Аллаха, а также в других видах поклонения, которые присуще только Ему, если только он не являлся жителем не исламской страны или же до него не дошёл призыв. Оправдывается из-за того, что до него не дошёл призыв, а не из-за того, что он не знал. Это исходит из того, что передаёт Муслим от Аби Хурайрата, что Пророк, - да благословит его Аллах и приветствует, сказал:

والذي نفس محمد بيده لايسمع بي أحد من هذه الأمة يهودي ولا نصراني ثم يموت ولم يؤمن بالذي أرسلت به إلا كان من أصحاب النار 
«Клянусь Тем, в Чьей длани находится душа Мухаммада, каждый человек из этих народов (иудеев или христиан), который услышит меня и умрёт так и не уверовав в то, с чем я был послан, будет одним из обитателей огня».

Пророк, - да благословит его Аллах и приветствует, не оправдал тех, кто услышал про него и не уверовал в него. А тот, который живёт в исламских странах, непременно услышал про него, и поэтому, нет ему оправдания по невежеству в основах религии.

А что касается тех, которые требовали от Пророка, - да благословит его Аллах и приветствует, - чтобы он делал им зату анват, где привязывали своё оружие, они были новообращенными в ислам, и они только попросили, но не совершили это действие. А то, что они требовали, противоречило шариату, и поэтому Пророк ответил им так, дав им понять, что если они делали бы то, что требовали, то они вышли бы из ислама. (Фатава аль-ляджнати ад-даимати 2:33-34).

Аш-Шейх Абду Аль-Азиз ибн Баз, рахимаху Ллах

Сказал: «Понятие «оправдание по невежеству» нуждается в подробном разъяснении и не каждый оправдывается по невежеству. Те факты, с чем пришёл ислам и разъяснил Пророк, - да благословит его Аллах и приветствует, - людям, и которые разъяснил Коран и получили известность среди мусульман – воистину, заявление о незнании этих фактов не принимается, и в особенности того, что касается вероубеждений и основ религии. Воистину Аллах послал своего Пророка, - да благословит его Аллах и приветствует, - к народу, чтобы он разъяснил и толковал им их религию, и довёл до них ясно и откровено, и разъяснил им сущность их религии, и оставил их на такой ясности, что его ночи подобны дням. В книге Аллаха руководство и свет. А если кто-нибудь заявляет о своём незнании, в том, что известно всем людям из религии, и получило широкое распространение среди мусульман, как утверждение о незнании ширка и поклонение кому-либо наряду с Аллахом, или же о том, что намаз не является обязательным, а так же пост, закят и хадж не обязательны, при наличии возможности совершать их, то такое заявление не принимается, потому что, это известно каждому, и относится к обязательным знаниям для мусульман. Так же и то, что касается деяний мушриков, которые они совершают возле могил или же возле идолов, как взывание к мёртвым и требование у них помощи и жертвоприношение им, а так же обет, даваемый им, так же жертвоприношение идолам, звёздам, деревьям и камням, или же просьба помощи и поддержки против врагов, у покойников, идолов, джиннов, ангелов и пророков. Это всё относится к категории «мима улима мина ад-дини би аз-зарура» (что необходимо знать каждому из религии) и это является большим ширком. И это то, что разъяснил Аллах через свою книгу и Пророк через свою сунну. А то, что касается запутанных вопросов в религии, как различные отношения между людьми и некоторые положения намаза и поста, то в этих вопросах оправдание по незнанию принимается, как принял Пророк, - да благословит его Аллах и приветствует, - оправдание того, кто во время ихрама одел халат и намастил благовонье, сказав: «Сними халат и смой благовонье и делай во время умры то же самое, что и во время хаджа». И не потребовал от него выкупа, из-за его джахля. Это то, что касается неясных и малосведущих вопросов в религии. А что касается основополагающих вопросов, основ акиды и столпов ислама, а так же ясных запретов, то в этих вопросах нет оправдания никому. Если кто-нибудь, живущий среди мусульман заявляет о том, что он не знал о запретности зина, то это не служит для него оправданием и его наказывают по законам шариата. Или же сказал, что не знал о запретности мужеложства и, что спиртное харам, а так же ослушание своих родителей  является харамом, не принимается его оправдание, потому что, это относится к явному и открытому из принципов ислама. Но если он находиться далеко от цивилизации, в пустынях Африки, где поблизости не находятся мусульмане, то от такого принимается оправдание по незнанию, а если умрёт в таком положении, то его дело у Аллаха и его хукм такой же, как и у людей фатры. Хвала Аллаху! Мусульмане живы, совершают намаз, постятся, совершают хадж, и знают, что спиртное харам, а так же зина и ослушание родителей. Всё это распространено среди мусульман и заявление о незнании не принимается ваЛЛаху аль-Мустаан». (Фатава ва танбихат, 239-242).

Эти высказывания некоторых учёных, которые указывают на правило (формулу)  установления пророческой худжи над мукаляфом. Это – тамакун (наличие возможности) в приобретении знаний.

А если у него не было возможности узнавать истину – в качестве примера привели тот, который пришёл в ислам в даруль-куфр,  так же новообращенный в ислам, или живущий далеко от цивилизации, или в вопросы не совсем ясные для каждого, а так же, времена, когда знания не достаточны и малочисленны, как время фатры –  то такое незнание прощается, и за это не наказывают в шариате.

А если у него была возможность узнавать истину, но проявил халатность и небрежность в её изучении, то такому нет оправдания, и его считают отвернувшимся и уклонившимся от истины.

А если была возможность узнавать истину и стремился к ней, но не нашёл того, кто бы его обучал, или же нашёл обучающего, но только части истины, то такой выполнил свой долг, если даже не узнал многое из религии, и соответственно не смог действовать, как следует.

Второй пункт: Наличие возможности в приобретении знаний
Наша речь будет идти здесь относительно положения тех, кто относит себя к исламу, проживающих в наше время во многих исламских странах под законами куфра, то есть, по выдуманным законам. Эти страны считаются с точки зрения ахкамов даруль-харби ва аль- куфри (территорией войны и куфра). Что касается территории куфра или ислама, то это отдельная тема, и мы не станем здесь разбирать этот вопрос, боясь растянуть эту тему.

Когда мы говорим, что оправдывается незнание в даруль-куфр, то мы имеем в виду, коренная территория куфра, где большинство жителей или же полностью являются коренными кафирами. Если даже кто-нибудь там примет ислам, то не сможет узнать из ахкамов религии ничего.

А, что касается даруль-куфри ат-тариъ (новообразовавшийся), такие как страны, проживающие по выдуманным законам, и известно, что большинство жителей являются мусульманами, хотя бы по внешним признакам, и поэтому считают подкидыша мусульманином в этих странах в отличие от коренного территории куфра, то мукаляф в этих странах может получить знания путём спрашивания знающих людей или же разъезжая по городам в поисках знаний, или же с помощью средств связи в наши дни. 

В общем, знания легкодоступны в этих странах и кто хочет получить знания по вопросам религии, а так же следовать за знаниями, может с лёгкостью добиться этого. И соответственно нет оправдания по невежеству никому в этих странах, если только это не касается запутанных и неясных вопросов, которые не известны кроме как специалистам в этой области. И это то, на что указывают высказывания всех учёных, которые мы перечислили в этой теме.

К общему правилу, с чем можно провести аналогию, является положение спасенных и погубленных, из арабов, до прихода Пророка, - да благословит его Аллах и приветствует. Они исповедовали религию Ибрахима несмотря на изменения, которые произошли в ней. Некоторые достигли истину тавхида, и перестали поклоняться идолу путём поиска и спрашивания знающих людей, как Зайд бн Амр бн Нуфайл. А остальные оставались и предпочли слепое следование своим предкам. Про них и сказал Пророк, - да благословит его Аллах и приветствует, - что они являются кафирами. 

Если худжа была установлена для них религией Ибрахима, несмотря на искажения, которые произошли в ней, и несмотря на малочисленность знающих людей и редкость знаний, то как же может оправдаться незнание тех людей, которые живут в этих странах, когда они вступают в противоречия с основами религии, в то время, когда имеются столько знающих людей, которые говорят истину и когда знания доступны всем с лёгкостью.

И поэтому поводу сказал ибн Баз, рахимаху Ллах: «Имеются два положения: положение, где прощается незнание и положение, где оно не прощается.

Первое положение: Если живущий среди мусульман совершил ширк или поклонялся кому-либо помимо Аллаха, то такому нет оправдания, потому что, он проявил небрежность и не спрашивал знающих людей. Так же, не оправдываются такие действия, как поклонение идолам, деревьям, камням и мёртвым, потому что, тот кто совершает эти действия, уклонился от истины и проявил безразличие в религии, как об этом говорит Всевышний Аллах:

والذين كفروا عما أنذروا معرضون
 Но те, которые не веруют, отворачиваются от того, от чего их предостерегают (46:3).

Потому что, когда Пророк, - да благословит его Аллах и приветствует, - попросил своего Господа разрешение просит прощение за свою мать, умершей в джахилии, Аллах не разрешил ему это, потому что, она умерла в религии её предков идолопоклонников. И потому что, Пророк, - да благословит его Аллах и приветствует, - сказал тому человеку, который спросил про своего отца, что «он в огне», и когда увидел, как изменилось лицо того человека, сказал: «Воистину мой отец и твой отец находятся в огне», потому, что они умерли в ширке и не на единобожии.

Тогда, как же можно оправдать того, кто живёт среди мусульман и поклоняется Бадавию, Хусейну или же поклоняется Абду аль-Кадиру аль-Джайлянию или же Мухаммаду, - да благословит его Аллах и приветствует, - или Алию, или поклоняется другим. Таким тем более не будет никакого оправдания, потому что, они сделали большой ширк, находясь среди мусульман, и имея Коран в их руках, а так же имея сунну Пророка, - да благословит его Аллах и приветствует, - но вместе с этим, они отвернулись от этого всего.

Второе положение, где джахл прощается – это когда, кто-то живёт далеко от цивилизации или имеются другие причины, например, как люди фатры, или те, до которых не дошёл пророческий призыв. Таким есть оправдание и их судьбы в руках Всевышнего Аллаха. Достоверно, что они будут испытаны судный день. (Фатава ибн База 4:26-27).

Примечание: Спрашивается, если заявляет тот, который совершил куфр или же произнёс слова куфра, о своём незнании, что это куфр, принимается ли во внимание его слова или нет?

Ответ: Здесь имеется разница между судебным постановлением на этом свете и религиозным постановлением в действительности.

Если у того, кто заявляет о своём незнании, была возможность узнавать, в той форме, которую мы привели выше, то ему нет оправдания в незнании. И ему перед Аллахом не поможет его заявление о том, что он не знал. Его оправдание такое же, как и оправдание лицемеров, которые оправдывались перед Пророком, - да благословит его Аллах и приветствует, - и были оправданы на этом свете, но не помог им это на том свете. И этот, обладатель возможности, вместе с его незнанием, является кафиром, и нет ему оправдание в действительности перед Аллахом. И если он умрёт в таком положении, то он является кафиром, и вечно будет находиться в аду.

А, что касается его решения на этом свете, то есть, принимать его оправдание или нет, то это сугубо личное дело шариатского кадия. Наши праведные предки обычно не принимали такие оправдания. Для уверенности можете смотреть книгу «Аш-Шифа» аль-кадий аль-Ияда. Некоторые кадии считали такое оправдание шубухатом и тем самым освобождали подсудимого от наказания, в частности, от наказания за вероотступничество, потому что, это право Аллаха и оно строится на снисходительности, в отличие от прав человеческих. Самое главное здесь, если Кадий не примет его оправдание, то выносится решение о его вероотступничестве, соблюдая те условия, которые мы перечислили раньше. И надо призвать его к покаянию, после вынесения приговора и до его исполнения, и если он покаялся, то выносится решение о его исламе.

Но, в странах с выдуманными законами не существует шариатское правление. И если даже имеет место шариатское правление, то только  в гражданских правах. А эти законы не считают вероотступничество преступлением, заслуживающим наказание, и не наказывают муртадда. И, исходя из этого, польза от нашего разговора по этой теме заключается, только того, что касается личностных взаимоотношений между мусульманами. И это то, что касается аль-имана ва аль-куфра.  И вот некоторые из них: быть имамом в намазе, вопросы касающиеся развода и никаха, попечения, опеки над детьми и над имуществом, вопросы наследства, милостыни, свидетельства и другие из решений, которые зависят от принадлежности религии.

Если возникнет отношения между праведным мусульманином и относящим себя к исламу, который совершает явный куфр, как оставление намаза, богохульство или же ширк на могилах, то он поступает с ним как с кафиром, если даже тот не знает, что это куфр. Потому что, у него была возможность узнать это, но он проявил небрежность в его изучении и уклонился от изучения своей религии. Ещё более очевидным становится его куфр после того, как ему объяснили, что это куфр, если даже тот, кто доносит до него является простым мусульманином, не обладающим теми качествами, которыми должен владеть выставляющий худжа. Воистину, является обязательным тому, кто замешан в куфре, убедится в этом, когда до него доносят, что это куфр. Потому что, это является его обязанностью изначально. А если покаялся и отстранился от куфра, то он остаётся мусульманином, а если упорствует в куфре, то он является упорствующим кафиром. 

Исходя из вышесказанного, становится очевидным  недействительность многих браков в этих государствах по причине вероотступничества одного из супругов, а так же, недействительность раздела наследства. И это всё происходит по причине беспечности и невнимательности многих людей. Вынесение такфира кому-то это одно, а призыв людей к исламу это другое. Ваджибом является, как первое, так и второе. 

Заключение

На этом, я завершаю эту книгу и надеюсь, что она принесла читателю хоть какую-то пользу и помогла разобраться в этих сложных и важных вопросах. Всё что в ней соответствует истине – от Аллаха, а то, что ей противоречит – от меня и от проклятого шайтана.

И в конце, я воздаю хвалу Всевышнему Аллаху, молю Его, смилостивится над нами и простить нам наши грехи. Прошу Аллаха скорейшую победу для нас в этой жизни, и Фирдавс в следующей. Мир и благословление Пророку Мухаммаду, его семье, сподвижникам, и всем тем, кто последовал за ним до Судного Дня!
С надеждой на ваши дуа, нуждающийся в Аллахе Его раб – Кадий Имарата Кавказ Али Абу Мухаммад
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