Хамза Фансури
ТАЙНЫ ПОСТИГШИХ *
Хамза Фансури родился во второй половине XVI в. в г. Барус (Фансур) на западном побережье Суматры — важном центре богословия, сначала (с VII в.) буддийского, а затем — мусульманского. Не исключено, что именно в этом портовом городе, посещавшемся купцами с Ближнего Востока, Хамза Фансури изучил арабский и персидский языки, а затем отправился в дли​тельные странствия. Он посетил Багдад — штаб-квартиру суфийского братства кадири, в которое и вступил. Затем совершил хаджж, жил некоторое время в Мекке и Медине и, наконец, отплыл в Кудус— крупный религиозный центр на Северной Яве. Возвратившись в султанат Аче на Северной Суматре, кото​рому был подчинен Барус, Хамза обосновался в небольшом, затерянном сре​ди джунглей поселении Шахр-е Ноу (Новый город), в одном дне пути от столицы. Он считал, что обрел здесь истинное бытие, достиг единения с Выш​ней Истиной — цели суфийского познании,— как бы заново родился, и потому в стихах нередко называл себя «уроженцем двух городов».
В Аче при султанах Алауддине Риайят Шахе (1588—1604) и Искандаре Младшем (1607—1636), в годы правления которых творил Хамза, суфизм был крайне моден. Хамза с иронией рассказывал об утонченных юношах и древ​них старцах, как по команде ставших суфиями и устремившихся на поиски Всевышнего в лесную глушь. Но особенно резко он обрушивался на тех, кто пытался постичь божественную реальность с помощью йогической практики, я одновременно на влиятельных при дворе ортодоксов, которые, подобно ка​ди Аче, подозревали в каждом суфии вероотступника. Нападки на кади за​кончились уже после смерти Хамзы знаменитой «дискуссией у трона», органи​зованной суфием умеренного толка, приехавшим из Гуджарата,— шейхом Нуруддином ар-Ранири. Завершилась эта «дискуссия» казнью учеников Хамзы и сожжением его книг.
Стремясь просветить соотечественников, «не сведущих в арабском и пер​сидском языках», Хамза Фансури первым создал на малайском языке трак​таты по суфизму. Самым простым и кратким из них было систематическое ру​ководство для вступающих на путь — «Напиток влюбленных» («Шараб ал-ашикин»), более сложным — сочинение «Тайны постигших» («Асрар ал-арифин»), построенное как автокомментарий к 15 четверостишиям, предназначен​ным, в соответствии с традициями мусульманской педагогики, для заучива​ния наизусть. Именно это сочинение предлагается вниманию читателей. Последнее из прозаических произведений Хамзы «Адепт» («Ал-мунтахи») — самая сложная из его книг, рассчитанная на понимание посвященными высокого ранга.
В этих трактатах, следуя при освещении религиозно-этических вопросов принципам основателя кадири Абд ал-Кадира Джилани, а вопросов суфийской метафизики — положениям классиков школы вахдат ал-вуджуд (единство бы​тия) Ибн Араби и ал-Джили, Хамза Фансури излагал доктрину не прекра​щающегося ни на миг процесса творения мира, возникающего как серия манифестаций (сначала духовных, а затем материальных) божественной сущности, в которой, точно дерево в семени, потенциально содержится вся полнота бытия. Завершается процесс творения созданием человека, который объединяет в себе все манифестации, как духовные, так и материальные, и является точной уменьшенной копией мироздания — микрокосмом. Поэтому для постижения Творца человеку нет нужды «оглядываться по сторонам», достаточно обратиться к самопознанию. Тогда он узрит в глубинах «духовного сердца» сияющий лик господа и еще при жизни, очистив душу в аскетических трудах, а затем отвергнув даже тень индивидуального бытия и само мистическое зна​ние (фана), возвратится к Творцу и обретет вечную жизнь в нем (бака), замкнув круг манифестаций.
Путь суфийского самопознания бесконечно труден, но бесконечно легким делает его божественный дар любви, опьяняющей влюбленного, лишающей его страха, своекорыстия и, наконец,  ощущения  своего  отдельного  «я»,  превращающей его в приближенного раба, которому прощаются любые прегрешения.
С особой силой «тема любви» выражена в поэтических сочинениях Хамзы Фансури («Поэма о чистой птице», «Поэма о собрании дервишей», «Поэма об обретшей единение рыбе», многочисленные краткие поэмы), которые написаны в жанре шаира, созданного им на основе синтеза традиций ближневосточной словесности и местного фольклора. Впоследствии этот жанр стал основным в малайской классической поэзии. Проза и стихи Хамзы Фансури обнаруживают сильное влияние ближневосточных суфийских авторитетов и классиков персидской поэзии — Аттара, Руми, Сзади, но особенно — Шабистари Ираки, Магриби, Джами и других поэтов, воспринявших доктрины школы Араби. Вообще произведения Хамзы — это не сухие труды педанта-ученого обычные в малайской суфийской литературе более позднего времени, но сочинения одаренного литератора, насыщенные яркими образами (в частности, милыми сердцу малайца образами морской стихии) и демонстрирующие мастерское владение словом.
Во имя Аллаха, Милостивого, Милосердного!
Хвала Аллаху, который открывает грудь постигших 
ключами своего Бытия 1
и украшает их сердца Своими Тайнами,
и просвещает их дух
постижением Его в яви,
и очищает их души Светом Его Любви.
И совершеннейшие благословения,
и превосходнейшие приветствия
да пребудут с господином нашим Мухаммадом,
владыкой Вышнего Водоема
и Преславных Стоянок,
и да пребудут благословение на доме его
и всех его друзьях.
Хвала Аллаху,
Господу миров.
Знайте, о сыны Адама, исповедующие ислам, что Аллах (преславен Он и возвышен!) сотворил нас; нам, безымянным, Он даровал имя и нам, не имевшим формы, придал форму, сделав нас ушами, сердцем, душой и разумом. И нам надлежит стремиться ко взысканию Господа нашего и постигать Его на​шим постижением или служением учителю, в совершенстве по​стигшему Его, дабы не уклониться от исполнения нашего долга.
А если вы еще не встретили учителя, искушенного в пости​жении, обратитесь к нижеследующим пятнадцати бейтам. Что же до них, то в каждом из этих бейтов четыре раза употреблен садж2. Если же смысл этих пятнадцати бейтов окажется недо​ступным для вас, обратитесь к их истолкованию, ибо там в по​нятных словах изъяснено постижение Аллаха. А всесведущ лишь Аллах!
Итак, в этой книге ничто не упущено, но, если вы все же найдете в ней упущения, восполните их и, если встретятся вам в ней ошибки, исправьте их и, если обнаружите погрешности в языке либо же недостаток или избыток букв, внесите необхо​димые исправления; воздержитесь от порицаний, ведь людям свойственны забывчивость и небрежение. Как сказал Послан​ник Божий (да пребудут с ним благословение Аллаха и мир!): «Человек преисполнен забывчивости».
Итак, люди отягощены грехами. Один лишь Аллах (пресла​вен Он и возвышен!) безгрешен!
О все вы, поклоняющиеся Имени!
Познайте, что есть Первое,
Ибо наш Вечный Господь
Един со Своими семью Атрибутами.
Наш Господь — обладатель Сущности, 
Его первый Атрибут — Жизнь. 
Второй — Знание и формы Знаемого, 
Третий — Воление и все акты Воли.
Четвертый — Могущество и Совершенная Мощь, 
Пятый Атрибут именуется Речью, 
Шестой — Слухом, извечно пребывающим
в Его Бытии, 
Седьмой — Видением  дозволенного  и  запретного.
Бытие этих семи Атрибутов вечно, 
Он — Обладатель Совершенного Знания о Мировых Потенциях,
Благодаря этим Атрибутам, а также Совершенной
Мудрости Он именуется Аллахом Милостивым, Милосердным.
Знание — это сущность пророка Мухаммада, 
Оно преследует Знаемое  благодаря   Всеведению, 
От этой Истинной Сущности грешник и праведник 
Обретают свою форму и все ее запечатления.
Наш Господь — обладатель Совершенства, 
Его Знание никогда не уменьшается, 
В Милостивом пребывает совокупность Атрибутов
Величия,
А в Милосердном — совокупность Атрибутов Красоты.
С нашим Господам, который именуется Возвышенным, 
Неизменно со-вечны все Его Атрибуты. 
Во всем мироздании запечатлены Его Следы, 
Распространяющиеся по шести направлениям, 
поэтому Сам Он — Свободный.
Сияние Его Следов никогда не меркнет, 
Он наделяет Бытием всю вселенную, 
Создает творения день и ночь, 
От века и до века, и никогда не перестанет.
Наш Господь подобен бездонному морю,
Его волны разбегаются во всех направлениях,
Море и волны — близкие друзья,
В конце концов волны исчезают в глубинах моря.
Море — Знающий, его течения — Знаемое,
Его Состояния — Разделяющий, волны — Разделяемое,
Шторм на нем — Властвующий, проявления Его
Предрасположенностей — Подвластное,
Они запечатлены во всей вселенной.
Если вы познали, где Бытие, 
То в эту сторону обратите взор, 
Освободите свой образ от всех уз, 
Чтобы пребывать в своем истинном «я».
Живите лишь Бытием Аллаха,
Отриньте свой образ и имя,
Перестаньте сознавать, кто Господин, а кто раб,
Чтобы достичь венца деяний.
Если вы еще не тверды, как камень,
Ваш удел — двойственность: раб и Господин,
Когда же вы перестанете сознавать, где золото,
а где монета,
Вы сможете достичь единения.
Если в вас не погибнут сотни и тысячи, 
Вы не сумеете утратить свое бытие. 
Избавьтесь от грубого и утонченного, 
Чтобы все, что ни скажете, стало дозволенным.
Хамза Фансури, хотя и ничтожен,
Своей сущностью близок к Благородной Сущности,
Хотя он — пузырь пены, грубый по своей форме,
Он неизменно пребывает в единении
с Утонченным Морем.
Таковы пятнадцать бейтов. А теперь выслушайте их истолко​вание.
[Знайте, что под словами]3: «О все вы, поклоняющиеся Име​ни:», [разумеется следующее]: Имя — это Имя Аллаха (преславен Он и возвышен!). Согласно Закону, тот, кто произносит своим языком: «Нет Бога, кроме Аллаха, а Мухаммад — По​сланник Аллаха», является мусульманином. О том же, кто про​износит эти слова в сердце своем, ведомо лишь Аллаху. Как сказал Пророк (да пребудут с ним благословение Господа и мир!): «Тот, кто произносит: „Нет Бога, кроме Аллаха", с лег​костью войдет в рай». И еще сказал Посланник Божий (да пре​будут с ним благословение Господа и мир!): «Тот, кто с чистым сердцем произносит: „Нет Бога, кроме Аллаха", пойдет в рай».
Это поистине так, ибо имя и его обладатель слиты: когда произносится имя, тот, кто его произносит, и обладатель произ​несенного имени ощущают свое единение. Если речь идет о ве​щах в их истинной сущности, то следует познать Обладателя Имени, чтобы вера могла считаться совершенной. Это можно понять по аналогии с человеком, который отправляется в Китай и слышит имя китайского императора, хотя сам с ним и не видится; тем не менее его поездка в Китай может считаться впол​не успешной: он как бы видел императора благодаря тому, что слышал его имя, и тем самым испытал и то и другое. Поэтому. имея в виду истинную суть вещей, надлежит познавать и пости​гать Имя того, кто именуется Аллах, ибо говорит Всевышний: «А кто был слеп в этой (жизни), тот и в будущей — слеп и еще больше сбившийся с пути»4.
Поэтому суфии и говорят о человеке, не познавшем Аллаха, но с чистым сердцем произносящем Его Имя, что он — мусуль​манин. Богословы и суфии согласны в том, что познавший Алла​ха принадлежит к числу избранных, а постигший Его — к числу избранных из избранных, ибо тот, кто постиг Алла​ха, стоит выше того, кто Его познал4а. Как сказал Посланник Божий (да пребудет с ним благословение Господа и мир!): «По​клоняйтесь Господу так, будто вы видите Его (это относится к тем, кто постиг Аллаха), ибо если вы не видите Его, Он видит вас (это относится к тем, кто познал Аллаха)». И говорит Все​вышний: «..служи Господу твоему пока не придет к тебе уверен​ность» (а под ней разумеется отсутствие сомнений) 5. Таково значение слов: "О все вы, поклоняющиеся Имени».
Знайте, что под словами: «Познайте, что есть Первое», ра​зумеется следующее: надлежит познать, что же существовало, когда не было еще земли и небес, не было Престола и Трона, не было рая и ада, не было вселенной со всем, что ее составляет. Первой была Единственная Сущность, уединенная, не имевшая Атрибутов, не имевшая Имен—вот, что было Первым. Имя той; Сущности — Он, и это Имя иносказательно указует на Сущ​ность, не имеющую Атрибутов. Имя Аллах на одну ступень ни​же Имени Он, но Имя Аллах — совокупность всех иных Имен.
Это можно понять по аналогии с человеком, носящим имя Мухаммад. Если он наделен знанием, его называют знающим, если он владеет ремеслом, его называют ремесленником, если он искушен в письме, его называют писцом, если он занят торгов​лей — торговцем. Все эти именования стоят ниже имени Мухаммад, которое есть их совокупность. То же самое относится и к Имени Аллах (преславен Он и возвышен!). Поскольку Он создает творения, Он именуется Творцом; поскольку он подает пропитание, Он именуется Подателем; поскольку Он придает форму вселенной, Он именуется Мастером; поскольку Он творит, сообразуясь со своей Мудростью, Он именуется Мудрым. Все эти Имена на ступень ниже Имени Аллах, которое есть их сово​купность. Однако же Имя Он на ступень выше Имени Аллах, а Сущность на ступень выше Имени Он. Тот, кто понял значение сказанного, поймет и смысл слова Первый.
Знайте, что под словами: «Ибо наш Вечный Господь», разумеется следующее: Он — Извечно Сущий, и об этом нельзя бо​лее ничего сказать. Ибо Он — Вечный, но чужд вечности в обычном смысле, Он — тот, кто существовал всегда. Суждения о Его Вечности бесплодны, за исключением суждений людей откровения. Что же касается людей откровения, то Его Вечность они уподобляют круглому плоду, ничем не ограниченному с бо​ков и не содержащему в себе дерева, не имеющему ни начала, ни конца, не имеющему ни середины, ни краев, ни передней, ни задней части, ни правой, ни левой стороны, ни верха, ни низа. Таково значение слов Извечно Сущий. Его Вечность можно так​же уподобить кругу, ибо у круга нет ни начала, ни конца: ведь если сказать, что у него есть начало, то можно будет сказать, что у него есть и конец, а если сказать, что у него есть конец, придется признать, что у него есть начало. Нам надлежит по​стичь Вечность Аллаха (преславен Он и возвышен!) совершен​ным постижением, и именно поэтому здесь изъяснено, что озна​чает Вечный. Ведь не зная, что такое Извечно Сущий, мы не смогли бы обрести постижение Аллаха.
Знайте, что под словами: «Един со Своими семью Атрибу​тами», разумеется следующее: хотя и говорят, что Сущность Ал​лаха является Первой, Он неотделим от Своих семи Атрибутов. Однако изъяснить это чрезвычайно трудно, ведь будь Он отде​лим от Своих семи Атрибутов, Он был бы ущербен. По мнению богословов, искушенных в Законе, Атрибуты не суть Сущность, но и не суть He-Сущность. По мнению же суфиев, Атрибуты суть Истинная Сущность. Это можно понять по аналогии с че​ловеком, который благодаря своим знаниям именуется знаю​щим, благодаря могуществу — могущественным, благодаря во​ле — волящим, благодаря речи — говорящим, благодаря слу​ху — слышащим, благодаря зрению — видящим. Лишь исполь​зуемые выражения делают Атрибуты чем-то иным, нежели Сущность. Названия семи Атрибутов таковы: первый — Жизнь, второй — Знание, третий — Воля, четвертый — Могущество, пятый — Речь, шестой — Слух, седьмой — Зрение. Сущность неот​делима от этих семи Атрибутов. Что же касается неисчислимо​го множества иных Атрибутов, то все они занимают место ни​же семи Атрибутов, кои возвышаются над ними. Подобно тому как Имя Аллах включает в себя совокупность всех других Имен, семь Атрибутов включают в себя совокупность всех дру​гих Атрибутов. Когда вы уразумеете значение семи Атрибутов, вы сможете Его постигнуть совершенным постижением.
Знайте, что под словами: «Наш Господь — обладатель Сущ​ности», разумеется следующее: Он обладает Единственной Сущ​ностью, Сущностью без Атрибутов. По одному из выражений, принятому у богословов, Она именуется Необходимым Бытием, ибо Она — Самосущая, а не сущая благодаря чему-то другому, По этой причине богословы и называют Ее Необходимым Бы​тием. Суфии говорят, что Сущность, несомненно, является Са​мосущей, и при этом Она наделяет Бытием все мироздание. Сущность именуется Необходимым Бытием, утверждают они, поскольку Сущность и Бытие — одно и то же. Что же касается богословов, искушенных в Законе, то для них Сущность Аллаха и Бытие Аллаха — две различающиеся вещи; бытие Знания и Знающий — две различающиеся вещи; бытие вселенной и вселенная — две различающиеся вещи; бытие вселенной — это одно, а Бытие Аллаха — другое. Они уподобляют Бытие Аллаха и Его Сущность солнцу и его свету. Хотя как для внешнего, так и для внутреннего восприятия солнце и солнечный свет — одно и то же, в своей истинной сущности — две различающиеся ве​щи; солнце это одно, а его свет—-другое. Что же касается все​ленной, то они говорят, что ее бытие отлично от Бытия Аллаха, поскольку вселенная подобна луне, получающей свой свет от солнца. Поэтому богословы и считают, что бытие вселенной от​лично от Бытия Аллаха, а Бытие Аллаха отлично от Его Сущ​ности.
Суфии говорят: будь это так, Всевышнему можно было бы приписать пребывание за пределами вселенной или внутри все​ленной, поблизости от вселенной или вдалеке от вселенной; По нашему разумению, Сущность Аллаха и Бытие Аллаха — одно и то же, бытие вселенной и вселенная — одно и то же. Это можно понять по аналогии с солнцем и его светом, которые, хо​тя и именуются по-разному, не обнаруживают различий в своей истинной сущности. Для внешнего восприятия глазом они тож​дественны, для внутреннего восприятия сердцем — тоже тожде​ственны. Точно так же тождественны Бытие Аллаха и бытие вселенной, ибо вселенная не обладает собственным бытием. Хо​тя на внешний взгляд она действительно существует, это лишь кажимость, а не истинное бытие. Вселенная подобна отражению в зеркале, которое, хотя и имеет форму, лишено истинного бы​тия. Богословы и суфии согласны в том, что Сущность Единст​венна. Хотя представление о Сущности может быть выражено в словах, в своей глубинной сути Она непроницаема для слов, ибо Она не выше и не ниже, не до и не после, не справа и не слева, не далеко и не близко, не вне и не внутри, не присоединена и не отделена. Она — «без как», чужда всяческим «где», «куда», «сейчас», «в мгновение ока», не ограничена мигом и временем, неподвластна становлению, не есть место и не занимает опреде​ленного места. Как сказал Посланник Божий (да    пребудут с ним благословение Господа и мир!): «Был лишь Аллах, и ниче​го не было с Ним». И сказал шейх Джунейд Багдади6 (да бу​дет Господь к нему милостив!): «Он сейчас такой же, каким был прежде». И говорил Аллах  (преславен Он и возвышен!): «Слава Аллаху, который не поддается описанию!» И еще гово​рит Всевышний: «Нет ничего, подобного Ему»7, что означает: ни одна из вещей, которые мы   постигаем нашим сердцем или нашим постижением, не дает истинного познания Его.
Наше постижение — это постижение не Сущности, а Ее Су​ществования и Проявлений. Поэтому суфии и говорят, что Сущность и Существование тождественны. Однако Сокровенных Глубин Сущности не достиг никто — не только простые верующие, но даже святые, пророки и приближенные ангелы не смогли Ее достичь.
Знайте, что под словами: «Его первый Атрибут — Жизнь", разумеется следующее: Жизнь означает «пребывание живым».; Причина, по которой Жизнь упоминается первой, состоит в том, что не будь Он Живым, не обрели бы Бытие все прочие Атрибут ты. Ведь Всевышний говорит: «Аллах — нет    божества, кроме Него, живого, сущего» 8. И еще говорит Всевышний: «Он — живой, нет божества, кроме Него» 9.
То, почему Атрибут Жизнь предшествует всем прочим Атри​бутам, можно понять по аналогии с человеком, который, если не жив — мертв, и тогда не может быть ни знающим, ни боля​щим, ни могущественным, ни говорящим, ни слышащим, ни ви​дящим.  Вот почему Жизнь     предшествует всем     Атрибутам, взятым в их совокупности. Таково значение стиха «Его первый! Атрибут — Жизнь».
Знайте, что под словами: «Второй — Знание и формы Знаемого», разумеется следующее: Он — Знающий, ибо Знание — первое из проявленного. А причина, по которой говорят: «Зна​ние — первое из проявленного», состоит в том, что, когда Аллах (преславен Он и возвышен!), обладая Знанием, взирает на Са​мого Себя, в нем возникает тройственность, и та триада получа​ет имена: Знающий, Знание и Знаемое. Взирающий именуется Знающим, То-На-Что-Он-Взирает — Знаемым, Само же Взирание — Знанием. Все три тождественны и различаются лишь име​нами, ибо благодаря Знанию Знающий и Знаемое обретают имя и проявление. Тогда Господь явлен Его рабам, а рабы явлены Господу. Поэтому и говорят, что Знание — первое из проявлен​ного, ибо Единственная Сущность неизменно взирает на Самое Себя, и Ей становятся видимы Знающий, Знание и Знаемое. Здесь разумеется Единственная Сущность, не имеющая Атрибутов, та, что именуется Первой. Взирая на Самое Себя, Она видит Себя со всеми Своими Предрасположенностями. И в этот миг Взирающий именуется Знающим, То-На-Что-Он-Взирает — Знаемым, Само же Взирание — Знанием. Сущность сокрыта в Знающем, Знаемом и Знании, и потому Господь именуется Пер​вым и Последним, Явленным и Сокрытым. Взирающий именует​ся Первым, То-На-Что-Он-Взирает — Последним, Взирающий именуется Явленным, То-На-Что-Он-Взирает — Сокрытым. По​этому говорит Всевышний: «Он—первый и последний, явный и тайный, и Он о всякой вещи знающ» 10. И еще сказано в «Мол​ниях» и:
Возлюбленная, Любовь и Любящий — это одно и то же,
Коль скоро здесь нет единения, то откуда взяться разделению.
И еще сказал шейх Мухаммад Магриби 12 (да пребудет с ним милость Аллаха!):
Когда он, выйдя из дома затворничества, решил узреть мир, 
Он отправился взглянуть на мир и стал самой сущностью мира. 
Какой бы рисунок он ни пожелал начертать, этот рисунок являлся,
И он покрыл себя рисунками, что стали ясно видимыми.
И вот почему Али 13 (да будет доволен им Аллах!) сказал: «Я1 не поклоняюсь Господу, если не вижу Его». И еще сказал Али (да будет доволен им Аллах,!): «Я не вижу ни одной вещи без того, чтобы не видеть в ней Господа». Таков смысл слов «Зна​ние — первое из проявленного».
Знайте, что под словами: «Третий — Воление и все акты Воли», разумеется следующее: воление — это изъявление Воли, обращенное к Изначальным Потенциям, пребывающим в Его Знании, дабы они породили вселенную. Как сказано в Священ​ном предании: «Я был скрытой сокровищницей, и я пожелал быть познанным», т. е. вселенная со всеми ее потенциями пре​бывает в Его Знании как скрытая сокровищница, готовая явить свое содержимое — знаемые предметы, заключенные в Его Зна​нии. А потому и сказано: «Я был скрытой сокровищницей, и я пожелал быть познанным». Эта сокровищница и ее содержимое уподобляются дереву в семени. Семя — это сокровищница, де​рево, заключенное в нем,— ее содержимое, целиком скрытое в сокровищнице вместе с корнями, стволом, ветвями, сучьями, по​бегами, листьями, цветами и плодами,— во всей своей полноте пребывающее в единственном семени. Семя желает произрастить из себя дерево на бескрайней равнине. И тогда семя говорит: «Я было скрытой сокровищницей, и пожелало быть познанным». Все это иносказательно указует на Божественную Волю. Как говорит Всевышний: «Его приказ, когда Он желает чего-ни​будь,— только сказать ему: „Да будет!” — и оно бывает» 14.
Это также символическое указание на Его Воление. Суфии говорят, что под словом «ему» разумеется нечто сущее, то, что уже есть. Тогда у Господа имеется основание произнести слово «ему», которое указует на это сущее. Не будь оно сущим, Аллах (преславен Он и возвышен!) не употребил бы слово «ему". По- этому, утверждают суфии, повеление «Да будет!», обращенное к «нему», относится к знаемым предметам, извечно пребывающим в Его Знании. Однако богословы не считают знаемые предметы чем-то сущим, они, на их взгляд,— нечто новосозданное, возни​кающее впервые в тот момент, когда Он обращает взор на Са​мого Себя. Суфии же говорят, что, хотя знаемые   предметы не являются явленно сущими, они — сокровенно сущие и обладают бытием наподобие упоминавшегося дерева: хотя это дерево еще не вышло наружу из семени, в его существовании внутри семе​ни нет никаких сомнений. То же относится и к Господу, который иначе был бы ущербен.
Знайте, что под словами: «Четвертый — Могущество и Совершенная Мощь», разумеется Его Всемогущество. Удел то кто не обладает могуществом — немощь, однако Аллах (преславен Он и возвышен!) отнюдь не немощен. Его Мощь созидает и разрушает, оживляет и умерщвляет, разделяет и совокупляет, отнимает и наделяет —примеров тому столь много, что их исчислить! В противном случае, не обладая Всемогуществом, как смог бы Он взирать на Самого Себя и созерцать знаемые предметы, пребывающие в Его Знании? А в этом и состоит об​ладание Всемогуществом, от века присущим Ему.
Что же касается мира, то он, хотя и существует в действительности как сущее, является не чем иным, как тенью Знаемого. В мире обретает зримую форму то, что пребывает в глубине знаемых предметов, которые подвластны Его извечному Всемогуществу и не могут быть изменены. Ибо изменение знаемых  предметов обнаружило бы ущербность Извечного Могущества. Иными словами, изменение показало бы несовершенство сотво​ренного и необходимость    усовершенствования. Ведь если сотворенное было совершенным еще на ступени знаемых предметов, оно не потребовало бы такого усовершенствования 15.
...и наш голос. Вот почему, согласно установлениям Закона, Речь Аллаха является несотворенной. Однако, по учению мутазилитов 16, рафидитов 17 и зиндиков 18, Речь Аллаха сотворена. Закон же гласит, что все, кто утверждают, будто Речь Аллаха сотворена,— неверные (спаси Господи от такого удела!). Речь Аллаха — свойство Его Сущности, вечная, как и вся семерица изначальных Атрибутов. Что же до Речи Аллаха, переданной Джибраилом пророку Мухаммеду, Посланнику Божию (да пре​будут с ним благословение Господа и мир!), и затем запечат​ленной в свитке, то ее можно назвать сотворенной, ибо в своем словесном выражении эта речь отделилась от Сущности, а о том, отделилась ли она и в своей истинной сути, ведомо лишь Аллаху. Говорит Всевышний: «Поистине, вот наше слово к тому, чего мы пожелаем — мы говорим ему: „Да будет!"— и оно бы​вает» 19.
Таково Извечное Слово, к которому глагол «произносится" прилагается лишь метафорически, не обозначая действия языка и голоса. Ведь если бы это слово действительно произносилось, языком и голосом, его можно было бы назвать сотворенным. Меж тем Святость Аллаха (преславен Он и возвышен!) совер​шенна, а стало быть, и Святость Его Речи превыше всякого языка и голоса.
         Знайте, что под словами: «Шестой — Слухом,    извечно пребывающим в Его Бытии», разумеется следующее: Он — Слышащий, ибо тот, кто не слышит, глух. Однако то, что Аллах (пре​славен Он и возвышен!) слышит ушами — иносказание, ибо нет у него таких ушей, которые бывают у тварей. Внимает же Он «голосам» Потенций Знаемого, изначально присущего Его Зна​нию. Поэтому Его и именуют Слышащим, Знающим — ведь Слух и Знание от века пребывают в единстве с Его Сущностью. Хотя и говорят, что Аллах слышит тех, кто Его восхваляет, эта слова надлежит понимать как иносказание, ибо они не указыва​ют на слышание тварными ушами.
Говорит Всевышний: «И дал вам все, что вы просите»20. По мнению суфиев, здесь имеются в виду прошения Изна​чальных Потенций, а не наши нынешние просьбы. Таким обра​зом, Аллах (преславен Он и возвышен!) «ушами» внимает знае​мым предметам, которые oт века сопричастны Ему. Прошение знаемых предметов о чем-то, а равно наделение знаемых пред​метов чем-то, следует понимать как иносказание. В противном случае Его слух не был бы Вечным, а потому и Сам Он не был бы совершенным.
Знайте, что под словами: «Седьмой — Видением дозволенно​го и запретного», разумеется следующее: Он — Видящий, ибо тот, кто не видит, слеп. Аллах (преславен Он и возвышен!) по​стоянно созерцает Себя и знаемые предметы, в недрах которых существуют дозволенное и запретное. Однако то, что Он созер​цает «глазами» — иносказание, ибо у него нет таких глаз, кото​рые бывают у тварей. Поэтому всякий, кто верует, будто у Ал​лаха (преславен Он и возвышен!) такие же глаза, как и у его творений,— неверный (спаси Господи от такого удела!). Ведь у Аллаха, превосходящего святостью всякую тварь, и зрение об​ладает совершенной святостью. Как уже говорилось, Его Зна​ние вечно, а знаемые Им предметы неотделимы от Его Знания. Коль скоро знаемые Им предметы неотделимы от Его Знания, вполне очевидно, что Он постоянно созерцает их своим вечным Зрением. Если бы знаемые предметы не существовали в Его Знании, Он не мог бы именоваться Знающим, а тогда был бы лишен и Зрения. Однако Аллах (преславен Он и возвышен!) вечен, семерица Атрибутов совечна Ему, а значит, Он не может быть лишен Зрения. Поэтому и говорится о Его Именах: «Он — Слышащий, Видящий». И еще говорит Аллах (преславен Он и возвышен!): «Поистине, Аллах видит то, что вы делаете!»21.
Итак, семерица Его Атрибутов вечна. Невозможно, чтобы в их числе была Жизнь, но не было Знания, было Знание, но не было Воли, была Воля, но не было Могущества, было Могуще​ство, но не было Речи, была Речь, но не было Слуха, был Слух, но не было Зрения. Невозможно также, чтобы один Атрибут предшествовал, а другой следовал после него, или один сущест​вовал раньше, а другой позже. Тот, кто верует в противное, пребывает в заблуждении.
Знайте, что под словами: «Бытие этих семи Атрибутов Beчно», разумеется следующее: как уже говорилось в начале книги, семерица Атрибутов совечна Ему. Что же до других Атрибутов, то они зримо проявляются в миг Его Повеления «Да будет!». К их числу относятся такие, как Творец, Податель Пропитания, Оживляющий, Умерщвляющий и иные, столь многочисленные, что все их не описать и не назвать.
Повеление «Да  будет!», как нечто выраженное, является первым, что произносит Аллах (преславен Он и возвышен!), обращаясь к Потенциям Знаемого. «Да будет!» — говорит Он им, и благодаря этому единственному «Да будет!», созидается все​ленная во всей ее полноте и совершенстве. Убавив или прибавив к ней хоть что-нибудь, Он обнаружил бы свою ущербность, не​совершенную осведомленность о Собственной Мудрости. Однако Аллах (преславен Он и возвышен!) ни в чем не схож с человеком, который, изготовив вещь, переделывает ее, коль скоро она несовершенна. Он — Преславный и Возвышенный — отнюдь не таков: произнеся «Да будет!», Он творит совершенные и безу​пречные создания. Все то, что возникает «ниже» сферы Повеле​ния «Да будет!», обозначается словом «сотворенное», а все, что существует «выше» этой сферы, суфии именуют Предрасположенностями Сущности. Таков, например, Дух. Он не Творец, но и не нечто сотворенное, хотя предание Пророка (да пребудут с ним благословение Господа и мир!) гласит: «Дух был явлен за две тысячи лет до тела».
Суфии утверждают, что Дух, т. е. Повеление Божие, не пре​бывает «ниже» Творящего Слова «Да будет!», о котором гово​рит Всевышний: «Поистине, вот наше слово к тому, чего мы по​желаем, мы говорим ему: „Да будет!” — и оно бывает»22. То, что пребывает «выше» сферы «Да будет!», покуда оно пребыва​ет выше нее, суфии не называют ни Творцом, ни тварью. А Ал​лах (преславен Он и возвышен!) говорит: «Они спрашивают те​бя (о Мухаммад!) о духе. Скажи (о Мухаммад!): „Дух от пове​ления Господа моего. Даровано вам знания только немного" (откуда же вам знать о Духе?)»23. Поэтому суфии и не называ​ют Дух ни Творцом, ни тварью — ведь Дух от Повеления Госпо​да (преславен Он и возвышен!).
Богословы и суфии согласны в том, что вселенная во всей совокупности ее частей сотворена. Она есть нечто новосозданное, ибо обрела проявленное бытие ниже сферы Повеления «Да будет!». Итак, не называйте ее извечной.
Знайте, что под словами: «Он — Обладатель Совершенного Знания о Мировых Потенциях», разумеется следующее: Потенции — это Его Предрасположенности, от века пребывающие в Его Всеобъемлющем Знании. Суфии говорят, что Потенции ни​когда не «сдвигаются» со своего места, а равно и Аллах (преславен Он и возвышен!) никогда не перемещает их. Предрас​положенности Сущности (преславна Она и возвышена!) извеч​ны, изначально присущи Ее Знанию, ибо, по выражению суфиев, Знание преследует Знаемое. Это можно понять по аналогии с бескрайним морем, волны которого набегают на берег и убега​ют вспять, появляются и исчезают. Однако, согласно другому уподоблению, не будь моря, волны не вздымались бы. В соот​ветствии с этим уподоблением, волны следуют за морем, т. е. Знаемое следует за Знанием. Именно таково мнение богословов, которые не входят в рассуждение о существовании Изначальных Потенций и полагают, будто Знаемое следует за Знанием, при​нимая по воле Знающего любую форму, которую он пожелает. Суфии же считают, что Изначальные Потенции действительно пребывают в Его Знании, ибо Всевышний говорит: «И нет среди нас никого без известного места» 24.
А еще суфии говорят, что Потенции — это Предрасположен​ности Самой Сущности, еще не «отделившиеся» от Нее и, со​гласно этому выражению, извечно в ней «покоящиеся». В своей же истинной природе они тождественны Сущности, как сказал об этом шейх Мухиддин Ибн Араби:
Мы были неподвижными Возвышенными Буквами, 

Не покидавшими своей обители в Горной Вершине.
И еще:
В ней (т. е. в Горной Вершине) я был тобой, 

И все мы были тобой, а ты был Им.
И еще:
Все включено в «Он есть Он» — 
спроси у тex, кто пребывает в единении.
Эти слова шейха Мухиддина Ибн Араби также указывают на Изначальные Потенции. О них можно судить по аналогии с деревом, которое сначала пребывает в нерасторжимом единстве с семенем, не «перемещаясь» и не «будучи перемещаемо», ибо дерево еще не отделилось от семени. Когда же оно покидает свое место, пожелав себя обнаружить, его называют переме​стившимся или перемещенным. То же самое относится и к Из​начальным Потенциям: когда они движутся, будучи перемещае​мы, им сопутствует Его Знание, Его Воля, Его Речь, Его Слух, Его Зрение — это так от века и до века.
По мнению богословов, знаемые предметы и их потенции суть нечто новосозданное. Они передвигаются со своего места и обретают явленное бытие в результате действия, подобного тому, которое осуществляет плотник, пожелавший построить дом. Исходя из потенций знаемых предметов, плотник создает мысленный образ, а затем строит дом. Тем самым и дом, и его мысленный образ суть нечто сотворенное. И то и другое — ново​созданные вещи.
Суфии, однако, утверждают, что при таком рассуждении Вечность Аллаха (преславен Он и возвышен!) не распространя​ется на Его Знание, и тогда выходит, будто в какой-то момент Он поразмыслил и пожелал сотворить верных и неверных, пра​ведников и грешников. Если бы это соответствовало действи​тельности, то Он, будучи Вечным, но не обладая Извечным Знанием, был бы невежественным; будучи Государем, но не об​ладая армией, был бы бессильным. Даже будучи Знающим, но не обладая знаемыми предметами, Он пребывал бы в бездейст​вии, будучи Справедливым, был бы тем не менее притесните​лем. Если Он волит и мыслит лишь в какой-то момент, Он — невежда; если не обладает богатством, а лишь собирается его копить, Он — нищий; если обладает Знанием, но не творит, Он — нерешительный; если потенции лицемера и неверного от века не присущи Его Знанию, но Он создает человека неверным и, создав его неверным, ввергает в геенну, Он — притеснитель. Однако Господь (преславен Он и возвышен!) отнюдь не таков, ведь если бы потенции всех этих качеств извечно не пребывали: в Его Знании, Он был бы ущербным. Тот же, кто верует, будто это не так, заблуждается.
Суфии говорят, что, согласно одному из выражений, знаемые Аллахом предметы вечны, ибо Изначальные Потенции — не что иное, как Предрасположенности Его Сущности и предпосыл​ки Его проявлений. Божественная Красота объемлет благие ви​ды Предрасположенности, Божественное Величие — грозные ви​ды Предрасположенности. Однако в своей истинной сути все эти виды благи, ибо все они Предпосылки Его действий и Его про​явлений. Это можно понять по аналогии со стрелой: если она не прямая, она бесполезна для стрелка; или по аналогии с рыбо​ловным крючком: если он не кривой, на него не поймаешь рыбу; или по аналогии с иглой: если она не прямая, ею ничего не сошьешь. Каждая из этих вещей бывает плохой или хорошей в зависимости от своего предназначения, ведь и добро и зло вос​ходят к Его Величию и Красоте. Таково значение слов «Изна​чальные Потенции».
Знайте, что под словами: «Благодаря этим Атрибутам, а также Совершенной Мудрости», разумеется следующее: Он об​ладает Совершенством, созидая в соответствии со Своей Муд​ростью. А говорят это потому, что все во вселенной Он искусно распределяет по местам, т. е. выводит знаемые предметы из Своего Знания так, что потом нет нужды что-либо изменять. Из исконной сущности неба Он создает небо, из исконной сущности земли — землю, из исконной сущности Престола — Престол, из исконной сущности Трона — Трон, из исконной сущности мо​ря — море, из исконной сущности суши — сушу. Таким образом, всю вселенную Он создает в соответствии со Своей Мудростью» по закону Изначальных Потенций. Поэтому и подобают Ему такие Имена, как Могущественный, Мудрый. Ведь если Он из​меняет свои творения, которые в виде Потенций извечно пребы​вают в Его Знании, Он тем самым обнаруживает не Мудрость, но произвол, ибо эти творения изначально в Его Знании облада​ют завершенностью и совершенством. Если же, будучи явлены, они ими не обладают, и должны быть улучшены, то, следова​тельно, Повеление «Да будет!» было произнесено в то время, когда они еще не были совершенными в потенции, и Он лишь сейчас пожелал изменить их прежний облик. Однако же Со​вершенная Мудрость не такова. Вот почему благие Потенции Он передал благим творениям, а дурные Потенции — дурным творениям. Ведь сотворив всю вселенную верной и не создав неверных, Он был бы ущербен; сотворив всю вселенную невер​ной и не создав верных, Он был бы ущербен; сотворив рай и не создав ада, Он был бы ущербен; сотворив ад и не создав рал, Он был бы ущербен. Поэтому из Потенций знаемых предметов Он и вывел в мир все сущее совершенным и уже не подвергает его изменению, ибо Он зовется Могущественным, Мудрым.
Знайте, что под словами: «Он именуется Аллахом Милости​вым, Милосердным», разумеется следующее: благодаря уже упоминавшимся Атрибутам Он именуется Аллахом Милости​вым, Милосердным. В соответствии с Законом, слова «Во имя Аллаха» означают «Во имя Божие», под Милостивым понима​ется тот, кто являет Милость в этом мире, под Милосердным — тот, кому присуще Милосердие в мире будущем. В соответст​вии же с истиной, Аллах — Имя Сущности, которое, как мы уже изъясняли, есть совокупность всех других Имен. Милости​вый — это Имя, благодаря которому вселенной была впервые дарована Милость, т. е. благодаря которому вселенная была сотворена, ибо говорит Всевышний: «Господи наш, Ты объемлешь все Своей милостью и ведением» 25.
Итак, Милостивый есть Владыка Милости, изливающий Бы​тие на всю вселенную. Он именуется Милостивым, потому что дарует всей вселенной бытие. Верные и неверные, рай и ад, до​зволенное и запрещенное, благое и злое — все черпает бытие из Милости Милостивого. Милосердный же наделяет бытием лишь все благое в мире: пророков, святых, праведников и общину верных. Этому Имени чуждо смешение благого и злого, тогда как Имени Милостивый такое смешение присуще. Вот почему! Он именуется Аллахом Милостивым, Милосердным.
Знайте, что смысл слов: «Знание — это сущность пророка Мухаммада», изъяснен в таких стихах:
Когда среди равнины положено начало проявлениям 26,
Обнаруживает себя Любовь, пребывающая в Огражденном Круге,
Там Влюбленный и Возлюбленная взирают друг на друга,
Преисполненные пламенной страсти и желания.
Два лука слагаются в тот Огражденный Круг27,
А между ними пролегает Преграда.
В тех Луках и Преграде надлежит видеть Человека,
Что сравним с железом и мечом.
Итак, Знание, созерцающее знаемые предметы, есть Сущность или Свет Мухаммада (да пребудут с ним благословение Господа и мир!). Этот Свет воссиял между Знающим и Знаемым и первый отделился от Божественной Сущности. Согласно одному из уподоблений, Сущность Мухаммада именуется Свя​зующим Духом, согласно другому,—Всеобщим Разумом, со​гласно третьему,— Светом, согласно четвертому,— Вышним Пе​ром, согласно пятому, — Хранимой Скрижалью. Потому и гово​рил Посланник Божий (да пребудет с ним благословение Господа и мир!): «Первым, что сотворил Всевышний, был Дух, первым, что сотворил Всевышний, был Свет, первым, что сотво​рил Всевышний, был Разум, первым, что сотворил Всевышний, было Перо».
Назвал же Пророк эту четверицу предшествующей всему, ибо Знание, поскольку Оно пребывает Живым, именуется Ду​хом; поскольку Знание зримо являет знаемые предметы, Оно именуется Светом; поскольку Знание придает форму знаемым предметам, Оно именуется Разумом; поскольку Знание сохраня​ет запечатленными образы знаемых предметов, оно именуется Скрижалью; поскольку Знание запечатлевает образы знаемых предметов наподобие букв, что наносятся при письме, Оно име​нуется Пером. Вот почему сказал Посланник Божий (да пребу​дет с ним благословение Господа и мир!): «Первым, что сотво​рил Всевышний, был Дух». И еще: «Первым, что сотворил Все​вышний, был Свет». Ибо благодаря Духу и Свету знаемые предметы обретают явленное бытие. Как говорит Всевышний а Священном предании: «Не будь тебя, Я не создал бы семь не​бес (и семь земель. Их же сотворил из Света Мухаммада)» Что значит: без Света Мухаммада не была бы создана вся все​ленная. И еще говорил Всевышний в Священном предании: «Я создал все творения, потому что был ты, а тебя,— потому что был Я» (т. е. все сотворено из Света Мухаммада, а Свет Му​хаммада из Божественной Сущности). Иными словами: не будь Знания, Аллах (преславен Он и возвышен!) не обрел бы явлен​ного бытия, а не будь Знающего, не был бы явлен Свет Мухам​мада. Как сказал Посланник Божий (да пребудут с ним благо​словение Господа и мир!) «Я был пророком, когда Адам еще пребывал меж водой и глиной».
Это предание указует на воду, ибо Адам и вся вселенная были созданы из Света Знания 28, а Свет Знания — это Знаемое И еще сказал Посланник Божий (да пребудет с ним бла​гословение Господа и мир!): «Адам — отец человеков, я же — отец духов». И еще: «Первым, что сотворил Всевышний был Дух», И тем Духом был Свет Мухаммада. И еще сказал По​сланник (да пребудут с ним благословение Господа и мир!): «Я — от Бога, а все верные — от меня». Благодаря всем этим изречениям позволительно сказать: «Знание — это сущность пророка Мухаммада».
Знайте, что под словами: «Оно преследует Знаемое благодаря Всеведению», разумеется следующее: Знание озаряет Светом Знаемое. Не будь Света Знания, Знаемое не стало бы, «спа​саясь от преследования», выходить за пределы Изначальных Потенций. Поэтому в стихах и сказано, что Знание преследует Знаемое. Это понимают по аналогии с морем: не будь моря, не появились бы и волны. Подобно им, образы знаемых предметов возникают из Знания. А согласно Закону, Знаемое следует за Знанием, ибо не будь Знания, знаемые предметы, образующие Знаемое, не были бы зримы Аллаху. Согласно же одному из уподоблений, все это порождено Единственным Светом. Как го​ворится о том в «Молниях»:
Сущность одна, но пути Ее многоразличны, 
И эта тайна открыта всем сведущим
Сущность подобна глине, из которой лепят всевозможную посуду. Иногда это — кувшины для воды, иногда — кухонные горшки, но все они по своей природе — глина. Сколь бы ни различались те сосуды по приданной им форме и виду, из нее они вылеплены. Таков же и мир, который при всем разнообра​зии имеет истоком Единственный Свет 29
Знайте, что под словами. «Наш Господь — обладатель Со​вершенства», разумеется следующее: «Ему присуща полнота всего. А если бы Ему чего-то недоставало, Он не мог бы имено​ваться Совершенным. Так, создав верных, но не создав невер​ных, или, создав праведных, но не создав нечестивых, или, со​здав рай, но не создав ад, или, создав добро, но не создав зло,— Он не был бы Совершенным. Поэтому в Законе и гово​рится: «Добро и зло — от Всевышнего». Тот, кто не исповедует этого — неверный (спаси Господи от такого удела!). Говорит Всевышний: «Скажи (о Мухаммад!): „Все — от Аллаха!"»30. И еще говорит Всевышний. «А Аллах создал вас и то, что вы де​лаете»31. И еще говорит Всевышний: «Нет Силы и Мощи, кро​ме как у Аллаха, Высокого, Великого» 32. А Пророк (да пребу​дут с ним благословение Господа и мир!) сказал: «Не двинется ни одна пылинка без соизволения Аллаха».
Закон гласит, что, хотя и добро и зло — от Всевышнего, доб​ро угодно Ему, а зло — неугодно. Постичь смысл этих слов не​выразимо трудно, и суфии не в силах их уразуметь, ибо и Ве​личие и Красота равно суть Его Атрибуты. А могут ли Его Ат​рибуты быть Ему неугодны? Однако если эти слова относятся к Изначальным Потенциям, то их значение можно понять. Ибо в Изначальных Потенциях присутствуют как Величие, так и Кра​сота, и, хотя Он дает проявиться и тому и другому, добро угод​но Ему, а зло неугодно. Однако это вечный вопрос!
Знайте, что под словами: «Его Знание никогда не уменьша​ется», разумеется следующее: Его Знание никогда не отделяется от Знаемого. Если бы Знание отделилось от Знаемого, Он не был бы Совершенным, ибо знаемые предметы свидетельствуют о Величии Знающего, а без них это Величие, а равно и Царственное Достоинство Знающего гибнут. Ведь не в чем ином, как в знаемых предметах, запечатлены Величие и Могущество. Со​гласно одному из суждений, знаемые предметы суть нечто ново созданное, ибо они порождены Атрибутом Знания, Знание по​рождено Атрибутом Жизни, Жизнь порождена Сущностью, Сущ​ность же первенствует среди всего. Поэтому знаемые предметы считаются новосозданными. Однако в понимании свободы вы​бора мнения богословов и суфиев расходятся. Согласно Закону, свобода выбора присуща тварям, которых ею наделил Аллах Если они творят добро, их ожидает райское блаженство, если они вершат зло— адские муки. То и другое — воздаяние за их свободный выбор. Суфии же говорят, что, если все происходит именно так, лишаются смысла слова: «Добро и зло от Всевыш​него». По мнению суфиев, тварь не может обладать свободой выбора. Раз у нее нет собственного бытия, то не может быть и свободы выбора. Поэтому и говорит Всевышний: «А если бы Аллах пожелал, Он сделал бы вас одним народом. Однако Он сбивает с толка, кого хочет, и ведет прямым путем, кого хо​чет» 33.
Если тварь не имеет бытия, то откуда ей взять свободу вы​бора? Выслушайте же мое иносказание! Что такое свобода вы​бора можно гонять по аналогии с кузнецом, располагающим куском железа которое досталось ему в наследство от предков. По своим потенциям этот кусок подходит для криса 34. Благо​даря знанию своего дела кузнец видит, на что годится железо, выковывает из него крис, а выковав, носит при себе. Через не​которое время он кого-то закалывает крисом. Это действие со​вершается по свободному выбору владельца криса, а не самого криса. Оно с начала и до конца обусловлено только выбором владельца, а отнюдь не выбором криса. При этом владелец криса действует в соответствии с потенциями криса. Точно так же Он создав! неверных неверными в соответствии с Изначаль​ными Потенциями, и именно в соответствии с этими Потенция​ми действует Его свободный выбор. Лишь в этих пределах можно говорить о свободе выбора у тварей, поскольку их по​тенции пребывают в Его Знании — Знании Аллаха (преславен Он и возвышен!), которое никогда не уменьшается.
Знайте, что под словами: «В Милостивом пребывает сово​купность Атрибутов Величия», разумеется следующее: Мило​стивый, который, как об этом уже говорилось, есть Владыка Милости, наделяет все мироздание бытием, ни на миг не разлу​чаясь со своим Совершенством. Говорит Всевышний:
«Милосердный —
Он научил Корану (Вечной Речи Аллаха, облеченной
в иносказания),
сотворил человека  (благодаря Своей Вечной Милости),
дал ему знание всего, что зримо» 35.
В одном из хадисов Пророк (да пребудут с ним благослове​ние Господа и мир!) сказал: «Не клянитесь ветром, ибо он — от Дыхания Милостивого». Слов в этом хадисе немного, но зна​чений великое множество. Одно из них таково, что у ветра мно​го благодетельных свойств. И еще сказал Пророк (да пребудут с ним благословение Господа и мир!): «Поистине Аллах сотво​рил Адама по образу Милостивого». Это значит, что Аллах (преславен Он и возвышен!) обретает особое проявление в об​разе Милостивого — Имени, неотделимого от Имени Аллах,— и, таким образом, Милостивый становится бытием всего мира, По одному из уподоблений, Адам также является миром: со​гласно Закону, малым миром — микрокосмом, согласно Истине, большим миром — макрокосмом. Говорит Всевышний: «Мило​сердный — Он утвердился на троне» Зб.
Тот, кто не вникает в смысл этого стиха, впадет в неверие, ибо в нем множество скрытых значений. Суфии утверждают, что он указует на Истинную Сущность всего сотворенного, которая утвердилась на Троне, хотя в действительности ограничение Всевышнего местом невозможно, даже если такое ограничение и сделано здесь. Итак, Ему приписывается Величие, поскольку все сущее возникло благодаря Его Извечной Милости.
Знайте, что под словами: «А в Милосердном — совокупность Атрибутов Красоты», разумеется следующее: благодаря Имени Милосердный, Милость обретает особое проявление в том, что сопричастно Красоте. Ибо Красота — это Атрибут, являющий себя во всем благом, особенно в пророках, святых, влюбленных и постигших, а также в столь многом ином, что всего не упомя​нуть. Все это порождено Красотой. Говорит Всевышний: «Хва​ла же тому, в руке которого власть надо всем, и к Нему вы бу​дете возвращены» 37.
И еще говорит Всевышний: «...Я создал обеими    моими рука​ми» 38.
Под «обеими руками» разумеются Всемогущество и Воля, а не те руки, что бывают у творений. Согласно одному из упо​доблений, руки — это Красота и Величие. Красота подобна пра​вой руке. Величие — левой руке. Все благое создается правой рукой, все дурное — левой. Однако не следует веровать, будто у Всевышнего действительно есть руки или правая и левая сто​рона, ибо Его Святость превыше обладания руками, превыше левого и правого. Итак, Красота — один из Атрибутов Мило​сердного, который при этом не отделен и от извечно сущего Милостивого.
Знайте, что под словами: «С Нашим Господом, который име​нуется Возвышенным», разумеется следующее: Он столь без​мерно возвышен, что этого не исчислить и не выразить Высо​чайшее из Имен Господа — Он, и это Имя называют высочай​шим, ибо оно указует на Его Сущность. Хотя к сущности прилагаются различные метафоры, Ее Истинная Глубина непо​стижима, поскольку Ее невозможно облечь в какие-либо выражения. Она Единственная, но не той единственностью, которая нам ведома, Она Едина, но также не тем единством. Мы гово​рим об Атрибутах, Сущности, Именах, но все это не более чем иносказания.
Знайте, что под словами: «Неизменно со-вечны все Его Ат​рибуты», разумеется следующее: Он от века и до века един со Своими Атрибутами и никогда не отделяется от них. Подобно тому как Он не отделялся от них прежде, до начала творения, Он не отделяется от них и затем, после сотворения мира. «Прежде» и «затем», или «присутствие чего-то одного» и «от​сутствие чего-то другого», или «обладание каким-то Атрибутом прежде» и «утрата какого-то Атрибута затем» — все это призна​ки несовершенства. Таково значение слов: «Неизменно со-вечны все Его Атрибуты».
Знайте, что под словами: «Во всем мироздании запечатлены Его Следы», разумеется следующее: Его Следы, т. е. Его Прояв​ления, изливаются на всю вселенную, подобно водам вечно те​кущей неиссякаемой реки. Как говорит Всевышний: «Каждый день Он за делом»39.
Суфии считают, что под словом «день» следует понимать «мгновение ока», ибо понятие «день» неприложимо к Аллаху. И еще говорит Всевышний: «Аллах — свет небес и земли. Его свет — точно..» 40.
Суфии считают, что вселенная — это Его Проявление, ибо Аллах (преславен Он и возвышен!) в единстве со Своей Сущ​ностью, Атрибутами, Именами, Делами и Следами неустанно проявляет Себя. Поэтому Абу Бакр Правдивый41 (да будет Аллах доволен им) говорил: «Я не вижу ни одной вещи без то​го, чтобы прежде нее не увидеть Господа». А Умар 42 (да будет Аллах доволен им!) говорил: «Я не вижу ни одной вещи без того, чтобы после нее не увидеть Господа». А Усман 43 (да бу​дет Аллах доволен им!) говорил: «Я не вижу ни одной вещи без того, чтобы одновременно с ней не увидеть Господа». А Али (да будет Господь доволен им!) говорил: «Я не вижу ни одной вещи без того, чтобы не увидеть в ней Господа».
Эти четверо обладали совершенным постижением, ибо гово​рит Всевышний. «И куда бы вы ни обратились, там Лик Алла​ха» (т. е. Его Сущность) 44.
Под словом «Лик» не следует понимать тварное лицо, лбо такое лицо чуждо Сущности Всевышнего, а ведь именно Его Сущность объемлет все мироздание. Как говорит Всевышний в «Книге Псалмов»: «Я есмь Сущий, взыскуй Меня и ты Меня найдешь. Если же ты взыскуешь иного, нежели Я, тебе Меня не найти». Таково значение стиха «Во всем мироздании запечатле​ны Его Следы».
Знайте, что под словами: «Распространяющиеся по шести направлениям, поэтому Сам Он — Сам Он —  Свободный», разумеется сле​дующее: Он — Свободен, т. е. не ограничен шестью направле​ниями. Его называют Свободным, ибо скажешь: Он сверху, а Он также и снизу; скажешь: Он снизу, а Он также и сверху; ска​жешь: Он слева, а Он также и справа; скажешь: Он справа, а Он также и слева; скажешь: Он спереди, а Он также и сзади; скажешь: Он сзади, а Он также и спереди. Воистину поэтому говорит Всевышний:
«Скажи (о Мухаммад!): „Он — Аллах — един”, 
Аллах, Всецелый (одни понимают под этим Целостность 
Его Единства, другие — Полноту Совершенства), 
не родил и не был рожден, и не был Ему равным ни один!"» 45.

Поскольку Его Атрибуты таковы, Он, без сомнения, не ограни​чен направлениями. И еще говорит Всевышний: «Не бывает тайной беседы трех, чтобы Он не был четвертым, или пяти, что​бы Он не был шестым; и меньше, чем это, и больше — без того, чтобы Он не был с ними»46.
Эти слова указывают на то, что Аллаху чужда ограничен​ность направлением пли местом, и, хотя они кратки, их значе​ния многочисленны, а всеведущ лишь Аллах!
Знайте, что под словами: «Сияние Его Следов никогда не меркнет», разумеется следующее, сияние, исходящее от Следов, которыми Он себя проявляет, не угасает. Ибо как может по​меркнуть Его Внешняя Проявленность, если Аллах (преславен Он и возвышен!) именуется Явленным и во веки веков неразлучим со Своими Атрибутами и Именами. И хотя в Судный день Его Внешняя Явленность померкнет, в действительности она уйдет в глубины Его Внутренней Сокровенности, как сейчас Его Внутренняя Сокровенность тайно пребывает в Его Внешней Проявленности. Ибо Он именуется Первым, и Он же именуется Последним; Он именуется Явленным, и Он же именуется Со​кровенным. И Он носит эти Имена, поскольку не меркнут Сле​ды Его Явленности, пребывающей в Его Сокровенности и Его Сокровенности, пребывающей в Его Явленности, а равно — Его Первости, пребывающей в Его Последнести, и Его Последнести, пребывающей в Его Первости.
Знайте, что под словами. «Он наделяет Бытием всю вселен​ную», разумеется следующее: Его Следы отчетливо зримы во всей вселенной и отнюдь не сокрыты, ибо они получают Бытие от Милости Милостивого и наделяют им все мироздание. Не будь этого Бытия, как могли бы возникнуть Его Следы? А все сущее во вселенной порождается Его Следами и от них получа​ет бытие. Это можно понять по аналогии с глиной, из которой вылепили кувшины, кухонные горшки, сосуды для хранения продуктов. Глина — исток бытия всех сосудов, и не будь ее, как обрели бы они бытие? Согласно Закону, бытие кувшина — не то, что бытие глины. Согласно Истине, только глина обладает бы​тием, а сосуды его лишены, ибо все формы мнимы, а не реаль​ны. Таково значение слов: «Он наделяет Бытием всю вселен​ную».

Знайте, что год словами: «Создает творения день и ночь», разумеется следующее: Его Следы сами именуются бытием, по​скольку они наделяют бытием творения. Это можно понять по аналогии с почвой, которая, не будь дождя, не смогла бы произрастить растения. Почва подобна Знанию Божию, дождь — Бытию, растение— тварям. Сама по себе почва — не что иное, как земля, дождь — не что иное, как вода, однако, соединяясь, они порождают растения. Растения, порожденные землей и во​дой, вырастают в соответствии со своими изначальными потенциями: иные горькие, иные сладкие, иные кислые; те из них зе​леные, эти красные, или белые, или черные. Цвет и вкус расте​ний определяются их изначальными потенциями. Земля остается землей, вода — водой; растения порождены ими, однако и форма и цвет порождены их потенциями. Как говорит Всевыш​ний: «...которые поят одной водой. И одним из них Мы даем преимущества перед другими для еды»47.
Это сравнение приложимо также и ко вселенной: беря нача​ло в Бытии, в ней появляются день и ночь, небеса и земля, Пре​стол и Трон, paй и ад, верные и неверные, добро и зло — все они возникают в соответствии с Изначальными Потенциями. Сущность Божия пресвята. Творения разнообразны и имеют себе противоположные, поскольку Его Атрибуты, Имена, Дела и Следы многочисленны, а Потенции творений пребывают в Его. Атрибутах. Благие дела порождаются Атрибутами Красоты, злые — Атрибутами Величия. Сами же Красота и Величие по​рождены Бытием, а Оно — Сущностью. Согласно Истине, все возникло благодаря Ей, и, не будь Ее, не было бы и вселенной, ибо у Нее «нет сотоварища». Таково значение слов: «Создает творения день и ночь».
Знайте, что под словами: «От века и до века, и никогда не перестанет» разумеется следующее: созидающему Могуществу Аллаха никогда не наступит конец. Творимое Им, бывшее знаемым предметом, приходит в посюсторонний мир, из этого мира приходит в мир потусторонний, а из него — в Вечность. Обита​тели рая никогда не лишатся вечного пребывания в раю, обита​тели ада — в аду. Как говорит Всевышний: «Воздаянием им (тем, кто веровал) у их Господа — сады Адна, где внизу текут реки,— для вечного пребывания там навсегда» 48. И еще говорит Всевышний: «Поистине те, которые не веровали и были неспра​ведливы,— Аллах не таков, чтобы простить им или повести их прямым путем, разве только путем геенны,— вечно пребываю​щими там навсегда!» 4Э. Таков смысл слов: «От века и до века, и никогда не перестанет».
Знайте, что под словами: «Наш Господь подобен бездонному морю», разумеется следующее: Сущность Аллаха уподобляют глубочайшему морю, ибо Его Сокровенную Сущность невозмож​но постичь. Его Предрасположенности также уподобляют глу​бочайшему морю. Сказал Пророк (да пребудут с ним благосло​вение Господа и мир!): «Преславен Ты, мы не можем Тебя постичь истинным постижением» (это значит, что Сокровенную Сущность невозможно постичь). Поэтому Она и уподобляется безграничному и бескрайнему морю. А будь Она ограниченна и конечна, Она была бы сотворенной, однако к Аллаху (преславен Он и возвышен!) такой Атрибут непреложим.
Знайте, что под словами: «Его волны разбегаются во всех направлениях», разумеется следующее: волны разбегаются все​возможными путями. Всему, что мы зрим явно и тайно, сужде​но исчезнуть — все это лишь волны. Однако море не отделяется от волн, а волны не отделяются от моря. Точно так же Аллах (преславен Он и возвышен!) не отделяется от мира, хотя и не пребывает ни внутри мира, ни вне мира, ни справа от мира, ни слева от мира, ни над миром, ни под миром, ни перед миром, ни позади мира. Он неотделим от мира, но и не связан с ним, не близок миру, но и не далек от него. Как сказано в «Мол​ниях»:
Море всегда неизменно, волнуясь, оно становится волнами. 
Говорят:  волны, но в своей истинной реальности это все
то же море.
Ибо волны и море неразделимы. И еще сказано в одном из сти​хов «Молний».
Я уединился с моей возлюбленной, и не было никого, кроме нас, 
А будь там еще кто-нибудь, кроме меня, его присутствие
было бы неуместно.
И еще сказано в «Молниях»:
Стекло прозрачное, а вино — светлое, 
Оба схожи и во всем подобны друг другу.
Как если бы было вино, но не было кубка, 
Или был бы кубок, но не было бы вина.
Таково значение слов: «Его волны разбегаются во всех на​правлениях».
Знайте, что под словами: «Море и волны — близкие друзья», разумеется следующее: море и волны пребывают в дружеских отношениях, которые подобны тем, что связывают раба и Гос​подина, влюбленного и возлюбленную. Как говорит Всевышний: «Поистине, те, которые присягают тебе, присягают Аллаху. Рука Аллаха — над их руками» 50.
И еще говорит Всевышний: «Не вы их убивали, но Аллах убивал их, и не ты бросил (стрелу, о Мухаммад)..., но Аллах «бросил» 51.
И еще говорит Всевышний: «И Он — с вами, где бы вы ни были» 52.
И еще говорит Всевышний: «И мы ближе к нему, чем шейная артерия» 53.
И еще говорит Всевышний в Священном предании: «Чело​век — моя тайна, а Я — его тайна».
И сказал Пророк (да пребудут с ним благословение Госпо​да и мир!): «Тот, кто познал себя, поистине познал Господа своего» — ибо он неразделим с Господом. Как море неотделимо от волн, так и Господь неотделим от своих рабов. Таково значе​ние слов: «Море и волны — близкие друзья».
Знайте, что под словами: «В конце концов волны исчезают в глубинах мора» — разумеется следующее: когда приходит срок, волны скрываются в море. Волны возникают из моря и в море вновь возвращаются. Таково значение слов «Вернись к своему истоку». Как говорит Всевышний: «Вернись к твоему Господу довольной и снискавшей довольство!» 54.
Влюбленные понимают возврат как такое состояние, когда любящий более не воспринимает своего «я». Тогда он возвраща​ется в море и становится морем. Если же он еще воспринима​ет свое «я», то это значит, что он еще не возвратился и не уто​нул в море. Согласно учению влюбленных, состояние, в котором «я» еще воспринимается, именуется «многобожием». Таково значение слов: «В конце концов волны исчезают в глубинах мо​ря».
Знайте, что под словами: «Море — Знающий, его течения — Знаемое», разумеется следующее: море, о котором уже говори​лось, иносказательно называют Знающим, чтобы с помощью уподобления дата взыскующему понятие о Знающем и Знаемом. Море — это собрание вод. Когда воды моря движутся, их име​нуют течениями; когда они поднимаются ввысь и собираются в небесах, их именуют тучей; когда они с небес проливаются на землю, их именуют дождем; когда они струятся по земле, их именуют рекой, когда же они возвращаются в море, они стано​вятся морем. Что же касается течений, то их уподобляют Знаемому, поскольку они возникают из моря и при этом ничем не отличаются от моря. Точно так же Знающий не отделяется от Знаемого, а Знаемое не отделяется от Знающего. Если бы Знающий не обладал Знаемым, Он не был бы Знающим, и сле​довательно, не мог бы творить. Форма и цвет происходят от бесформенного и бесцветного. То, что не имеет ни формы, ни цвета, является Бытием всех форм и всякого цвета. То, что не имеет ни формы, ни цвета, есть сокровенное. То, что име​ет форму и цвет— явленное. Таково значение слов: «Море — Знающий, его течения — Знаемое».
Знайте, что год словами: «Его Состояния — Разделяющий, волны — Разделяемое», разумеется следующее: Разделяющий — это тот, кто делит; Разделяемое — то, что делят. Поскольку, Всевышний наделяет Бытием вселенную со всеми ее частями, Он именуется Разделяющим. Что же касается вселенной, то она подобна волнам и получает название Разделяемое, посколь​ку волны возникают из различных бытийных состояний моря. Таким образом, бытийные состояния моря именуются Разде​ляющим, бытийные состояния волн — Разделяемым. Морю упо​добляется Сущность, состояниям моря — состояния Сущности, течениям—состояния вселенной, волнам—формы вселенной. Согласно этому уподоблению, море, его волны, форма волн, цвет волн, названия различных видов волн пребывают в нерас​торжимом единстве. Таково значение слов: «Его Состояния — Разделяющий, волны — Разделяемое».
Знайте, что под словами: «Шторм на нем — Властвующий, проявления Его Предрасположенностей — Подвластное», разу​меется следующее: шторму уподобляется Повеление «Да бу​дет!» обращенное к тому, что Он являет благодаря своим Атри​бутам и Именам, Делам и Следам, Знанию и Знаемому, Слуху и Зрению, Воле, Мощи и Речи, а равно Неодолимости и Все​могуществу, Силе и Крепости, Милости, Милосердию и Благо​склонности. Одних Он создает верными, других — неверными; одних — богатыми, других — бедными; одних — упорными пре​ступниками, других — творящими добро, третьих — творящими зло; одних он поселяет в раю, других в аду; одним уготовляет дела благочестия и вводит в рай, другим допускает дела нече​стия и ввергает в геенну; одних из верных обращает в невер​ных, других из неверных обращает в верных. Таково значение слов: «Шторм на нем — Властвующий, проявления Его Пред​расположенностей — Подвластное».
Знайте, что под словами: «Они запечатлены во всей вселен​ной», разумеется следующее: Его Предрасположенности прояв​лены во вселенной. Все от начала и до конца, от сокрытого до явленного — не что иное, как проявления Его Предрасположенностей. Они управляются Его «штормом», т. е. Его Созидающим Повелением, и поэтому вселенная — совокупность Его Предрасположенностей. Предрасположенности же — это Его бы​тийные состояния, которым присущи неизменное вращение и движение. Как говорит Всевышний: «...каждый день Он за де​лом» 55.
Все формы — Его формы, все цвета — Его Цвета, все зву​ки— Его Звуки, ибо Он —един, и нет у Него сотоварища. Если кто-либо скажет, что есть некто, кроме Него, то это — многобожие и мрак, Поэтому Влюбленные, чье постижение совершен​но, говорили: «Я вижу Господа моего глазами Господа моего».
Сказал шейх Масуд56 (да будет Господь к нему милостив!): «Я всегда был неверным!»57.
Сказал Сайид Насими58: «Воистину — я Господь!» Сказал шейх Джунейд Багдади (да будет Господь к нему Милостив!): «В моем плаще нет никого, кроме Аллаха!» Сказал султан постиг​ших Баязид Бистами59 (да будет Господь к нему милостив!): «Преславен Я, сколь величественно Мое состояние!»
И многие иные шейхи — а всех не упомянуть — говорили по​добное, ибо их постижение было совершенным. Но нам, не об​ладающим  совершенным  постижением,  не  следует подражать им, чтобы знатоки Закона не объявили нас неверными. Они же возводят такие обвинения для того, чтобы невежды, не достиг​шие постижения, не произносили этих слов, ибо обрести постижение безмерно трудно. Если произнесут их те, чьи постижение и любовь не столь совершенны, как у упомянутых шейхов, то они — неверные.  Таково значение слов: «Они  запечатлены  во всей вселенной».
Знайте, что под словами: «Если вы познали, где Бытие», ра​зумеется следующее: под Бытием следует понимать то Бытие, о котором говорится в этой книге от ее начала и до конца и кото​рое познается благодаря постижению, ибо Оно не наше иллю​зорное Бытие. Лишь по невежеству мы воображаем, будто оно — наше иллюзорное бытие. Поэтому суфии и говорят: «Твое бытие — грех, не имеющий себе равного».
Для суфия иллюзорное бытие — это тайное многобожие, по​скольку, говоря «мое бытие», он как бы утверждает, что суще​ствует благодаря самому себе, а это поистине тайное многобожие. Ведь утверждая, что он существует сам по себе, он тем самым признает, что также является Обладателем Бытия. Та​ково значение слов: «Если вы познали, где Бытие».
Знайте, что под словами: «То в эту сторону обратите взор», разумеется следующее: обращение взора — это созерцание. Бытие дольнего мира иллюзорно, не взирайте же на иллюзорное бытие! Созерцайте Извечное Бытие, ибо бытие тварей происхо​дит от Его Бытия. А если бытие тварей — от Его Бытия, то и наше бытие — от Него же. Как сказал Пророк (да пребудут с ним благословение Господа и мир!): «О мой Господь, покажи мне все вещи такими, как они есть». Посланник Божий (да пре​будут с ним благословение Господа и мир!) был осведомлен обо всех вещах, но он желал познать их истинную сущность. Однако поскольку вещи и «я» человека тождественны, то, познав истин​ную сущность «я», можно познать истинную сущность вещей. Как говорит Всевышний: «А когда спрашивают тебя рабы Мои обо Мне, то ведь Я — близок»60. Не что иное, как эту «бли​зость» и надлежит постичь.
И еще говорит Всевышний: «Он объемлет всякую вещь!»61 
А шейх Джунейд (да будет Господь к нему милостив!) сказал: «Цвет воды — это цвет сосуда, вмещающего ее». Необходимо проникнуть в смысл этих выражений и уподоблений, чтобы об​рести постижение Всевышнего. Если же обретете постижение Всевышнего, вы сможете созерцать Изначальное Бытие, а не бытие иллюзорное. Таково значение слов: «То в эту сторону об​ратите взор».
Знайте, что под словами: «Освободите свой образ от всех уз», разумеется следующее: узы — это то, что ограничивает. Все образы, т. е. формы, как зримые, так и познаваемые разу​мом или постижением,— не что иное, как ограничения. По​скольку же Божественная Сущность — Абсолют, она не пре​бывает в наших образах, и все формы вселенной, явленные и скрытые, суть нечто отличное от Абсолютной Сущности. Таков Абсолют. Только если мы освободимся от всех ограничений, сковывающих наше знание и разум, мы сможем достичь едине​ния с Абсолютом, т. е. Бытием, чистота которого превыше лю​бых форм. Согласно одному из пониманий, узы — это мирское богатство и величие, жены и дети. Вот почему говорят, если ты богат, не прилепляйся душой к своему богатству, женам и де​тям. Как говорит Всевышний: «Чтобы вы не печалились о том, что вас миновало, и не радовались тому, что к вам пришло»62. Если вы понесли убытки, не печальтесь, если получили при​быль, не радуйтесь; если вы достигли величия, не радуйтесь, если впали в ничтожество, не печальтесь; если Аллах даровал вам телесную крепость, не радуйтесь, если послал недуги, не печальтесь, ведь все это лишь узы. А если вы удалитесь от уз, то обретете единство с Абсолютом. Таково значение слов: «Ос​вободите свой образ от всех уз».
Знайте, что под словами. «Чтобы пребывать в своем истин​ном „я"», разумеется следующее: пребывать — значит жить, и тем самым смысл стиха состоит в том, что вам не следует ис​кать Бога вдали от своего «я», ибо говорит Всевышний: «и в ваших душах. Разве вы не видите?» 63 И еще сказал Пророк (да пребудут с ним благословение Господа и мир!): «Тот, кто по​знал себя, поистине познал Господа своего».
А познавший Господа своего становится равнодушен ко все​му остальному: ему безразлично одет он или обнажен, богат или беден, велик или ничтожен, восхваляем или порицаем; он не влечется сердцем к раю и не страшится ада. Когда нищий по​бирается, чтобы добыть себе пропитание, то, согласно Закону, это дозволено, покуда он просит не более того, что потребно для поддержания сил на один день, но, когда он просит, чтобы пода​ли еще и на завтра, и на послезавтра, это запретно. Когда же побирается суфий, это многобожие, ибо, побираясь, он печется о своем отдельном «я» и, стало быть, еще не избавился от него. Дела такого рода — не что иное, как узы. Как говорит Всевыш​ний: «На Аллаха полагайтесь, если вы верующие!»64, Но если пропитание приходит к суфию само собой, то это значит, что оно даруется Всевышним и его можно вкушать. Если же пропи​тание само собой не приходит, то не следует ни искать его, ни просить у созданий Божиих Влюбленные считают, что его не следует просить даже у Господа: только тогда можно избавить​ся от уз. Как творится в «Молниях»: «Нищий не испытывает нужды в Аллахе». Ведь если он испытывает в Нем нужду, то еще пребывает в состоянии двойственности, а если уже не нуж​дается, значит, сумел достичь единства. Что же касается хожде​ния нагими, то богословы и суфии согласно считают его за​претным, если при этом обнажены срамные части. Носить при​стойную одежду — накидку и шальвары — или иметь при себе орудия для обработки земли допустимо, согласно Закону, и раз​решено богословами и суфиями, ибо не почитается за узы. Од​нако влюбленные видят во всем этом завесы и узы, сковываю​щие истинное «я». Такого рода дела, на их взгляд, происходят не от желания угодить Воле Божией, но лишь от привержен​ности к завесам и узам. Однако исполнение предписанных мо​литв и поста, вкушение дозволенного и воздержания от запрет-































































































ного отнюдь не являются узами, ибо угождают не нашей, но Божией Воле и предписаны Его Повелением. Если кто-то из тех, что ощущают холод и жар, сытость и голод, что сознают, одеты они или наги, отвращается от молитвы и поста и неиз​менно вкушает запретное, то он — нечестивец, которому никог​да не стать святым. Если же он оставляет молитву и пост из-за того, что, охваченный страстной любовью, опьянен ею, исчез в ней и более не осознает своего «я», то на нем нет вины, ибо он пребывает в непрестанной молитве. Но покуда он еще не достиг опьянения и исчезновения, пренебрежение молитвой и постом суть завесы и узы и признак нечестия. Такой не сможет пребы​вать в своем истинном «я»!
Знайте, что под словами: «Живите лишь Бытием Аллаха», (разумеется следующее: благодаря совершенному постижению неизменно созерцайте лишь Бытие Аллаха. Но при этом не за​бывайте о молитве и посте и не воздерживайтесь от того, чтобы ходить и стоять, сидеть и лежать, ибо говорит Всевышний: «И вспоминай твоего Господа в душе с покорностью и страхом, го​воря слова по утрам и вечерам не громко, и не будь небреж​ным!» 65 (т. е. не забывай о всех делах твоих; как говорит Все​вышний: «И Он — с вами, где бы вы «и были» 66).
Что же до тех, кто еще не достиг совершенства и не обрел совершенного постижения, то им надлежит ограничивать себя в еде, питье и сне, в разговорах и в общении с людьми, пока они не станут совершенными и пока не стяжают совершенное по​стижение. И тогда им будет безразлично есть или не есть, пре​бывать среди людей или не пребывать среди них, говорить или молчать, обитать в лесу или в городе. Вся вселенная не будет для них более завесой, и они смогут спать, пребывать среди лю​дей, иметь детей и жен не более и не менее, чем было их у пророка Мухаммада, Посланника Божия (да пребудут с ним бла​гословение Господа и мир!). И это для них наилучшее!
Знайте, что под словами: «Отриньте свой образ и имя», ра​зумеется следующее: вам следует отринуть внешний образ и имя, поскольку в своей истинной сущности вы не обладаете ни тем ни другим. Ваш образ — не более чем тень, ваше имя — не более чем кличка, лишь по неведению вы считаете себя обла​дателями образа и имени. Суфии говорят, что имя, которым вы наречены,— не ваше имя и образ, в котором вы пребываете,— не ваш образ. Созерцайте же Обладателя Имени и Обладателя Образа, чтобы отринуть свое имя и свой образ. Отринув их, вы достигнете единения с Обладателем Образа и Обладателем Имени, а, достигнув единения с ним, сможете достигнуть едине​ния с Бытием, достигнув же единения с Бытием, сможете до​стигнуть единения с Сущностью. И тогда не будете иметь нуж​ды ни в имени, ни в образе.
Знайте, что под словами: «Перестаньте сознавать, кто Госпо​дин, а кто раб», разумеется следующее: пусть погибнут в вашем «я» тот, кто поклоняется, и Тот, Кому Поклоняются. Если в вашем «я» ощутимы Тот, Кому Поклоняются, и тот, кто поклоня​ется, то вы по прежнему в состоянии двойственности я не до​стигли единства.
Как говорят суфии: «Тот, кто поклоняется имени, пренебрегая значением,— неверный». И еще: «А тот, кто поклоняется значению, пренебрегая именем,— многобожник». И еще: «А тот, кто поклоняется и имени и значению,— лицемер». И еще: «А тот, кто отрекается и от имени, и от значения,— истинно вер​ный». Как выражение «фана», т. е. гибель, означает уничтоже​ние всего, кроме Бога. Если человек погиб, но при этом сознает свою гибель, то его нельзя счесть погибшим, ибо все, кроме Бо​га, в нем еще не уничтожилось. Если же не уничтожилось, то это еще не гибель. Когда уничтожается все, кроме Бога, то у человека, несомненно, исчезает сознание того, кто поклоняется, и Того, Кому поклоняются,— т. е., достигнув единства, он стано​вится ничем, бесследно исчезает. Согласно одному из выраже​ний, гибель — это проявление многобожия: по отношению к Все​вышнему влюбленный не обладает отдельным бытием и, стало быть, неизменно пребывает в гибели, ибо Бытие в истинном смысле присуще только Всевышнему и никому другому.
Как сказал Пророк (да пребудут с ним благословение Гос​пода и мир!). «Я постиг Господа моего посредством Господа мо​его». И еще сказано в «Молниях». «Никто не видит Бога, кроме Бога». И еще сказано в «Молниях». «Никто не постиг Бога, кро​ме Бога». И еще сказано в «Молниях» «Я вижу Бога глазами Бога». Когда не зришь ничего, кроме Аллаха, то это, по вы​ражению из «Молний»,— гибель. Эти слова безмерно трудны, но их смысл необходимо постичь!
Знайте, что под словами: «Чтобы достичь венца деяний», разумеется  следующее, пережив фана — гибель, обретаешь деяние, которое пребывает вовеки.   Как сказал по-персидски Увайс ал-Карани 67:
У тех, кто погибли по обычаю нищеты, 
Нет ни наития, ни уверенности, ни постижения, ни религии. 
Исчезли они посреди нищеты, остался лишь Бог.

Если нищета совершенна (т. е.  постижение достигло венца),
она поистине Бог.
Об этом же сказал и Пророк (да пребудут с ним благосло​вение Господа и мир!): «Нищета — моя гордость, и я горжусь ею». Согласно Закону, нищим именуется неимущий. Суфии же называют нищим того, кто искушен в постижении. Если его по​стижение совершенно, он более не видит своего «я», и тогда именуемся нищим. Таково значение слов: «Чтобы достичь венца деяний».
Знайте, что под словами: «Если вы еще не тверды, как ка​мень», разумеется следующее: «тверды» означает недвижны, причем недвижны как внешне, так и внутренне. Если вы уподо​бились камею, то к вам приложимо выражение, «достигли еди​нения», однако в своей истинной сущности все вы извечно пребываете в единении. Если камень не прославляет Господа явно, то в своих тайных глубинах он прославляет Его, ибо, как счи​тают суфии, у всякой вещи есть душа, и разум, и постижение. Не будь у вещей постижения, как могли бы они прославить Господа? А между тем Всевышний так говорит в Коране: «Про​славляют Его семь небес, и земля, и те, кто на ней. Нет ничего, что бы не прославляло Его хвалой, но вы не понимаете про​славления их»68. И еще говорит Всевышний: «Разве ты не ви​дел, что Аллаху поклоняется и тот, кто в небесах, и кто на земле; и солнце, и луна, и звезды, и горы, и деревья, и животные, и много людей»69.
Все, что наполняет мироздание, восхваляет Господа, прослав​ляет Его и поклоняется Ему. Если мы тверды словно камень, все наши члены поклоняются Господу, как на это указано Коране.
Знайте, что под словами: «Ваш удел — двойственность: раб и Господин», разумеется следующее: не поклоняйтесь сиянию, такому, как у росы, солнца, луны, звезд и как у  изваяний идольских. Не помещайте Его на родничке, или между бровями, или на кончике носа, или в телесном сердце70. Все это — завесы, скрывающие Его Сущность. Что же до суфиев, то они неизменно предаются на Волю своего Владыки    и приемлют всякое Его произволение, будь тс посланный им недуг,   или бедность, или что-либо иное — все это они с готовностью принимают. Соглас​но Истине, покуда есть влюбленный, необходима и Возлюблен​ная, покуда есть взыскующий, необходим   и Предмет Поисков, покуда есть поклоняющийся, необходим и Предмет Поклонения, покуда есть мыслящий, необходим и Предмет   Мысли, покуда есть созерцающий, необходим и Предмет Созерцания. Все это обладает своим особым бытием, и, стало быть, двойственность продолжает сохраняться, а единение не обретается. Когда же вы достигнете состояния гибели и станете тверды как камень, наступит единение, подобное тому, что существует в «скрытой сокровищнице» или у пены, которая пока что пребывает в воде и еще не стала пеной. Однако «наступит единение» — это только выражение, ибо в своей истинной сути пена и вода никогда не двойственны.
Знайте, что под словами: «Когда же вы перестанете сознавать, где золото, а где монета», разумеется следующее: золото: подобно Владыке, монета — рабу. Поскольку на внешний взгляд! золото — одно, а монета — другое, они имеют различные назва​ния. Однако золото неотделимо от монеты, монета неотделима от золота. Когда монета более не «видит» себя, поистине оста​ется лишь золото, а когда видно лишь золото, монета становит​ся невидимой для глаза. Если же монета «гибнет», она уже не «сознает» себя и не «сознает» золота. Точно так же и человек — если он достиг состояния гибели, он уже ничего не сознает. Это уподобление из числа безмерно трудных, поэтому обдумайте eгo тщательно, без спешки.
Как сказал шейх Мухиддин Иби Араби (да будет Господь к нему милостив!): «Постижение — завеса между постигающим и постигаемым». И еще сказал шейх Мухиддин: «Если бы не лю​бовь, единение было бы непрестанным» (ибо любовь — завеса между влюбленным и Возлюбленной). Эти слова иносказа​тельно указуют на гибель в вас двойственности золота и моне​ты. Если же она погибнет, то вы станете едины, т. е. достигнете единения.
Знайте, что под словами: «Вы сможете достичь единения», разумеется следующее: когда в монете гибнет «сознание» двой​ственности золота и монеты, она становится едина с золотом. Если же монета еще пребывает в сознании: «Я сознаю» — она не может достичь единения. То же происходит и с мотыльком, влетевшим в пламя: покуда он сознает: «Я достиг единения с пламенем»— единения еще не наступило. Когда же оно насту​пает, он становится пламенем и перестает сознавать как пламя, так и себя. Как сказал шейх Саади 71 (да будет Господь к нему милостив!):
О утренняя птица, научись любви у мотылька, 
Который без единого звука сгорел и стал духом. 
Те, кто похваляются, будто ищут ее, не имеют
от нее вестей,
               А о тех, кто получил от нее весть, более не приходят
Вести.
Точно то же происходит и с монетой. Погибнув в золоте, она уже не сознает ни золота, ни самой себя. Таков смысл слов: «Вы сможете достичь единения».
Знайте, что под словами: «Если в вас не погибнут сотни и тысячи», разумеется следующее: сотни и тысячи — это формы бесчисленных созданий. Если вы еще не избавились от них, вы не сможете достичь единения с Ним, т. е. гибели. Хотя вся все​ленная— проявление Его Предрасположенностей, однако, не перестав видеть Его Предрасположенности, невозможно пребы​вать в единении с Сущностью. Лишь избавившись от Его Сле​дов, Дел, Имен, Атрибутов, можно обрести единение с Сущ​ностью. Ибо Его Следы — завеса, скрывающая Его Дела, Его Дела — завеса, скрывающая Его Имена, Его Имена — завеса, скрывающая Его Атрибуты, Его Атрибуты — завеса, скрываю​щая Его Сущность. Все это — Его различные Предрасположен​ности. Если же вы не избавились от Предрасположенностей, вам не достичь единения с Сущностью, которая Изначальна и Единственна, тогда как Предрасположенностей сотни и тысячи. Когда в вас погибнут сотни и тысячи, вы соединитесь с Ней. Как говорят суфии: «Завеса Сущности — Атрибуты, Завеса Ат​рибутов— Имена, завеса Имен — Дела, завеса Дел — Следы».
Одно из значений термина «гибель» — «избавление», т. е. из​бавление от сотен и тысяч: от жен и детей, от достояния и мо​гущества, от друзей и любимых, от красивой одежды и величия, от стремления стать шейхом и чудотворцем, от приверженности к лицемерию и изумления сотнями и тысячами. Лишь те, кто избавились от всего этого, смогут достичь гибели и исполнения желаний — единения с Господом их.
Знайте, что под словами: «Вы не сумеете утратить свое бы​тие», разумеется следующее: если в вас еще не погибли сотни и тысячи, то как вам утратить свое бытие? Ведь утрата подразу​мевает лишение себя всей вселенной, величия, жен и детей. Если лишаешься своего «я», то уж тем более всего прочего. Однако под утратой следует понимать отказ от привязанности к миру, а не его отвержение Ибо, даже имея жен и детей, мож​но неизменно пребывать в состоянии утраты своего бытия, и ис​кушенные непрестанно в нем пребывают. Достигшие утраты и гибели — это отнюдь не безумцы, которые ходят обнаженными, не вкушают пищи, отвергают сон, не совершают предписанных омовений, облачаются в лохмотья и не желают творить молит​ву. Для тех, кто следует такому обычаю, он лишь завеса. Для тех же, кто действительно погиб, безразлично, едят они или не едят, ходят обнаженными или одетыми. Они равнодушны к раю и аду и, хотя творят молитву, не влекутся душой к раю и не страшатся ада. Тем самым они пребывают в истинной покорно​сти. Как говорит Всевышний: «Поистине религия пред Алла​хом— ислам»72 (т. е. покорность). Поскольку их «я» им не при​надлежит, они вверяют его Обладателю «Я» и таким образом достигают утраты своего «я».
Знайте, что под словами: «Избавьтесь от грубого и утончен​ного», разумеется следующее: избавьте свое «я» от плоти и ду​ха, или, согласно другому значению,— от добра и зла, или, со​гласно другому значению,— от обоих миров, или, согласно дру​гому значению,— от веры и неверия, или, согласно другому зна​чению,— от явленного и скрытого. От всего этого надлежит избавиться, чтобы обрести единение с Божественной Сущ​ностью, которой все это чуждо. Лишь погибнув и избавившись от любых проявлений грубого и утонченного, вы соединитесь с Сущностью, которая святостью превосходит грубое и утонченное. Оно же не свято. Все, что не обладает святостью, причастно тварности. Пока ваше зрение не избавится от тварного, вы не узрите Творца. Как оказал Посланник Божий (да пребудет с ним благословение Господа и мир!): «Аллаха (преславен Он и возвышен!) скрывают семьдесят тысяч завес из света и семьде​сят тысяч завес из мрака». Это и есть те завесы, что пребыва​ют в грубом и утонченном.
Знайте, что под словами: «Чтобы все, что ни скажете, стало дозволенным», разумеется следующее: чтобы стали дозволенны​ми те слова, которые произнес шейх Джунейд Багдади (да бу​дет Господь к нему милостив!): «В моем плаще нет никого, кро​ме Аллаха», или те слова, которые произнес шейх Баязид: «Преславен Я, сколь величественно Мое состояние!», или те, которые произнес Мансур Халладж 73: «Я есмь Истинный!», ибо они обладали совершенным постижением и не видели ни грубо​го, ни утонченного — лишь Единственную Сущность. Поэтому и слова их были дозволенными. Что же до нас, чье постижение не столь совершенно и кто еще не избавился от грубого и утончен​ного, то нам не следует произносить подобных слов, ибо, про​износя их, мы погрешаем против Закона. А стезя Закона, хотя она и долга, свята, тогда как стезя Истины, хотя она и кратка, преисполнена опасностей. Для нас недопустимо оставлять мо​литву или отвергать Закон, ибо Закон и Истина суть одно. И если тот, кто еще не опьянен и не исчез без следа в своем опьянении, или тот, кто еще не одержим одержимостью, кото​рая ниспослана от Господа, оставляет молитву и пост и вкуша​ет запретное, то он — уклонившийся и нечестивец.
Знайте, что под слонами «Хамза Фансури, хотя и ничто​жен», разумеется следующее он ничтожен, но при этом твердо убежден в том, что говорит, и не суесловит, хотя немощен во всяком деле, как-то: подвижничество и поклонение, затворниче​ство, самоограничение и отвержение от мира. А сверх того не искушен в познании и постижении. Как говорит Всевышний: «Даровано вам знания, только немного»74. Да и как быть со​вершенным его постижению, если даже Посланник Божий сказал: «Преславен Ты, мне не постичь Тебя истинным постижением!» Тем более нам, которым не превзойти в постижении Посланника. Однако в меру благодати, дарован​ной Всевышним, мы взыскуем Его и высказываемся о Нем го по откровению откровений, то по Его Проявлениям и Делам, Именам и Атрибутам. Другое истолкование ничтожества Хамзы в том, что он лишен бытия. Если же лишен его, то не имеет так​же ни атрибутов, ни дел, а это значит — ничтожен.
Знайте, что под словами: «Своей сущностью близок к Благо​родной Сущности», разумеется следующее: хотя он и ничтожен, его истинная суть неотделима от Преславной Сущности, ибо именно Она — Владычица его движения и покоя, благодаря Ей он сидит и стоит, спит и бодрствует, останавливается и идет. Именно Она побуждает его к действию и дает возможность со​вершить действие. Если бы Она не побуждала Хамзу к дейст​вию, он не мог бы действовать, ибо Хамза подобен тени. Если бы Владыка тени не привел его в движение, как мог бы Хамза двинуться с места?
Другую аналогию представляют шахматные фигуры. Все они имеют началом древесину единого ствола, из которого за​тем вырезают разнообразные фигуры, получающие названия «король» и «ферзь», «слон» и «конь», «ладья» и «пешка». Так из одного куска древесины возникает множество фигур. Когда же во время игры говорят король, или ферзь, или слон, или конь, или ладья, или пешка, то это — лишь имена, а не истин​ная суть фигур. Однако фигуры близки тому, кто их вырезал и ими играет, ибо его рука постоянно прикасается к ним, и фигу​ры движутся лишь благодаря движению руки игрока. Таково значение слов: «Своей сущностью близок к Благородной Сущности».
Знайте, что под словами: «Хотя он — пузырь пены, грубый по своей форме», разумеется следующее: пена — пузырящаяся водяная масса, грубая по форме, однако поскольку пена имеет своим началом воду, то ее сущность — нечто утонченное. Лишь на поверхности океана пена становится грубой. Поэтому ее от​личают от воды только метафорически, ведь вода утонченна, а пена груба. В своей истинной сущности пена не отличается от воды. О пене говорят, что она груба, поскольку форма и имя у нее иные, чем у воды, однако в своей истинной сущности она не имеет ни формы, ни бытия, и имя ее также иллюзорно, а не реально, ибо пена постоянно вновь и вновь исчезает в воде. Таким образом, коль скоро Хамза — «пена», то могущество и воля, слух и зрение, разум и постижение, которые мы усматри​ваем у него, имеют началом не его самого, но «воду». Таково значение слов: «Хотя он — пузырь пены, грубый по своей фор​ме».
Знайте, что под словами: «Он неизменно пребывает в едине​нии с Утонченным Морем», разумеется следующее: утонченный значит тонкий по своей сущности; пена пребывает в постоянном единении с водой, ибо пена — нечто грубое, а вода — утончен​ное. Когда пузырьки пены лопаются, она вновь возвращается в воду. Поэтому и говорят, что пена едина с водой.
Согласно одному из мнений, бытующих у суфиев, единения не существует. Хотя и принято прибегать    к слову «единение», однако оно — не более чем метафора. С точки зрения истинной сущности нельзя назвать единением отношение между вещью и ее предрасположенностью. Такое отношение не есть единение, метафоре «единение» прибегают лишь для того, чтобы взыскую​щие могли понять суть данного состояния:   без этой метафоры было бы совершенно невозможно ни назвать его, ни познать, ни постичь.
Итак, достигнув совершенства, познай и постигни суть еди​нения, после же исполняй дела Закона, и да не выйдешь ты за его ограду! Ибо Закон подобен оболочке, Истина — мозгу; мозг без оболочки гибнет. Другую аналогию представляет кокосовый орех, обладающий  кожурой и скорлупой, мякотью и маслом. Закон подобен его кожуре, Путь — скорлупе, Истина — мякоти, Постижение — маслу. Благодаря этим четырем частям кокосо​вый орех совершенен, без любой же из них несовершенен и, ес​ли посадить его в землю без кожуры, он не взойдет и в конце: концов погибнет. Точно так же и тот,   кто взыскует Господа (преславен Он и возвышен!), пусть нерасторжимо соединит 3акон, Путь, Истину, Постижение и тогда станет совершенным.
Если же он отвергнет от себя Закон, то попадет в число заблудших, и пусть он даже наделен умением летать по воздуху, либо ходить по воде, либо пожирать огонь — все это лишь обманчивые чары и блуждание по ложным путям. Он не свят, и потому чудеса его суть не чудеса, но прелесть, внушенная дья​волом, либо джинном, либо чарами, либо гневом Всевышнего, ниспосланным с тем, чтобы он, введенный теми чудесами в за​блуждение, считал, что достиг единения с Господом. Богосло​вы полагают, что праведники, исполняющие Закон, совершают чудеса по благодати Всевышнего и что пророки творят чудеса красноречия, а святые — чудеса благородства. Оба вида чудес не являются грехом или завесой, скрывающей Лик Господа. Суфии же и влюбленные считают чудеса завесами и узами и называют их «месячными мужей»75, ибо чудеса чрева​ты опасностями, которых мало кому удалось избегнуть.
Учение о Пути принадлежит пророку Мухаммаду, Посланни​ку Божию (да пребудет с ним благословение Господа и мир!). Тот, кто обращается к этому учению, но не следует в своих по​ступках делам пророка Мухаммада (да пребудут с ним благо​словение Господа и мир!), впадает в заблуждение: он не суфий. Однако не беда, если что-либо нарушит тот, чье постижение со​вершенно (ибо оно есть постижение Господа его), когда он опьянен, самоотречен и не сознает более ни Закона, ни Пути, ни Истины, ни Постижения. Ведь для него тогда все — повеле​ние Божие, и он подобен приближенному рабу султана, живу​щему вместе с ним во дворце: что бы ни совершил такой раб, султан никогда не гневается на него. Те же, кто, следуя делам пророка Мухаммада, Посланника Божия (да пребудут с ним благословение Господа и мир!), придерживаются Закона и Пу​ти, Истины и Постижения, подобны главному везиру, неизменно исполняющему повеления султана. Хотя главный везир и не столь приближен к государю, как тот раб, живущий во дворце, по сану он выше его, ибо выступает государевым наместником и вершит его делами.
Хотя мы и не видим, чтобы тот, кто придерживается Закона и Пути, Истины и Постижения, являл чудеса вовне, они пребы​вают в нем сокровенно. Не следует умалять Закона, ибо Все​вышний именуется как Явленным, так и Сокровенным. Явлен​ное в нем — Закон, Сокровенное — Истина. Для большинства людей Закон есть нечто, отличное от Истины, для суфиев же Закон и Истина — одно и то же. Закон сокрыт в Истине, Исти​на явлена в Законе. Тот, кто достиг единения с Законом, достиг его и с Путем; тот, кто достиг единения с Путем, достиг его и с Истиной; тот, кто достиг единения с Истиной, достиг его и с Постижением. А всесведущ лишь Аллах!
И да благословит Господь
Его совершеннейшее создание, Мухаммада,
и его последователей,
и всех Друзей!
Хвала Аллаху,
Господу миров!
Книга «Тайны постигших», в которой изъяснено учение о Пути и Единстве, благополучно завершена. Аминь!
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1  Здесь и далее с прописной буквы даны термины, относящиеся к духовной, божественной сфере;  со строчной — те же термины,  относящиеся телесной, человеческой сфере.
2  С а д ж    (араб.) — рифмованная   проза;   здесь — рифма.    Прочтение  и    перевод слова «садж» в данном сочинении вызывают разногласия у малаистов; обоснование предложенного перевода см. в кн.: Брагинский В. И.   Эво​люция малайского классического стиха. М., 1975, с. 103—107.
3 В тексте пропуск стандартной начальной формулы комментария, восполненный переводчиком.
4  Коран  17:74. Здесь и далее цитаты из Корана даны по изд.: Коран. Пер. и коммент. И. Ю. Крачковского. М., 1963. Иногда допускаются незначи​тельные изменения.                                                                                            
4а Здесь и далее под термином «познать» (малайск. менгетауи, араб, 'алама)  подразумевается  познание путем  рассуждения или получения  информации от кого-то, «познание разумом»; под термином «постичь»  (малайск. менгенал, араб, 'арафа) —прямое интуитивное познание — созерцание, «познание сердцем».
5  Коран 15 : 99.
6  Джунейд Багдади — Абу'л-Касим  ал-Джунейд  ибн  Мухаммад  ал-Хаззаз ан-Нихаванди (ум. в 910 г.), один из крупнейших суфийских наставников Багдада,  представитель  «трезвого»  направления  в  суфизме,  создавший   уче​ние, которое  определило  весь ход  развития  ортодоксального   мистицизма   в исламе.
7  Коран 23 : 93; 42 : 9.
8  Коран 2 : 256.
9  Коран 40 : 67.
10  Коран 57 : 3.
11  «Молнии» («Ламаат»)—наиболее известное из сочинений персидского поэта-суфия Фахруддина Ираки (род. близ Хамадана в 1213 г., ум. в Дама​ске в 1289 г.), крупного представителя школы Ибн Араби.
12  Мухаммад Магриби — Мухаммад Ширин Магриби   (род.  около  134' 1350 г. близ Исфахана, ум. в 1406/07 г. в Тебризе), персидский поэт-суфий школы Ибн Араби.
13  Али — один из четырех ближайших сподвижников (асхаб) пророка Myхаммада и его зять, четвертый праведный халиф, пользовавшийся особым почитанием у шиитов, а также в суфийской среде.
14  Коран 36 : 82.
15  Далее в тексте небольшая лакуна: отсутствует начало комментария стиху: «Пятый Атрибут именуется Речью».
16Мутазилиты (от араб, «мутазила» — «отделившиеся», «обособив​шиеся») — представители наиболее ранней школы мусульманской рационали​стической теологии, сторонники строжайшего монотеизма («люди справедливости и единобожия»).
17  Рафидиты (от араб, «рафада» — «оставлять», «отвергать»)—термин, ставший общим обозначением шиитов.
18  3индики   (перс.) — первоначально обозначение тех, кто, внешне исповедуя ислам, в душе оставался приверженцем дуалистических религий (манихейства, зороастризма); со временем термин был распространен на сторон​ников неортодоксальных сект и вообще еретиков.
19  Коран 16 : 42.
20  Коран 14 : 37.
21   Коран 2 : 267.
22   Коран 16 : 42.
23  Коран 17 : 87.
24   Коран 37 : 164.
25  Коран 40 : 7.
26  Стихи  принадлежат самому  Хамзе  Фансури  и  включены  в  трактат, вероятно, по ошибке переписчика.
27  Круг как бы слагался из двух полукруглых луков, соприкасающихся концами, тетивы луков образуют диаметр круга  («преграду»); в основе образа — коранический рассказ о том, как Мухаммад во время своего ночного восхождения на небеса (мирадж) приблизился к Аллаху на расстояние двух луков (см.: Коран 53 : 9).
28  Здесь  Свет  Знания  уподобляется   воде  из  моря   божественной  Сущ​ности.
29  Далее в тексте лакуна — отсутствует комментарий к строкам: «От этой Истинной Сущности грешник и праведник обретают свою форму и все ее запечатления».
30   Коран 4 : 80.
31   Коран 37: 94.
32  Неточная цитата из Корана; атрибуции не поддается.
33   Коран 16   95.
34   Крис — национальный  малайский  и  яванский кинжал  с  волнообраз​ным лезвием.
35   Коран 55 : 1—4.
36  Коран 20 : 4.
37   Коран 36 : 83.
38  Коран 38 : 75.
39   Коран 55 : 29.
40   Коран 24   35.
41   Абу  Бакр,   прозванный   Правдивым   (ас-сиддик)—один    из    четырех сподвижников  Мухаммада,  первый  праведный  халиф,  правивший  с  632  по 634 г.
42  Умар—один из четырех сподвижников Мухаммада, второй праведный халиф, правивший с 634 по 644 г.
43  Усман —один из четырех сподвижников Мухаммада и его зять  третий праведный халиф, правивший с 644 по 656 г., организовал составление наи​более ранней версии Корана.
44  Коран 2 : 109.
45   Коран 112: 1—4. 
46 Коран 58 : 8.
47   Коран 13 : 4.
48   Коран 98 : 7.
49  Коран 4 : 166—167.
50   Коран 48 : 10.
51  Коран 8:17.
52  Коран 57 : 4.
53  Коран 50 : 15.
54   Коран 89 : 28.
55   Коран 55 : 29.
56   Шейх Масуд — возможно, имеется в виду выдающийся персидский поэт Масуд Са'ад Салман (ум. в 1121 или 1131 г.).
57  Обычное у суфиев отрицание своего «я», исходящее из того, что вера предусматривает двойственность верующего и объекта веры.
58  Сайид Насими —Сайид Имадуддин Насими  (ум. в Алеппо в 1417 или 1418 г.) — известный турецкий поэт-хуруфит, писавший по-турецки и по-пер​сидски; казнен как еретик.
59 Баязид Бистами —Абу Язид Тайфур ибн Иса ибн Сурушан ал-Бистами (ум. в Бистаме, Северо-Восточный Иран, в 874 или 877 г.), основатель экстатического («хмельного») направления в суфизме, один из влиятельнейших суфийских учителей
60  Коран 2 : 182.
61   Коран 41 : 54.
62  Коран 57 : 23.
63  Коран 51 :21.
64  Коран 5 : 26.
65  Коран 7 : 204. 
66 Коран 57 : 4.
67 Увайс ал-Карани — современник пророка Мухаммада, считавшийся у су​фиев одним из провозвестников мусульманского мистицизма 
68 Коран 17 : 46.
69  Коран 22: 18.
70 Намек на йогическую медитацию, широко распространенную во  времена Хамзы на Суматре и Яве и до сих пор сохранившую свою первоначальную форму на о-ве Бали.
71Саади —Муслихиддин Саади Ширази (ум. в Ширазе в 1291 г.), один из величайших персидских поэтов-классиков, мастер суфийской газели; при​веденная цитата заимствована из его прославленного прозо-поэтического сочинения «Гулистан» («Цветник роз»).
72 Коран 3:17.
73Майсур Халладж — Абу'л-Мугис ал-Хусейн ибн Майсур ал-Халладж (род. в 858 г. в провинции Фарс, ум. в 913 г. в Багдаде), известный суфийский мыслитель и поэт, казненный как еретик и впоследствии почитавшийся суфия​ми как величайший из мучеников.
 74 Коран 17:87.
75 Месячные мужей» — по мусульманским представлениям, женщина в период месячных «нечиста»; подобно тому как муж в это время воздерживается от общения с нею, Аллах, считая чудеса «нечистыми», не дарует чудо​творцам единения с ним.
*  * Перевод с малайского выполнен В.И. Брагинским по изд.: S. М. N. al-Attas, The Mysticism f Hamzah Fansuri. Kuala Lumpur, 1970, Примечания переводчика.








