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Суфийская мудрость – книга изречений великих учителей и мастеров суфизма о Пути, духовных исканиях, ученичестве, уроках жизни, ступенях продвижения и постижения тайн духовного мира. В сборник входят изречения таких видных наставников суфизма, как ал-Халладж, Ибн Араби, ал-Газали, Дж. Руми, А. На​вои, Идрис Шах и др. 

Для широкого круга читателей, интересующихся восточной философией и религией.

( Составление. В.В. Лавский, 1998

( ИП «Лотаць», 1998

( Оформление. Г. И. Майстров, 1998
	Мы — пленники цепей страсти.

	Мы — несчастные скитальцы.

	Мы — храбрецы в пустыне любви.

	Добрые советчики в квартале смуты.

	Иногда мы подобны низкой земле,

	Иногда высоки, как небо.

	Иногда мы — земля, иногда — живая вода,

	Иногда мы — облако, иногда — море.

	Иногда мы — с пустыми кошельками, иногда — 

мошенники,

	Иногда как будто скрыты, явны.

	Каждый, кто сядет с нами, уверует:

	Мы счистим с его сердца ржавчину неверия.

	Если будет душа его с нами искренней,

	Со временем мы покажем ему всё.

	Весь мир и всё, что есть в нём, —

	Отражение одного луча от лица друга.

	Надпись на колпаке дервиша


Введение

Суфии представляют собой древнее духовное братство, происхождение которого никогда не было установлено или датировано. Сами они не проявляют большого интереса к подобным исследованиям, довольствуясь ссылками на проявление их образа мышления в различных странах в раз​ные периоды времени. Несмотря на то, что суфиев оши​бочно считают мусульманской сектой, их можно встретить в любой религии. Они называют ислам «обо​лоч​кой» суфизма только потому, что считают суфизм тайным учением всех религий.

Суфизм приобрёл восточный оттенок, так как он очень долгое время существовал в рамках ислама, но настоящего суфия можно встретить и на Западе и на Востоке, он может быть генералом, крестьянином, торговцем, адвокатом, школьным учителем, домашней хозяйкой и вообще кем угодно. «Быть в миру, но не от мира», быть свободным от честолюбия, алчности, интеллектуальной спеси, слепого повиновения обычаю или благоговейного страха перед вышестоящими лицами — вот идеал суфия.

Существует несколько гипотез возникновения термина «суфи». Самая распространённая — термин «суфи» происходит от арабского слова «суф», что в переводе означает шерсть. То есть люди, занимающиеся такой духовной практикой, носили одежды (плащи) из шерсти, так как шерстяная одежда считалась одним из грубейших видов одежды, и тем самым подвергали свои физические тела страданию.

Другие считают, что слово «суфи» происходит от греческого слова «софия» (мудрость).

Третьи говорят, что суфии были племенем, которое находилось в Каабе (место паломничества мусульман). Они занимались очищением священного места и по своему образу жизни были близки к сподвижникам Мухаммада.

Ещё одна гипотеза гласит, что слово «суфи» происходит от арабского слова «суфа» (возвышенное каменное место, каменный выступ), где собирались сподвижники и друзья Мухаммада.

Предлагается и такая гипотеза: термин «суфи» является производным от слова «сафо» — чистый.

Согласно всеобщей концепции суфизма, особенно сторонников теории «единства бытия», этот мир, вся действительность во всём её многообразии есть проявление божественной сущности. Иными словами, весь реальный мир, начиная от мельчайших частиц и кончая небесными сферами, является воплощением божественной сущности. Таким образом, объектом познания становится сам Бог, а сотворённый Богом человек становится субъектом познания, целью которого является познание абсолютной Истины: человек познаёт Бога только через самопознание.

В суфийской теории Богопознания методами и средствами познания выступают откровения (кашф) и вдохновения (илхом). Здесь чувства и разум не работают как средства познания. Но в теории миропознания, где объектом познания выступает сам материальный мир, средствами и методами познания являются чувства, разум, наблюдения, сравнения, опыт в узком смысле слова.

Для достижения Истины путнику необходимо очистить свой внутренний мир, свою душу от всяких земных недугов, т. е. порочных качеств и препятствий, а это удаётся лишь тогда, когда он пройдёт духовные ступени, «стоян​ки» на Пути («макомат»), определённые этапы, приближающие путника к познанию Истины и достижению цели.

Путеводитель гностика на пути познания и духовного путешествия есть мышление путника, его мысль, которая вытекает из его радения, упоминания. В результате чего, проходя каждую ступень в отдельности, путник морально и духовно совершенствуется и приближается к познанию Истины. Вот краткие характеристики некоторых наиболее общих «стоянок».

Покаяние (тавба) — путник на этой стадии должен воздержаться от слов, выражений и поступков, препятствующих ему на пути совершенствования и сближения с Богом. Он сожалеет, кается за свои грехи и поведение. Признаёт свои ошибки и старается начать всё заново, соответственно предписаниям Корана и сунны.

Благочестие (вара() — путник должен стараться не причинить никому зла. Благочестие, по словам аш-Шибли, разделяется на три вида: первое — предостерегать язык от бессмысленных высказываний и не вмешиваться в чужие разговоры; второе — избегать всяких сомнений и держаться в стороне от подозрительных и запретных намерений; третье — воздержаться от неблагородных и аморальных поступков.

Аскетизм (зухд) — начинается избежанием мирских благ, ведением аскетического образа жизни. Путник должен избегать всего, что считается запрещённым догматами официальной религии.

Бедность (фахр) — путник должен довольствоваться малым. Он должен быть щедрым и подавать подаяние бедным.

Терпение (сабр) — непременно терпеть все трудности, не жаловаться, покорно принимать всё, что трудно переносимо. Терпение в высших своих проявлениях приводит к безразличию, спокойному приятию как ниспосланной благодати, так и испытаний.

Упование (таваккул) на Бога — отречение от своей собственной воли и беспременная надежда на Бога.

Удовлетворённость (ризо) — быть согласным и удовлетворённым предписаниями шариата и всем, что ниспосылается Богом своим подданным.

Благодать (шукр) — путник обязан выражать благодарность языком и сердцем.

Для достижения высшей цели, т. е. познания абсолютной Истины, гностику (путнику) необходимо пройти такие ступени, как шариат (свод мусульманских религиозных законов), тарикат (путь духовного совершенствования суфиев), хакикат (высшая ступень духовного совершенствования).

Прохождение этих ступеней, особенно двух последних, в каждом суфийском ордене или школе имеет свои особенности. Самыми известными орденами, возникшими до XV в., являются:

1. Тайфурийа — происходит от имени Аби Йазида Тайфура Ибн Исо ал-Бистами. Основное отличие последователей ордена тайфурийа заключается в том, что для достижения экстаза последователи этого течения использовали метод опьянения (сукр). Они считали, что опьянение играет главную роль в процессе устранения свойственных человеку дурных начал и этим самым приближает его к достижению стадии уничтожения (фано), конечной стадией которого является вечность (бако).

2. Джунайдийа — этот орден основан известным суфием Джунайдом Багдади (VIII в.). В противовес учению последователей течения Тайфурийа сторонники этого течения для достижения высшей цели единственно верным путём считали трезвость.

3. Кубравийа — основоположником этого ордена является Надж ад-дин Кубра. Главные характеристики Пути — ритуальная чистота: пост, молчание, уход от мирского, мысленное поминание Бога, наставничество опытного руководителя, который разъясняет ученику значение снов и видений. В ордене также использовалась система цвето-световой символики, каждый цвет которой означал достижение путником определённой ступени на Пути познания. Видение белого цвета означало ислам, жёлтого — веру, тёмно-синего — божественную милость, зелёного — устойчивый покой, голубого — истинную уверенность, красного — интуитивное знание, чёрного — страстную любовь к Богу и экстатическое смятение.

4. Кассирийа — берёт своё название от имени Абу Салаха Хамдуна Кассари (ум. в 893 г.). Это течение имело очень много последователей, а сам Хамдун Кассари являлся одним из верных суфиев своего времени. Он считается также основателем всеизвестного суфийского течения — маламатийа.

В основе учения маламатийа лежит догмат полной ничтожности человеческой личности перед Богом, а также постулат о совершенной искренности и честности в своих поступках. Сторонники этого ордена отвергали положение о таваккул (полное упование на милость Божью) и считали обязательным добывать средства к жизни собственным трудом; но занимаясь мирскими делами, они постоянно были погружены в мысли о Боге. Приверженцы маламатийа трудились ровно столько, сколько было необходимо, чтобы прокормить себя и семью. Остальное время они были сосредоточены на самих себе, борясь с собственным «я», поэтому чурались идей интеллектуального мистицизма.

Основная черта проповедуемой идеи маламатийа состоит в том, что путник Истины должен внутренне скрывать все достоинства и положительные качества. Член ордена маламатийа должен себя вести в обществе так, чтобы окружающие люди не заметили его добрых и благородных качеств. Он так должен внешне вести себя, чтобы стать объектом порицания людей.

5. Кадирийа — основателем этого ордена считается Абд ал-Кадир ал-Гелани (Джелани). Орден знаменит ритуалом отправления коллективных радений, индивидуального тихого зикра
 и громкого общего. Радение, называемое лайкийа, шло под сопровождение малых барабанов, тамбурина и флейты. Индивидуальный, тихий зикр происходил следующим образом: скрестив ноги так, чтобы большие пальцы упирались в подколенья, выпрямив туловище, закрыв глаза и сложив пальцы на коленях в форме слова «Аллах», суфий мысленно читает суры Фатиха и Ихлас и произносит формулу зикра, состоящую из семи слов — эпитетов Бога, установленное для данного зикра число раз. При этом он строго соблюдает заданный ритм дыхания и порядок резкого движения головой (вправо — влево — вперёд — назад) с мысленным произнесением соответствующих слогов и слов.

6. Хакимийа — основан Мухаммадом ибн Комиди. Согласно его учению, основное богатство человека — это его сердце и жизнь. Если человек внимание своего сердца направляет в сторону дурных и ничтожных мыслей, то это значит, что он бесполезно проживает свою жизнь.

7. Сухравардийа — суфийское братство, сложившееся в конце XII — начале XIII в. в Ираке в рамках месопотамской школы суфизма ас-Сухраварди. Во время прохождения Пути мистического сознания до инвеституры салик («ищущий», «странник», «вставший на Путь») каждый день рассказывал руководителю свои сны, поскольку считалось, что сны отражают успехи или неудачи дервиша в духовной эволюции.

8. Маулавийа — суфийское братство, формально основанное около 1240 г. Джалал ад-дином Руми в Канье. В основе мировоззрения маулавийа лежат идеи «третьего пути» Джалал ад-дина Руми, а также полная уверенность в том, что основатель и святой-покровитель братства является личностью, на которой отражался предвечный свет тайного знания Пророка. В маулавийа придают исключительное значение (в отличие от других братств) слушанию музыки, пению и танцам во время мистических радений и коллективного зикра. Члены маулавийа считали, что частица Абсолютной души, заложенная в добытии в человеческом сердце, просветляется и очищается лучше всего во время танца под воздействием музыки — следовательно, стремится к слиянию со своей первоосновой, а также, что музыка полнее всего помогает раскрыться любви к Богу.

9. Накшбандийа — суфийский орден, получивший это название по имени Баха ад-дина Накшбанда. Путь члена накшбандийа состоит из десяти «стоянок», которые «ищу​щий» должен преодолеть, строго придерживаясь при этом одиннадцати принципов поведения члена братства. Основ​ной частью практики накшбандийа является тихий зикр, т. е. мысленное (сердцем) поминание имени Бога. Другой составной частью обучения накшбандийа является интимное общение-разговор между наставником и учеником, совершаемое на самом высоком духовном уровне. Наконец, тесная связь между учителем и учеником раскрывается в практике таваджжух — концентрации помыслов каждого из двух партнёров на мысленном образе друг друга, что вначале создаёт духовный контакт, а затем духовное единство учителя и ученика. Метод психофизических тренировок накшбандийа был сосредоточен не столько на процессе умерщвления плоти и «объездке» плотской души, сколько на духовном очищении и полировке-воспитании сердца.

10. Каландарийа — члены ордена доводили до абсурда принцип малама («порицание»), заимствованный у маламатийа. Если сторонник маламатийа стремился скрыть свой образ жизни и свои взгляды, то последователь каландарийа всячески афишировал своё вызывающее поведение, чтобы навлечь на себя порицание, намеренно искал повод нарушить установленные нормы общежития и поведения. Сторонник каландарийа исполнял только обязательные предписания веры, безразлично относился к ритуалу и посту. Он одержим идеей «душевного покоя», предпочитал всему другому «духовное очищение», его не привлекали земные радости, т. к. в мире всё преходяще и относительно.

Эта краткая характеристика некоторых основных орденов суфизма даёт лишь общее представление о разнообразии методов и средств, благодаря которым суфии реализуют себя. 

В книгу вошли высказывания величайших Мастеров суфизма от времён Пророка Мухаммада до наших дней. Мысли, афоризмы, четверостишия, притчи и стихотворения о смысле жизни, Пути, нравственных качествах ученика, опыте познания, прозрениях характеризуют как уникальность, так и универсальность суфийской духовной традиции.

Сборник составлен в хронологическом порядке по годам жизни авторов.

Просим все замечания, предложения, дополнения и со​ве​ты по данной работе высылать по адресу: 

220050, РБ, г. Минск, а/я 186.

Виктор Лавский 

Абу Ханифа

Абу Ханифа, ан-Ну‘ман б. Сабит ал-имам ал-а‘зам (699–767). Родился в Куфе в семье богатого торговца шёлком. Абу Ханифа получил блестящее общее и богословское образование. В 22 года стал учеником выдающегося иракского богослова Хаммада б. Аби Сулаймана, в школе которого провёл 18 лет до смерти наставника, а затем 10 лет сам возглавлял этот кружок, считаясь самым авторитетным факихом («знаю​щий», богослов-законовед) Куфры и Басры. В 747–748 г. Абу Ханифа выехал в Мекку, спасаясь от преследований Ибн Хутайры, наместника Ирака, принуждавшего его к государственной службе. После утверждения у власти Аббасидов Абу Ханифа вернулся в Ирак, где продолжал жизнь богатого торговца и учёного. Халиф ал-Мансур (754–775) предложил ему занять в новой столице, Багдаде, высокую должность, но Абу Ханифа решительно отказался. Чтобы сломить его, халиф приказал заточить его в тюрьму и даже высечь, несмотря на возраст и положение. Вскоре после этого Абу Ханифа умер.

С Абу Ханифы начинается письменная традиция в исламском богословии. Ему приписывается первое записанное сочинение по исламской догматике — ал-Фикх ал-акбар или Асл ат-таухид, которое, видимо, действительно восходит в своей основе к какому-то тексту Абу Ханифы. В нём сформулированы основные положения исламской догматики: о единобожии, об атрибутах Аллаха, о Коране как о слове Божьем, о всемогуществе Аллаха, о свободе воли, о пророческом достоинстве, о греховности людей, о добрых делах и о воздаянии за них, о вере, о предопределении, о праведности, о достоинствах тех, кто упомянут в Коране.

Наследие Абу Ханифы сохранилось в виде цитат и ссылок в Китаб ал-харадж Абу Пусуора, а также во всех сочинениях Мухаммада аш-Шайбани, особенно в ал-Мабсут, Китаб аз-зийдат и Китаб ал-асар.

*
Используйте своё знание практически, ибо знание без практики — безжизненное тело.

*

Вера — это убеждение, выраженное вслух и в сердце одновременно.
Раби(а ал-Адавийа

Раби’а ал-Адавийа (713/4–801) — видная представительница басрийской школы аскетов и подвижников. Она происходила из бедной арабской семьи. В раннем детстве при неясных обстоятельствах была продана в рабство. Позднее благодаря своей набожности и аскетическому образу жизни была отпущена на волю. Несколько лет Раби’а ал-Адавийа провела в пустыне, удалившись от людей и подвергая себя аскетическим испытаниям. Затем жила в Басре.

О её учителях, если таковые вообще были, ничего не известно, хотя поздние биографы неизменно называли её ученицей ал-Хасана ал-Басри. К числу сподвижников и учеников Раби’и ал-Адавийи в Басре суфийская традиция относила аскетов и суфиев Рабаха б. ‘Амра, Малика б. Динара, Шакика ал-Балхи, Суфийана ал-Саури и др.

О взглядах Раби’и ал-Адавийи можно судить лишь по поэтическим и прозаическим высказываниям, разного рода эпизодам из её жизни, приводимым поздними суфийскими авторами. В них Раби’а ал-Адавийа выступает сторонницей крайнего аскетизма, отказа от всего того, что может отвлечь от созерцания Бога и общения с Ним, в первую очередь от мирских соблазнов. Оценивая поступки других аскетов и подвижников, а также свои собственные, Раби’а ал-Адавийа стремилась вскрыть их истинные мотивы, дабы избежать возможного «лицеме​рия», «тще​сла​вия» и других мирских пороков. Она проповедовала полное равнодушие к невзгодам, искренность в служении Богу, Которого, по её мнению, следовало любить и почитать ради Него Самого, а не ради райского блаженства или из страха перед мучениями в аду.

Раби’а ал-Адавийа первая из аскетов выдвинула мысль о всепоглощающей и бескорыстной любви к Богу как основе духовной жизни человека. Тщательное исполнение религиозных предписаний и аскеза, согласно Раби’е ал-Ада​вийе, должны очистить душу от всех посторонних забот и страстей, подготовить её к восприятию Божественной любви, к созерцанию «возлюб​лен​ного» и общению с ним.

Идеи Раби’и ал-Адавийи широко распространились среди последующих поколений суфиев и легли в основу учений ал-Бистами, ал-Халладжа, Ибн ал-Фарида, Ибн ‘Араби и многих других. Её авторитет признавали все суфии. Они видели в ней пример праведности, бескорыстного служения Богу, любви к Нему и почитали её как святую. В суфийских кругах образ Раби’и ал-Адавийи стал темой многочисленных легенд и нравоучительных историй. Ей приписывали различные чудеса и сверхъестественные способности.

О, дети Адама, нет переходных стадий между оком и Богом и нет доступа к Нему посредством языка; понапрасну напрягает ухо слушающий, а руки и ноги — рулевой, ведущий к замешательству. Эта работа для одного только сердца. Стремись обрести сердце, которое пробуждено, ибо когда сердце пробуждается, не нужно возлюбленной; ведь пробуждённое сердце потеряно в Боге, а тот, кто потерян, не нуждается в возлюбленной. Это исчезновение в Боге.

*
Однажды Раби(ю спросили, любит ли она Бога. Она ответила, что любит. Затем спросили, порицает ли она шайтана. Она ответила: «Нет. Любовь к Богу не оставила никакого места в моём сердце для порицания шайтана».

*
Всякий влюблённый уединился со своей возлюбленной, а я теперь одна с Тобой. О Господи, если я служу Тебе из страха перед адом, то спали меня в нём, а если служу я Тебе в надежде на рай, изгони меня из него. Если же я служу Тебе ради Тебя самого, то не скрой от меня Своей вечной красы( Так охватила меня любовь к Богу, что не осталось у меня ничего, чем я могла бы любить кого-либо, кроме Него!.. Я перестала существовать и вышла из себя самой. Я соединилась с Богом и целиком отдалась Ему.

*
Спросили Раби(ю, что она скажет о рае. Она ответила известным изречением: «Сперва сосуд, а потом дом» — и пояснила свою мысль, что она воспевает Бога раньше рая.

*
Познавший — это тот, кто желает получить у Бога сердце. Когда Бог даёт ему сердце, человек тотчас возвращает его, чтобы оно было предохранено в Божьей руке и скрыто от твари в Незримом.

*
В искренней молитве человек, созерцая своего Господа, должен забывать Его удары.
*
	Двух родов была моя любовь к Тебе:

	Себялюбивая и такая, какая Тебе подобает.

	При себялюбивой любви радость свою нахожу я 

в Тебе,

	В то время как ко всему и ко всем другим я слепа.

	При той любви, которая ищет Тебя, достойной,

	Завеса снята и могу я взглянуть на Тебя.


Фудайл ибн Ийад

(ум. 802/3)

*
Кто любит, чтобы слушали слова его, тот не аскет.

*
Отказ от деятельности ради людей — лицемерие, но и деятельность ради людей — многобожие.

*
Когда возлюбит Бог раба своего, умножает он скорбь его в мире, когда возненавидит, даёт ему широту в мирских благах его.

*
Всякий, кому неприятно уединение и кто любит людей, далёк от безопасности.

*
Если человек обращается ласково с людьми, пришедшими на собрание к нему, и проявляет по отношению к ним хороший характер, это лучше для него, чем вставание на молитву по ночам и пост в течение всего дня.

*
«Что вы думаете о человеке, у которого в рукаве финики и который потом садится на краю отхожего места и бросает туда финик за фиником?» — Ответили: «Это безумный!» Фудайл сказал: «А тот, кто бросает в чрево своё, пока не наполнит его, ещё безумнее. Ибо то отхожее место наполняется из этого».

*
Мудрец будущей жизни — знание его сокрыто, а мудрец этого мира — знание его распространено. Следуйте за постигшим будущую жизнь и остерегайтесь постигшего эту жизнь и не водитесь с ним. Поистине, вовлечёт он вас в смуту самоослеплением своим и пустословием. Притязания его — знание без дел и дело без искренности.

*
Страх лучше надежды, пока человек здоров. Когда же приходит смерть к нему, надежда лучше страха.

*
Всякий раз, когда кто-нибудь проклинает верховое животное, оно говорит: «Аминь! Да будет проклятье на том из нас обоих, кто более непокорен Богу!»

*
Кто ищет брата без греха, тот останется без брата.

*
Два свойства делают сердце жестоким — обилие речей и обилие пищи.

*
Не заключай братского союза с тем, кто, прогневавшись на тебя, будет клеветать на тебя.

*
Тот не брат, кто разгневается на тебя, если ты воспрепятствуешь ему в чём-нибудь, чего он хочет.

*
Если бы люди науки отреклись от мира, склонились бы перед ними головы притеснителей и пошёл бы за ними народ. Но они расточили свои знания для сынов мира, чтобы добиться таким путём удела из того, что в руках их, унизились они и стали презренными перед людьми. Признак аскетизма — радоваться, когда перед лицом эмиров и прислужников их назовут вас невеждами.

*
Когда появилась клевета, исчез братский союз, ибо братство — это всегдашнее обращение лицом к лицу.

*
Люди добродетельны до тех пор, пока не увидели своей добродетели.

*
Если Бог захочет ударить раба своего, даст он власть над ним тому, кто притесняет его.

*
Бог собрал всё зло в одном доме, сделав ключом от него любовь к миру, и собрал в одном доме всё добро, сделав ключом от него отреченье от мира.

*
Когда наступает ночь, я радуюсь тому, что приходит моё уединение с Истиной без разъединения, и когда брезжит утро, печалюсь от отвращения к созерцанию людей: не надо, чтобы они приходили и смущали меня в этом уединении.

*

Влечение к этому миру — вот что является причиной гибели человека, ибо не погибнет раб, пока не одолеет страсть его самого и веру его.

*
Мне приятнее поклясться в том, что я — лицемер, чем клясться, что я не лицемер.

Абу-л-Атахийа

(748–825)
	Наше время — мгновенье. Шатается дом.

	Вся вселенная перевернулась вверх дном.

 

	Трепещи и греховные мысли гони.

	На земле наступают последние дни.

 

	Небосвод рассыпается. Рушится твердь.

	Распадается жизнь. Воцаряется смерть.
 

	Ты высоко вознёсся, враждуя с судьбой,

	Но судьба твоя тенью стоит за тобой.

 

	Ты душой к невозможному рвёшься, спеша,

	Но лишь смертные муки познает душа.


	Сколько дней я повсюду собрата искал,

	Человека с утра до заката искал.

 

	Вместо дружбы нашёл я одно вероломство,

	Вместо доброй улыбки — звериный оскал.

 

	О моих недостатках крича и трубя,

	Себялюбцы безгрешными числят себя.

 

	Лицемеры в глаза улыбаются сладко,

	Отвернёшься — как змеи ужалят шипя.

 

	Полон мир нечестивых, спесивых людей.

	Не ищи, не найдёшь справедливых людей.

 

	Только истину должно искать в этом мире,

	Только правде будь верен, склонись перед ней!


Ад-Дарани 

Абу Сулайман (Абд ар-Рахим б. (Атийа ад-Дарани (ум. 830) — сирийский подвижник, ученик (Абд ал-Вахида б. Зийада (ум. 792). Считается одним из основателей учения о суфийском Пути и суфийской этике.

*
Тот, кто занят собой, отвлечён от людей, — это стадия действующих; тот, кто занят своим Господом, отвлечён от себя, — это стадия знающих. Аскет должен непременно находиться на одной из этих стадий.

Первая его стадия — занимать себя самим собой, и при этом равны для него и похвала, и порицание, наличие чего-либо или его отсутствие, и из того, что у него остаётся некоторое имущество, не следует делать вывод, будто он вовсе лишился аскетизма.

*
Когда действие перейдёт в сердце, все части тела получают отдохновение.

*
Разве можно скрыть от Него то, что в сердцах?! Ведь в них нет ничего, кроме того, что Он сам туда вложил. Так как же укроется от Него то, что от Него исходит?!

*
Дела людей — это не то, что может удовлетворить либо прогневить Аллаха. Напротив, Он испытывает удовлетворение одними людьми, наделяя их делами тех, кто вызывает Его удовлетворение, и гневается на других людей, наделяя их делами тех, против кого обращён Его гнев.

*
Всё, что отвлекает тебя от Аллаха, — твоя напасть.

Ал-Мухасиби

Ал-Мухасиби, Абу ‘Али ал-Харис б. Асад ал-‘Анази (ок. 781–867) — багдадский богослов, один из первых теоретиков суфизма. Родился в Басре. В молодости приехал в Багдад. Ал-Мухасиби вёл аскетический образ жизни, отличался богобоязненностью (вара’), не признавал компромиссов в повседневной жизни и в религиозных вопросах. Известно, что ал-Мухасиби отказался от большого наследства, оставленного ему отцом, т. к. тот был приверженцем му’тазилитского учения о «свободе человеческой воли». Благочестие и образованность ал-Мухасиби снискали ему широкую известность и привели к нему многочисленных учеников. Однако около 846 г. он вынужден был прекратить свои проповеди и преподавание из-за гонений со стороны хунбалитов во главе с самим Ибн Ханбалем, а затем был выгнан из Багдада. По возвращении ал-Мухасиби вынужден был жить затворником и отказался от всякой общественной деятельности. Он умер в крайней нищете.

Ал-Мухасиби сформулировал основные положения суфийской психологии (‘илси ал-кулуб ва-л-хатарат). Главным инструментом самосовершенствования он считал самонаблюдение и самоконтроль (муракаба ва мухасаба). Отсюда его прозвище ал-Мухасиби, т. е. контролирующий себя, отдающий отчёт самому себе. Объектом «конт​ро​ля» должны быть прежде всего намерения (нийат) и движения души (хатарат), ибо они в конечном счёте определяют поступки человека. На пути к Богу верующего подстерегают многочисленные опасности и соблазны. Так, некоторые спешат воспользоваться мирской славой, которую приносит им внешняя набожность. Это — лицемерие и кичливость, которым следует противопоставить искренность намерений и действий. Человек не должен доверять суждениям окружающих, ибо только он сам знает, каковы истинные мотивы, движущие им. Верующий должен научиться презирать всё мирское, в полной мере осознать себя рабом Божьим; это позволит ему сопрягать каждый свой поступок с Божественной волей и не искать удовлетворения ни в чём и ни в ком, кроме Бога. 

В интерпретации ал-Мухасиби инициатором божественной любви выступает сам Бог. Возлюбив Своих тварей, Он зажёг в их сердцах свет ответной любви.

Ал-Мухасиби принадлежит свыше 30 сочинений. Наибольшим влиянием и известностью пользовались следующие: Китаб ар-ри’айа ли-хукук Аллах (Суфийская психология и практика), Китаб ал-васайа (Психология наставления начинающим суфиям) и др. Многие сочинения написаны в форме ответов учителя на вопросы ученика.

*
Разум — есть природная способность, которая подго​тавливает человека к восприятию умозрительных знаний. Это нечто вроде света, с помощью которого человек готов постигать вещи.
*
	Двумя элементами разум наш дышит:

	Тем, что природой дано, и что слышит.

	Нет пользы от слушанья, если оно

	Не понято тем, что природой дано.

	Так солнечный свет бесполезен для нас,

	Коль блеска его не увидит наш глаз.


*
Страх является продуктом знания так же, как спокойствие является результатом аскетизма, а покаяние — результатом знания о Боге.

*
Свет знания может просветить лишь благочестивых, точно так же, как свет дня полезен лишь для зрячих, а не для слепых.

Ахмад ибн Харб

(792/3–848/9)

*
Нет вещи более полезной для сердца раба Божьего, чем общение с праведниками и взирание на дела их; нет вещи убыточнее для сердца, чем общение с развратниками и взирание на их дела.

*
Дивится земля двум видам людей: тому, кто расстилает ложе своё для сна и опирается на подушки свои; говорит ему земля: «О, сын Адама, почему ты не вспоминаешь о длительности испытания в недрах моих без подушки?» И дивится земля тому, кто спорит с братом своим о клочке её, и говорит ему земля: «Почему ты не помыслишь о владельцах его до тебя? Сколько ушло людей, обладавших им и не оставшихся на нём(»

*
Надо, чтобы человек сторонился пустых дел и непокорности.

*
Не видел я умов, слабее умов наших, — предпочитаем мы тень солнцу и не предпочитаем рая аду.

*
Тот, кто учит людей добру и указывает им путь к нему, подобен человеку, нанявшему подёнщиков, работающих для него телом и имуществом своим, денно и нощно, при жизни его и после смерти его.

*
Кто взглянет на сад или строение с желанием, не извлекая для себя назидания, у того Аллах Всевышний отнимет служения на сорок дней.

*
Уходят из мира люди, богатые обилием добрых дел, и окажутся они в день Воскресения нищими по причине преследования людей.

*
Когда в женщине соединятся шесть качеств, достигает совершенства благо её: 1) охранение пяти чувств, 2) покорность её мужу, 3) смирение её перед Господом, 4) охранение языка её от сплетни и клеветы, 5) не​тре​бовательность в отношении мирских благ, 6) терпе​ние во время бедствия.

*
Страшитесь Бога, сколько можете, и служите Ему, сколько можете.

Зу-н-Нун ал-Мисри

Зу-н-Нун ал-Мисри, Абу-л-Файд Саубан б. Ибрахим (ок. 796–860/1) — наиболее известный представитель раннего суфизма в Египте. Родился в Ахмиме (Верхний Египет) в многодетной семье нубийца Маула. Его учителем был некий Са’дун из Каира. Большую часть жизни Зу-н-Нун провёл в Каире, много проповедовал, странствовал, побывал в Мекке, Дамаске, Антиохии. Известный в Египте маликитский богослов-законовед и историк ‘Абу ал-Хакам осудил Зу-н-Нуна за проповедь суфизма, рассматривая мистические учения как «предосудительное новшество». Будучи наставником му’тазилитского догмата о сотворении Корана, Зу-н-Нун подвергся гонениям со стороны властей. Незадолго до кончины он был доставлен в резиденцию халифа ал-Мутаваккила в Самарре. Халиф был потрясён красноречием и благочестием своего пленника, и Зу-н-Нуна освободили. Некоторое время он провёл в Багдаде, где общался с местными суфиями и приобрёл много учеников. Вскоре по возвращении в Египет он скончался и был похоронен в Гизе, где его могила существует и поныне.

Зу-н-Нуну приписывают около полутора десятков сочинений. До нас дошли его сентенции, проповеди и стихотворные отрывки. Они носят поучительный и теософско-экстатический характер, в них восхваляются преимущества святых, избравших аскетический образ жизни и суфийские идеалы ради высшей цели — сближения с Богом. Путь к Нему лежит через гнозис (ма’рифа), достигаемый отходом от мирских дел, самосовершенствованием, подавлением естества и т. д. Суфийская традиция считает Зу-н-Нуна ал-Мисри основателем учения о «стоянках и состояниях» (макамат ва ахвал) мистического Пути. Он неустанно подчёркивал трансцендентность божества, отвергал антропоморфические представления о нём. В поэтических строках Зу-н-Нуна воспета любовь к Богу, опи​са​ны страдания, на которые обречён «влюблённый»-мистик.

В сочинениях поздних суфиев, особенно ас-Сухра​вар​ди, Зу-н-Нун ал-Мисри изображается как носитель «вечной мудрости», пришедшей к нему от греков-пифагорейцев.

Идеи Зу-н-Нуна были подхвачены и развиты последующими поколениями суфиев. В суфийских биографических сводах (ал-Худжвири, Джами, ‘Аттар) личность Зу-н-Нуна ал-Мисри, аскета, чудотворца и алхимика, пред​стаёт порой в легендарном виде.

*
Обычный человек раскаивается в своих грехах, избранные раскаиваются в своей невнимательности.

*
Сущность познания — есть осведомление об Истине, которое удаётся по Его милости, т. е. наподобие то​го, как при помощи лучей солнца можно увидеть солнце, так и при помощи Божьей милости можно познать сущность Бога.

*
Один молодой человек пришёл к Зу-н-Нуну и сказал, что суфии не правы, и многое другое. Египтянин, не сказав ни слова, снял с пальца кольцо и протянул его со словами: «Отнеси это кольцо к рыночным торговцам — и посмотри, сможешь ли ты получить за него золотой». И никто на всём рынке не предложил за кольцо больше, чем одну серебряную монету. Молодой человек принёс ему кольцо назад. «А теперь, — сказал Зу-н-Нун, — отнеси его к настоя​щему ювелиру. Посмотрим, сколько он за него заплатит».

И ювелир предложил за кольцо тысячу золотых. Молодой человек был поражён. «Сейчас твои знания о суфиях, — сказал Зу-н-Нун, — так же велики, как знания торговцев о ювелирных изделиях. Если ты хочешь оценить драгоценности, стань ювелиром».

*
Упование на Бога — это оставление заботы о своей душе и отказ от своей силы и могущества.

*
Было время, когда человек знания в силу своего знания обретал жгучую ненависть к этому миру и был готов отказаться от него. Теперь же человеческое знание вселяет в него горячую любовь к этому миру, и он готов искать материального процветания. Было время, когда человек тратил свою собственность на приобретение знания. Сегодня же посредством знания он приобретает собственность. Было время, когда можно было видеть, как человек знания растёт и внутренне, и внешне. Теперь же можно видеть, как многие люди знания растут в своём разложении и внутренне, и внешне.

*
Если хочешь, чтобы сердце твоё смягчилось, чаще постись, а если не смягчится, чаще молись, а если не смягчится, проси подаяния, а если и тогда не смягчится, оказывай ласку сиротам.

*
Всё, что читал, — забудь, всё, что писал, — уничтожь, чтобы исчезла ширма, отделяющая человека от Бога.

*
Суфий — это тот, чья речь соответствует его поведению, чьё молчание говорит о его состоянии и кто отбрасывает мирские связи.

*
Существуют четыре симптома при отмирании сердца: человек не ощущает сладости в богослужении, не боится Бога, не прислушивается к порицанию, не воспринимает знание, которому его учат.

Йахийа б. Муаз

(ум. в 871/2 г.)

*
Существует три признака аскетизма: действие без привязанности, решение без желания, величие без возвеличения.

*
Мирская жизнь подобна невесте: кто желает её, тот причёсывает ей волосы. Отказавшийся же от неё, напротив, чернит ей лицо, растрёпывает ей волосы и разрывает её одежды. Познавший занят исключительно Аллахом и не обращает внимания на мирскую жизнь.

Ал-Бистами

Ал-Бистами, Абу Йазид (Байазид) Тайфур б. ‘Иса (ум. в 875 г.) — прославленный персидский суфий. Перс родом из г. Бистама (на северо-западе Ирана), его дед был героем, принявшим ислам, отец принадлежал к тамошней знати. Два брата ал-Бистами — Адам и ‘Али — также стали аскетами. Всю жизнь ал-Бистами провёл в Бистаме, где и умер. Лишь несколько раз ал-Бистами на непродолжительное время покидал родной город, когда за свои экстатические речения был обвинён в неверии. Наставником ал-Бистами в мистицизме считается суфий Абу ‘Али ас-Синди. Он не знал арабского языка, и ал-Бистами взялся обучить его айатам, необходимым для молитвы, а тот открыл ал-Бистами мир мистики.

Для учения ал-Бистами характерны прежде всего экстатический восторг и опьянение любовью к Богу, всепоглощающая страсть к Которому приведёт возлюбленного в конечном счёте к слиянию с Ним. Опираясь на личный опыт психических состояний, ал-Бистами пришёл к заключению, что при абсолютном погружении в размышления о единстве божества может появиться духовное ощущение полного исчезновения собственного «я»: личность исчезает, растворяется в Боге, приобретая при этом божественные атрибуты в нём самом. Он дал этому состоянию название фана (небытие, исчезновение) и сформулировал такое важное для мусульманского мистицизма состояние, как «ты есть я, я есть ты», т. е. как бы функциональный обмен ролями, когда личность, растворившись, исчезнув в божестве и приобретя его атрибуты, становится божеством, а божество — личностью.

Ал-Бистами не оставил после себя трудов. До нас дошло около 500 его изречений. Они были частично зафиксированы лицами из его окружения, а также теми, кто слушал его наставления.

*
То, что благодаря поверхностному мышлению кажется лицемерием у просвещённых, в действительности лучше кажущейся искренности начинающих.

*
Господи, дай мне не существовать! Доколе между Тобой и мной будет стоять моё «я»?

*
Ал-Бистами спрашивали, дома ли он. Отвечал: «Под этой кровлей нет никого, кроме Бога».

*
Бог знает всё, в чём я нуждаюсь, поэтому я никогда не молюсь — ведь это неимоверно глупо! Что говорить ему? Он и так всё знает. Если же я скажу что-либо, что ему известно, это будет просто глупо. Если же я попытаюсь найти то, чего он не знает, это будет ещё глупее, — как вы можете найти подобную вещь? Поэтому-то я просто никогда ни о чём не беспокоюсь. Что бы мне ни понадобилось — Он даёт.

Байазид был очень беден, голоден и одинок в городе, через который проходил. Ночь была так темна, и он сидел под деревом вне стен города, а это было опасно. И один ученик сказал: «Но как быть с нынешним положением? Если Он знает, что его возлюбленный Байазид в такой нужде, что город изгнал его, что он сидит под деревом, а вокруг бродят дикие звери, не давая даже возможности заснуть, — о каком Боге ты говоришь? Разве Он не знает, в чём ты нуждаешься?» Байазид рассмеялся и сказал: «Он знает, что именно нужно в настоящий момент, — в этом моя нужда! Если это не так — то как же? Почему тогда всё здесь? Бог знает, когда вам нужна нищета, и Бог знает, когда вам нужно богатство. И знает Он, когда вам нужно голодать, также Он знает, когда вам нужно участвовать в пире. Он знает! И в этом моя нужда в этот момент».

*
Некто постучался в дверь, и Байазид крикнул: «Кого ищешь?» Стучавший ответил: «Байазида». Байазид заметил: «Я тоже вот уже три десятка лет ищу Байазида и всё ещё безуспешно».

*
Сведения о Боге находятся в человеке, познание Его — в человеке, любовь Его — в человеке, сердце Его — в сердце человека.

*
У Бистами спросили: «Происходит что-либо от усилий раба?» Ответил: «Нет, но без усилий тоже не происходит».

*
Когда в сердце приходит печаль, считай это удачей, ибо мужи благодаря печали достигают чего-либо.

*
Тот, кто глядит на людей глазами знания, ненавидит их, но тем, кто глядит на них глазами Истинной Реальности, Творец открывает милосердие к ним.

*
Я сбросил самого себя, как змея сбрасывает кожу. Я заглянул в свою суть и( О, я стал Им.

*
Настоящий и истинный посвящённый не нуждается в знаниях учёных.

*
Сердце познавшего подобно лампе, вставленной в канделябр, сделанный из зеркал, не имеющих изъяна. Сияние сердца озаряет весь ангельский мир. Чем тогда сердцу страшна тьма?

*
Вновь посвящённый должен подчиниться дисциплине знания, но соблюдение Истины есть нечто более высокое.

*
Сердце — это то, что не содержит даже ничтожной частицы желания, направленного на тварный мир.

Абу Салах Хамдун Кассари

(ум. 893)

*
Завещаю вам две вещи: беседу с мудрыми и избегание глупых.

*
Тот, кто осведомлён о житии своих предков, будет знать свои дурные качества.

*
Для тебя знание Всевышней Истины должно превосходить знание народа, то есть в уединении ты должен обращаться с Всевышней Истиной больше, чем с народом, ибо привязанность твоего сердца к народу является большой преградой между тобой и Богом.

Ат-Тирмизи

Ат-Тирмизи, ал-Хаким Абу ‘Абдаллах Мухаммад б. Али (ум. в конце IX века) — крупнейший представитель восточно-иранского суфизма. Родился в г. Термезе. Согласно «автобиографии», с восьми лет усердно занимался религиозными науками. Двадцати восьми лет от роду отправился в Мекку. Вернувшись из паломничества, ат-Тирмизи стал умерщвлять плоть, изучал мистические трактаты. Среди его суфийских учителей называют известных хорасанских шейхов Абу Тураба ан-Нахшаби, Йалйу ал-Джалла‘, Ахмада б. Хадравойхи и др. Большую роль в судьбе ат-Тирмизи сыграла его жена, очевидно, полностью разделявшая его взгляды. Проповеди и сочинения ат-Тирмизи, прежде всего ‘Илал аш-шари‘а и Хатм ал-аулийа‘, в которых он рассуждал о смысле мусульманских обрядов, о любви к Богу, о различных категориях мистиков, о «печати святых», существующей наряду с «печатью пророков», вызвали недовольство богословов-законоведов и власть имущих. Спасаясь от гонений, ат-Тирмизи вынужден был перебраться в Балх, затем в Нишапур, где приобрёл многочисленных сторонников. Когда в результате изменения политической ситуации противники ат-Тирмизи вынуждены были эмигрировать, он смог вернуться в родной город. Там он умер, окружённый учениками и последователями. Среди них заслуживают упоминания в первую очередь Абу ’Али ал-Джузджани и Абу Бакр ал-Варрак.

Значение ат-Тирмизи для истории суфизма определялось главным образом его сочинениями, число которых приближается к восьмидесяти. Изложенные в них учения о душе, её «состояниях» и «движениях», о способах самосовершенствования и обуздания низменных инстинктов, о страдании как очищении и другие оказали огромное влияние на последующую суфийскую психологию. Высшим доступным человеку знанием ат-Тирмизи считал мистический гнозис (ма‘рифа или хикма), который он отождествлял с божест​венным светом, заключённым в сердцах людей. В отличие от обычного знания (‘илм), сводящегося к истолкованию и применению положений шариата, гнозис постигает тайный смысл вещей и в конце концов саму божественную сущность. Если ‘илм можно обрести в процессе обучения, то ма‘рифа — это милость, которую Бог дарует своим избранникам. Сфера и время ‘илм ограничены, тогда как ма‘рифа не имеет пределов. Гнозис доступен лишь тем людям, чьи души очистились от мирских привязанностей и чьи помыслы устремлены к Богу. Такими людьми ат-Тирмизи считал суфийских святых. Именно гнози​сом они отличаются от прочих верующих.

Как отмечают исследователи, ат-Тирмизи был, вероятно, знаком с буддийскими, христианскими и манихейскими учениями. Отдавая должное глубине его знаний и широте кругозора, современники дали ему почётное прозвище ал-Хаким (мудрец).

*
Знание есть откровение самих вещей.

Ибн Абд Раббихи

Ибн Абд Раббихи, Абу Омар Ахмед ибн Мухаммад (860–940) — испано-арабский поэт и историк. Родился в Кордове и там же умер. Получил традиционное мусульманское образование. Сохранились лишь немногие из его стихов, собранные в Уникальной книге о поэтах-совре​мен​никах ас-Саалиби. В этих стихах любовная лирика перемежается с аскетическими мотивами. Известна его прозаическая антология Редкостное ожерелье, состоящая из 25 слоёв («драгоценностей»).

*
Знание бывает двоякое: знание носимое (накап​ли​вае​мое) и знание используемое (активно применяе​мое). Знание носимое вредно. Знание используемое полезно.

Ибн Салим 

Мухаммад Ибн Салим Абу ‘Абдаллах (ум. в 909 г.) — ближайший сподвижник ат-Тустари. Мухаммад Ибн Салим проповедовал суровый аскетизм: полное предание себя божественной воле (таваккул), безропотное перенесение испытаний, безбрачие и т. д. В трудах багдадских противников критикуются следующие положения Ибн Сали​ма и его сподвижников:

1. В День Воскресения Бог предстанет в образе человека, подобного пророку Мухаммаду; он явится всем тварям: ангелам, духам, людям, всем животным — каждому в том облике, в каком они Его признают.

2. Неверующие (куффар) узрят Бога в будущей жизни, и Он потребует у них отчёта.

3. Бог обладает тайной (ас-сирр); если Он раскроет её, божественный миропорядок (тадбир) прекратит существование (батал); у пророков также есть тайна, раскрытие которой привело бы к недействительности пророчества; эта же тайна свойственна и носителям религиозных знаний (‘улама’).

4. Бог желает от своих рабов послушания и не желает ослушания; и то и другое осуществляется людьми, но не создаётся ими.

5. Бог вездесущ, в этом отношении нет разницы между троном и любым другим местом.

*
Помощь Всевышнего Аллаха рабу по степени его намерения: тому, у кого намерение полное, и помощь Бога будет полной, у кого оно недостаточно, в такой же степени недостаточной будет и она.

Ал-Джунайд

Ал-Джунайд, Абу-л-Касим ал-Джунайд б. Мухаммад ал-Каварири ал-Хаззаз ал-Багдади (ум. в 910 г.) — родоначальник одного из двух основных течений в суфизме — рационалистического, именуемого «учением о трезвости и полном самоконтроле», названного по его имени джунайдийа.

Перс, родился в Багдаде (или в г. Иехавенде), где провёл всю жизнь и умёр. Ребёнком остался без отца и воспитывался в доме своего дяди (по матери), мистика персидского происхождения Сари ас-Сакати (ум. в 867 г.), изучал шафи’итское право и хадисы у известного факиха Абу Саура Ибрахима ал-Багдади. Наставниками и учителями ал-Джунайда в суфизме были Сари ас-Сакати и ал-Харис ал-Мухасиби — основатели багдадской школы мистицизма, разрабатывавшей учение о божественном единстве (таухид) и степени его познания на основе психологического опыта и интуиции. Ал-Джунайд видел в суфизме средство постоянного духовного очищения и борьбы взглядов. По его мнению жизнь мистика состоит из непрерывных усилий познать единство Бога, свою извечную от Него зависимость и своё ничтожество перед Ним. Суть трёхступенчатой доктрины мистического учения, которую ал-Джунайд впервые сформулировал, а затем настойчиво повторял и объяснял, сводится к следующему: единственное реальное бытие есть бытие Бога; поскольку человек, как и всё сотворённое, имеет своё происхождение и начало в Боге, то он должен в конечном счёте, рано или поздно, возвратиться к своему первоисточнику после их разъединения, чтобы снова соединиться и быть в Нём, т. е. достичь первоначального состояния. Данного состояния суфий достигает в результате погружения в медитацию о единстве Бога, перед Которым он становится абсолютно ничем, посредством постоянного подчинения Его воле, преклонения перед Ним и мысленной рецитации Его имени. Собственное бытие суфия полностью исчезает, он теряет все свои свойства и качества, исчезают эмоции и реак​ции, всё растворяется в Боге. Наступает состояние фана’. Опираясь на эти положения учения суфиев, ал-Джунайд сформулировал положение, которое получило название «учение о трезвости», — краеугольный камень его доктрины, согласно которой главная цель состоит не в том, чтобы, находясь в этом состоянии, получить обратно все свои временно утраченные человеческие свойства, но уже видоизменёнными и одухотворёнными предвечным могуществом, а в том, чтобы остаться и сохраниться для новой жизни в Боге, т. е., снова «став собой», вернуться обновлённым в мир с особой миссией от Бога наставлять и просвещать людей, служить человеческому сообществу.

Таким образом, ал-Джунайд, признав в принципе положение о состоянии фана’, разработанное Абу Йазидом ал-Бистами, считал его лишь промежуточной фазой, поскольку совершенный суфий обязан идти дальше, к состоянию «Трезвости», в котором его личное познание Бога могло бы сделать из него более совершенное человеческое существо с полнотой самообладания и контроля над собой.

Человек ясного, трезвого и проницательного ума, ал-Джунайд чётко представлял себе, какую опасность может таить в себе изложение трудных для понимания суфийских взглядов для тех, кто не подготовлен к усвоению. Поэтому стиль его произведений иносказательный, полный неуловимых намёков, — преднамеренно усложнённый специфической терминологией язык как бы окутывал содержание нарочитой неясностью. Сохранилось одно сочинение ал-Джунайда — Раса’ил. Это письма, адресованные частным лицам, трактаты-послания на темы суфизма, часть из которых написана в форме комментария на отдельные айаты Корана.

*
Всякое действие раба Божьего — лишь дар свыше.

*
Сердце друга Бога — это область Божественного Таинства, и Бог не помещает Свои Таинства в сердце того, кто возлюбил мир.

*
Созерцание воздаяния за служение Богу возможно лишь при условии забвения о щедротах Бога.

*
Лучшая из бесед, высшая из них — беседа на ристалище признания Божественного единства.

*
Истина приходит после «состояний» и экстаза и занимает их место.

*
Состояние — это то, что нисходит на сердце, но не длится долго.

*
Знай, что Аллах приближается к сердцам Своих рабов ровно настолько, насколько Он видит их сердца приблизившимися к Нему. Следи же за тем, что близко твоему сердцу.

*
Признак истинного бедняка в том, что он не просит и не отворачивается, когда ему дают, а когда отворачиваются от него — он молчит.

*
Суфий тот, у которого сердце подобно сердцу Авраама, покорность его подобна покорности Исмаила, горе его подобно горю Давида, бедность его подобна бедности Иисуса, терпение его подобно терпению Иова, увлечённость его во время молитвы подобна увлечённости Моисея, искренность его подобна искренности Мухаммада.

*
Суфизм требует приложения восьми качеств. Суфий обладает: широтой взглядов, характерной для Авраама; безоговорочным принятием своего жребия, каким обладал Исмаил; терпением, как у Иова; способностью общаться с помощью символизма, как в случае Захарии; отчуждённостью от своего народа, как в случае Иоанна; шерстяным одеянием, типа пастушьей накидки Моисея; тягой к путешествиям, как у Иисуса; смиренностью, подобной смиренности духа у Мухаммада.

*
Кто-то спросил Джунайда, когда сердце действительно умиротворено. Он отвечал: «Когда оно действительно сердце».

*
Уверенность есть твёрдое начало в сердце знания, которое не поддаётся пересмотру, превращениям или изменениям.

*
Знание бывает двояким: знание расширения от единосущности Единого до крайнего предела множественности и знание сокращения от множественности к единосущности.

*
Соблюсти права Аллаха можно, лишь оберегая сердце от посторонних мыслей. Тот, у кого нет сердечной тайны, старается понапрасну, его благодеяние не может быть искренним.

*
У Джунайда спросили: «Что такое аскетизм?» Он ответил: «Освобождение рук от блага мира и освобождение сердца от соблазна».

*
Воздержание — это очищение рук от собственности, а сердец — от жадности.

Ат-Тустари 

Ат-Тустари, Абу Мухаммад Сахл б. ‘Абдаллах (ок. 818–896) — ранний суфийский мыслитель. Родился в Тустаре в семье арабов. Суфийское воспитание получил у своего дяди Мухаммада б. Саввара. Юношей ат-Тустари посетил Басру и Абадан, где обучался у некоего шейха Абу Хабиба Хамзы ал-‘Абадани. В 834 г. он совершил паломничество в Мекку, где повстречал знаменитого Зу-н-Нуна ал-Мисри и стал, согласно суфийскому преданию, его учеником и духовным наследником. По возвращении в Тустар ат-Тустари в течение почти двух десятилетий вёл аскетический образ жизни: постоянно постился, уединялся, практиковал ночные бдения и т. п. Только после смерти Зу-н-Нуна (860 г.) он осмелился выступить с публичной проповедью, в результате чего быстро приобрёл как многочисленных сторонников, так и противников. Враждебность последних, усугубившаяся политическими неурядицами (саффаридская смута, восстание рабов-зинджей), вынудила ат-Тустари переселиться в Басру, где он провёл остаток жизни в благочестивых занятиях и преподавании.

Приписываемые ат-Тустари сочинения (их насчитывают около десятка) представляют собой, в сущности, записи его высказываний, проповедей, комментариев к отдельным кораническим отрывкам, сделанные его учениками. Аллегорически истолковывая текст Корана, ат-Тустари высказал ряд положений, которые сыграли большую роль в формировании суфийской гносеологии, космогонии и психологии. Согласно его представлениям, до начала мира между душами людей и Богом был заключён «договор» (мисак); души признали божество своим Господом (К., 7:171) и отдали себя на его милость. Взамен им было обещано райское блаженство, которое есть не что иное, как «блаженное видение божества» (муша​хадат ал-хакк) в День Воскресения и во веки веков. Обретая телесную оболочку со свойственными ей «низ​менными страстями» (шахават) и «эгоистическими устремлениями» (ахва( затийа), души забывают о «дого​воре». Пророки и святые (аулийа() посланы к людям, чтобы напомнить о нём. Прототипом человечества, его эталоном и первым творением Аллаха был пророк Мухаммад, явившийся в предвечности в виде света (нур Мухаммад), который озарил верой сердца людей. Бог незримо присутствует в сердце каждого, и это есть «величайшая тайна» (сирр), доступная немногим избранным. Тот, кто реализует заложенную в нём «божественность» (рубубийа) и отрешится от собственной воли и своего «я», постигнет божественную сущность и соединится с ней. Эти и другие положения использовали в своих сочинениях более поздние суфии: ал-Халладж, Абу Талиб ал-Макки, ас-Сулами, ал-Кушайри — и развили ал-Газали, Ибн (Араби и др. Ученик ат-Тустари Мухаммад Ибн Салим и его сын Ахмад Ибн Салим основали в Басре теологическую школу, получившую название ас-салимийа. Она сохранила взгляды ат-Тустари для последующих поколений.
*
Всё знание человека — в поступках, пока он не придёт к искренности; когда же он достигнет искренности, оно становится успокоенностью. От того, чьё знание достоверно, а действие — в предании себя Богу, Аллах удаляет три вещи: нетерпение, невежество и действие (по своей воле) — и даёт ему вместо нетерпения — терпение, вместо невежества — знание, вместо действия (по своей воле) — отказ от своей воли. И бывает так только для богобоязненных.

*
Искренность — это повиновение. А у кого нет повиновения, нет у него и искренности. Искренность имеет три значения: искренность в служении Аллаху, искренность в совершении дел ради Него и искренность сердца к Нему.

*
Страх Божий — в тайне, а смирение открыто. К тому, кто смиряет свои члены, шайтан не приблизится.

*
Смирение — это стояние перед Аллахом и терпение в этом.

*
Полнота страха Божьего — отказ от грехов втайне и явно.

*
Раскаиваться — это значит не забывать о своих грехах.

*
Дозволенное — то, в чём нет ослушания Аллаху.

*
Истинный бедняк не просит, не отвергает и не откладывает про запас.

*
Если хоть пылинка страха избранных достанется людям земли, то все они достигнут блаженства.

*
Начало приязни для раба в том, что его душа и все члены тела испытывают приязнь к разуму, затем разум и душа испытывают приязнь к знанию божественного закона и, наконец, разум, душа и все члены тела искренне испытывают приязнь к богоугодным делам. Тогда-то раб испытывает приязнь к Аллаху, другими словами, находит в Нём успокоение.

Ал-Халладж

Ал-Халладж, Абу-л-Мугис ал-Хусайн б. Мансур (ок. 858–922) — выдающийся суфий, казнённый за свои проповеди. Родился в селении ал-Байда’ на юге Ирана. Его дед, по преданию, был зороастрийцем, а отец принял ислам. Когда ал-Халладжу было несколько лет от роду, его отец, чесальщик хлопка (халладж), переехал в г. Васит. В этом городе ал-Халладж получил образование. В 16 или 17 лет он перебрался в г. Тустар, где стал учеником известного суфия Сахла ат-Тустари (ум. 896 г.). В 876 г. он переехал в Басру, где обучался у суфия ал-Акта’. Через своего шурина ал-Халладж оказался на некоторое время связанным с движением рабов-зинджей, среди которых были сильны прошиитские настроения. В дальнейшем эта кратковременная связь дала противникам ал-Халладжа основание объявить его шиитским проповедником.

В 878 г. ал-Халладж посетил Багдад, где встретился с крупнейшим суфийским авторитетом ал-Джунайдом (ум. в 910 г.). Позднее он совершил своё первое паломничество в Мекку, где провёл около года, подвергая себя суровым испытаниям (непрерывный пост, всевозможные обеты и т. п.). Вернувшись из хаджа, ал-Халладж выступил с публичной проповедью мистических истин, которая вызвала недовольство суфийских шейхов, опасавшихся гонений со стороны факихов (богословов-законоведов). Многие суфии порвали с ним, однако он нашёл немало сторонников среди городской бедноты. В знак протеста против элитарности суфизма ал-Халладж отказался от обычной суфийской одежды и надел простой халат воина. В течение пяти лет он проповедовал в городах и селениях Хорасана. По возвращении из странствий ал-Халладж совершил второй хадж. По преданию, его сопровождали 400 учеников. Мекканские суфии обвинили ал-Халладжа в разглашении божественных тайн, публичном корыстном чудотворстве, шарлатанстве. После хаджа ал-Халладж вновь отправился в странствия, на этот раз в Индию и Туркестан. Вернувшись в Багдад, он выступил с серией «крамольных» проповедей. Его «кафедрой» была рыночная площадь, слушателями — торговцы, ремесленники и городская беднота. Проповеди ал-Халладжа вызвали брожение в народе: его сторонники видели в нём новоявленного мессию, совершенного святого своего времени. Противники ал-Халладжа обвиняли его в публичном чудотворстве, что считалось привилегией Пророка, в смущении верующих, в притязаниях на самообожествление, в проповеди мистической любви к Богу, цель которой — соединение с Ним, что признавалось «манихейством», в отрицании мусульманского ритуала и прочих «грехах».

В своих экстатических высказываниях ал-Халладж сам изъявлял готовность погибнуть от рук единоверцев, принять мученическую смерть на благо общины. Мусульманские авторы утверждают, что именно в это время он произнёс знаменитую фразу: «Я — Бог» (ана-л-Хакк). Спасаясь от преследований, ал-Халладж в 908 г. бежал в г. Сус. Через три года он был арестован, доставлен в Багдад и заключён в тюрьму. Благодаря заступничеству визира Ибн ‘Исы ал-Халладжу удалось избегнуть смерти, однако остаток жизни он провёл в заключении. В эти годы он написал свой, по-видимому, единственный прозаический трактат Китаб ат-Тавасин. В 922 г. визир Хамид добился возобновления процесса против ал-Халладжа. Несмотря на заступничество приближённых халифа, суд признал ал-Халладжа карматским проповедником и вынес смертный приговор.

В ходе духовных исканий ал-Халладж пришёл к выводу, что истинная любовь к Богу требует от человека страданий, принесения ей в жертву своего «я», дабы избавиться от последней преграды, отделяющей «влюблённого» от «возлюбленной». Этим объясняется вызывающее поведение ал-Халладжа — его жажда страданий, стремление к насильственному уходу из жизни. В своём сочинении Китаб ат-Тавасин ал-Халладж изложил свои представления о роли прототипической сущности Мухаммада в мироздании: её предвечном явлении в виде «светильника», озарившего мрак небытия. В «вознесении» Мухаммада ал-Халладж видел эталон мистического переживания, прообраз взаимоотношений между божеством и человеком.

Легенда об ал-Халладже стала темой множества художественных произведений в прозе и в стихах на арабском, персидском, турецком, малайском и других языках.
	До каких пор ты стенаешь и жалуешься, 

Мол, где Друг (Бог)?

	

	Весь мир полон только Им, а где же иное, не-Друг?!

	Если ты чуток, сведущ в тайнах Его сущности,

	Увидишь Друга во всём мире очевидным.

	Из Вселенной сделал завесу себе,

	Но за завесой являешься очевидным Ты.

	Говори же языком Хусейна, 

Что мир — это форма, а Ты — содержание.

	Мир как зеркало, чьи яркость и блеск — от Тебя,

	Весь мир — тело, а Ты — только единственная душа.

	В обличии каждой красавицы Ты покажешь Свой лик,

	В глазах каждого влюблённого сидишь и наблюдаешь Ты.


*
Люди этого мира стараются творить добро. Я посоветовал бы вам искать то, малейшая частица чего ценнее всей вашей доброты. Это знание того, что действительно реально, — истинная наука.

*
Я глубоко размышлял над всеми религиями и нашёл, что они многочисленные ветви ствола, имеющего один корень. Не требуй от человека, чтобы он исповедовал определённую веру, ибо в этом случае он лишь отделится от своего прочного корня. А ведь сам корень ищет человека и указывает ему величие и значение всего, и лишь тогда человек их осознаёт.

*
	Единый именуемый проявит себя для определения,

	И ты увидишь многообразие форм и множество имён.

	Весь мир полон знаков Твоих,

	И при этом Ты чист от всяких знаков.

	Как освободится сердце от плена тщеславия и ханжества,

	Так и найдёт себе обитель в царстве великого Бога.

	Если порвёшь одежду бытия своего,

	Найдёшь одежду из вечного Бытия.

	Если ты являешься потонувшим в море единства,

	Если не остаётся тебя, — то ты являешься Им и самим.


*
Бабочка не удовлетворяется ни светом, ни теплом, исходящим из свечи — божественного источника, бросается в пламя и сгорает в нём. Некоторые ждут, что она вернётся и объяснит им то, что видела, поскольку она не удовлетворилась тем, что ей рассказывали. Но она сама в тот момент( исчезла в пламени, где не оставила ни следа, ни тела, ни имени, ни опознавательного знака. И потому, зачем ей возвращаться, когда теперь она владеет любимым?

*
 «Возможно ли преодоление препятствий и постижение сущности Истины путём логических умозаключений и традиционной религии?» — «Ни один мудрец не постиг Его пониманием. Тот, кто говорит: “Я познал Бога(”, ставит этой претензией своё существование выше, чем существование Бога, которого он якобы познал. Мудрость (познание Истины) находится по ту сторону особой границы, по ту сторону намерения интеллекта, по ту сторону сознания, по ту сторону существующих традиций и по ту сторону восприятия».
*
	Оставь ты, Хусейн, науку тела

	И принимай науку души своей.

	Не бери разума в путеводители на пути к Любимой,

	Ибо любовь к Ней есть путеводитель  к самой Любимой.

	Если молишься ради вознаграждения в раю,

	По законам влюблённых, не праведный ты, а неверный.

	Желание и страдание — удел беззаветно влюблённых,

	На базаре любви молитве и набожности —  грош цена!

	Эй, друг, постарайся, чтобы людям ты делал  добро,

	Если хочешь сказать: не зря прожил я свою жизнь.


*
Мудрость находится по ту сторону актуальной данности( по ту сторону намерения интеллекта, по ту сторону сознания, по ту сторону полученных традиций и по ту сторону восприятия.

Аш-Шибли

Аш-Шибли, Абу Бакр Дулаф б. Джахдар (б. Джа’фар) (861–946) — багдадский суфий, ближайший сподвижник и ученик ал-Джунайда и ал-Халладжа. Родился в Самарре. В возрасте 40 лет принял суфизм в собрании известного багдадского суфия Хайра ан-Нассаджа. Поначалу симпатии аш-Шибли в силу его экзальтированного характера склонялись к крайнему суфизму, который проповедовал ал-Халладж. Однако преследования, а затем жестокая казнь последнего, вероятно, заставили его изменить свои взгляды и занять осторожную позицию, свойственную ал-Джунайду и его окружению. Есть сведения, что аш-Шибли обвинил ал-Халладжа в разглашении тайн, которые должны быть достоянием избранных. После казни ал-Халладжа поведение аш-Шибли стало крайне необычным. Его эксцентрические поступки (сжигание дорогих одежд и благовоний, самоистязания и пр.), повышенная эмоциональность привели к тому, что его сочли сумасшедшим, поэтому багдадские власти, активно боровшиеся в это время с инакомыслием и «непозво​ли​тель​ными новшествами», не принимали его всерьёз. Аш-Шибли спасло, видимо, также его знатное происхождение.

В экстатических высказываниях и аллегори​ческих намёках аш-Шибли, записанных в основном в конце его жизни, в завуалированной форме говорилось о страданиях и радостях божественной любви, о необходимости отказа от мирской жизни ради высшей цели — сближения с божеством, о самоконтроле и о самонаблюдении, которые должен практиковать истинный суфий. Мистические стихи, приписываемые аш-Шибли, не лишены художественных достоинств. Наиболее известными его учениками были ‘Али ал-Хусри и Абу-л-Касим ан-Насрабази. Сюжеты из биографии аш-Шибли, его высказывания и стихи можно встретить во всех авторитетных суфийских трактатах. Своей широкой известностью он обязан парадоксальности мышления, незаурядности поведения, причастности к судьбам великих людей и знаменательным событиям в истории суфизма.

Его могила в Багдаде сохранилась и почитается по сей день.

*
Внешнее в слушании — соблазн, внутреннее — назидание. Тому, кто познал направление, позволено слушать произносимое, а кто не познал, тот поддаётся соблазну и повергает себя в пучину бед.

*
Существует три вида смерти: смерть ради этого мира, смерть ради мира загробного и смерть на Пути Господа. Тот, кто умирает с любовью к этому миру, есть лицемер. Тот, кто умирает с любовью к миру загробному, является благочестивым. Но тот, кто умирает с любовью к Господу, есть суфий.

*
Шейх Шибли сказал: «Никто не познал Бога». Спросили: «Как это понимать?» Он ответил: «Если бы познали Его, то не спрашивали бы о Нём».

*
Страх — это когда ты боишься, что Аллах не вернёт тебя самому себе.

*
Надеяться — значит просить Аллаха не отделять тебя от Него.

*
Служение есть освобождённое состояние сердца.

Ас-Сулами

Ас-Сулами, Абу ‘Абу ар-Рахман Мухаммад б. Хусайн (937 или 942–1021) — крупный представитель хорасанской школы суфизма, автор многих класси​ческих суфийских сочинений. Родился в Намапуре в семье, связанной с суфизмом давней традицией. Хирку, духовное знание, ас-Сулами получил от своего отца, однако наибольшее влияние на формирование его как суфия оказал его дед по матери Исма‘ил б. Нуджайд — умеренный маламати. Среди его суфийских наставников были известные суфии ас-Саррадж, ан-Насрабази, ас-Су‘луки и другие. Ас-Сулами много путешествовал. Посетил Ирак, Сирию, Хиджаз и восточные области Халифата. Подолгу жил в Багдаде. Вернувшись в Нишапур, предоставил свой большой дом и библиотеку в распоряжение суфиев, которые продолжали пользоваться ими и после его смерти. Основанная им суфийская обитель (дивайра суфийа) получила его имя.

Ас-Сулами приписывают более 100 сочинений, из которых сохранилось около 30. Наибольшую известность получил его свод суфийских биографий Табака ас-суфийа — самое раннее из дошедших до нас сочинений подобного жанра, содержащее ценные сведения об аскетах и мистиках IX–X вв. На этом труде основывались более поздние суфийские биографы. В суфийских кругах были также популярны трактаты ас-Сулами по суфийской этике и пси​хологии: Уйуб ан-нафа ва мудкватуха, Адаб ас-сухба, Рисалат ал-маламатийа и другие.

Ас-Сулами стал одним из зачинателей и классификаторов зарождавшейся суфийской науки (‘улум хазахи-т-та’ифа, ‘илм ат-тасаввуф). Отстаивая правомочность существования суфизма в исламе, он обращался за доказательствами к Корану, сунне Пророка, высказываниям и образу жизни ранних суннитских авторитетов. Описывая суфийскую традицию, ас-Сулами предпочитал умалчивать о наиболее смелых теософских положениях ал-Бистами и ал-Халладжа, чтобы избежать критики со стороны традиционалистов. В то же время он достаточно терпимо относился к экстатическому поведению во время радений (сама‘), что не преминули поставить ему в вину противники.
Ас-Сулами оставил множество учеников, среди которых выделяются продолжатель его дела ал-Кушайри и знаменитый хорасанский учёный-историк ал-Байхаки, слушавший у него хадисы. Как идеолог «умеренного», практического суфизма, ас-Сулами стал связующим звеном между ас-Сарраджем и ал-Кушайри. От последнего его традиция привела к ал-Газали.
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Знание, не обладающее качествами уверенности, — это сомнительное знание.

Баба Кухи Ширази

Баба Кухи Ширази, Мухаммад Али (948–1050) — поэт и философ. Много путешествовал (Иран, Аравия, Индия и др.). Долгое время жил в Нишапуре и Ширазе, где и умер. Баба Кухи написал на персидском языке Диван. Ему принадлежат также фрагмент под названием Начало и конец Халладжа Мансура, Ахбар ал-Гафилин и Ахбар ал-Арифин.
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	Утка алчности моей околела и стала соловьём,

	Петух сладострастия моего стал райским соколом.

	Я был в страхе перед вороном желания,

	Убил я ворона, и страх перешёл в покой.

	Я выщипал перья у павлина богатства и сана,

	Словно Иисус, душа моя поднялась на небо.

	*

Пусть похвала и порицание не составляют 

для тебя разницы,

	Нет различия между водой чистой и мутной.

	*

В основании мироздания Ты явен как солнце,

	Эй, необходимо-сущее, Ты — душа  возможно-сущих.

	Необходимое и возможное связаны друг с другом,

	Словно роза и шип, растущие на одной ветке.

	*

Куда я ни обращал свой взор, всё явное и тайное — Он, 

	Бесстороннее солнце не имеет лицевой и  тыльной сторон.


*
В царстве бытия, кроме Истины — Бога, ничего нет.

*
Оба мира существуют благодаря Его бытию.

*
Нет в чистом море волны и пены.

*
	Не доходит никогда до Именуемого тот,

	Кто довольствуется на пути Его именами.


*
	Вымой сердце от страстей тела, как Кухи,

	Чтобы входил в реку «моря» безбрежного.


*
	Всеобщий разум бессилен в понимании сути Твоей,

	Если направишь его на Тебя, возгласит: спасите, умираю.

	Разум не способен постигнуть Его сущности,

	Он ограничивается знанием Его имён и атрибутов.


*
	Будь подобно небу высоким, благотворительным,

	Чтобы из твоего сердца восходили солнце и луна.


*
	Когда ты начисто освободился от двойственности,

	Вера и неверие, добро и зло — все идентичны.


*
	В школе посланника Божьего все

	Только дети Пути, застрявшие на изучении азбуки.


*
	Все — ученики Его начальной школы,

	И малые, и великие, и добрые, и злые.


*
Тело живое — из земли, а душа — из солнца.

*
	Так как никто воочию не видел ушедшей души,

	То все люди мира уходят с воплями и криками.


*
Остерегайся ума и чувственности своей.

*
В науке видения ум подобен невежде и глупцу.

*
Необходимое и возможное взаимосвязаны, шипы и роза произрастают от единой ветки; без необходимого бытия нет возможного, они таким образом связаны с необходимой сущностью, <(> знай, нет существования без необходимого.

*
Хотя цифры бесчисленны, все они есть единица.

*
Друг мой, иногда на челе абсурда проявляется Истина.

*
Избегай понятий «плохое» и «хорошее», «хорошее» и «плохое».

Унсури

Унсури, Абу-ль-Каим Хасан ибн Ахмед (970/80–1039) — персидский поэт. Выходец из Балха, впоследствии перебрался в Газни, где добился расположения султана Махмуда Газневи и получил звание царя поэтов (малек аи-шоара). Автор 3 эпических поэм, две из которых не дошли до нас. Из лирики известны примерно 50 касыд, 10 газелей, 70 рубаи и одно кит’а. Творчество Унсури продолжает поэтические традиции Рудаки, однако для произведений Унсури характерна крайняя усложнённость форм.

*
	Нельзя приготовить патоку из тыквы,

	Ни скроить из дикообраза беличью шубу.

	*
Тот, от кого в восхищении мудрость,

	Достоин порицания за вспыльчивость.

	*
Вероломный сшит двумя нитями,

	Непорядочный является дровами для ада.


*
	Если хлопнешь рукой по шилу,

	Зло причинишь себе непременно.


*
	Вода и огонь не совмещаются,

	Ласточка избегает земли.


*
	Глина превратится в золото от блеска солнца,

	Человек станет бессмертным от света души.


*
	Бездарный не станет тянуться к таланту,

	Кто ждёт от яда вкус сахара?!


*
	Бесчестный поступок оскверняет род,

	Из уксусного кувшина потечёт уксус.

	Там, где род дурной, появляется зло,

	Как может бесчестный вести порядочную жизнь?!

	Зло происходит от бесчестных,

	Каждый творит то, что от него исходит.


*
	Если брать у горы и не класть на место,

	В конце концов исчезнет и гора.


*
	Когда бедро не согласуется с шагом,

	Поступь будет беспорядочной.


*
	В тяжёлых оковах страдает человек,

	Когда же задвигается, становится счастливым.


*
	Камень без влаги и вода без прибавления

	Подобны невежде в украшениях.


*
	Если человек валяется в пыли (всю жизнь),

	Чего он страшится, когда земля забирает его?!


*
	От собирания в большом количестве  драгоценностей

	Не получал никто ни жемчуга, ни дирхема.


*
	Мир такой мошенник, что даже у дива

	Не хватает сил вынести обман.


*
	Если во время битвы бросишь в кого-нибудь сахар,

	Мудрецы не воспримут это иначе, как камень.

	Когда на огонь сверху сыплешь камень, 

	Твой камень не отличат от сахара.


*
	Слово может сделать голову венценосной,

	И слово же может увенчать виселицу венцом из головы.


*
	Когда бодрствующий стремится к чему-либо,

	Ночью его душа явит это во сне.

	Когда трезвый имеет склонность к чему-либо,

	В опьянении не помнит ничего, кроме этого.


*
	Когда в любовь закрадывается сомнение,

	Не подавить его, если даже засыпать камнями.


*
	Если смертью разрешаются мои затруднения,

	Какой смысл для меня в этой жизни?


*
	Кто скоротать себе захочет путь,

	Должен сначала выбрать себе попутчика.


Ал-Маари

Ал-Маари, Абу-ль-Ала Ахмад ибн Абдулла ибн Сулайман ат-Танухи (973–1057/8) — арабский поэт и мыслитель. Родился в семье филолога в г. Мааррет-эт-Нуман в Сирии. Там же и умер.

В трёхлетнем возрасте ал-Маари ослеп. Считал себя учеником великого суфия ал-Мутанабби; написал комментарий к дивану его стихов под названием Чудо Ахмеда. В книге стихов Обязательность необязательного ал-Маари выступает как философ-гуманист. Он считал, что несправедливость вообще свойственна бытию, т. к. она присуща деяниям Бога-Творца. Ал-Маари писал усложнённым языком, часто обращаясь к игре слов. Его прозаические сочинения — Послания о прощении (1033) и Послание об ангелах.
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	Ты в обиде на жизнь, а какая за нею вина?

	Твой обидчик — ты сам. Равнодушно проходит жена,

 

	И у каждого сердце палящей любовью объято,

	Но красавица в этом пред встречными не виновата.

 

	Говорят, что — бессмертная — облика ищет душа

	И вселяется в плоть, к своему совершенству спеша.

 

	И уходит из плоти.…По смерти — счастливым награда

	В благодатном раю, а несчастным — страдания ада.

 

	Справедливого слова не слышал питомец земли,

	Истязали его, на верёвке по жизни влекли.

 

	Если мёртвая плоть не лишается всех ощущений,

	То, клянусь тебе, сладостна смерть после стольких  мучений.
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	Мы на неправде сошлись и расстались, и вот — на прощанье

	Понял я нрав человека: его драгоценность — молчанье.

 

	Лжёт называющий сына: «Живущий». 

Зато никогда ещё

	Не был правдивее тот, кто ребёнка назвал: «Умирающий».
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Человек исповедует веру не по своему собственному убеждению, но вследствие того, что его родные обучают его определённой вере. Ребенка из персидской семьи родители учат поклоняться огню(
Я вижу, что религиозный закон с течением времени изнашивается, как изнашивается плащ.

Вероучение становится обычаем, и старик живёт по тем правилам, к которым привыкает ребёнком.

[image: image6]*
	Человек благородный везде отщепенец

	Для своих соплеменников и соплеменниц, — 

	Он вином тёмно-красным их не угощает

	И неопытных девственниц не обольщает. 

	Наилучшая доля на свете — смиренье:

	Даже хлеб наш несытный — благое даренье. 

	Рассыпается пеплом сгоревшая младость,

	И чертоги средь звёзд человеку не в радость.
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	Молюсь молитвой лицемера, прости, мой Боже!

	Но лицемерие и вера — одно и то же. 

	Порою человек бывает приятен с виду,

	А слово молвив, заставляет глотать обиду. 

	Твердить без веры Божье имя и лгать о Боге —

	Нам с лицемерами такими не по дороге.


*
	Побольше скромности! Я людям не судья.

	Не покриви душой — себя судил бы я.


*
	Добивается благ только тот, кто привык

	И в горячке держать за зубами язык. 

	Обернётся грехом торопливая речь,

	А молчанью дано от греха уберечь. 

	Если низкий вознёсся превыше горы,

	То высокий — посмешище смутной поры. 

	Ты, что хочешь бежать от невзгод, не спеши!

	Что ни дом — ни одной беспечальной души.
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	Довольствуй ум досужий запасом дум своих,

	Не обличай порока, не укоряй других.

 

	Своей бедой не надо судьбе глаза колоть,

	Когда преступно сердце и многогрешна плоть.

 

	Хоть привяжись он втайне верёвкою к звезде,

	От смерти злой обидчик не спрячется нигде.
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	Восславим Аллаха, кормильца земли!

	Отвага и стыд от людей отошли.

 

	Для щедрого сердца в смертельной болезни

	Могильный покой всех бальзамов полезней.

 

	Опеку возьму я над опекуном —

	Душой, обитающей в теле моём.

 

	И денно и нощно в толпе правоверных

	Искал я молящихся нелицемерных.

 

	Нашёл я, что это бессмысленный скот,

	Который вслепую по жизни бредёт.

 

	А кто половчей, тот с повадкой пророка

	В гордыне великой вознёсся высоко.

 

	Посмотришь, одни — простецы и глупцы,

	Другие — обманщики и хитрецы.

 

	Безропотность за благочестье сочли вы?

	Тогда и ослы ваши благочестивы,

 

	Чесоточные, под ветрами степей,

	Они, безглагольные, вас не глупей.

 

	Мы нищие души: то рвань, то заплаты(

	Но всех на поверку беднее богатый.

 

	Мы смерть ненавидим и в жизнь влюблены,

	А радостью любящих обойдены.

 

	При жизни мы верных друзей не встречали,

	По смерти мы внемлем притворной печали.

 

	Познало бы солнце, что блещет впотьмах,

	Жалело бы о расточённых лучах.
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	Так далеко зашли мы в невежестве своём,

	Что мним себя царями над птицей и зверьём; 

	Искали наслаждений в любом углу земли,

	Того добились только, что разум растрясли; 

	Соблазны оседлали и, бросив повода,

	То вскачь, то рысью мчимся неведомо куда. 

	Душа могла бы тело беречь от всех потерь,

	Покуда земляная не затворилась дверь.
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	Рассудок запрещает греховные поступки,

	Но к ним влечёт природа и требует уступки. 

	В беде житейский опыт не может нам помочь:

	Мы доверяем кривде, а правду гоним прочь.
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	Мы сетуем с утра и жизнь спешим проклясть:

	Разуверением чревата наша страсть. 

	Для каждого из нас у жизни есть в запасе

	Обиды, бедствия и горечь в каждом часе. 

	Двух царств поборники сошли во прах, и вот

	Нет больше этих царств. Нам только смерть не лжёт. 

	Развей мирскую жизнь иль на неё не сетуй.

	Но редко следуют разумному совету.
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	Под власть небытия страшимся мы подпасть,

	Но, может быть, не столь опасна эта власть?
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	Взгляни на собственную веру: в её пустыне

	Увидишь мерзость лицемерья и срам гордыни.
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	Земная жизнь — война. Мы тягостное бремя

	Несём, покуда нас не остановит время.


Абу Са(ид

Абу Са(ид Майхани (Михани, Михи) Фадлаллах б. Аби-л-Хайр Ахмад (987–1049) — один из создателей восточной (хорасанской) школы суфизма. Абу Са(ид родился в семье аптекаря в Майхане — небольшом городке провинции Хорасан, там же и умер. Его отец был связан с суфийскими кругами; он и приобщил Абу Са(ида к мистической практике. На одном из суфийских собраний Абу Са(ид был представлен поэту Абу-л-Касиму Бишру б. Йаси​ну (ум. в 990 г.), который стал первым его наставником в суфизме и стихи которого Абу Са(ид постоянно цитировал впоследствии в своих проповедях и наставлениях.

Юношей он отправился в Мерв, где в течение пяти лет слушал курс шафи(итского права у Абу (Абдаллаха Мухаммада ал-Хисри, а затем столько же лет — у Абу Бакра (Абдаллаха ал-Каффала. В 997 г. в Серахсе «божий человек» Лукман Сарахси привёл Абу Са(ида в суфийскую обитель (хакаках) к Абу-л-Фадлу Мухаммаду ас-Сарахси, который убедил его оставить богословские науки, стал его наставником и разрешил ему вернуться в Майхане с наказом отправлять зикр, повторяя лишь одно слово «Аллах». 15 лет Абу Са(ид провёл в Майхане, из которых почти семь — в полном затворничестве, предаваясь строгим аскетическим и мистическим упражнениям, избегая людей и живя впроголодь.

Вторую половину своей жизни Абу Са(ид провёл как признанный авторитет, наставник и учитель. Он читал проповеди и наставлял своих многочисленных учеников как в своём доме в Майхане, так и в уединённой келье в его окрестностях, и во время редких наездов на Нишапур — в обители квартала Аданикубаи. Широкое введение им музыки, танцев и песен эротического содержания в практику мистических радений вызвало в его адрес суровую критику и резкие обвинения в отступлении от норм шариата и даже в неверии как со стороны богословов, так и некоторых «правоверных» суфиев. Согласно традиции, бытовавшей в среде суфиев, Абу Са(иду была дарована свыше способность творить чудеса.

Абу Са(ид считается первым суфийским шейхом, который разработал для своих учеников, живших в обители, кодекс норм поведения и правил общежития из 10 пунктов. Правила общежития в обители он дополнил характеристикой 10 качеств, которые обязательны для наставника, и 10 черт характера, которые необходимы для ученика.

*
Сделай один шаг от себя, чтобы этим ты смог достичь Бога. Покинуть самого себя (своё «я») есть реализация того, что не существует само по себе; и ничего не существует, кроме Бога.

*
Если спросят тебя, знаешь ли ты Бога, не говори, что знаешь, ибо это многобожие, и не говори, что не знаешь, ибо это неверие. Но отвечай, что Всевышний ознакомил нас со Своею сущностью через Своё достоинство.

*
«В чём состоит праведная жизнь?» — спросили у шейха Абу Са(ида. «В том, — отвечал он, — что ты истребил в сердце своём страсти и вздорные прихоти, что отдаёшь всё, чем владеет рука твоя, и спокойно, неустрашимо сносишь всякое зло, тебе выпавшее».

[image: image16]*
	Просил лекарства я от скрытого недуга.

	Врач молвил: «Для всего замолкни, кроме друга». 

	«Что пища?» — я спросил. «Кровь сердца», — был ответ.

	«Что бросить следует?» — «И тот и этот свет».


*
	Бди ночь: в ночи для тайн любовники все в сборе

	Вкруг дома, где их друг, носясь, как рой теней.

	Все двери в те часы бывают на запоре,

	Лишь друга дверь одна открыта для гостей.


*
	Грехи мои числом — что капли дождевые,

	И стыдно было мне за грешное житьё.

	Вдруг голос прозвучал: «Брось помыслы пустые!

	Ты дело делаешь своё, а Мы — своё».


Ал-Кушайри

Ал-Кушайри, Абу-л-Касим ‘Абу ал-Карим б. Хавазан (986—1072) — хорасанский богослов и суфий, автор классического суфийского трактата ар-Рисала фи ‘илм ат-та​сав​вуф. Родился в местности Устува в окрестностях Нишапура в семье арабов-земледельцев. С детства обучался великому искусству — арабскому языку. Юношей ал-Ку​шай​ри отправился в Нишапур, где встретил знаменитого суфия Абу ‘Али ад-Даккака и вскоре стал его любимым учеником, а затем и зятем. После смерти ад-Даккака ал-Кушайри возглавил суфийское собрание (маджлис ат-таз​кир) в его мадрасе. В 1046 г. вернувшись из хаджа, ал-Кушайри начал преподавать в ней хадисы и вскоре стал крупнейшим религиозным авторитетом Нишапуры. Начиная примерно с 1048 г. аш‘аритско-шафи‘итская груп​пировка, одним из лидеров которой был ал-Кушайри, подверглась жестоким гонениям. Ал-Кушайри попал в тюрьму, затем был освобождён своими сторонниками и эмигрировал в Багдад, где преподавал хадисы при дворе халифа ал-Ка‘има. В изгнании ему пришлось жить вплоть до 1063 г. Вернувшись в Нишапур, ал-Кушайри много преподавал и писал. Он умер, окружённый учениками и многочисленным потомством (шесть сыновей и несколько дочерей).

Ал-Кушайри приписывают от 20 до 30 сочинений по разным отраслям мусульманской науки: экзегеза, хадисы, теория и практика суфизма. Наибольшим авторитетом и влиянием пользовалось его ар-Рисала фи‘илм ат-тасаввуф, которое служило и служит пособием для суфиев. В нём изложены биографии наиболее известных суфиев, их взгляды на мусульманскую догматику, объясняется суфийская терминология и т. д. В целом в ар-Рисала, как и в других своих сочинениях, ал-Кушайри стремился соединить суннитский ислам в аш‘аритской трактовке с суфизмом, доказать их «правоверие», сделать их приемлемыми для всей общины. В этом отношении ал-Кушайри выступает как идейный предшественник знаменитого аш‘аритского богослова ал-Газали.

*
Любовь раба Божьего (суфия) есть состояние, которое он находит в своём сердце в связи с благосклонностью к самому себе, это состояние не выражается словами, и оно приводит к поклонению самому себе.

*
Уверенность — это знание, при котором его владельца не одолевают никакие сомнения.

Носир Хисроу

Носир Хисроу, Абу Муин ал-Кубадияни ал-Марвази (1004–1075 или 1090) — персидский поэт, философ, религиозный деятель. Родился в с. Кубидиян близ г. Балха. В 1046–1052 совершил путешествие в Египет, описанное им в Книге путешествия (Сафир-Нали). По возвращении был изгнан из родного города Балха как еретик. Конец жизни провёл в горах Бадахшана (Памир), где и умер в с. Йомган.

Его литературное наследие включает религиозно-фило​софские трактаты, диван, состоящий из 12 тысяч бейтов, поэму Ровшанайн-наме. 

*
	О ищущий! Дойди до сути всех явлений.

	Вне сердцевины нет ни знаний, ни умений.

 

	Лишь Истину познав, премудрость извлеки.

	Незнающий пути не годен в вожаки.

 

	О, не влагай руки в неведомую руку,

	Чтобы, стремясь вперёд, не колесить по кругу.

 

	У Истины святой есть лицемерный тать, —

	Не вздумай же ему ты ноги лобызать.

 

	На рынке бытия воров шныряет свора,

	Так береги карман и в каждом бойся вора.

 

	Пройдёт ли тот слепец дорогой до конца,

	Который вожаком берёт себе слепца?

 

	Скорбящий! Отыщи поводыря такого,

	Чтоб для тебя нашёл сочувственное слово.

 

	Во всей подлунной нет обиднее обид,

	Чем величать ханжу: «Священный Байазид!»

 

	Послушаешь иных: «О, шахова порода!» —

	А поразведаешь — ни племени, ни рода(
 

	Как драгоценный клад в развалинах зарыт,

	Так праведника дух под рубищем сокрыт.

 

	Из пыли и шипов на свет выходит роза;

	Не образ пред тобой: тут — жизненная проза.


*
	В тени чинары тыква подросла,

	Плетей раскинула на воле без числа,

 

	Чинару оплела и через двадцать дней

	Сама, представь себе, возвысилась над ней.

 

	«Который день тебе? И старше кто из нас?» —

	Стал овощ дерево испытывать тотчас.

 

	Чинара скромно молвила в ответ:

	«Мне двести( но не дней, а лет!»

 

	Смех тыкву разобрал: «Хоть мне 

двадцатый день,

	Я — выше! А тебе расти, как видно, лень?»

 

	«О, тыква! — дерево ответило, — с тобой

	Сегодня рано мне тягаться, но постой,

 

	Вот ветер осени нагонит холода, —

	Кто низок, кто высок — узнаем мы тогда!»
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	Под присмотром всегда держи свои владенья.

	Ибо владенье ждёт забот и наблюденья.

 

	Два уха у тебя, два глаза у тебя —

	А это для ворот надёжные крепленья.

 

	Учись и познавай! В превратностях судьбы

	Познания твои одни — твоё спасенье.

 

	Кто знания щитом себя вооружил,

	Тот в шуме бытия минует треволненья.

	Ещё один совет: ты слухам не верь!

	Молва — всегда молва: шумит; но тем не менее

 

	Услышанным словам, услышанным вестям

	С увиденным тобой — не может быть сравненья.

 

	Поэтому слушков, как зайцев, не лови:

	Всему, что услыхал, потребуй подтвержденья.

 

	И, наконец, ещё: слова не есть дела.

	Деянье — это плоть! Слова же — только тени.

 

	Ты можешь сотни лет о жемчуге твердить,

	Но если не нырнёшь — он твой лишь в сновиденье.



*
	Да будет жизнь твоя для всех других отрадой!

	Дари себя другим, как грозди винограда,

 

	Но если нет в тебе такой большой души —

	Пускай хоть малая сияет, как лампада.

 

	Не огорчай людей ни делом, ни словцом,

	К любой людской тоске прислушиваться надо.

 

	

	Болящих исцеляй, страдающих утешь —

	Мучения земли порой жесточе ада.

 

	Ты буйства юности, как зверя, укроти,

	Отцу и матери всегда служи оградой:

 

	Не забывай о том, что мать вспоила нас,

	Отец же воспитал своё родное чадо,

 

	Поэтому страшись в беспечности своей

	В их старые сердца пролить хоть каплю яда.

 

	К тому же, минет час, ты старцем будешь сам, —

	Смотри ж, не нарушай священного уклада.

 

	Итак, живи для всех! Не думай о себе!

	И жребий твой блеснёт, как высшая награда.
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	Все люди в этом мире драгоценны,

	Воистину чудесны и священны.

 

	Недаром их избрал Господь единый:

	Дух — чистый жемчуг, плоть — из тёмной глины.

 

	Четыре — дух и сущность, ум и тело,

	Из коих три последних, скажем смело,

 

	Всему людскому роду сопричастны,

	А дух в сей тёмной плоти — луч прекрасный.
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	В душе своей ты семерых найдёшь,

	Но берегись — в их дружбе скрыта ложь.

 

	Надменность, хитрость, тупость, жадность злая,

	Гнев — пятый, зависть гнусная — шестая,

 

	И похоть — вот все семеро подряд.

	Они тебе всегда во всём вредят.

 

	Покинь же их, друзей своих негодных,

	Найди других, высоких, благородных:

 

	Вот — скромность, воздержанье, простота,

	Довольство малым, щедрость, доброта.

 

	Коль разум свой не держишь ты в оковах,

	То прежних бросишь и приблизишь новых.

 

	Ведь те — враги, а это все друзья.

	Не шах ли своего ты бытия?

 

	Водись отныне с верными друзьями,

	Навек расстанься с жадными врагами.

 

	Так поступай и будешь ты счастлив,

	А нет — так провались. Не шах ты — див.


*
	И ты хорошенько запомни, откуда берётся вражда:

	От праздной, неумной насмешки, 

которая братству чужда.


*
	Гордыня гордецам несёт беду,

	Ленивый в жизни счастлив не бывает:

	Гордыня порождает лишь вражду,

	Лень только униженье порождает.


*
	Себя ты хочешь оградить

	От осуждений лишних, —

	Глаза изволь и сам закрыть

	На недостатки ближних.


*
Бог создал в человеке ищущую душу, беспокойную и вопрошающую: «Почему?» Бог как бы обращается к душе, говоря: «Вопрошай! Ищи, почему данная вещь такова, и не воображай, что творение тщетно».

*
	Прекрасен рот, но в логовище рта

	Беда для человека заперта.

 

	Язык его таит и зло и грех.

	Молчанье — вот сокровище для всех!

 

	Слова любви — как золото зари(

	Такое, если можешь, — говори!

 

	Но слово зла скатится с языка —

	Гони его, как беркут бирюка.


*
Каждое существо должно двигаться со ступени на ступень, подымаясь до уровня совершенного человека.

*
	Ты должен различать, кто друг тебе, кто недруг,

	Чтоб не пригреть врага в своих сердечных недрах.

 

	Где неприятель тот, который в некий час

	Приятностью своей не очарует нас?

 

	Где в мире мы найдём тот корень единенья,

	Который не покрыт корой и даже тенью?

 

	Собака, что визжит и ластится, как друг,

	По-дружески друзьям не изменяет вдруг.

 

	Собака — говорю! Но так ли ты уверен,

	Что подлинный твой друг тебе до гроба верен?

 

	И сердцевину тайн, доверенных ему,

	Не обнажит вовек по слову своему?

 

	Испытывай друзей и голодом и жаждой,

	Любовью испытай! Но только раз — не дважды.


*
Душа к совершенству стремится, к насмешке — лукавый язык.

*
	Слово с делом примири, чтоб уста и сердце впредь

	Не напомнили тебе позолоченную медь.


*
	Человек хорош, коль светел изнутри.

	На блистательную внешность не смотри.


*
	Свершай только то, что почтил бы хвалой,

	Когда совершает такое другой.


*
	Спастись ты в силах от любой печали,

	Но от невежества спасись вначале.


*
	Не золота, а мудрости добудем:

	От золота нет разуменья людям.

 

	Лишь тот, кто вызволит тебя из круга

	Несчастья, — заслужил названье друга.

 

	Не хвастай добродетелью: пороком

	Ты сделаешь её одним намёком.

 

	Вред человеку тот язык приносит,

	Что ради пользы слов не произносит.

 

	Коль говоришь, не говори дурного:

	Дороже золота благое слово.

 

	Добросердечье — это одеянье:

	Одевшись, делай доброе деянье.

 

	Твои деянья сдержанность упрочит,

	Тебя высокомерье опорочит.

 

	Будь с тем, кто внутренней красой и внешней

	Красив, — и счастлив станешь в жизни здешней.

 

	Чтобы чужие сделались родными,

	Любовно всем добром делись ты с ними.

 

	Лишь мягкость украшает человека,

	Лишь знанье возвышает человека.

 

	Один лишь час в невежестве пробудешь, —

	Навек себя к невежеству присудишь.


*
	От древа дружбы с глупым — горек плод,

	С глупцом сойдёшься, не избегнешь бед.

	Хоть и не хочет, зло он принесёт.

	Хоть не стремится, принесёт он вред.


*
	Коль на земле прославлен добротою,

	То не прельщайся ты земной тщетою.

 

	Один, но умный враг ценней стократно,

	Чем сто друзей, чья глупость так отвратна.

 

	Пусть умный друг и возрастом моложе, —

	Он старика безмозглого дороже.

 

	Будь кроток, мягок, нежен в разговоре:

	От вспыльчивости — слушающим горе.

 

	Кто мягок, тот сердца людские манит,

	От жёсткости и свежий цвет увянет.

 

	Страшись, чтоб скаредность не овладела

	Тобой: у скаредности нет предела.

 

	Вредит себе, кто хочет слишком много:

	К погибели ведёт его дорога.


*
	Какую б ты своей рукой

	Ни заработал малость,

	Она милее мзды большой,

	Что без труда досталась.


*
	Уж лучше ты не занимайся делом,

	Коль в нём себя считаешь неумелым.


*
	Беда тому, кто на себя взвалил

	То дело, что исполнить нету сил.


*
	Презренен, кто стремится прочь

	От тех, кому бы мог помочь.


*
	Свершая доброе деянье,

	Не жди добра в ответ.

	Сведёт такое ожиданье 

	Добро твоё на нет.


*
	Когда участвуешь ты в скачке спора,

	Не горячись, и упадёшь не скоро.


*
	Ничтожен ты или велик,

	Тому причина — твой язык.


Ал-Ансари ал-Харави

Ал-Ансари ал-Харави, Абу Исмаил ‘Абдаллах б. Му​хам​мад (1006–1089) — известный суфий-ханбалит, родом из Герата. Отец его был суфием и сам познакомил сына с началами мистицизма. В девятилетнем возрасте ‘Абдаллах начал обучаться хадисам. В 1026 г. в целях продолжения обучения ал-Ансари ал-Харави отправился в Нишапур, затем в Тус и Бистам. В 1031 г. он ненадолго остановился в Багдаде, где посещал занятия видных ханбалитов. Вскоре после этого он встретился со знаменитым персидским суфием Абу-л-Хасаном ал-Харакани. Встреча с этим малообразованным восьмидесятилетним старцем, последователем традиции Абу Йазида ал-Бистами, сыграла решающую роль в его жизни и духовном развитии. Затем он вернулся в Герат, где стал заниматься обучением и вёл активную полемику против му’тазилитов и аш’аритов.

С захватом в 1041 г. Восточного Ирана Сельджуками для ал-Ансари ал-Харави начался период гонений — над ним нависла угроза расправы, трижды его ссылали. Последние двадцать лет его жизни, хотя преследования окончательно не прекратились, прошли более спокойно — он пользуется признанием, слава его выходит далеко за пределы Герата, халиф ал-Ка’им посылает ему почётные одежды. В конце жизни он потерял зрение и умер в родном городе, удостоенный титула шейха ал-ислама.

Согласно ал-Ансари ал-Харави, суфизм только углубляет понимание Корана и сунны и является их продолжением. Исходя из убеждения, что вера не нуждается в доказательствах разума, которые только разрушают её, ал-Ан​сари ал-Харави считал спекулятивное богословие «пред​​​осудительным новшеством» и боролся с ним всю свою жизнь. В вопросах психотехники он выступал против крайностей Пути, большое значение придавал любви к Богу и призывал учеников постоянно и строго контролировать свои мистические переживания. Биографы единодушно восхваляют его необычайное благочестие и широту познаний во всех областях религиозных наук.

Тематика сочинений ал-Ансари ал-Харави, написанных на арабском и персидском языках, отражает его разносторонние интересы.

*
Старайся оберегать сердца, покрывай недостатки людей и веру за этот мир не продавай! 

*
Кто сделает эти десять качеств своим обычаем, устроит своё дело и в этой и в будущей жизни: с Богом — искренность, с людьми справедливость, с душой — насилие, с дервишами — ласку, с великими — служение, с малыми сострадание, с друзьями — увещевание, с врагами — кротость, с невеждами — молчание, со сведущими — смирение. 

*
Низам спросил: «Что скажешь о мире?» Ответил: «Что можно сказать о вещи, которую приобретают с трудом, хранят с низостью и оставляют с горестью?» 

*
Считай капитал жизни неоценимым сокровищем, а покорность Истине — счастьем. 

*
Не стыдись учиться, ищи спасение души в служении Богу. 

*
Желаний души не исполняй, во всяком деле, которое представится, проси помощи у Истины. 

*
От самоослеплённого невежды сторонись. 

*
Не говори о том, чего не слыхал и не видал. 

*
Не ищи чужих недостатков, смотри на свои. 

*
Пока не спросят, не говори, пока не позовут, не ходи. 

*
Возвышения добивайся путём терпения. 

*
Не будь привержен этому миру. 

*
Неукоснительно приобретай познания, к покор​нос​ти будь алчен. 

*
Людей чрезмерно не хвали. 

*
Тайно будь лучше, чем явно. 

*
Прощай, дабы тебя прощали. 

*
Собой не похваляйся. 

*
Бедствие считай следствием страсти. 

*
То, чего не желал, не бери, несделанного сделанным не считай. 

*
Сердце не делай игрушкой дива. 

*
Пока не закончишь отчёт своей собственной души, не приступай к другим. 

*
То, что считаешь неприемлемым для себя, не одобряй для других. 

*
Не будь рабом алчности. 

*
Пока можешь, не ешь чужого хлеба, а в своём хлебе никому не отказывай. 

*
Питайся дарами Бога, которые никогда не уменьшаются, подателем считай Бога. 

*
Нищеты не страшись. 

*
Денег под большие проценты не отдавай. 

*
Не помышляй о прибыли, которая даёт убыток в будущей жизни. 

*
Не делай себя пленником похоти. 

*
От друга из-за одной резкости не отрекайся. Друга испытывай во время гнева и раздражения. К друзьям будь мягок во всяком деле. 

*
Невинности по приказу души из рук не выпускай. 

*
Врага, даже ничтожного, не унижай. 

*
С незнакомыми трапезы не разделяй. 

*
Считай лучшим своё малое, нежели чужое многое. 

*
Бесполезной печали к помыслам доступа не давай. 

*
Соблюдай верность обещаниям. 

*
Где бы ты ни был, знай, что Бог присутствует. 

*
Время считай великим благом. 

*
Знай, что щедрость — выполнение обещаний. 

*
Не говори того, что не можешь слышать. 

*
Пока можешь, нужды своей тварям не открывай. 

*
Каждое суфийское переживание отличается глубиной и качественным разнообразием. Только обычные люди считают, что слово однозначно, и видят в том или ином переживании только малое количество одинаково эффективных и целостных смысловых оттенков. Хотя посторонние люди признают сложность и многогранность бытия, они часто забывают об этом, когда сталкиваются с суфийскими материалами. В лучшем случае они могут понять, что это аллегория, но к ней они будут подходить слишком односторонне.

*
Молчаливость сделай своей привычкой. Пустословие считай началом всех бедствий. 

*
Храни вверенное тебе. 

*
Будь благодарен, но благодарности не требуй. 

*
Не становись рабом людей. 

*
Помощь в нужде считай великим делом. 

*
Знай, что любовь к Богу — в непритеснении дру​гих. Знай, что счастье этой жизни и жизни будущей — в общении с мудрыми. 

*
От невежды сторонись. 

*
На словах никого не пристыживай, слов, вызывающих смех, остерегайся. 

*
С людьми бесстыдными и наглыми не видайся, ибо это повлечёт унижение и кару и в этой и в будущей жизни. 

*
О размерах средств своих или нищете никому не говори. 

*
Пока не утихнет гнев, не говори. Будь почтителен ко всем, дабы и к тебе были почтительны. 

*
Много пищи не ешь, ибо это чернит сердце и удерживает от служения Богу. 

*
Считай, что внутренние твои свойства лучше, чем внешние, ибо внешние доступны созерцанию людей, а внутренние — только созерцанию Истины. 

*
Не делай такого дела, которое заставит тебя устыдиться и смутиться перед взором Истины, великой и преславной.

*
Грешному и порочному я могу показаться злым, но для добрых — милосерден я.

*
Настоящая любовь не имеет ничего общего с человеческой природой потому, что это птица, которая гнездится в вечности. В ней (любви) беспомощны рассудочность науки, любопытство природы, представление памяти и расчётливость ума. В ней есть боль и горение, есть страдание и радость.

*
Божественная истина всегда сопутствует ищущему её. Взяв ищущего за руку, она ведёт его в поисках самой себя.

Омар Хайям

Омар Хайям, Гияс-ад-дик Абу-ль-Фатх ибн Ибрахим (1048–1122) — персидский поэт, математик и философ. Большую часть жизни провёл в Балхе, Самарканде, Исфахане и других городах Средней Азии и Ирана.

Математические сочинения Омара Хайяма, дошедшие до наших дней, характеризуют его как выдающегося учёного.

Всемирную известность принёс Омару Хайяму как поэту цикл четверостиший Рубайат. В его творчестве немало сложных и противоречивых проблем. С этим связана и противоречивая трактовка его рубаи у разных исследователей.

*
	Приход наш и уход загадочны, — их цели

	Все мудрецы земли осмыслить не сумели,

	Где круга этого начало, где конец,

	Откуда мы пришли, куда уйдём отселе?


*
	Общаясь с дураком, не оберёшься срама,

	Поэтому совет ты выслушай Хайяма:

	Яд, мудрецом тебе предложенный, прими,

	Из рук же дурака не принимай бальзама.


*
	О чадо четырёх стихий, внемли ты вести

	Из мира тайного, не знающего лести!

	Ты зверь и человек, злой дух и ангел ты;

	Всё, чем ты кажешься, в тебе таится вместе.


*
	Чтоб мудро жизнь прожить, знать надобно немало.

	Два важных правила запомни для начала:

	Ты лучше голодай, чем что попало есть,

	И лучше будь один, чем вместе с кем попало.


*
	Джемшида чашу я искал, не зная сна,

	Когда же мной земля была обойдена,

	От мужа мудрого узнал я, что напрасно

	Так далеко ходил, — в моей душе она.


*
	Нищим дервишем ставши — достигнешь высот,

	Сердце в кровь изодравши — достигнешь высот,

	Прочь, пустые мечты о великих свершеньях!

	Лишь с собой совладавши — достигнешь высот.


*
	Кто жемчужину смысла насквозь просверлил,

	О божественном, словно пророк, говорил,

	Всё же к тайне предвечной не смог прикоснуться, —

	Суесловил и скрылся во мраке могил.


*
	Раз насущный твой хлеб дан от века Творцом,

	Не отнимут его, не прибавят потом.

	Значит, в бедности будь непокорным и гордым,

	А в богатстве не стань добровольным рабом.


*
	О невежда, вокруг посмотри, ты — ничто.

	Нет основы — лишь ветер царит, ты — ничто.

	Два ничто твоей жизни предел и граница,

	Заключён ты в ничто, и внутри ты — ничто.


*
	Я смерть готов без страха повстречать.

	Не лучше ль будет там, чем здесь, — как знать?

	Жизнь мне на срок дана. Верну охотно,

	Когда пора наступит возвращать.


*
	Чтобы пить иль прикрыть своё бренное тело,

	Не позорно порою приняться за дело,

	Ну а всё остальное не стоит того,

	Чтоб о нём ещё сердце в заботах болело.


*
Если нить причин внимательно проследить по всем её сцеплениям, то она далеко простирается, но всё же обязательно имеет конец и завершается причиной, для которой нет больше причин.

*
	Бушует в кельях, мечетях и церквах

	Надежда в рай войти и перед адом страх.

	Лишь у того, кто понял тайну мира,

	Сок этих сорных трав весь высох и зачах.


*
	Чем голову склонять пред сильным сто раз на день,

	Чем жизнью рисковать, как мухи, крошки ради,

	Не лучше ли вкушать пусть чёрствый хлеб, но свой,

	И по земле идти, на всех, как равный, глядя.


*
	Ты истину взыскуешь? Оставь жену, детей

	И всё, что сердцу мило, и близких и друзей, —

	Всё устрани свободно, оковы рви скорей.


*
	О, не растите деревья печали(

	Ищите мудрость в солнечном начале:

	Ласкайте милых и вино любите!

	Ведь не навек нас с жизнью обвенчали.


*
	Кто мы? — Куклы на нитках, 
а кукольщик наш — небосвод.

	Он в большом балагане своём представленье ведёт.

	Он сейчас на ковре бытия нас попрыгать заставит,

	А потом в свой сундук одного за другим уберёт.


*
	Будь осмотрителен: судьба-злодейка рядом!

	Меч времени остёр, — не будь же верхоглядом!

	Когда судьба тебе положит в рот халву,

	Остерегись — не ешь: в ней сахар смешан с ядом!


*
	Тот усердствует слишком, кричит: «Это — я!»

	В кошельке золотишком бренчит: «Это — я!»

	Но едва лишь успеет наладить делишки, —

	Смерть в окно к хвастунишке стучит: «Это — я!»


*
	О тайнах сокровенных невеждам не кричи

	И бисер знаний ценных пред глупым не мечи.

	Будь скуп в речах и прежде взгляни, с кем говоришь;

	Лелей свои надежды, но прячь свои ключи.


*
	В кумирню, келью иль в мечеть вступая,

	Боятся люди ада, ищут рая.

	Но разве там проникнут в тайну Бога?

	Нет, к Истине ведёт стезя иная.


*
	Много лет размышлял я над жизнью земной.

	Непонятного нет для меня под луной.

	Мне известно, что мне ничего не известно, —

	Вот последняя правда, открытая мной.


*
	В мире временном, сущность которого тлен,

	Не сдавайся вещам несущественным в плен.

	Высшим в мире считай только дух вездесущий,

	Чуждый всяких вещественных перемен.


*
	То, что судьба тебе решила дать,

	Нельзя ни увеличить, ни отнять.

	Заботься не о том, чем не владеешь,

	А от того, что есть, свободным стать.


*
	В этом мире глупцов, подлецов, торгашей

	Уши, мудрый, заткни, рот надёжно зашей,

	Веки плотно зажмурь — хоть немного подумай

	О сохранности глаз, языка и ушей!


*
	О, доколе ты по свету будешь кружить,

	Жить — не жить, ненасытному телу служить?

	Где, когда и кому, милый мой, удавалось

	До потери желаний себя ублажить?


*
	Прощалась капля с морем — вся в слезах!

	Смеялось вольно море — всё в лучах!

	«Взлетай на небо, упадай на землю —

	Конец один: опять — в моих волнах».


*
	Пусть буду я сто лет гореть в огне,

	Не страшен ад, приснившийся во сне;

	Мне страшен хор невежд неблагодарных, —

	Беседа с ними хуже смерти мне.


*
	Как нужна для жемчужины полная тьма —

	Так страданья нужны для души и ума.

	Ты лишился всего, и душа опустела? —

	Эта чаша наполнится снова сама!


*
	Всё пройдёт — и надежды зерно не взойдёт,

	Всё, что ты накопил, ни за грош пропадёт.

	Если ты не поделишься вовремя с другом —

	

	Всё твоё достоянье врагу отойдёт.


*
	Благородство и подлость, отвага и страх —

	Всё с рожденья заложено в наших телах.

	Мы до смерти не станем ни лучше, ни хуже —

	Мы такие, какими нас создал Аллах!


*
	Тот, кто с юности верует в собственный ум,

	Стал в погоне за истиной сух и угрюм.

	Притязающий с детства на знание жизни,

	Виноградом не став, превратился в изюм.


*
	Будешь в обществе гордых учёных ослов,

	Постарайся ослом притвориться без слов,

	Ибо каждого, кто не осёл, эти дурни

	Обвиняют немедля в подрыве основ.


*
	Так как собственной смерти отсрочить нельзя,

	Так как свыше указана смертным стезя,

	Так как вечные вещи не слепишь из воска —

	То и плакать об этом не стоит, друзья!


*
	Не смотри, что иной выше всех по уму,

	А смотри, верен слову ли он своему:

	Если он своих слов не бросает на ветер —

	Нет цены, как ты сам понимаешь, ему.


*
	Знайся только с достойными дружбы людьми,

	С подлецами не знайся, себя не срами.

	Если подлый лекарство нальёт тебе — вылей!

	Если мудрый подаст тебе яду — прими!


*
	Ты, Боже, глину мял, — что делать мне?

	Ты ткань мою соткал, — что делать мне?

	Всё, что свершаю — доброе и злое, —

	Ты сам предначертал, — что делать мне?


*
	Безгрешными приходим — и грешим,

	Весёлыми приходим — и скорбим.

	Сжигаем сердце горькими слезами,

	А сходим в прах, развеяв жизнь как дым.


*
	Мы попали в сей мир, как в силок — воробей.

	Мы полны беспокойства, надежд и скорбей.

	В эту круглую клетку, где нету дверей,

	Мы попали с тобой не по воле своей.


*
	Лучше впасть в нищету, голодать или красть,

	Чем в число блюдолизов презренных попасть.

	Лучше кости глодать, чем прельститься сластями

	За столом у мерзавцев, имеющих власть.


*
	Давно меж мудрецами спор идёт,

	Который путь к познанию ведёт?

	Боюсь, что крик раздастся: «Эй, невежды,

	Путь истинный — не этот и не тот!»


*
	Те, что веруют слепо, — пути не найдут.

	Тех, кто мыслит, — сомнения вечно гнетут.

	Опасаюсь, что голос раздастся однажды:

	«О невежды! Дорога не там и не тут!»


*
	Разум мой не силён и не слишком глубок,

	Чтобы замыслов Божьих распутать клубок.

	Я молюсь и Аллаха понять не пытаюсь —

	Сущность Бога способен постичь только Бог.


*
	Человек что флейта, человек что фляга,

	В нём душа что песня, что хмельная влага.

	С чем сравнить Хайяму душу человека?

	С огоньком, который прячет тело-скряга.


*
	Мир — свирепый ловец — к западне и приманке прибег,

	Дичь поймал в западню и её «человеком» нарек.

	В жизни зло и добро от него одного происходят.

	Почему же зовётся причиною зла человек?


*
	Я презираю лживых, лицемерных

	Молитвенников сих, ослов примерных.

	Они же, под завесой благочестья,

	Торгуют верой хуже всех неверных.


Ал-Хамадани

Айн ал-Кудата ал-Хамадани (1048/9–1138) — родился в местечке Бузенджиру вблизи Комадана. В молодости изучал богословские науки в Багдаде, прославился как проповедник, но позднее обосновался в Мерве, встав на путь мистического подвижничества под руководством известного шейха Абу Али Фармади и сам позднее приобрёл множество последователей.

Биографы ал-Хамадани свидетельствуют, что он за свою жизнь 10.000 раз прочёл Коран, имел в памяти 700 со​чинений, посвящённых божественному слову, бесе​до​вал с 213 шейхами. К тому же он совершил 37 пеших хождений в Мекку в целях паломничества к святым местам.
Умер ал-Хамадани по пути в Мерв. Уже много позднее прах его был перевезён в Мерв, где находится усыпальница.

*
Могучая любовь имеет такую силу, что, когда она проникает в душу, она доставляет возлюбленного к возлюбленному( Любовь — огонь, а влюблённый — бабочка. Огонь любви придаёт ей силу и вскармливает её( В этом страстном желании она бросается в пламя свечи, которое суть возлюбленный, и вместе с ним начинает гореть, пока вся не превращается в свечу и огонь, и не остаётся ни бабочки, ни любви.

*
Высший опыт или знание станут доступны для мужчины или женщины в точном соответствии с тем, чего этот человек стоит, с его способностями и тем, насколько он это заслужил. Поэтому, если осёл видит арбуз, то объедает его ботву; муравьи съедят то, что могут ухватить; человек употребит целое, не зная, что он употребил.
*
Находясь на чужбине, я однажды слышал, что один человек спросил у другого, как тот приобрёл знание. Вот какой ответ он получил: «Я искал его и нашёл далеко-далеко, там, куда не долетают стрелы охотника; его нельзя ни заполучить ворожбой, ни увидеть во сне, ни поймать уздечкой, ни унаследовать от праотцов, ни одолжить у щедрых людей. Я приобрёл его — скитаясь по пыльным тропам, спотыкаясь о камни, избегая раздражения и идя на риск, проводя долгие бессонные ночи — благодаря любви к путешествиям, путём долгих раздумий и приложения мысли. Я нашёл, что оно хорошо лишь для взращивания — и только для взращивания в душе; оно подобно зверю, на которого охотятся, но редко кому удаётся его поймать — поймать его можно лишь в груди; оно подобно птице, которую можно заманить в силки слов и запутать в сети памяти. Я поместил его в душу и привязал к глазу. Я тратил на него своё пропитание и хранил его в сердце. Я проверял его точность путём исследований и шёл от размышлений к уверенности глубокого понимания и от глубокого понимания к писательству, полагаясь на поддержку Божественного успеха».
*
Для ищущих все пути, ведущие к Богу, допустимы. Любовь приводит человека к Богу. Значит, любовь в этом смысле является единственным путём единения с Богом.

*
Дух и любовь смешались и( поскольку дух по своим качествам приблизился к любви, любовь от неожиданности смешалась с ним. В силу этого слияния между ними возник союз. Я не знаю, любовь ли стала качеством, а дух — сущностью, или любовь стала сущностью, а дух — качеством. Из двух появилось одно.

*
Если в сущем имеется нечто, наделённое бытием, то оно необходимо и является вечным бытием, ибо бытие делится на возникшее во времени и на вечное бытие, то есть на то бытие, которое имеет начало, и на то, что начала не имеет.

*
Если скажешь, что Бог мудр и всемогущ, и если ты не в силах решить что-нибудь мудро, то почему ты приписываешь эти качества Богу?

*
Те, которые смотрят на сущие вещи глазами разума и в определённом порядке, считают, что некоторые из них по сравнению с другими ближе к Богу( Они видят определённое начало этих существ и всё появляющееся считают множественным и имеющим определённую иерархию. Но они поневоле голыми словами объясняют процесс появления из единого, а те, кто смотрит с точки зрения постижения, видят, что вообще для живых существ нет определённого порядка (иерархии), и не считают, что одни существа предшествуют другим, и убеждены, что сущность Бога без отличий есть во всех живых существах, примерно так же, как думают учёные о единстве его с первым бытием.

*
Все существа в мире были сами по себе извечны. Они получили своё существование в результате сияния Его луча, Его силы, Его воли. Бытие Бога есть субстанция, а свет есть внешнее проявление.

*
Как у огня нет другой способности, кроме как жечь, так и у человека нет другого качества, чем свобода выбора; следовательно, поскольку он способен к выбору, человек совершает различные поступки: если захочет, то может не двигаться, захочет — может двигаться; захочет двигаться налево — двигается налево, захочет повернуть направо — перемещается вправо. Если захочет, перемещается прямо. Если захочет, то может покориться своей свободе, если нет — то нет.

*
Первая группа человечества объединяет тех, кто имеет человеческую форму, но не несёт в себе содержания человека( Им присуще только одно невежество. Вторая группа имеет не только вид и форму человека, но и действительно человеческую сущность( Третью группу составляют те, кто постиг истинную сущность религии. Это деятельные защитники Всевышнего.

*
Бог смотрит не на ваш облик и образ, не на ваши действия, Он смотрит на сердца ваши. О, друг, сердце есть наблюдательный пункт Бога.

*
Душа не принадлежит миру сотворённому, а исходит из мира Творца, она одарена бессмертием и вечностью.

*
Владение души телом воспринимай точно так же, как моё владение вот этим пером. Если я хочу, буду им двигать, если нет, то оно будет в покое. Присутствие её пусть считают жизнью, а отход — смертью. А возвращение её после смерти пусть считают воскрешением.

*
Услышь и узнай о том, какое отношение имеет душа к телу — пребывает ли она внутри или вне его. Увы, дух находится и вне мира, и в нём( Дух не находится в мире и не находится вне мира, также и душа не находится в мире и не существует отдельно от него. Дух не связан с телом и не существует отдельно от него. Бог также не связан непосредственно с миром, но и не отделён от него.

*
В наше время имеется три мнения относительно понятия действительности и истинности души и тела. Первое — человек состоит из формы, то есть тела, так как Бог сотворил человека из семени и глины. Так считают простые люди. Вторая группа людей — учёные, которые, опираясь на слова Корана «всех людей сотворил по одной форме, а лучший вид и форму придал душе», под словом «человек» понимают и тело и душу как единое целое. Третья группа — особая, суть человека они видят в душе и считают, что он (человек) состоит из души. Тело же, говорят они, является носителем души. Форму (тело) они не считают сущностью человека( Тело является как бы верховым животным, а душа — всадником. Не может быть, чтобы верховое животное было одинаково по сути с всадником. Если кто-то сидит на коне, то он и конь — различные существа.

*
Слепой считает, что сама клетка есть птица, а зрячий — что клетка создана для птицы.

*
Кроме основ и элементов этого мира, есть иные основы и элементы иного мира( Элементы мира реального как бы являются основой мира иного.

*
Однако по правде и без сомнения, ничто, наделённое существованием, не может быть причиной и источником появления другого существа, кроме как Бог. Сущность причинности состоит в создании формы бытия и небытия. Поэтому существование причины есть необходимая предпосылка появления следствия, так как небытие не может быть причиной существования.

*
Как только человек достигнет небытия, то будет опьянён вином познания, а опьянев, достигнет своего предела.

*
Отношение разума к внутренней проницательности подобно отношению луча солнца к самому солнцу, и бессилие разума в осознании божественного знания подобно бессилию воображения в осознании категорий.

*
Очевидно, что разум бессилен распознать многие чувственные вещи с тем, чтобы достичь сущности. Кто хочет увидеть степень ограниченности своего разума, пусть посмотрит в зеркало, которое лучше всего ему покажет несостоятельность его притязаний на постижение божественных истин. Я не отрицаю, что разум сотворён, чтобы познать необходимые естественные явления, но не люблю, чтобы его необходимые возможности насильственно расширяли за границы естественного.

*
Сердце представляет весьма тонкую сущность и относится к высшему миру, а тело, его вместилище, находится в мире земном. Между ними нет близости и соотнесения.

*
Каждый, кто любит Бога, невольно должен любить Его посланника. Любить богослова своего, любить жизнь свою. Ради поклонения Богу должен любить хлеб и воду, которые являются бытием Его, любить женщин, чтобы не прекратилось развитие потомства, любить золото и серебро, чтобы быть защитником, знать цену хлебу и воде. Как необходимость, любить жару и стужу, снег и дождь, любить небо и землю, потому что если бы не было неба и земли, то пшеница не росла бы на голом камне, а также — любить землепашца.

*
Сердце ищущего есть и его утешитель, и любовь его, и место, где хранятся тайны его. Каждый, кто оказывает почесть сердцу, добьётся целей своих; тот, кто ошибается или потеряет верный для сердца путь, тот уйдёт так далеко (и так заблудится), что больше никогда не сможет вновь найти себя.

*
Жаль, что религиозные и светские занятия не позволяют, чтобы вечная любовь стала дорожным багажом в пути, а не пустой формой.

*
Жизнь познаётся только в любви, а без любви найдёшь лишь только смерть.

*
Интуитивное познание связано с воспитанием воли.

*
Только тот человек может идти по пути любви, кто отрешится от себя, от мира сего и сделает себя жертвой этой любви.

*
	На свете не соседствуют вовек

	Нарцисс и роза, знание и злато:

	Мудрец обычно бедный человек —

	У богатея знаний маловато.


Ал-Худжвири

Ал-Худжвири, Абу-л-Хасан ‘Али б. ‘Усман ал-Газнави ал-Джуллаби (ум. между 1072 и 1076/7 гг.) — автор первого в литературе на персидском языке труда по суфизму, в котором систематически изложены его история и сущность, мировоззрение и практика суфиев. Родом из Худжвира (квартал в г. Газни), из семьи, члены которой были известны благочестием и подвижничеством, суннит, ал-Худжвири стал убеждённым сторонником «трезвого» мистического пути школы ал-Джунайда. Среди его учителей — знаток Корана и преданий суфий Абу-л-Фадл Мухаммад б. Ал-Хасан ал-Хутталали и шейх Абу-л-’Аббас Ахмад б. Мухаммад аш-Шаккани. Значительную часть жизни ал-Худжвири провёл в странствиях, объездив мусульманский мир от Ферганы до Хузистана и от Индии до Сирии. Свою жизнь он завершил в Лахоре, где и написал единственное дошедшее до нас (из десяти написанных) сочинение — Кашор ал-махджуб ли-абрар ал-кулуб. Дата завершения труда неизвестна, но скорее всего он был написан ал-Худжвири в последние годы жизни как ответ на просьбу некоего Абу Са’ида к ал-Худжвири изложить «в точности путь суфиев и сущность их подвигов» и объяснить «их вероучения и речения».

Ал-Худжвири поставил перед собой задачу представить систему положений суфизма во всей полноте, методично излагая и анализируя его доктрины. Касаясь того или иного вопроса, он, как правило, приводит суждения более ранних авторов и только в конце высказывает личную точку зрения. Свои доводы он широко иллюстрирует примерами из собственной практики.

Кашф ал-махджуб оказал громадное влияние на последующую суфийскую персоязычную литературу. Ссылки на него мы находим и у ‘Аттара (Тазкират ал-аулийа’), и у Джами (Нафахат ал-унс), и у других авторов.

*
Есть три формы культуры: мирская культура, или просто накопление информации, религиозная культура, смысл которой заключается в исполнении определённых установлений, и культура избранных — саморазвитие.

*
Последователь суфизма — это тот, кто сражается, чтобы стать мёртвым для себя и живым для Истины.

Ал-Газали

Ал-Газали, Абу Хамид Мухаммад б. Мухаммад ат-Туси (1058–1111) — крупнейший теолог и философ. Родился в г. Тусе (Хорасан), в Нишапуре был учеником ал-Джувайни вплоть до смерти последнего в 1085 г., затем находился при сельджукском визире Низам ал-мулке, который назначил его в 1091 г. преподавателем в основанной им в Багдаде мадраса Низамийа. В 1095 г., после убийства исмаилитами Низам ал-мулка, ал-Газали покидает Багдад под предлогом совершения хаджа и, проведя 11 лет в Дамаске, Тусе и некоторых других городах, в 1106 г. по приглашению сына Низам ал-мулка, Фахрал-мулка, начинает преподавать в мадраса Низамийа в Нишапуре. Незадолго до своей кончины возвращается в Тус.

Ал-Газали делил людей по уровню их познавательных способностей на две категории: «широкую публику», «массу» и «избранных». К первой категории он относил верующих, которые следуют религиозной традиции и перед которыми, дабы не смущать их, нельзя давать священным текстам символико-аллегорическое толкование. Ко второй категории он причислял (часто в завуалированной форме) прежде всего философов, стремящихся постичь истину с помощью доказательств, основанных на достоверных посылках. Кроме того, к «избранным» он причислял суфиев, которые приходят к моническому взгляду на бытие, но не на основе логических доказательств, а с помощью интуиции.

*
Покаяние представляет собой значение, составленное следующими тремя по порядку аспектами: знанием, состоянием и действием. Знание — первое, состояние — второе, действие — третье. Первое обуславливает второе, второе обуславливает третье.

*
Терпение состоит из макамов («стоянок» на Пути) веры, а все макамы веры содержат три части: знания, состояния и действия. Знания — это посылки, они порождают состояния, а состояния порождают действия. Знания — как деревья, состояния — как ветви, а действия — как плоды.

*
Намерение, воление, стремление суть выражения, имеющие один смысл. Это состояние, качество сердца, находящееся в окружении двух вещей: знания и действия. Знание предшествует ему, так как является его корнем и условием.

*
Знай, что вера, знание и вкушение суть три далеко отстоящие друг от друга ступени.

*
Всевышним заложена в сердце человека некая тайна. Она там скрыта, как огонь в железе или в камне. И так же, как ударом железа о камень высекается эта искра огня и падает на землю, так приятная ритмическая музыка заставляет двигаться существо сердца и вводит в него нечто такое, что нарушает волю человека. Причина сего явления — то соответствие, которое может наблюдаться у человека с высшим миром, называемым духовным. Высший мир есть мир красоты и изящества. Основание красоты и изящества суть гармония частей. А всё гармоническое есть проявление красоты того мира, ибо всякое изящество, красота и гармоничность, которые имеют место в этом чувственном мире, — всё суть плоды изящества и красоты того мира. Посему ритмичные и мелодичные звуки, будучи соразмерны, в то же время имеют сходство с чудесными звуками того мира и по этой причине запечатлеваются в сердце, трогают его и пробуждают в нём желание слушать их до такой степени, что человек сам не знает, что происходит с ним.

*
Каждый период жизни отличается своими видами наслаждений. Дети любят играть и не имеют никакого представления о радостях брака, способность к которому у них появится позже. В юности человек ещё не может так наслаждаться богатством и величием, как он делает это в более зрелом возрасте. В свою очередь, зрелые люди могут считать наслаждения юности куда менее значительными, чем те, которые доступны им сейчас. Конечно, более развитые люди посчитают знакомое всем потворствование себе несовершенным, мелким или случайным, если оценят его с точки зрения своих новых возможностей.

Человек обладает различными потенциальными возможностями, каждой из которых соответствует свой тип наслаждения. Существует ещё и духовная способность, которую я называю реальным разумом. Этот разум испытывает наслаждение, если приобретает максимально возможное для себя количество знаний. Таким образом, потворствование может быть внутренним и внешним. Предпочтение этим формам потворствования будет отдаваться в зависимости от уровня их чистоты.

Следовательно, человек, способный к восприятию идеи о совершенствовании сущности, предпочтёт размышление над этим всему остальному. Даже в этой жизни счастье искателей Истины несравненно выше, чем можно это себе представить.

*
Представьте себе вырытый колодец, который можно наполнить текущими рядом на поверхности земли ручьями. Но можно вырыть колодец, который заполняется внутренними подземными водами. Этот колодец есть сердце, а ручьи — познание, которое добывается через чувства. Хотя можно и перекрыть дорогу ручьям, уединиться, очистить сердце и заполнить внутренней водой.

*
Намерения являются основой действий. Для действия необходимо намерение, чтобы оно было благом, намерение же само по себе останется благом, даже если действие не совершится из-за преграды.

*
Я заметил, что знание бывает двух видов: обретённое посредством учения и данное природой. Знание, обретаемое учением, бесполезно, если нет знания, данного природой, так же, как солнце бесполезно глазу, лишённому света.

*
Люди, как правило, желают иметь прославленного учителя. Всё же всегда существуют лица, не пользующиеся широким признанием, которые способны учить их так же успешно.

*
Пренебрегающий видимым во время своей погружённости не может не замечать ни своего видения, ни глаза, с помощью которого он видит, ни сердца, которым он ощущает наслаждение.

*
Ученик должен до минимума сократить фиксацию своего внимания на привычных вещах, то есть своих приятелях или своём окружении, ибо вместимость внимания ограниченна.

*
Что лишает развитие индивидуума и группы людей похвальных начал, это их привязанность к повторению и к тому, что является замаскированным социальным основанием.

*
Человеку, спасаемому от свирепого льва, безразлично — совершено ли это неизвестным лицом или прославленным мужем. Отчего же тогда люди так стремятся получить знание от знаменитостей?

*
Если кто-то любит кого-то потому, что это доставляет ему удовольствие, не следует считать, что он любит этого человека. Такая любовь на самом деле, хотя это и не осознаётся, направлена на получение удовольствия. Источник удовольствия является второстепенным объектом внимания и замечается только потому, что восприятие удовольствия ещё не настолько хорошо развито, чтобы подлинное чувство могло быть признано и описано.
*
Люди противятся многому, потому что ничего о нём не знают.

*
Вы владеете только тем, что нельзя потерять при кораблекрушении.

*
Не говоря уже просто о неспособности, к внутренней истине мешают приблизиться и другие недостатки, одним из которых является знание, приобретаемое с помощью внешних средств.

*
Совершенство состоит в полном самоисчезновении и отречении от своих состояний.

*
Суфийский мистицизм в значительной степени отличается от других культов, называющих себя мистическими. Внешняя религия для суфиев является лишь оболочкой, хотя и подлинной, выполняющей определённую функцию. Когда его сознание преодолевает эти социальные рамки, суфий начинает понимать истинное значение религии.

Утверждают, что принципиальное единство всех религий не признают во всём мире только потому, что большинство верующих не представляет себе, чем в сущности является религия. Она не обязательно должна быть тем, что о ней обычно думают.

*
В мире суфия есть высшие намерения; для него вещи исполнены значения совсем в другом смысле, чем для людей, сформировавшихся под влиянием подготовки, навязанной им обществом.

*
Поскольку мышление обычного человека шаблонно, и он не может стать на совершенно иную точку зрения, от него обычно ускользает большая часть смысла происходящего.

*
Человек, желающий стать суфием, должен также понять, что представления о добре и зле обусловлены не объективными факторами, а отдельными критериями или целым рядом их. До тех пор, пока он не почувствует этого внутренне и не примет интеллектуально, он не будет готов к внутреннему пониманию. Внутренний опыт нельзя передать с помощью бесконечного повторения, его запасы необходимо пополнять из источника его же самого.

*
Суфизм требует полной трансмутации сознания, и начало этому должно положить признание того факта, что неразвитый человек мало чем отличается от сырья. Такой человек не обладает ни постоянной сущностью, ни единством сознания. Внутри него есть «сущность», которая не соединена ни с ним самим в целом, ни даже с его личностью.

*
Механизм логического обоснования часто препятствует развитию способности к восприятию.

*
Мы сможем по достоинству оценить мистический опыт только тогда, когда мы будем готовы к осознанию нашей взаимосвязи со всем организмом жизни.

*
Как только искатель приобретает хоть некоторую способность проникать в сущность происходящего вокруг, он прекращает задавать вопросы, которые, казалось бы, имеют непосредственное отношение к целому. Более того, он понимает, что события, внешне не имеющие отношения к данной ситуации, могут изменить её.

*
Исследовать вещь с помощью самой этой вещи, например, ум — средствами самого ума или творения с помощью сотворённого, неразвитого существа, невозможно.

*
Подготовку ума суфия нельзя считать завершённой, пока человек не поймёт, что он должен сделать что-то для себя самостоятельно, и прекратить думать, что другие смогут сделать это за него.

*
Шестое чувство, которым обладают суфии и которое теоретики считают даром предвидения или почти божественным всезнанием, в действительности не имеет с этими вещами ничего общего. Как и всем другим чувствам, ему свойственна определённая ограниченность. Функция этого чувства заключается не в том, чтобы сделать совершенного человека совершенно мудрым, а в том, чтобы помочь ему добиться более полных восприятий и жить более полнокровной жизнью.

*
Когда суфием руководит интуиция, он не в состоянии правдоподобно объяснить свои действия.

*
Божественное знание столь глубоко, что по-настоящему знают лишь те, кто уже обладает им. Ребенок не имеет реального представления о достижениях взрослого. Обычный взрослый человек не может судить о достижениях учёного. Точно так же ученый не может понять переживаний озарённых святых или суфиев.

*
Если вы хотите увидеть лампу, надо перестать смотреть на подушку.

*
Существует много ступеней познания. Обычный человек подобен муравью, ползущему по бумаге. Этот муравей видит буквы и думает, что своим появлением они обязаны перу и ничему другому.

*
Большой предмет может показаться глазу маленьким: солнце для него не больше тарелки( Разум человека понимает, что оно на самом деле во много раз больше Земли( Воображение и фантазия часто приводят нас к выводам и суждениям, которые кажутся нам результатом деятельности разума. Следовательно, ошибка вызвана низшими ментальными процессами неосмотрительного или нечувствительного человека.

*
Движение необходимо и обязательно совершается силой; а сила непременно осуществляет движение при появлении желания. Желание же происходит из сердца. Всё это необходимости, при этом одни вытекают из других. И раб ничего не может сделать против появления желания, а затем и против действия силы на его возможность и, после того как желание пошлёт импульс силе, появления движения. Он принуждён всё это делать.

*
Всё имеет силу лишь по мере заложенной в нём необходимости, которой оно не сознаёт, являясь лишь местом, руслом для всех этих повелений. И ничего никоим образом не исходит от него. Следовательно, человек действует по принуждению в том, что всё с ним происходящее — не от него, а от другого. Смысл же того, что он выбирает, действует по свободной воле, в том, что он есть место, в котором принудительно осуществляется воля, и это действие по решению разума есть абсолютное благо, и оно выгодно. Решение же разума также вынужденно. Но оно вынужденно по свободной воле.

*
Единственная причина, по которой отстаёт отстающее, — это ожидание своего условия; ведь невозможно, чтобы обусловленное опережало обуславливающее, а невозможное не может быть совершаемым. Знание отстаёт по отношению к семени только из-за отсутствия условия жизни, а воля, в свою очередь, следует за ней только по причине отсутствия условия знания.

*
Сомнение — это путь к Истине; кто не со​мне​вает​ся — не видит, кто не видит — не понимает, кто не понимает — остаётся в слепоте и в заблуждении.
*
Любовь может быть только результатом познания, так как человек любит лишь то, что он знает.

*
Радость, страх и тоска являются результатом любви.

*
Подчинение является состоянием сердца, а все состояния сердец идут от убеждений, знаний и представлений сердец.

*
Обладатели сердец знают, что мир есть пашня другого мира, что сердце есть почва, вера — семя в ней, что проявления покорности подобны вспахиванию почвы, очищению её, прорыванию рек и орошению её водой, что сердце, погрязшее в бренном мире и погруженное в него, подобно засолённой почве, на которой не взрастёт семя.

*
Бедность представляет собой лишённость нужного. Лишённость ненужного не называется бедностью.

*
Один час справедливости равен столетней молитве.
*
Если существует некто, чьё бытие не исходит от другого, то он абсолютно богат.

*
Люди знания говорили, что, когда вера держится на внешней части сердца, человек любит и бренный и другой мир, действуя и для того и для другого, а когда вера внутри, в тайниках сердца, он ненавидит мир, не обращает на него внимания, не делает ничего ради него.

*
Каждый новорождённый появляется на свет в первородной чистоте, и лишь впоследствии родители делают из него либо иудея, либо христианина, либо мага.

*
Зависть есть следствие ненависти, а ненависть — следствие гнева, следовательно, она есть ветвь ветви гнева, а он есть корень её корня.

*
Жил один человек, который был приближён к одному правителю. Стоя около него, он часто говорил: «Воздай делающему добро добром большим, ибо тот, кто совершает зло, удовольствуется им».

Некто позавидовал положению этого человека и словам его и оклеветал его перед правителем, сказав тому: «Тот, кто находится около тебя и говорит то-то, утверждает, что правитель воняет». Правитель удивился: «Как это возможно?» Тогда завистник сказал: «По​зо​ви его и вели приблизиться, он заткнёт рукой нос, чтобы не почувствовать дурного запаха». Правитель ответил: «Ну что ж, иди, я должен это проверить».

Человек вышел от правителя и пригласил того, на кого он донёс, к себе домой. Там он накормил его кушаньями с чесноком, после того тот человек покинул его и направился к правителю, как обычно.

Вошедши к правителю, он сказал: «Воздай делающему добро добром ещё большим, ибо тот, кто совершает зло, удовольствуется им». Правитель приказал: «Приблизься!» И человек прикрыл рукой рот, опасаясь, что правитель почувствует запах чеснока, а правитель подумал: «Теперь я вижу, что такой-то говорил правду». Тогда он написал своей рукой письмо — а это он делал только тогда, когда хотел наградить или отблагодарить кого-либо — одному из придворных: «Когда явится к тебе податель сего письма, убей его, сдери с него кожу, набей соломой и принеси ко мне!» Человек взял письмо, вышел и встретил того, кто донёс на него. Тот спросил: «Что это за письмо?» Слуга правителя ответил: «Прави​тель написал его собственной рукой, чтобы вознаградить меня». Клеветник попросил: «Дай его мне». — «Возьми, оно твоё», — ответил тот.

И он пошёл с письмом к придворному, который сказал ему: «Тут написано, что я должен убить тебя и содрать с тебя кожу». — «Это письмо не обо мне, — закричал завистник: — пусть Аллах рассудит моё дело, пока правитель не пересмотрел его!» Но придворный ответил: «Написанное правителем не пересматривается», — содрал с него кожу, набил её соломой и отправил к правителю.

Слуга же правителя пришёл к нему, как обычно, и произнес свои слова. Правитель подивился этому и спросил: «А что же с письмом?» Человек ответил: «Меня встретил такой-то и попросил его, я и отдал». Правитель сказал: «Он говорил, будто ты утверждаешь, что я воняю». — «Я не говорил этого», — ответил человек. «Но почему же ты прикрывал рукой рот?» — спросил правитель. Человек ответил: «Потому что он накормил меня едой, в которой был чеснок, и я не захотел, чтобы до тебя донёсся его запах».

Правитель ответил: «Ты говоришь правду, возвращайся же на своё место, ибо совершивший зло удовольствовался им».

*
У одного человека был сосед, который всё время показывал на свой дом и говорил: «Ах, если бы ты вошёл и отведал хлеба-соли». А человек отказывался. Но однажды он, будучи голодным, согласился. Сосед сказал ему: «Пойдём со мной». Он вошёл в дом и хозяин поставил перед ним хлеб-соль. Тут появился нищий, и хозяин дома сказал ему: «Твоя беда в тебе». Нищий снова попросил, и он повторил: «Твоя беда в тебе». И когда тот попросил в третий раз, он закричал: «Уходи, не то, клянусь, я прогоню тебя палкой!»

А человек, который пришёл в гости к соседу, подозвал нищего и сказал: «Уходи, иначе тебе горе, я не видал никого, кто точнее, чем он, выполняет свои клятвы: с давних пор он приглашает меня на хлеб-соль, и, клянусь Аллахом, он ничего к ним не добавил».

*
Был в Басре один скупой богач. Раз позвал его сосед и угостил яичницей. Тот поел и, объевшись, стал пить воду. Его живот раздулся, он почувствовал боль и понял, что приблизилась его смерть. Его стало корчить, и когда он устал от этого, то рассказал о своей болезни врачу. Врач посоветовал ему: «Ничего. Выблюй то, что ты съел». Тот ответил: «Чтобы я выблевал яичницу?! Да я лучше умру, но не сделаю этого».

*
Понимание может различаться в зависимости от состояния слушающего.

*
Надеяться на блаженство в потусторонней жизни может только тот, кто ведёт благочестивый образ жизни и сторонится мирских соблазнов, но главное во всём этом — разорвать путы, связывающие душу с дольним миром, покинув обитель суеты, обратившись к обители бессмертия и устремив всё своё внимание на Всевышнего Аллаха, и осуществления этого может добиться лишь тот, кто отказывается от почестей и богатств, кто избегает мирских треволнений и связей.

*
Он (Бог) объединяет людей по намерениям как в хороших, так и в дурных поступках.

*
Хмельной человек не знает определения опьянения и его теории, и всё же он пьян, хотя он не имеет ни малейшего понятия о природе опьянения. Трезвый же знает определение опьянения и его причины, хотя сам он ни чуточки не пьян.

*
Установление истины путём логического доказательства есть познание. Приведение себя в данное состояние есть непосредственное переживание. Приятие с благими мыслями того, что может быть почерпнуто из бесед и опыта других, есть вера.

*
Бог смотрит на сердца людей, так как они являются носителями намерения.

Санои
Санои, Абу аль-Маджд Мадждуд ибн Адам (1070–1140) — персидский поэт. Зачинатель жанра дидактической религиозной поэмы, в которой изложение законов развития человека сопровождается притчами, историческими или бытовыми анекдотами. Примерно до 40 лет вёл привольную жизнь поэта-панегириста в разных городах Хорасана, что нашло отражение в стихотворениях его дивана и в поэме Балхская поэма (Карнамен Балх, ок. 1105). Обратившись к суфизму, написал в Серахсе короткую поэму Странствие рабов к месту возврата (Сайр аль-ибад ила-ль-маод), изобразив путь человеческой души к Богу под руководством наставника. Санои вернулся в Газни в 1125 г. и посвятил себя религиозной деятельности. В 1131 г. написал своё главное сочинение — поэму Сад истин (Хиндикат аль-хагаик), послужившую образцом для поэмы Сокровищница тайн (Махзан аль-асрар) Низами, а затем и для Месиеви манави Руми.

*
Какая разница, какие решения ты принимаешь, если сам ты не достиг ещё единства и уверенности?

*
Все эти цветы (т. е. многообразные явления материального мира) находят свою гармонию в кувшине единения. Следовательно, как только становишься единообразным, превращаешься в Него (Бога).

*
Пока человечество остаётся лишь мёртвым грузом в этом мире, сонное, его так и будет бросать из стороны в сторону, как в лодке. Что могут увидеть люди в спячке? Какая реальная заслуга или наказание возможны при этом?

*
Развитие человека — это развитие того, кому дана запечатанная книга, написанная до его рождения. Он носит её внутри себя до своей смерти. Пока человек подвержен течению Времени, он не знает содержания этой запечатанной книги.

*
Всеобщий разум пойми как крышу, лестница к этой крыше — чувства.

*
	Так живи, чтоб сам ты смертью был избавлен от живых, 

	А не так живи, чтоб смертью от себя изба​вить их.


*
Если тот, у кого болячка на спине, начнет жаловаться на боль в руке и пальцах, а ты приложишь ему пластырь на голову, от этого облегчения ему не прибавится.

*
Не открывай тайну никому, кроме умных людей. Не показывай своё сердце никому, кроме близких сердцу друзей.

*
Если в мире царствует справедливость, то дикая коза от сытости станет как лев.

*
Проницательный человек спросил у легкомысленного, видя, что тот склонен к поверхностным выводам: «Видел ли ты когда-нибудь шафран или только слышал о нём?»

Он ответил: «Я видел его и ел сотни раз вместе с подкрашенным рисом».

Мудрец сказал: «Браво, несчастный! А знаешь ли ты, что он вырастает из луковицы? Можешь ли ты и дальше продолжать разговор в том же духе? Может ли знать душу другого тот, кто не знает самого себя? Может ли тот, кто знает лишь руки и ноги, знать что-либо о Божественном?.. Только опыт поможет тебе познать смысл веры( Учёные идут совсем неверным путём».

*
Весь мир является результатом Его (Божьего) искусства, и для всех Он является причиной и местом возвращения.

*
Исцеления ты требуешь от разума, души и тела. Если Он (Бог) не велит исцеляться, исцеление превратится в несчастье.

*
В мире как же ты можешь быть в покое, когда мир по своей природе не знает покоя?

*
Если ты гордишься своим разумом, будет тебе насмешкой всё, кроме искусства спора. Когда разум ищет путь к сердцам, тогда скажет слово от сердца каждый.
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Разумом, душой и чувством как можно познать Творца? Если бы сам Творец не открыл ему путь для познания, то откуда разум узнал бы о Божественности?

*
Сам по себе человек не может познать Его (Бога). Его субстанция познаётся посредством Его самого.

*
Эй ты, который не в силах познать себя, как ты можешь познать Бога?

*
Каждый, кто видит только часть тела, не может без ошибки судить о целом. Никто не может узнать о всеобщей сущности, подобно как наука недоступна слепому человеку. Неправильные впечатления пленили всех, и люди не имеют представления о Боге, об этом даже не знают учёные теологи.

*
И ключ всех дел в Его (Божьих) руках, и путь всех дел связан с Его бытием. Он есть причина добра и зла, причина того, что было, есть и будет.

*
Бытие без опыта равно небытию. Опыт — это приобретённый разум твой.

*
В объяснении движения и изменения мира не могу спастись от сомнения. Если в сердце царит сомнение, как же могу правильно видеть явления?
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Кто не является для себя царём, тот не может быть царём даже для растений.

*
Над тем, что не твоё дело, не размышляй и не ходи той дорогой, которой не следует ходить.
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Страсть подобна коню, а гнев — как пёс в твоём теле, сохраняй их в равновесии с хитростью. Не превышай их и не унижай, и всегда на одном уровне держи.

*
Наука имеет пользу только в связи с действием, а без него является самоцелью.

*
Ярость и страсть — животные черты, а знание и мудрость — красота человека.

*
Ты будь выносливым, подобно земле, чтобы быть, как ветер, сильным среди других. Сделай добро, помоги каждому, подобно воде, тогда будешь возвышаться, как огонь.

*
	Кто много сил обрёл, а знаний маловато,

	Тот как осёл, что ест траву, хоть возит злато.


*
	Ум без скромности — лучина, 

	Мгла улетает от неё,

	Ум со скромностью едины, 

	Как пчела и мёд её.


*
Спросили Лукмана: «У кого ты учился мудрости?» — «У слепых, которые не ставят ногу на место, пока не ощупали палкой», — ответил он.

*
	С плохим ты не знайся лучше,

	Избеги порчи неминучей.

	Хоть солнце выше всех, а всё же

	И солнце затмевают тучи.


*
Жил в Басре юный подвижник, с которым не мог бы сравниться ни один из тогдашних рабов Божьих.

И он говорил: «Едва поутру поднимусь, я уже спешу убежать от своего “я”».

Но враг этот назойлив: «Милый старче! — бежит он за мною. — А подумай-ка, чем бы тебе сегодня покормиться!.. Скажи мне, что надо будет испить?» — «Чашу смерти!» — отвечаю я и ухожу.

Тогда мой враг «я» говорит мне: «А во что мне надо одеться?» — «В саван!» — отвечаю я.

Потом он опять пристаёт ко мне( задаёт мне множество глупейших вопросов. «И куда ты идёшь, душевно ослеплённый?!» — кричит он мне. Я отвечаю: «Молчи! К краю могилы, вот куда я иду( для того, чтобы хоть там, в последнее мгновение, при последнем издыхании, расстаться наконец со своим “я”.

Ну что за мука — носить с собою своё “я” и не суметь отвергнуть его заранее, прежде смерти?»

*
	Хоть равен труд беде и ты ему не рад,

	Но и в таком труде сокрыт бывает клад.


*
	Ужиться злу с умом не суждено,

	И остаётся что-нибудь одно.


*
Разум — путеводитель только до Его порога. Сама щедрость Его (Бога) доведёт тебя до Него.

*
	То, что выводит нас на путь сует,

	Не ум, а хитрость, в этом чести нет.


*
	Лишённый знаний муж на что годится?

	Коль нету крыл, взлетит ли в небо птица?


*
Для мужчины любовь является венцом, она лучше всяких ремёсел; любовь не связана с разумом и её причины — ни добро, ни зло. Совершенных в разуме найдёшь много, но совершенных в любви встречаешь мало.

*
Существующие находятся под Его (Бога) властью, все вместе с Ним, но ищут Его.

*
Луч направляется к лучу, и он никогда не отделяется от солнца.

*
	Беседа с дураком котла пустого хуже,

	Он пуст внутри при том, что закопчён снаружи.


*
Откажись от души и разума хотя бы раз, чтобы достичь веления Истины.

*
	Мы все оставили сущность и предались атрибутам.

	Воспевая атрибуты, сделали посмешищем сущность.

	Пока мы предаёмся атрибутам — находимся 

в небытии,

	Когда освободимся от атрибутов, станем 

действительно живыми.


*
Пока у тебя в сердце сомнение, признаёшь ли Его единым или нет, всё равно Он един.

Хагани Ширвани

Хагани Ширвани, Ибрахим ибн Али (1120–1199) — персидский поэт и мыслитель. Признавая сотворённость материального мира Богом, Хагани выводил вечность материального мира из вечности Бога. Различая три вида души: растительную, животную и разумную, Хагани считал душу высшим по сравнению с телом и определяющим началом.

Поэтическому искусству обучался у Абу-ль-Ала Ганджеви. Литературную славу приобрёл в ранней молодости и был приглашён ко двору ширваншаха. Писал панегирические касыды под псевдонимом Хагани, что означает «принадлежащий царю», но ему претила роль панегириста. В 1156 г. по пути в Мекку совершил путешествие по Ближнему Востоку. По возвращении в Ширван написал философскую касыду о развалинах древней столицы сасанидских шахов — Медаин. При попытке тайно покинуть Ширван был схвачен и брошен по приказу шаха Ахсатана в каземат Шабран (1159 г.). Выйдя из тюрьмы, поэт снова отправился в путешествие; по возвращении на родину переехал в Тебриз, где провёл остаток жизни.

Хагани Ширвани оставил богатое литературное наследие на персидском и арабском языках.

*
	Служить я страсти больше не хочу.

	Я сердце делу горечи учу.

	Как смеет мотылёк влюбляться в солнце,

	Когда не в силах победить свечу?!


*
Благородство дервиша должно быть подобно солнцу, местопребыванием его является всё царство, а он свободен от этого местопребывания.

*
	Что буду делать с кубком золотым?

	Дай глиняный! Он станет мне родным.

	Пока я сам не превратился в глину,

	Пусть будет кубок глиняный моим.


*
Язык является бедой для человека, молчание — его спасением.

*
Если ты хочешь, чтобы твоё сердце было, как зеркало, чистым, выкинь оттуда десять вещей: жадность, обман, скупость, недозволенное, злословие, злобу, зависть, высокомерие, лицемерие, чувство мести.

*
Скольких бы цветов ни было твоё одеяние, твоя душа должна быть одного цвета.

*
Ты дом свой построй на улице верности.

*
Подобно короне, не возносись высоко, подобно башмаку, не предпочитай порог. Знай, что не надо быть ни пешкой, ни шахом, ни последним, ни первым. Не надо быть шахом, чтобы говорить о владычестве, не надо быть пешкой, чтобы очищать дорогу другим.

*
Не надо кубком желаний тушить свечу жизни.

*
Необходимое (Бог), кроме которого нет исходного пункта этих вещей, нисколько не уменьшается и не увеличивается. Сотня точек и линий, которые являются проявлением одной точки (Бога), в единстве Его различий не имеют.

*
На базаре жизни будет обманут тот, кто живёт бесполезно.

*
Эликсиром знания является незнание.

*
Ячмень в сыром виде представляет собой корм для ослов. Однако приготовленный он становится щербетом для обессиленного Иисуса.

*
	Из воска может без труда

	И финик получиться,

	Но вкуса ягод — вот беда —

	От воска не добиться.


Низами 

Низами Гянджеви Абу Мухаммад Ильяс ибн Юсуф (1141–1209) — поэт и мыслитель. Писал на персидском языке. Принадлежал к средним слоям городского населения. Получил хорошее образование. Около 1173 г. женился на тюркской рабыне Аорак (Аинак), воспетой им в стихах. Безвыездно жил в родной Гяндже.

Основное сочинение Низами — Пятерица (Хамсе), состоит из пяти поэм: Сокровищница тайн (написана между 1173 и 1180 гг.), Хосров и Ширин (1187 г.), Лейли и Меджнун (1188 г.), Семь красавиц (1197 г.) и Искандер-наме (ок. 1203 г.).

*
Тот, кто спит на Пути, потеряет либо шапку, либо голову.

*
Сам ты ничего не сможешь сделать — ищи Друга.

*
Если тебе удастся ощутить хоть слабый привкус твоей безвкусности, ты почувствуешь отвращение к ней.

*
	Все мы тленны, а жизнь, что не знает предела, — 

Тебе!

	Всесвятого, Всевышнего царство — всецело Тебе!

 

	Прах земной повеленьем Твоим пребывает в покое,

	Держишь Ты без подпоры венчанье небес голубое.

 

	Кто небес кривизну наподобье човгана возвёл?

	Соли духа не Ты ли подсыпал в телесный котёл?

 

	Если сменою ночи и дня управляешь Ты вьяве,

	То воскликнуть: «Я — истина!» — Ты лишь 

единственный вправе.

 

	И когда б в мирозданье покой не пришёл от Тебя,

	К Твоему бы мы имени влечься не стали, любя.

 

	Благодати Твоей снизойти лишь исполнилось 

время,

	Нагрузила земля себе на спину тяжкое бремя.

 

	Если б только земля не рождала 

от Божьих щедрот,

	То земного пупа не извергнуть не мог бы живот.

 

	Поклонения бусы Твоё лишь нанижет веленье,

	Поклоненье — Тебе лишь, запретно другим 

поклоненье.

 

	Лучше вовсе молчать тем, кто речь не ведёт 

о Тебе,

	Лучше всё позабыть, если память пройдёт о Тебе.


*
	Хоть не каждый наш город богат, как 

блистательный Хар, —

	Каждый найденный друг — небесами 

ниспосланный дар.

 

	Нужен каждому друг; с ним пойдёшь ты 

в любую дорогу.

	Лучший друг — это друг, что приходит 

к тебе на подмогу.

 

	Два-три чувства твои не премудры; они не друзья;

	Их кольцом ты стучишь только в дверь 

своего бытия.

 

	Руки вдень в торока устремлённого сердца! Отрада

	Быть добычею сердца. Ему покоряйся. Так надо.


*
	По равнине идущие молвили: «Счастливы те,

	Что по морю плывут, — все твердят о его красоте».

 

	Те, что на море страждут, сказали: «О если бы 

ныне

	Мы могли находиться в спокойной безводной 

пустыне!»

 

	Все, живущие в мире, встречают опасные дни.

	На воде и на суше злосчастия терпят они.


*
	Как-то царь Соломон не имел государственных 

дел.

	И случилось, что ветер светильник задуть захотел.

 

	Царь свой двор перенёс в ширь степного 

просторного дола,

	Там вознёс он к лазури венец золотого престола.

 

	Скорбен стал Соломон: он увидел, теряя покой,

	Старика-земледельца, который в равнине скупой,

 

	Зёрна в доме собрав — хоть добыча была и убога, —

	Поручил закрома одному милосердию Бога.

 

	И повсюду в степи разбросал эти зёрна старик,

	Чтоб из каждого зёрнышка радостный колос 

возник.

 

	Но все тайны зерна и все тайны творящего лона

	Говор птиц сделал внятными слуху царя Соломона.

 

	Царь промолвил: «Старик! Будь разумным! 

Коль зёрен не счесть,

	Можно зёрна бросать. Но твои! Их ты должен был

 съесть.

 

	Для чего ж ты надумал напрасно разбрасывать

 зёрна?

	Предо мной быть неумным ужели тебе не зазорно?

 

	Нет мотыги с тобой, что ж царапаешь глину 

весь день?

	Тут ведь нет и воды, для чего же ты сеешь 

ячмень?

 

	Мы бросали зерно в землю, полную влаги, и что же?

	То, что мы обрели, с изобилием было несхоже.

 

	Что же будет тебе под пылающим солнцем дано

	На безводной земле, где мгновенно сгорает зерно?»

 

	Был ответ: «Не сердись, мне не нужно 

обычного блага!

	Что мне сила земли, что посевам желанная влага!

 

	Что мне зной, что дожди, хоть бы длились они 

без конца!

	Эти зёрна — мои, а питает их воля Творца.

 

	Есть вода у меня: на спине моей мало ли пота?

	И мотыга со мной. Это — пальцы. О чём же забота?

 

	Не пекусь я о царствах, мне область ничья 

не нужна,

	И пока я дышу, моего мне довольно зерна.

 

	Небеса мне мирволят, добычу мою умножая.

	Сам-семьсот я беру. Я бедней не снимал урожая.

 

	Надо сеять зерно без мольбы у дверей сатаны,

	Чтоб такие всегда урожаи нам были даны.

 

	Только с должным зерном, только с небом нам

 следует знаться,

	Чтобы колоса завязь, как должно, могла завязаться.

 

	Тот, кто с разумом ясным был призван Творцом 

к бытию,

	Тот по мерке своей ткёт разумно одежду свою.

 

	Ткань одежды Исы не на каждого ослика ляжет,

	Не на каждого царь, как на помощь престола,

 укажет.

 

	Лишь одни носороги вгрызаются в шею слону.

	Что пожрёт муравей? Саранчовую ножку одну.

 

	От нашествия рек море станет ли злым и угрюмым?

	А ручей от потоков наполнится яростным шумом.

 

	Человеку, о царь, всё даёт голубой небосвод.

	Всё, чего он достоин, себе он под небом найдёт.

 

	Государственный муж быть не крепким, 

не стойким не может;

	Иль под бременем тягостным до смерти он 

изнеможет.

 

	Нет, не каждый живущий родился 

для сладостных нег,

	И великие тайны не каждый таит человек».


*
	Ты припомни свой рок! Приближенье кончины 

исчисли.

	Где от смерти стена? Вот на что ты направил бы

 мысли!

 

	Справедливость — лампада. Лампады пугается

 тень.

	Пусть же с завтрашним днём будет дружен 

сегодняшний день!


*
	Ты других не кори и себя не считай без порока.

	Опусти свои очи. В злоречии много ли прока!

 

	Держишь зеркало ты, отраженье родное любя.

	Ты разбей это зеркало. Надо ли славить себя?

 

	Ты в наряде весеннем, стоишь ты с весельем 

во взоре.

	Как бы время тебя не заметило в этом уборе!

 

	Чтоб укрыть твой порок, чтоб от ангелов был 

он вдали,

	Девять синих завес милосердно тебя облекли.


*
	Водрузи прямоту, — это знамя, угодное Богу.

	И протянет Он руки, склоняясь к тебе понемногу.


*
	Люди разума подобны ангелам с небес,

	Дар провидения дан им — чудо из чудес.

 

	Всё начертано заране, что произойдёт.

	И никто предначертанья судеб не уйдёт.

 

	Делай дело здесь, задачу исполняй свою;

	Дело и в аду почтенней праздности в раю.

 

	Но и доброе деянье вряд ли будет впрок,

	Если делом поглощённый человек жесток.

 

	Кто злоумышляет втайне, ближних невзлюбя,

	Жало зла он обращает сам против себя.

 

	Благородный, мыслей добрых полный человек,

	Зла не делая, запомнит доброе навек.
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	Будь открыт добру, как роза! От твоих щедрот

	Пусть всегда благоуханье по земле идёт.

 

	Помнишь мудрого реченье? Что сказал нам он:

	«Кто заснул, добро содеяв, видит добрый сон».

 

	В чьей душе укоренится зло и возрастёт,

	Тот во зле всю жизнь влачится и во зле умрёт.

 

	Тот же, в чьей душе открытой возрастёт добро,

	Проживёт в добре и миру принесёт добро.

 

	Бойся алчности и помни: небосвод не спит, —

	Сонмы алчных истреблял он и тебя сразит.


*
	Если дерево мощно возносит главу,

	Рядом с ним все деревья теряют листву.


*
	Благородный повсюду находит дорогу.

	Не уходит никто за ничтожным в дорогу.


*
	Рабски сердцу служи — и взойдёшь 

на возвышенный трон.

	Власть найдёшь над душою и разум захватишь 

в полон.

 

	Размягчи своё сердце до мягкости мягкого меха,

	Хоть, как мускусу, жёсткость для плоти твоей 

не помеха.


*
	Чище светлой души станет тело твоё, только надо,

	Чтоб его сорок дней окружала темницы ограда.

 

	У побывших в темнице высокое качество есть.

	Был в темнице Иосиф. Темница — великая честь.
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	На пороки свои ты не смотришь, и людям порочным

	Служишь зеркалом ты, перед ними 

поставленным, точным.


‘Аттар 

‘Аттар, Фарид-ад-дин Мохаммад бен Ибрахим ан-Нишабури (1148/51–1220) — знаменитый персидский поэт-мистик. Родился в селении Кадхан около г. Нишапура. ‘Аттар пошёл по стопам отца, занявшись аптечным делом и врачебной практикой. К идеям мистицизма приобщился ещё в юности. Согласно биографам, ‘Аттар погиб в Илмапуре во время первого нашествия монголов на Иран.

Произведения ‘Аттара свидетельствуют о большой эрудиции автора, поражающего замечательным талантом рассказчика. Многие рассказы и анекдоты из жизни «свя​тых старцев» вошедшие в агиографические очерки ‘Аттара Тазкират ал-аумейа встречаются в его поэмах. Несомненно, эти рассказы отражают отчасти содержание бесед, которые он вёл с навещавшими его суфиями. Некоторые сюжеты приобрели исключительную популярность, они распространились по всему мусульманскому миру, и спустя столетия после смерти ‘Аттара к ним вновь и вновь обращались поэты разных национальностей. Поэмы ‘Аттара Мантик ат-тайр, Илахи-наме и Мусибат-наме стали образцовыми для суфийской литературы.

В своих произведениях ‘Аттар настойчиво разрабатывал, прибегая к многочисленным аллегориям, тему непрестанного движения — возвращения души мистика через стадии жизненного пути к источнику своего происхождения — Богу и тему познания божества. ‘Аттар разработал собственную систему мистического пути познания Бога.

‘Аттара считают автором 66 сочинений.

*
Если ищешь воочию, тогда Он будет скрытым. А если ищешь тайно, тогда Он будет явным. А если вместе ищешь, то, так как Он не имеет подобного, Он находится вне их (тайны и определённости).

*
Если ты любишь своего Бога, то знай, что твоё сердце есть зеркало его лица. Когда ты смотришь в сердце своё, безусловно, видишь Его лицо. Твой царь находится во дворце твоего тела, и ты не удивляйся, если увидишь престол Бога в частице своего сердца.

*
Некий ученик многократно повторял имя Бога перед известным наставником. Наставник сказал ему: «Какой ты несовершенный. У Бога в действительности никакого имени нет. То, что ты называешь, это не Он, это ты сам; и то, что ты знаешь о Нём, это не Он».

*
Несомненно, знай, что всякая буква из Писания является идолом, а идол, несомненно, есть твоя завеса.

*
Проходит жизнь в печали или в радости, всё равно она связана с землёй, воздухом, водой и огнём. Теплота толкает тебя к гневу и вожделению, сухость — к гордости и высокомерию, холод держит тебя всегда подавленным, влажность обеспечивает твою миловидность.

*
Некий вельможа нашёл, в изумлении, Меджнуна, который посреди дороги просевал землю. Спросил: «Эй, Меджнун, что ты ищешь?» — «Ищу Лейли», — ответил он. «Как ты ищешь в этой земле? Как она может упасть в грязь на улице?» Меджнун ответил: «Я ищу её, где бы она ни была, каким бы ни был путь, лишь бы я нашёл её».
*
Сущее, уничтожающее самоё себя, быстро становится достойным воссоединения с Богом. Дубина, не изменяющая своей формы, не может стать удом (му​зы​кальным инструментом).

*
	Вся вселенная наполнена мною, а я скрыт в ней.

	Может быть, сокровища всего мира скрыты во мне?


*
Ты не потерял ничего и не ищи ничего. Того, о чем ты говоришь, нет, и не говори о нём. То, о чём говоришь и знаешь, это и есть ты. Узнай себя многократно.

*
Если человек достигает желаемого, от незнания довольствуется этим, не стремится больше искать. И тогда оживления нет ни в каком деле.

*
Некий безумец во время праздника видел, что все люди одеты в богатые одежды и с радостью отмечают праздник, только он один из-за своей бедности был лишён этой радости. Направившись в сторону какой-то развалины, бедняга просил Бога послать ему платье и чалму, но не услышал никакого ответа. В это время его сосед, услышав его обращение к Богу, кинул в его сторону свою рваную чалму. Когда безумец увидел, что чалма старая, он бросил её обратно и сказал: «Возьми это и отдай своему ангелу Джабраилу!»

*
Некий несовершенный человек спрашивает Хатама: «Где ты берёшь так много пищи, которую съедают люди и которая не кончается?» Хатам отвечает: «Бог ниспосылает». — «Если ты сидишь на одном месте, то не жди своей доли с неба». Хатам отвечает: «Хлеб насущный всем людям мира, как и мне, ниспослан с неба». Тот возражает: «Если ты не трудишься и сидишь у себя дома, то из окошка не упадёт для тебя хлеб насущный». Хатам в ответ: «Я девять месяцев питался в утробе матери и два года в колыбели(» Тот говорит: «Для того, чтобы пожать, необходимо посеять». Хатам отвечает: «Волосы на голове растут без посева». На вопрос: «Как ты можешь есть неварёное?» — отвечает: «Могу есть сырое, как птицы, и даже в воде найду свою долю, как рыба».

*
Нищий спросил у одного безумца: «Если знаешь, скажи мне одно из величайших имён Бога, о, великодушный человек». Тот ответил: «Это хлеб, но невозможно сказать этого». Нищий сказал: «Какой ты глупый и безумный, как может быть величайшим именем “хлеб”, как не стыдно тебе?» Тот ответил: «Во время неурожайного года в Нишапуре голодным ходил в течение сорока дней и ночей. Нигде я не слышал голоса молитвы, все двери мечетей были заперты, и я убедился, что “хлеб” есть величайшее из имён, есть основа общества и религии».

*
Нигде в этом мире — ни на суше, ни на море — нет большего богатства, чем умеренность.

*
Высокомерие, сластолюбие, страсть и жадность, ложь, гнев, ненависть, беспечность и каприз — все они сидят в засаде и ждут, как бы победить тебя. Все они подобны песчинкам, но если объединятся, то превратятся в гору и придавят тебя.

*
Если бы разумный не мешал мне, невежественный был бы в моих руках как воск.

*
	Я слыхал от достопочтенного шейха,

	Что где-то на свете есть некий город.

 

	Каждые десять лет меняется там правление.

	Изменяются основы воззрений и общины.

 

	Они сажают шаха на корабль

	И везут этот корабль по морю до пустынного 

берега.

 

	Там высаживают они шаха на сушу

	И вверяют корабль ветру и волнам.

 

	Остаётся шах без запасов и пищи,

	И нападает на него горе, как кошка на мышь.

 

	По возвращении сажают они нового шаха

	И передают ему корону и трон.

 

	А когда новый срок смены обстоятельств

	Приближается, и проходит около десяти лет,

 

	Они снова, подобно королеве, выступают против

	Шаха и действуют наперекор в шахматной игре.

 

	Начинают с новым шахом ту же игру,

	В которую они уже играли.

 

	Один из этих шахов,

	Мудрый сердцем и сияющий лицом, как луна,

 

	Сказал своему визиру: «О, разумный!

	Дай мне благой и пленяющий сердце совет.

 

	Что посоветовал бы ты мне в этом отношении,

	Ибо от заботы этой кровь моя в печени 

превратилась в воду?

 

	Завтра меня прогонят, как это было с другими,

	Уведут меня и посадят на корабль без запасов.

 

	Я не нахожу помощи беспомощному сердцу,

	Я завяз, как осёл в глине».

 

	Отвечал ему визир: «О, владеющий миром шах,

	Прикажи, чтобы двести стрелков из лука

 

	Пошли и согнали вместе народ

	Из села, мастеров и рабочих.

 

	Пусть эти люди построят тебе город и царство,

	Завершат работу за десять лет.

 

	Когда ты попадёшь туда, твоё сердце исполнится

	Радостью, и будешь ты свободен 

от несправедливости и справедливости.

 

	Будешь ты править, как душе угодно,

	И найдёшь ты на троне своём всё, что захочешь».

 

	Истинный смысл рассказа:

 

	Мир — это город, твоя душа — шах,

	Внешние и внутренние чувства — войско.

 

	Когда небо устанавливало законопорядок в мире,

	То посадило на трон тела шаха души.

 

	По невежеству душа воображает,

	Что невежественная душа вечно будет радоваться.

 

	Но я знаю, что пока существует город — мир,

	В нём есть одновременно тысяча новых шахов.

 

	Душа была послана не для управления,

	А только как гостья, на два-три дня.

 

	Когда заканчивается период её жизненного срока,

	Росток её счастья выходит из тела.

 

	Друзья её удаляют её от себя,

	С трона тела переходит она на корабль могилы.

 

	Перевозят её через море бытия

	И направляют корабль к пустынному берегу 

небытия.

 

	Никто не вспоминает о ней, и она ни о ком 

не вспоминает.

	Что теряется, когда ветер сдует немного пыли?

 

	О сколько душ, наподобие шахов того города,

	Круговорот времени уносит под землю!

 

	Ты — тот шах, а разум твой — тот визир,

	Не имеющий себе равного в упорядочении 

государств.

 

	Каждое мгновение говорит он тебе: «О, шах,

	Пусть не ослепляет тебя этот свет и тронный зал!

 

	Хочешь ли ты или не хочешь,

	Но сместят тебя с шахского престола.

 

	Ради той половины, которая является твоей целью,

	Пошли половину богатств твоих и сокровищ.

 

	Когда ты с этой половиной придёшь 

к той половине, пред кем-либо,

 

	Возведут тебя на вечный трон,

	И никогда уже больше с него не сгонят».


*
	Любовь влюблённого — огонь, разум — дым.

	Когда придёт любовь, разум покидает влюблённого.

	Разум несведущ в делах любви,

	Любовь не есть дело врождённого разума.


*
	Огонь вражды, сынок,

	Гаси, пока он мал,

	Пока — помилуй Бог! —

	Пожаром он не стал.


*
	Тот мир, где мы живём,

	Лишь сумрачный кабак.

	Но светом знанья в нём

	Рассеять можно мрак.


*
Рассказывают, что однажды Шакик из Балха сказал ученикам: «Я положился на Бога и прошёл пустыню с самой малой монетой в кармане. Я отправился в паломничество и вернулся, а монета по-преж​не​му со мной».

Один из молодых поднялся и спросил Шакика: «Если у вас была монета, как можете вы говорить, что положились на что-то высшее?»

Шакик ответил: «Мне нечего сказать, ибо этот юноша прав. Когда полагаешься на мир невидимый, нет места для земных вещей, какими бы малыми они ни были!»

*
Истинный любовник находит свет, лишь когда, подобно свече, становится собственным горючим, расходуя самого себя.

*
Всемогущего Бога спросил Дауд: «Что за мудрость в том, что появился человек?» Послышался ответ: «В том, чтобы скрытое сокровище, которым являемся Мы, познали они».

*
Отказываться от чего-либо только потому, что другие неправильно используют это, может быть верхом глупости. Суфийскую истину невозможно свести к правилам и уставам, формулам и ритуалам, но частично она присутствует во всех этих вещах.

*
Божественную красоту можно увидеть лишь тогда, когда она отражается, и нельзя воспринять, когда она находится в самой себе. Поэтому Бог приказал создать зеркало, дабы люди смогли увидеть её отражение.

*
Внешние незначительные признаки определённых чувств способны обнаружить внутренние способности (или отсутствие их) для того, кто знает, как провести испытание.

*
Отрекись от неверия, религии, от добра и зла, от науки и практики, ибо за их пределами существует значительное число ступеней совершенства. Если ты достигнешь хотя бы на миг ступени любви, то станет для тебя очевидным, что кроме любви есть суеверие.

*
	Я вечно восхваляю только мудрость,

	Кроме мудрости, душе моей ничего не нужно.


*
В науке спора проявляется Истина, но владеют ею только осведомлённые.

*
Суфии бывают различными: одни являются сторонниками знания, другие — сторонниками обращения к Богу, третьи — сторонниками любви, четвёртые — сторонниками единства Божия, остальные — всего этого, а некоторые ниже этих качеств, имеются суфии без каких-либо определений.

*
Тот, кто, не размышляя, говорит своё слово, после этого многократно будет порицать себя.

*
	Всегда вослед за ленью 

	Приходит униженье.


*
Клад находится на дне, а мир наподобие талисмана. Устраняется волшебством зависимость тела от души. Найдёшь сокровище, когда исчезнет талисман. Проявляется душа, когда уничтожается тело.

*
	С людьми нам жить; они — непримиримы,

	И, если им не нравится наш нрав,

	К их нраву приспособиться должны мы,

	В себе своё злонравье обуздав.


Ар-Рази

Ар-Рази, Фахр ад-дин ‘Абдаллах б. Мухаммад (1149–1209) — родился в Рее. Первоначальное образование получил под руководством отца. Ар-Рази много скитался по городам Среднего Востока, служил при дворе гуридских султанов и хорезмшахов. Последние годы жизни он провёл в Герате, где основал мадраса. Согласно преданию, ар-Рази был отравлен своими идейными противниками.

Ар-Рази был знаменит активностью и резкостью в борьбе со своими идейными противниками. Эта борьба составляла значительную часть его деятельности и, в свою очередь, порождала активное противодействие. Ар-Рази составил комментарий к дивану Абу-ль-Ала ал-Маари, свидетельствующий о его высокой оценке творчества этого арабского поэта-скептика.

*
Постижение всемогущего Господа не из категории достижения телом тела, или атрибутом тела, или знанием наук, или разумом познаваемого, или вещью вещи.

Ас-Сухраварди

Ас-Сухраварди, Шихаб ад-дин Йахиа ал-Мактул (ок. 1155–1191) — персидский философ-мистик, создатель учения о «восточном озарении». Родился в г. Сухра​ва​рус на северо-западе Ирана. Обучался в г. Мераге у некоего шейха Мадж ад-дина ал-Джили. Его соуче​ником был знаменитый богослов и философ Фахр ад-дин ар-Рази. Некоторое время ас-Сухраварди жил в Исфахане, где близко познакомился с творческим наследием Ибн Сины и его последователей. Здесь по просьбе друзей он написал на персидском языке свой первый трактат Бустан ал-кулуб. В дальнейшем ас-Сухраварди много странствовал, встречался с видными богословами и суфиями своего времени. В Халебе он стал близким другом айюбидского правителя ал-Малика аз-Захира, сына Салах ад-дина. Эта дружба вызвала зависть местных богословов-законоведов, которые поспешили обвинить ас-Сухраварди в вольнодумстве, прошиитской пропаганде и прочих «заблуждениях». Салах ад-дин приказал сыну казнить любимца. После долгих препирательств с отцом и проволочек аз-Захир вынужден был выполнить приказ: ас-Сухраварди был заколот или задушен в халебской цитадели. Согласно другой версии, он отказался принимать пищу и умер голодной смертью.

В учении ас-Сухраварди чувствуется сильное влияние положений зороастризма. Ас-Сухраварди широко применял его символику и ангелологию. Для обозначения световых эманаций различного уровня, игравших в его учении решающую роль, ас-Сухраварди пользовался образа​ми, взятыми из Авесты.

Сам ас-Сухраварди считал себя духовным наследником «хранителей божественного Логоса» (ал-калима), к коим он относил в первую очередь «праро​ди​теля мудрецов» Гермеса, давшего начало двум ветвям мудрости: «восточной» и «западной». К «восточ​ной» он относил героев Авесты — царей-мудрецов Гайомарта, Феридуна и Кай-Хусрау, а также Заратустру. Их продолжателями на почве ислама, по мнению ас-Сухраварди, были суфии — проповедники мистического экстаза: ал-Бистами (ум. в 874 г.), ал-Халладж (уб. в 922 г.) и ал-Харакани (ум. в 1033/4 г.). «Западную» или «греческую» ветвь представляли Асклепий, Эмпедокл, Пифагор, Платон и мусульманский мистики Зу-н-Нун ал-Мисри (ум. в 860/1 г.) и Сахл ат-Тустари (ум. в 896 г.). Ас-Сухраварди претендовал на то, что в его учении соединились как «западная», так и «восточная» мудрость.

Полемизируя с Ибн Синой и другими сторонниками рационального познания, ас-Сухраварди отстаивал преимущества мистической интуиции и божественного откровения. В то же время он отнюдь не отрицал значения философских наук, которые рассматривал как необходимую ступень на пути к достижению «восточного озарения».

В основе творчества ас-Сухраварди лежала убеждённость в том, что во все времена в мире пребывала некая высшая мудрость, единая для всех религий и народов, носителями которой были посвящённые, коим она дарована свыше.

Перу ас-Сухраварди принадлежит около 20 сочинений на арабском и персидском языках. Основные положения его учения содержатся в трактатах ат-Талвихат, ал-Мукавамат, ал-Матарих ва-л-мутарахат, Киссат ал-чурба ал-гарбийа и др. Согласно А. Корбену, последователи ас-Сухраварди существуют в богословских кругах Ирана и поныне.

*
Позволь источнику Бытия сохранять контакт с тобой: игнорируй впечатления и мнения привычного «я». Если бы это «я» что-нибудь значило в твоих поисках, то оно бы нашло для тебя реализацию. Однако, всё, что оно может, — это зависеть от других.

Ибн ал-(Араби 

Ибн ал-(Араби, Мухин ад-дин Абу ‘Абдаллах Мухаммад б. Али ал-Хатими ат-Та’й (1165—1240) — крупнейший мусульманский философ-мистик, создатель учения о «единст​​ве и единственности бытия» (вахдат ал-вуджуд). Последователи Ибн ал-(Араби величали его «Величайшим учителем» и «сыном Платона».

Уроженец андалусского города Мурсия, Ибн ал-(Араби происходил из древнего и влиятельного арабского рода. Его отец был крупным чиновником сначала в Мурсии, а затем в Севилье, куда семья Ибн ал-(Араби переселилась, когда ему было около восьми лет. В этом городе он получил традиционное мусульманское образование. Среди его учителей называют Ибн Заркуна ал-Ансари, Абу-л-Валида ал-Хадрами, Ибн Банскувала и др. Под воздействием суфийских идеалов Ибн ал-(Араби довольно рано отказался от светских занятий и принял посвящение в суфии. В поисках авторитетных суфийских наставников он отправился в странствия по Андалусии и Северной Африке. Посетил Марракене, Сеуту, Беджайю, Фес, Тунис. К тридцати годам Ибн ал-(Араби приобрёл уважение и известность в суфийских кругах благодаря своим способностям к философским и эзотерическим наукам, широте кругозора и благочестию.

В 1200 г. Ибн ал-(Араби отправился в Хадлене и остался на Востоке навсегда. С 1201 г. он жил в Мекке, где написал свой знаменитый поэтический сборник Тарджуман ал-ашвак и трактаты по различным отраслям суфийского знания. В 1204 г. Ибн ал-(Араби вновь отправился в странствия, на этот раз на север, в Мосул. В 1206 г. во время пребывания в Египте он чуть не поплатился жизнью за свои экстатические изречения, вызвавшие гнев местных халифов. Несколько лет Ибн ал-(Араби провёл в малоазиатских городах Конье и Малатье, где оставил много учеников.

С 1223 г. до самой смерти Ибн ал-(Араби прожил в Дамаске, пользуясь покровительством религиозных и светских властей. Здесь он завершил ал-Футухат ал-маккийа и написал свой самый знаменитый трактат Фусус ал-хикам, ставший объектом более чем 150 комментариев. В целом творческое наследие Ибн ал-(Араби насчитывает около 300 сочинений. «Вели​чай​ший учитель» был похоронен в пригороде Дамаска у подножия горы Касйун. По приказу султана Селиса I в начале XVI в. над его могилой был сооружён роскошный мавзолей, существующий и поныне.

В учении Ибн ал-(Араби соединились традиции западного и восточного суфизма. Как мистик Ибн ал-(Араби отстаивал преимущества интуитивного, боговдохновлённого знания перед рационализмом и схоластикой. Основу его метода составили аллегорическое истолкование Корана и сунны и всеобъемлющий синкретизм. Используя кораническую символику и мифологию, он детально разработал суфийскую космогонию, учение о роли «божест​вен​ной милости» (ар-рахма) и теофании (таджали) в творении, о человеке как о «малом мире», «образе Бога» и причине творения, систематизировал и дополнил суфийские представления о «стоянках» и «состояниях» мистического Пути, об иерархии суфийских святых и её главе — «мисти​ческом номосе» (кутб), о соотношении пророчества и святости и т. п. Наиболее оригинальным в учении Ибн ал-(Араби является учение о «промежуточном мире», соединяющем две абсолютно противоположные стороны божественного Абсолюта: трансцендентную и материальную. Проникая в эту недоступную обычному разуму область, творческое воображение мистика постигает сокровеннейшие тайны бытия.

Обширное наследие Ибн ал-(Араби оказалось источником, из которого на протяжении столетий черпали философские и оккультные знания его многочисленные последователи.

Споры вокруг наследия Ибн ал-(Араби не утихают и поныне.

*
Твоё предназначение быть выше обоих миров, но жаль, что не знаешь своей цены.

*
Ни одно наказание не будет более суровым для духа, чем невежество: последнее есть полный самообман.

*
Тот, кто поклоняется Богу как солнцу, воспринимает Его (Бога) в виде солнца. Тот, кто почитает Бога в живом существе, принимает Его за живое существо. А тот, кто Его видит в неживом предмете, почитает Его за неживой предмет. Не надо следовать только за какой-нибудь верой, поскольку по этой причине вы теряете веру в другие предметы. Бог, который находится всюду и всемогущ, не ограничивается только одной верой. Как гласит Коран: «Куда ни обернёшься, всюду сияет лик Аллаха». Все молятся тому, в кого веруют. Бог его наличествует в его собственной природе, и когда он молится Ему, возносит самого себя.

[image: image25]*
Сердце — полированное зеркало, состоящее целиком из поверхности, которая никогда не ржавеет( Когда сердце вплотную занято познанием причин материального мира и таким образом отвлекается от познания Бога, такое внимание к чему-либо помимо Господа и представляет собой ржавчину на поверхности сердца. Она мешает покрытому ею сердцу открыть Истину, ибо Божественное присутствие постоянно обнаруживает себя, и невозможно представить, чтоб оно было когда-либо скрыто от нас. Далее, когда такое сердце не принимает Божественного присутствия путём похвального обращения к религиозному закону, потому что оно приняло что-то иное вместо него, то об этом ином говорят как о «ржав​чине, покрове, слепоте, замке, коросте».

*
Экстаз не бывает при бесконечном поминании, волнении страха, упреках в ошибке, разговоре о благодеяниях ушедшего, покаянии в содеянном, привлечении к состоянию, призыве к должному или беседе о тайне; это встреча явного с явным, скрытого со скрытым, отсутствующего с отсутствующим, тайны с тайной, извлечение того, что должно быть у тебя с тем, что у тебя есть, из того, к чему ты стремился. Это суждено тебе, так как это от тебя, и утвердится для тебя движение без движения и упоминание без упоминания, так как Он есть начало благ и распорядитель, и к Нему восходят все повеления.

*
Бог не даёт молящемуся ничего, что не вытекает из его сущности.

*
Обыкновенный влюблённый поклоняется вторичному явлению. Я люблю Реальность.

*
Люди считают, что шейх должен творить чудеса и являть озарённость. Однако единственное, что требуется от учителя, — это обладать всем тем, в чём нуждается ученик.

*
Моё сердце может принять любой внешний вид. Сердце меняется в соответствии с изменением внутреннего сознания. Оно может предстать в виде луга с газелями, монастыря, храма с идолом, Каабы — цели паломников, скрижалей Торы для определённых наук, дара аятов Корана.

Моя обязанность — вернуть долг Любви. Я свободно и с готовностью принимаю всякую ношу, возлагаемую на мои плечи. Любовь подобна любви влюблённых, с той разницей, что вместо любви к феноменам моя любовь — к Сущности. Такова моя религия, таков долг, такова вера. Назначение человеческой любви — явить любовь возвышенную, истинную. Именно эта любовь является сознательной. При той, другой, человек теряет осознание себя.

*
Суфий, познавший высшую Истину, действует и говорит, учитывая понимание, ограничения и господствующие скрытые предубеждения своих слушателей.

*
Для суфия поклонение означает знание. С помощью знания он достигает видения.

*
Суфий отбрасывает три «я». Он не говорит: «для меня», «со мной» или «моя собственность». Он не должен ничего приписывать себе.

Нечто скрыто под недостойной шелухой. Мы устремляемся к меньшим явлениям, пренебрегая наградой, ценность которой безгранична.

Способность истолкования означает, что человек способен читать то, что сказано мудрецом, двумя совершенно различными способами.

*
	Раб Господом бывал в какие-то мгновенья,

	В иной раз он рабом бывает, без сомненья.

 

	Когда он раб, широк он Божьей широтой.

	Когда же он Господь, стеснён сей нищетой.

 

	Он только раб, но суть ему ясна,

	И видишь? Грудь его надеждами полна.

 

	А вот смотри: вся тварь спешит к нему с мольбой,

	Ведь он Господь сейчас, как видим мы с тобой;

 

	Но разве сможет сам печаль их утолить?

	Немало слёз готов мудрец о сём пролить.

 

	И вот: будь Господа рабом, не господом Его раба,

	И, укрепившись тем, пройдёшь огонь, и пламя, 

и моря.


*
Полная луна взошла в ночи чёрных волос, и нарцисс черноты глаз оросил розу.

Она — красавица, и самые прекрасные женщины оказались бы посрамлёнными ею, и сияние её ярко светит и при луне.

Если она даже проникает в сознание того, кто мысленно её порочит, то как же может увидеть её глаз?

Она — видимость, которая исчезает, когда мы думаем о ней, и она слишком прозрачна, чтобы быть видимой глазу.

Она — радость, и всякого, кто горит любовью к ней, она выводит из рода человеческого,

Опасаясь, что её чистая сущность будет запятнана грязью из водоёма.

Она превосходит своим сиянием горный хрусталь, и форму её нельзя сравнить ни с какой другой.

Под подошвами её ног находится залитый огнём небесный свод, а венец её выходит за пределы небесных сфер.

*
У каждого человека обязательно есть некое представление о Господе своём, в соответствии с которым он к Нему обращается и желает увидеть Его. Если Бог так и проявляется ему, он Его узнаёт, если проявляется иначе, он Его отрицает и бежит от Него, спасаясь; так дурно поступает он по отношению к Нему, думая, что поступил благопристойно.

*
Увидеть скрытый смысл — значит узреть Бога в вещах, Бога в мире. Потому и можно «свидетельст​во​вать» (интуитивно созерцать) Божествен​ную сущность.

*
Бог описал Себя атрибутом умилостивляющего дыхания. Если есть какой-либо атрибут, значит, у носителя его найдешь всё, что тем атрибутом обусловлено: и вот, знаешь ты, что дыхание от дышащего неотъемлемо.

*
Бог никак не может быть увиден вне материи: Он по Своей самосущности не нуждается в мирах. Это невозможно, таким образом, и нет свидетельствования Бога иного, как в материи.

*
Познание — есть постижение сердцем. От природы сердца всегда чисты, отполированы и ясны. Каждое сердце, в котором Божественное присутствие проявляет себя, есть сердце очевидца.

*
Всё в мире подчинено человеку, однако об этом знает только тот, кому дано знать об этом, то есть совершенный человек. Этого не знает тот, кому не дано знать об этом, то есть животный человек.

*
Тварям было сообщено о Божественной личности, владеющей тайной, которую они ищут, и знанием, которое они стремятся приобрести. Бог сделал её Полюсом для них, вокруг которого вращается их сфера, и правителем, благодаря которому стоит их государство(
От неё к ним перешло знание, власть и тайны бытия, которые не охватит никакая книга.

*
Господь даёт сердцу готовность к восприятию, затем снимает занавес между собой и своим рабом, и тот видит Его в образе, созданном его верой, а Бог есть сущность веры. Ни сердце, ни глаза не видят ничего, кроме образа своей веры в Бога. Бог, сущест​вующий в вере, есть тот образ, который вмещает сердце. Этот Бог является сердцу, и оно узнаёт Его. Глаза видят лишь Бога, существующего в вере( Воистину нет предела, у которого прекратились бы теофанические образы, как нет конца познанию Бога для познающего Его.

*
В том из нас, кто постиг Бога в совершенстве, Его образ проявляется в большей степени, чем в ком-либо другом( Бог становится его слухом, взором, всеми его силами и членами. Отношение такого раба к Божественному бытию ближе, чем отношение других рабов(
*
Экстаз — это снятие покрывала, созерцание наблюдающего, приход понимания, наблюдение отсутствующего, беседа с тайной и дружба с утерянным, и это самоисчезновение тебя самого.

Экстаз есть первая стадия избранности, это доказательство правдивого уверования в отсутствующее; когда они вкусили его и в их сердцах распространился свет его, у них исчезло всякое сомнение.

*
Всё гибнет, кроме лика Его.

*
Знай, абсолютное Бытие, или Бог, подобно безграничному океану, в то время как конкретные вещи и индивидуальные бытия — бесчисленные волны или реки( Волны и реки отличаются от океана тем, что они определённы и специфичны. Но они не отличны от него в смысле своей субстанции и реальности(
*
Ангелы для мира суть то же, что для человеческого существа силы духа и чувств, из коих каждая закрыта сама собой, считает себя наилучшей и думает, что может занять при Боге любое высокое и почётное место благодаря своей божественной совокупности.

*
Всякий познаёт о Боге лишь то, что дано его собственной самосущностью.

*
Разве можем мы притязать на абсолютное, затрагивая то, что в себе не несём и чего не ведаем?

*
Бог придал Себе атрибуты довольства и гнева и создал мир страшащимся и ищущим, страшащимся Его гнева и ищущим Его довольства.

*
Бог в каждом сущем в мире настолько, насколько того требует его истинная сущность.

*
Бог не проявляется одним и тем же образом дважды.

*
Бог определяем всеми определениями, и формы мира не поддаются упорядочению и не могут быть объяты, и определения каждой из них познаваемы лишь в меру формы познающего, каковая дана ему.

*
В каждом почитаемом почитается только Бог.

*
Кто видит Бога из Него, в Нём и оком Его, тот ведающий; кто видит Бога из Него, в Нём и оком своим, тот — не ведающий; а кто не видит Бога ни из Него, ни в Нём, ожидая, что увидит Его оком своим, — тот невежда.

*
Бог проявляет Себя в каждом дыхании и не повторяет того, что было уже проявлено( Каждое проявление влечёт за собой новое творение и устраняет прежнее.

*
О мире известно столько же, сколько известно о тени, и неведано о Боге столько же, сколько неведомо о человеке, эту тень отбрасывающем.

*
Бог явлен во всяком Творении: Он — явное во всём, что доступно пониманию, и Он — скрытое от понимания всех, кроме понимания того, кто утверждает, что мир — Его форма и Его оность. Он — имя явленное, и в то же время по скрытому смыслу Он — дух явившегося, а оттого Он — скрытый.

*
Гностики и гнозис характеризуют человека, которому Бог позволил свидетельствовать себя, и гнозис есть его состояние, причём все мистические состояния оказывают на него свои действия. Знающий и знание характеризуют того, которому Бог позволил свидетельствовать Свою божественность и Свою сущность, и его состояние есть знание, причём другие мистические состояния на него действия не оказывают.

*
Миропорядок в самом себе построен на нечётности, коя обладает тройственностью, ибо она — от троицы и выше, ведь три — первое из нечётных чисел. От сего Божественного уготовления и произошёл мир.

*
Совершенный среди ведающих тот, кто видит в любом почитаемом некое проявление Бога, в котором Ему поклоняются.

*
Окрик и угроза размягчают жестокосердного так же, как огонь умягчает железо.

*
Терпение означает удержание души от жалобы иному, кроме Бога.

*
Видение Бога в прекрасной женщине — самое совершенное.

*
Он (Бог) прячется за покрывала темноты, кои суть природные тела, и покрывала света, кои суть тонкие духи, ибо мир сделан из тонкой и грубой материи.

*
Вся реальность от начала до конца исходит от одного только Бога, и к Нему она возвращается.

*
Возвращение к Единому осуществляется совершенным человеком, который рассматривается как венец Божественного творения, его завершение. Он по отношению к миру то же, что драгоценный камень в кольце-печатке.

*
Чувственно воспринимаемые вещи являются волнами того Моря, которые появляются на Его поверхности. Если рассмотришь ту Истину со стороны её сущности, то скажешь, что это Истина, а когда наблюдаешь со стороны её имён и атрибутов, можешь сказать, что это творение или мир. Поскольку по своему проявлению Истина многообразна и многочисленна, то она — мир; однако в аспекте единственности её сущности Истина — не мир. Эй, путник, установи связь по сущности между Богом и миром и скажи, что Бог есть мир, или рассуждай по различию и множественности и скажи, что Бог — не мир.

*
Действительное бытие — это есть Бытие, которым проникнуты формы вещей. И если рассмотреть это со стороны его единственности, то оно — Истина, а если в аспекте воплощённости его в формах вещей, то оно — мир многообразных вещей.

*
Знай, что любовь имеет три разряда: природная любовь, цель которой — соединение в животной душе; духовная любовь, цель которой — соединение с возлюбленной и слияние с любимой Истиной; божественная любовь — это любовь Бога к рабу Своему и любовь раба к своему Господу. Он любит своих рабов, и они любят Его, конечная цель этой любви — взаимность. Раб усматривает своё бытие как место проявления Истины. Здесь она проявляет себя словно как душа в теле. После чего раб становится любимым для Истины. Любовь не имеет пределов и ею же познаётся Первосущность.

*
Красота наличествует во всех вещах, посему мир красив. И Всевышний действительно Сам красив и любит красоту. Тот, кто любит красоту, любит и Красивого, и тот, кто любит Красивого, любит и мир.

*
Вера содержит ту Истину, форму которой приняло сердце и которая открылась сердцу, чтобы быть им познанной. Глаз видит лишь истину своей веры; различие верований не тайна. Тот, кто привязывает Бога к какой-либо вере, отрицает Его в любой вере, отличной от той, с которой он Его связал, и утверждает Его в вере, с которой он Его связал в Его манифестации. Но тот, кто освобождает Его из связанности, тот вовсе не отрицает Его, но утверждает Его в каждом обличье, в которое Он превращает себя.

*
Если человек откровения должен увидеть объект, раскрывающий ему знание, которого он не имел раньше, или дающее ему нечто, чего у него не было, этот объект есть его собственная сущность, и ничто иное. Так с дерева своей личности он собирает плоды своего знания так же, как его образ, стоящий перед гладким зеркалом, есть не что иное, как он сам.

*
Любой человек иллюзией творит в своей силе воображения то, что вне оной не существует; таково общее состояние вещей. Знающий не сотворяет энергией то, что обладает бытием и вне вместилища энергии.

*
Знание не даёт распоряжаться энергией. Чем выше знание человека, тем меньше он распоряжается энергией.

*
Жалеть рабов Божьих и сострадать им ближе к промыслу Божьему, нежели проявлять рвение и пыл во имя Божье.

*
Есть для ума граница, у коей остановится он.

*
Знание миропорядка зависит от свидетельствования, а отнюдь не от результатов теоретизирования.

*
Основа — движение мира из небытия, в коем он покоился, к существованию; потому и говорят, что миропорядок — движение от покоя.

*
Одни из учёных знают, что всякое движение вызвано любовью, других же ослепляет ближайшая причина, ибо она определяюще воздействует на состояние и захватывает душу их.

*
Руководство — это когда человек идёт правильным путём к растерянности и познаёт, что миропорядок — стремительный водоворот, а стремительный водово​рот — это беспокойство и движение, движение же — жизнь.

*
Вместивший Бога уже не тесен для Творения.

*
И ведь самое удивительное, что человек пребывает в восхождении к Богу постоянно и не чувствует того.

*
Проявление Бога таково, какова подготовленность твоя; благодаря ей происходит постижение вкушением. Относительно сего знай, что постигаешь ты всегда в соответствии со своей подготовленностью. Так именно и видишь ты тобой испрошенное; если не увидел ты его, то должен знать, что нет у тебя нужной подготовленности.

*
Всякой вещи в мире поклоняются лишь после того, как облачится она в глазах своего поклонника в облачение высокого положения и явит в сердце его высокую ступень.

*
Есть те, кто знают, а есть те, кто не знают. Так что Бог не хотел направлять всех. «Не знают» те, кто не доходит до сути, останавливается на форме( В то время как человек тонкого понимания — ныряльщик, который ищет перлы мудрости, — знает, как определить, по какой причине Божественная Истина облечена в форму: он оценивает «одежду» и материю, из которой она сделана, и узнаёт всё, что она прикрывает, достигая тем самым мудрости, остающейся недоступной тем, кто не обладает знанием такого порядка.

*
Раб является Богу в меру той формы, в которой ему проявляется Бог.

Ибн ал-Фарид
Ибн ал-Фарид, Шараф ад-дин ‘Умар б. Али Абу Хафс ал-Мисри ас-Са’ади (1181–1235) — крупнейший арабский поэт-мистик. Родился в Капре в семье выходца из г. Хама (Сирия), исполнявшего обязанности ходатая по делам о разделе имущества (фарид). С ранних лет отец обучал его основам мусульманского вероучения, религиозной практики, правилам воздержания и богобоязненности. Хадисами он занимался под руководством Ибн ‘Асакира и ал-Мунзири. Уже в юности Ибн ал-Фарид полюбил одиночество и с позволения отца надолго уединялся на склонах горы ал-Мукаттам, предаваясь благочестивым размышлениям, воздержанию и общаясь, согласно преданию, только с дикими зверями. Около 15 лет Ибн ал-Фарид провёл в Хиджазе, где, по-видимому, и написал большую часть своих трудов. По возвращении в Каир Ибн ал-Фарид скоро стал популярен и снискал репутацию вали (святого). Он поселился в мечети ал-Азхар, где, по свидетельству современников, его посещали «и знать, и чернь». После смерти Ибн ал-Фарида его могила у подножия горы ал-Мукаттам стала объектом паломничества; она сохранилась и поныне.

Ибн ал-Фариду принадлежат две известные мистические касыды — ал-Хамрийа и Назм ас-сулук (последнюю часто называют ещё ат-Та’ийа ал-кубра). Помимо них диван поэта включает в себя много произведений небольшого объёма.

Будучи прирождённым поэтом, Ибн ал-Фарид стремился в своём творчестве традиционными приёмами и образами арабской поэзии передать своё глубокое личное ощущение неразделимого единства, скрывающегося за многообразием жизненных явлений, описать всепогло​щающее стремление к этому вечносущему источнику бытия и полное растворение в нём. Бесспорный поэтический талант позволил ему добиться такого синтеза формы и содержания, при котором его стихи можно воспринимать одновременно в двух смыслах: буквальном и мистическом, причём они существуют без ущерба друг для друга. Благодаря этому некоторые небольшие произведения Ибн ал-Фарида с музыкальным сопровождением исполняют на суфийских радениях.

Наследие Ибн ал-Фарида долгое время было объектом богословских дискуссий.

*
Нет небесной сферы, кроме той, где из света моей внутренней сущности создаётся ангел, указующий пути по моей воле.

И нет обиталища, кроме того, откуда от переполнения моего внешнего бытия падает капля, которая заставляет тучу изливаться дождём.

Рядом со мной, взошедшим, далеко распространяющийся свет солнца подобен слабому мерцанию, а рядом с моим водоёмом безграничный океан подобен капле.

*
	Глаза воспримут образ, имя — слух,

	Но только дух обнимет цельный дух.

 

	Так откажись от внешнего, умри

	Для суеты и оживи внутри.

 

	Уняв смятенье, сам в себе открой

	Незамутнённый внутренний покой.

 

	И в роднике извечной чистоты

	С самим собой соединишься ты.


*
	То, что было до всех и пребудет всегда, —

	В нём прозрачность воды, но она не вода, —

 

	Это суть без покрова, что лишь для умов,

	Неспособность постичь надевает покров.

 

	О Создатель всех форм, что как ветер сквозной

	Сквозь все формы течёт, не застыв ни в одной!


*
	Не ум, а сердце любит, и ему

	Понятно непонятное уму.


*
	Я нищ и наг, но если нищета

	Собой гордится — это вновь тщета.

 

	Отдай, не помня, что ты отдаёшь,

	Забудь себя, иначе подвиг — ложь.

 

	Признанием насытясь дополна,

	Увидишь, что лелеет глубина,

 

	И вдруг поймёшь среди пустых похвал,

	Что, всё обретши, душу потерял.

 

	Будь сам наградой высшею своей,

	Не требуя награды от людей.
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	О, если ум ваш к разуменью глух,

	И не понятно вам единство двух,

 

	И душам вашим не было дано

	В бессчётности почувствовать одно,

 

	То, скольким вы ни кланялись богам,

	Одни кумиры предстояли вам.

 

	Ваш бог един? Но не внутри — вовне, —

	Не в вас, а рядом с вами, в стороне.

 

	О, ад разлуки, раскалённый ад,

	В котором все заблудшие горят!

 

	Бог всюду и нигде. Ведь если он

	Какой-нибудь границей отделён, —

 

	Он не всецел ещё и не проник

	Вовнутрь тебя, — о, бог твой невелик!


*
	Но у Любви нет цели. Не убей

	Свою Любовь, прицел наметив ей.

 

	Она сама — вся цель своя и суть,

	К себе самой вовнутрь ведущий путь.

 

	А если нет, то в тот желанный миг,

	Когда ты цели наконец достиг,

 

	Любовь уйдёт внезапно, как порыв,

	Слияние в разлуку превратив.

 

	Будь счастлив тем, что ты живёшь, любя.

	Любовь высоко вознесла тебя.

 

	Ты стал главою всех существ живых

	Лишь потому, что сердце любит их.

 

	Для любящих — племён и званий нет.

	Влюблённый ближе к небу, чем аскет

 

	И чем мудрец, что, знаньем нагружён,

	Хранит ревниво груз былых времён.

 

	Сними с него его бесценный хлам,

	И он не много весить будет сам.


*
	Весь мир в тебе, и ты, как мир, един.

	Со всеми будь, но избегай общин.

 

	Их основал когда-то дух, но вот

	Толпа рабов, отгородясь, бредёт

 

	За буквой следом, накрепко забыв

	Про зов свободы и любви порыв.

 

	Им не свобода — цепи им нужны.

	Они свободой порабощены.

 

	И, на колени пав, стремятся в плен

	К тому, кто всех зовёт восстать с колен.

 

	Знакомы им лишь внешние пути,

	А дух велит вовнутрь себя войти

 

	И в глубине увидеть наконец

	В едином сердце тысячи сердец.

 

	Вот твой предел, твоих стремлений край,

	Твоей души сияющий Синай.

 

	Но здесь замри. Останови полёт.

	Иначе пламя грудь твою прожжёт.

 

	И, равновесье обретя, вернись

	К вещам и дням, вдохнув в них ширь и высь.


Саади Ширазский

Саади Ширазский, Муслих-ад-дин Абу Мухаммад Абдаллах ибн Мушриф-ад-дин (1184–1292) — персидский писатель и мыслитель. Происходил из небогатой духовной семьи. Учился в высшей духовной академии «Низамийа» в Багдаде. В 30-х годах XIII века посетил Мекку, более 20 лет странствовал в одежде дервиша по всему мусульманскому миру. В Дамаске написал поэму Бустан (ав​торс​кое название Саади-наме, 1257) и, вернувшись в Шираз, преподнёс её местному правителю Абу Бекру ибн Сааду. Ему же Саади посвятил и Гулистан (1258). Саади вёл полуотшельническую жизнь духовного наставника, старца, в скромном подворье на окраине Шираза.

Расцвет поэтической деятельности Саади падает на годы монгольского владычества. Основу его литературных проповедей составили светлые идеи человечности. Он поведал их людям в музыкальных и ясных песнях-газелях, раскрывших целый мир человеческих радостей и печалей, а также в острых и смешных притчах-рассказах.

*
Для невежды нет ничего лучше молчания; но если бы он знал, что для него лучше всего, не был бы он невеждой.

*
Было два брата: один служил царю, а другой зарабатывал хлеб трудами рук своих. Как-то раз вельможа сказал брату: «Почему не поступишь ты на царскую службу, дабы освободиться от тяжких трудов?» — «Почему ты не трудишься, — ответил бедняк, — дабы избавиться от унижений раболепства? Ведь мудрецы сказали: лучше есть хлеб сидя, чем опоясаться золотым поясом и стоять, прислуживая другому».

*
Будучи маленьким, я спросил у большого: «Когда наступает возмужалость?» Он отвечал: «В книгах указаны три приметы: одна — пятнадцатилетие, другая — сны изнуряющие, третья — возрастание волос( Но, поистине, есть другая примета. Она такова: ты предаёшься воле возвышенной, утратив узы низменных страстей; о том же человеке, кто лишён этого достоинства, не должно судить как о созревшем».

*
Была у одного законоведа дочь, удивительно некрасивая. Вошла она в возраст, но, несмотря на приданое и богатство, никто не хотел брать её замуж.

В конце концов выдал её отец по необходимости за слепого. Передают, что в это время приехал из Серендина один врач, который умел возвращать зрение слепым. Спросили у законоведа: «Отчего не полечишь зятя?» — «Боюсь, — отвечал тот, — что прозреет и разведётся с моей дочерью».

*
Был у одного визира глупый сын и послал он его к учёному, с тем чтобы тот воспитал его: быть может, и станет он разумным. Долгое время учил мудрец, но толку не было. Послал он сказать отцу: «Не стал он разумным, но меня самого сделал дураком».

*
В глубинах моря скрыты бесценные сокровища, но если ты боишься опасности, оставайся на берегу.

*
Быки и ослы, поднимающие вьюки, лучше людей, обижающих других.

*
Спросил я одного мудреца о смысле реченья, гласящего: «Самый злейший из врагов твоих — это страсть, которая в теле твоём». Отвечал он: «Сказано это потому, что всякий враг, которому ты окажешь благодеяние, станет другом твоим, кроме страсти, которая тем враждебнее, чем больше ублажаешь её».

*
Богатство — для услады жизни, но жизнь не для того, чтобы копить богатство.

*
Спросили у мудреца, кто счастлив и что такое счастье? «Счастлив, кто посеял и воспользовался жатвой, — отвечал он. — Несчастлив, кто умер и оставил всё, что накопил».

*
Когда враг исчерпает все хитрости, он начинает потрясать цепью дружбы. Следовательно, он старается стать другом, когда не может быть врагом.

*
Тот, кто даёт упрямцу совет, сам нуждается в совете.

*
Не поддавайся на обман врага и не покупай славословий у льстеца; один расставил сеть хитрости, а другой раскрыл глотку жадности.

*
Только терпеливый закончит дело, а торопливый упадёт.

*
Кто затеет спор с умнейшим, стараясь выказать себя в глазах людей мудрецом, тот покажет, что он невежда.

*
Если мудрец попадает к глупцам, не должен он ждать от них почёта; если глупец своей болтовнёй одолеет мудреца, это не удивительно, — камнем можно расколоть алмаз.

*
Если мудрецу среди невоспитанных людей не удаётся сказать слово, не удивляйтесь: звук лютни не слышен во время грохота барабана, а аромат амбры пропадает от вони чеснока.

*
Если драгоценный камень упадёт в грязь, он сохранит свою ценность, а если пыль поднимется к небесам, она по-прежнему останется ничтожной. Жаль, когда способности пропадают без поддержки, но пагубна поддержка неспособного.

*
Хотя одежды султана почётны, но своё поношенное платье почётнее; хотя стол богачей и сладок, еда из собственной сумы слаще.

*
	Суть обрети всей жизни быстротечной:

	Покров истлеет, суть пребудет вечно.

 

	Кто высшим знанием не овладел,

	Тот в оболочке сути не имел.

 

	Когда добро и мир несём мы людям,

	То и в земле спокойно спать мы будем.

 

	Ты здесь о жизни будущей своей

	Заботься, не надейся на друзей.


*
	Из тучи капля к долу устремилась,

	И в волны моря падая, смутилась:

 

	«Как я мала, а здесь простор такой(

	Ничто я перед бездною морской!»

 

	Она себя презрела, умалила;

	Но раковина каплю приютила,

 

	И перл, родившийся из капли той,

	Царя венец украсил золотой.

 

	Себя ничтожной капля та считала,

	Но красотой и славой заблистала.

 

	Смиренье — путь высоких мудрецов,

	Так гнётся ветвь под тяжестью плодов.


*
	В стяжании пекущийся о многом

	Не знает Бога, недоволен Богом.

 

	Сумей богатство в малом обрести

	И эту правду жадным возвести.

 

	Чего ты ищешь, прах, алчбой гонимый?

	Злак не растёт ведь на праще крутимой!

 

	Живущий духом чужд телесных нег.

	Забыв свой дух, убьёшь его навек.

 

	Живущий духом — доблестно сияет.

	Живущий телом — доблесть убивает.

 

	Суть человека постигает тот,

	Кто сущность пса сперва в себе убьёт.

 

	О пище — мысль у бессловесной твари,

	Мысль человека — о духовном даре.

 

	Блажен, кто может на земном пути

	Сокровища познаний принести.

 

	Кому творенья тайна явной станет,

	Тот света правды отрицать не станет.

 

	А для не видящих, где мрак и свет,

	Меж гурией и дивом розни нет.

 

	Как ты в колодец, путник, провалился?

	Иль твой — в степи открытой — взор затмился?

 

	Как сокол в высь небесную взлетит,

	Коль птицу камнем алчность тяготит?

 

	Коль от алчбы себя освободит он,

	Как молния, к зениту воспарит он.

 

	Как можешь ты с крылатыми сравняться,

	Когда привык вседневно объедаться?

 

	Ведь ангелом парящим, как звезда,

	Не станет жадный хищник никогда.

 

	Стань Человеком в помыслах, делах,

	Потом мечтай об ангельских крылах.

 

	Ты скачешь, как несомый злобным дивом,

	На необъезженном коне строптивом.

 

	Скрути узду, иль волю он возьмёт,

	Сам разобьётся и тебя убьёт.

 

	Обжора тучный, духом полусонный,

	Ты человек иль чан обременённый?

 

	Утроба домом духа быть должна,

	А у тебя она едой полна.

 

	Бурдюк словам о Боге не внимает,

	И, алчный, от обжорства умирает.

 

	Кто вечными пирами пресыщён,

	Тот мудрости и знания лишён.

 

	Глаза и плоть вовек не будут сыты.

	И хоть кишки твои едой набиты,

 

	Бездонная гиена, твой живот, 

	«Ещё, ещё прибавьте!» — вопиет.

 

	Ел мало сам Исса, светильник веры,

	Что ж кормишь ты осла его без меры?

 

	Что приобрёл ты в этом мире зла,

	Сменивши откровенье на осла?

 

	Ведь алчностью свирепой обуянных

	Зверей и птиц находим мы в капканах.

 

	Тигр над зверями царь, а поглядишь —

	Попался на приманку, словно мышь.

 

	И как бы мышь к еде не кралась ловко,

	Её поймает кот иль мышеловка.
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	Не о конях, ристалище и славе,

	Скажу о мудрости и добром нраве.

 

	Враг твой — в тебе; он в существе твоём,

	Зачем другого числишь ты врагом?

 

	Кто победит себя в борьбе упрямой,

	Тот благородней Сама и Рустама.

 

	Не бей в бою по головам людей,

	Свой дух животный обуздать сумей.

 

	Ты правь собой, как Джам — смятённым миром,

	Пусть будет разум у тебя визиром.

 

	В том царстве хор несдержанных страстей

	Сравню с толпой вельмож и богачей,

 

	Краса державы — мудрость и смиренье,

	Разбойники — порывы вожделенья.

 

	Где милость шаха злые обретут,

	Там мудрецы покоя не найдут.

 

	Ведь алчность, зависть низкая и злоба,

	Как в жилах кровь, в тебе живут до гроба.

 

	Коль в силу эти все враги войдут,

	Они восстанут, власть твою сметут.


*
Передают, что некий соловей свил гнездо на ветке в одном саду. Случайно ничтожный муравей поселился под тем же деревом и на краткодневное пребывание своё устроил там себе жилище. Соловей целый день порхал по цветнику и звенел чарующим сердце напевом. Муравей же круглые сутки был занят сбором припасов. Стогласый певец на лужайках садовых упивался сладкой песнью, поверяя ветке розы тайны свои, а весенний ветерок поддакивал. Жалкий тот муравей, увидев неприступность розы и мольбы соловья, думал про себя: «То, что выйдет из этих бесед, выяснится потом(» Ушла весенняя пора, осень пришла. Тернии заняли место роз, вороны поселились на месте соловьёв. Подул осенний ветер, посыпалась листва с деревьев, пожелтели щеки листвы, остыло дыхание воздуха, из тучи посыпались жемчуга, сито воздуха начало сеять камфору. Залетел как-то в свой сад соловей и ни розы не увидел, ни запаха гиацинта не почуял. Онемел его язык, звучащий тысячью песен: нет розы, на совершенство которой он мог взглянуть, нет зелени, на красоту которой он мог бы посмотреть. От нужды изнемог он, от нищеты лишился песен. Вспомнилось ему: «Ведь когда-то обитал под этим деревом муравей и собирал там зёрнышки. Обращусь-ка я к нему и попрошу у него чего-нибудь в память близости наших домов и по праву соседства». Пошёл голодавший два дня соловей просить подаяния у муравья и сказал: «О дорогой, щедрость — признак благородства и основа счастья. Провёл я свою драгоценную жизнь в беспечности, а ты был благоразумен и делал запасы. Не мог бы ты теперь мне пожаловать хоть небольшую долю?» Ответил муравей: «Ты день и ночь распевал, а я трудился. Ты то наслаждался свежестью розы, то созерцал весну. Не знал ты, что за каждой весной идёт осень, у каждой дороги есть конец(»

О дорогие друзья, послушайте притчу о соловье и сравните с нею своё собственное положение. Знайте, что следом за всякой жизнью идёт смерть, за каждым свиданием идёт разлука. В чистом вине жизни всегда есть примесь осадка, и атлас существования не бывает без войлока небытия. Если вы вступите на путь поисков Истины, то прочтите слова: «Поистине, в раю праведники», ибо это будет воздаянием вам. Если же вы тащите поклажу свою на улицу мятежности, то выслушайте слова: «И поистине, грешники в адской пучине», ибо это кара, достойная вас. Посреди весны и мира не будьте беспечны, как соловей, на пашне мира старайтесь сеять покорность Богу, ибо «эта жизнь — посев жизни будущей», дабы, когда налетит осенний ураган смерти, войти в нору смерти, словно муравей с зёрнышками праведных дел. Вам приказали трудиться, не будьте же бездельниками(
*
Два вида людей старались зря и трудились зря: те, что накопили богатство и скупились сладко есть, и те, что овладели знаниями, но бездействовали.

Спросили у одного человека: «На кого похож учёный, прозябающий в бездействии?» Ответ был таков: «На пчелу, которая не даёт мёда».

Тот, кто постиг знания, но не действует, похож на того, кто пашет, но не бросает семян!

*
Когда следует быть ласковым, не говори грубых слов, ибо грубый аркан предназначен для упрямых животных. Когда следует гневаться, не говори ласково, ибо сахар не годится там, где нужно горькое лекарство.

*
Спросили у Лукмана: «У кого ты учился благовоспитанности?» — «У неблаговоспитанных, — ответил он. — Я избегал делать то, что делали они!»

*
Из смешных рассказов и пословиц о древних мудрецы извлекают урок, чтобы о них не сложили смешных рассказов и пословиц последующие поколения.

*
В глазах мудреца жаждущий поединка со слоном не является истинно храбрым.

Храбр тот, кто, разгневанный, не произносит неподобающего.

Неотёсанный мужик поносил человека, а тот терпеливо сказал: «О, человек благих намерений, я даже хуже, чем ты говоришь. Я знаю все свои недостатки, ты же не знаешь их».

*
Кто приютил самомнение в уме своём — не думай, что когда-либо услышишь Истину.

*
Просто отвечать добром на зло может быть равносильно воздаянию злом за добро.

*
Как бы много ты ни изучал, ты не можешь познать, не действуя.

*
Осёл, гружённый книгами, не будет ни мыслящим, ни мудрым человеком.

Не обладающий сущностью, каково же его знание — несёт он дрова ли, книги ли?

*
Глупец орал благим матом на осла. Тот и ухом не вёл. Человек поумнее, наблюдавший это, сказал: «Дурак! Ведь осёл никогда не научится твоему языку, — лучше бы ты молчал и, вместо этого, выучил бы ослиный язык».

*
Не порицайте тех, кто гнёт спину перед властителями, хотя и обладает прямым станом.

*
Если же невозможно воздать по заслугам каждому, то нужно испрашивать извинения за такую немощность.

*
Показывать дорогу к добру низкой личности — всё равно, что держать свечу перед слепым.

*
Оказывать добро дурным или невоспитанным людям — всё равно, что сеять зерно на солончаке.

*
Не привязывайся душою ни к одному человеку, ни к одному месту, ибо обширны суша и моря и много людей на свете.

*
На городскую собаку постоянно сыплются побои за то, что она не способна к охоте, как охотничья.

*
Раз ты терпишь притеснения подобно домашней курице, почему бы тебе не путешествовать, как вольно летающий голубь?

*
Если тебе встретятся тысячи красавиц, то взгляни и проходи мимо, но не отдавай души своей ни одной из них.

*
Если когда-либо твоё внимание привлечёт на ком-нибудь шёлк и атлас, то задумайся о достоинствах самой личности, ибо атласа немало на базаре.
*
Будь собеседником для всех, чтобы весело посмеяться. Но не будь привязан к кому-то одному, чтобы не плакать горько от его горя.

*
Люди путешествующие подобны лошади или мулу( Они не то что бык, давящий масло с завязанными глазами и кружащейся головой.

*
Если ты охвачен заботами и горем о другом, то это твоя ошибка, ибо ты сам взвалил на себя эту ношу.

*
Быть готовым рабски служить людям с полным повиновением и чистосердечностью — всё равно, что поклоняться идолам.

*
	Когда не хочешь жить со счастьем в ссоре —

	Иди, спасай людей из бездны горя.


*
	Коль добрых чувств вы к людям не храните,

	Вы сердце замуруете в граните.


*
	Чтоб урожай надежд твоих созрел,

	Сей семена любви и добрых дел.

 

	Но никогда я в жизни не слыхал,

	Что тот, кто сеял зло, добро пожал.


*
	Будь к людям мягок, мудрый муж, всегда,

	Дабы найти защиту в день суда.


*
Раз ты посадил кого бы то ни было за стол, то следует вставать, чтобы прислуживать ему.

*
	Однажды в ярость некий старец впал,

	Что все молитвы сын его проспал:

 

	«Эй, сын, трудись, не спи, пока ты в силе!

	Ты сана не достигнешь без усилий.

 

	Когда бы Сулейман беспечно спал,

	Он мудрецом великим бы не стал.

 

	Стремись же к пользе, будь в трудах всечасно.

	И знай — судьба бездельников несчастна».


*
	Вы червячка видали на полях,

	Что, словно свечка, теплится в ночах?

 

	Его спросили: «Вот ты ночью светишь,

	А что же днём нигде тебя не встретишь?»

 

	И в темноте светящийся червяк,

	По мудрости своей, ответил так:

 

	«Я здесь и днём! Мне ваш вопрос обиден.

	Я только из-за солнца днём не виден!»


*
	Не нужна нерадивому древняя книга познанья,

	Одержимый не может вести по пути послушанья.


*
	Пути ума извилисты. Но нет

	Для верного святынь иных, чем Свет.

 

	Не вам дано прямое пониманье,

	Придирчивы в вопросах мужи знанья.

 

	«Что есть земля? Что — небо в звёздной мгле?

	Кто суть сыны Адама на земле?»

 

	О, мудрый, ты глубоко вопрошаешь,

	Тебе отвечу я, коль ты желаешь:

 

	Моря, пустыни, горы, небосвод,

	И человеческий несметный род,

 

	И ангелы, и дивы-исполины — 

	Всё живо только тем, что жив Единый.

 

	Ты скажешь: как морской простор широк!

	Ты скажешь: как небесный свод высок!

 

	Увы, несведущий не постигает

	Безбрежности, где сущность пребывает.

 

	Семь океанов — капли пред Творцом,

	И солнце — искра пред его лицом.

 

	Века подобны грёзе быстротечной

	Пред тем, что зодчий создаёт предвечный.
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	Однажды в Шаме закипела смута.

	Дервиша взяли стражи почему-то.

 

	И до сих пор звучат в моих ушах

	Его слова, когда он брёл в цепях:

 

	«Меня не взял бы ваш султан надменный,

	Когда б не допустил Творец Вселенной!»

 

	Врага благословляйте своего,

	Коль знаете, что друг послал его.

 

	Возвысят вас или во тьму низводят,

	Всё благо, что от Истины исходит.

 

	О, мудрый, не страшись телесных мук!

	Порой бальзамом горьким лечит друг.

 

	Врач больше сведущ, чем больной. Без страха

	Прими всё, что он даст в жилище праха!
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	О, муж любви, иди своей тропой,

	Чуждайся блеска роскоши людской!

 

	Иди путём любви! Душой беспечен,

	Пусть ты погибнешь — дух твой будет вечен.

 

	Ведь из зерна и злак не прорастёт,

	Когда само зерно не пропадёт.

 

	Тогда лишь сможешь Истины добиться,

	Коль от себя сумеешь отрешиться.

 

	И знай — ты Истины не обретёшь,

	Пока в самозабвенье не впадёшь.

 

	Как музыка, поют шаги верблюда,

	Когда тебе любви открыто чудо.

 

	И тайну в крыльях мухи не узришь,

	Когда ты страстью чистою горишь.


*
	Ты, вечным Богом созданный из праха,

	Служи Ему, как раб, исполнен страха.

 

	В алчбе, в высокомерии своём,

	Земная персть, не станешь ты огнём.

 

	Разбушевалось пламя с грозной силой,

	А туча праха пламя погасила.

 

	И дивом стал он, кто надменен был,

	И человеком — кто смиренен был.
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	Раз уронил динар бедняк убогий,

	Искал его он долго на дороге.

 

	И не найдя, домой к себе побрёл;

	А некто, не искав, динар нашёл.

 

	На счастье иль беду обречены мы

	Судьбой, когда ещё не рождены мы?

 

	Судьбу не скрутишь силою своей.

	Порою сильный слабого слабей.

 

	Как часто врач премудрый умирает,

	Невежда и несчастный выживает.


*
	Так поучал Бобо Кухи, бывало,

	Ученика, чья совесть не дремала:

 

	«Будь в вере твёрд, путём добра иди,

	А от людей добра себе не жди.

 

	Те, кто тебя доныне прославляли,

	Твою лишь форму внешнюю узнали».

 

	Что пользы облачённому парчой,

	Коль под одеждой он покрыт паршой.

 

	В рай не попасть обманом. В день суровый

	Все с лицемерия спадут покровы.


*
	Разносчик сахарный тростник на блюде

	Носил повсюду, где толпились люди.

 

	Остановясь пред неким стариком,

	Сказал: «Бери, а долг отдашь потом!»

 

	И старец так разносчику ответил — 

	И в сердце я ответ отметил:

 

	«Терпенья у тебя не хватит ждать,

	Когда я долг смогу тебе отдать».

 

	Не будет сладок сахар тростниковый,

	Коль долг над головой висит суровый.


*
	Молчаньем знанье Истины сокрыто,

	А для невежд молчание — защита.

 

	Мудрец величье губит в болтовне,

	А болтовня глупцу беда вдвойне.

 

	Таи в себе глубокой мысли семя.

	Созреет мысль — откроешься пред всеми.

 

	В открытье тайного нельзя спешить;

	А то, что стало явным, то не скрыть.


*
	Камнями и подошвами сандалий

	Дрались в толпе; а двое наблюдали.

 

	Один ушёл, ввязался в брань другой,

	И прочь побрёл с разбитой головой.

 

	Будь сдержанным, не лезь в чужую драку,

	Не превращайся в злобную собаку.

 

	Ты слухом, речью, зреньем одарён,

	Ты высшим разуменьем одарён.

 

	Но не суди о ближних бестолково,

	Не отличая доброго от злого!

 

	Хорошего ты встретишь иль плохого —

	Не говори о людях злого слова.

 

	Плохого сделаешь своим врагом,

	А доброго хулить — считай грехом.

 

	Когда один хулить другого будет, 

	Знай: по себе самом о нём он судит.

 

	Когда ты их поступки разберёшь,

	Поймёшь — где правда, где таится ложь.

 

	Коль ты о людях говоришь плохое,

	Пускай ты прав — нутро в тебе дурное.

 

	Ушедших некто жалил речью злой;

	Мудрец прервал: «Почтеннейший, постой!

 

	Ты не черни людей, которых знал я,

	Чтоб думать плохо о тебе не стал я!

 

	Ты много злобных слов о них нашёл,

	Но доброго и сам не приобрёл!»

 

	Мне молвил некто мудрое присловье:

	«Разбой, ей-богу, лучше, чем злословье!»

 

	«О друг! — смущённо молвил я ему. —

	Я притчи этой странной не пойму.

 

	Как? Лучше преступление разбоя,

	Чем об отсутствующем слово злое?»

 

	А он: «Чтоб лютый голод утолить,

	Разбойник должен смелость проявить.

 

	А этот — человека очернил он, —

	Но что, скажи, за это получил он?»


*
	Когда котёнок на земле нагадит,

	Он скрыть следы — песком засыпать ладит.

 

	Ты, заглушая совести укор,

	Забыл, что есть Всевидящего взор?

 

	Ты вспомни притчу о рабе мятежном

	И о суде суровом, неизбежном.

 

	Но коль мятежный раб, в душе своей,

	Раскается — он избежит цепей.

 

	Проверь своё оружье до сраженья,

	Чтоб избежать позора пораженья.

 

	Та грамота, что нам на власть дана,

	Да будет чистою возвращена.

 

	Кто утопал в грехах, кто жил безгрешно,

	Пред Судным Днём застонут безутешно.

 

	От вздоха зеркало замутнено,

	Но сердца зеркало — просветлено.

 

	Кто в жизни делать людям зло боится,

	Тот Страшного Суда не устрашится.


*
	Раз некто негра чернотой дразнил,

	И словом негр ругателя сразил:

 

	«Дал черноту мне сам Творец Вселенной.

	Ты богохульствуешь, глупец надменный!

 

	Пусть внешне безобразен я, как див,

	Я сердцем чист, а ты — душою крив!»

 

	Не больше и не меньше не дано мне

	Свершить в подлунной, чем предрешено мне.

 

	Ты — море вечных сил, а кто же я?

	Перед Тобой ничтожна суть моя.

 

	Путь укажи мне, и к добру приду я,

	А без Тебя в пустыне пропаду я.

 

	Кто даст мне — бедному рабу тщеты —

	Для обороны силы — коль не Ты?


*
Ложь, преследующая благую цель, лучше правды, ведущей к бедствию.

*
Могущество человека есть следствие доблести, а не богатства; величие — следствие разума, а не возраста.

*
Цену благополучия знает только тот, кто бедствия перенесёт.

*
	Тому, кто сам упавших не щадит,

	Коль упадёт он, вряд ли кто поможет.

 

	Кто, зло посеяв, добрых всходов ждёт,

	Того пустая лишь мечта тревожит.

 

	Будь справедлив, вынь вату из ушей,

	Не то тебя день судный уничтожит.
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Друзья познаются, когда ты в темнице, а за столом все враги кажутся друзьями.

*
	Не скорби, потерпевший от рока немало обид:

	Милосердный всегда много милостей втайне творит.


*
Основа насилия была при сотворении мира очень мала. Но потом всякий, являвшийся в мир, немного добавлял, пока оно не выросло до громадных размеров.

*
	Пусть ум осла бывает невелик,

	Ему почёт, коль к ноше он привык.

 

	С поклажей вол иль ослик терпеливый

	Почётнее, чем человек бранчливый. 


*
	Кто служит воле Бога, тот велик(

	К непослушанью низменный привык.

 

	И праведник, высоко чтущий Бога,

	Главу склоняет у его порога.


*
	Когда с тобой беда — ты не вини людей,

	Не в них начало благ, не в них исток скорбей.

 

	От Бога — спор с врагом и против друга злоба,

	Велениям Его они послушны оба.

 

	Пусть лук метнул стрелу, но если ты мудрец,

	То ты легко поймёшь, что выстрелил стрелец.


*
	Ты — что змея: кусаешь, как увидишь,

	Иль что сова — любого ты обидишь.

 

	Пусть на людей ты нагоняешь страх — 

	Ничтожен ты пред Богом в небесах.

 

	Не нужно над людьми творить насилья —

	Проклятия людей имеют крылья!


*
Любовь праведников к людям одинакова как в их присутствии, так и в их отсутствие, а не такова она, чтобы они злословили о тебе за твоей спиной и готовы были умирать за тебя, стоя перед тобой.

*
Прежде чем входить, подумай о том, как ты выйдешь.

*
	Ханжа из всех людей заметит лишь себя,

	Держа перед собой завесу самомненья.

 

	Но будь всевидящ он, он понял бы тотчас,

	Что больше всех других достоин сожаленья.


*
В своей способности к созерцанию Бога не всегда одинаков святой — она у него колеблется между озарением и слепотой. Бог то показывает Себя ему, то скрывается от него.

*
	Когда железо покрывает ржа,

	Не три его — всё будет бесполезно;

 

	Жестоких сердцем не увещевай —

	Ведь в камень не вонзится гвоздь железный.


*
	Мы закрываем дверь перед людьми,

	Чтоб не открыть им нашего порока.

 

	Но в тайном мире как закроешь дверь?

	Незримое не скрыть от Божья ока.


*
	Ужасней благ мирских нет в целом мире бед —

	Скорбим, коль есть они, скорбим, когда их нет.


*
	Богатства не ищи, мой друг, богатство счастья не даёт,

	Богатство в мире есть одно — довольствоваться 

частью малой.


*
Кто творит добро, тот творит его для себя, кто делает зло, тот причиняет его себе.

*
	Побольше укоряй ты сам себя —

	Не будет от чужих упрёков больно.


*
	Ты, бросив камень, ни за что не замутишь 

большого моря.

	Мудрец обиделся? Тогда всего лишь мелкий он 

ручей.


*
Брат, который скован только заботами о себе, тебе не брат и не близкий.

*
Внешние признаки дервиша — рубище и нестриженные волосы, но действительные его приметы — бодрое сердце и умерщвлённая плоть. Обязанность дервишей — молитвы и славословия Богу, услужение и повиновение Ему, принесение в жертву себя и довольство малым, исповедание единобожия и упование на Бога, смирение и терпение.

*
Хотя хлеб насущный и распределён небом, но всё же нужно каким-то способом добывать его; хотя бедствия предопределены судьбою, но всё же нужно держаться подальше от дверей, через которые они входят.

*
Если ты однажды огорчил чьё-либо сердце, то, хотя бы ты доставил вслед затем этому человеку сотню удовольствий, берегись его возмездия за ту одну обиду, ибо стрела вынимается из раны, но обида остаётся в сердце.

*
	Оставишь жадность — будешь жить, как царь.

	Неалчного удел благополучен.


*
Способность без воспитания ничтожна, а воспитание без способностей невозможно. Пепел — высокого происхождения, ибо огонь — высшая стихия, но так как сам по себе пепел не обладает благородством, то он равен праху. Настоящий мускус тот, который сам благоухает, а не тот, который расхваливает москательщик. Мудрец подобен лотку москательщика — он молчит и показывает свои способности, а невежда похож на громогласный походный барабан, внутри пустой.

*
Предпочитай воздерживаться от разговоров по той причине, что, как правило, в речи может быть и хорошее и худое слово, и глаза врага ничего не подмечают, кроме дурного.

*
	Тот, в чьём владении есть мудрость, ум и знанье,

	Тогда лишь говорит, когда кругом молчанье.


*
	Друзья считают благом и все мои изъяны,

	И доброе их мненье немало мне вредит.

 

	За доблесть принимают они мои пороки,

	И каждый скажет «роза», когда на шип глядит.

 

	Чтоб все свои ошибки мог ясно я увидеть,

	Нужны враги мне злые, утратившие стыд.


*
Идти шагом и отдыхать лучше, чем бежать бегом и свалиться.

*
	Не станет умный человек, которым ум руководит,

	Дела свои вручать тому, чья мысль поверхностна, 

легка;

 

	Циновочник — он тоже ткач, но кто же вздумает его

	Вести к станку, коль ткут на том одни тончайшие 

шелка?


*
Совершай добро, но не попрекай им, и польза от этого вернётся тебе.

*
Не каждую тайну выкладывай перед другом, ибо ты не узнаешь нипочём — быть может, когда-нибудь он станет тебе врагом. Не каждое зло, которое ты можешь сделать, причиняй врагу, ибо может случиться, что вражда в прошлое канет, и он другом станет. Тайну, которую хочешь утаить от всех, не раскрывай ни перед кем, даже перед твоим верным другом, ибо у этого друга могут оказаться свои верные друзья — и так образуется целая цепь.

*
Кто считает ничтожным слабого врага, подобен тому, кто оставляет гореть маленький огонь.

*
Гнев сверх меры вызывает страх, а неумеренная ласка уменьшает к тебе уважение в людских сердцах. Не будь настолько суров, чтобы всем надоесть, и настолько кроток, чтобы тебе дерзили.

*
Промолчи, если ты знаешь, что чьё-либо сердце огорчит твоя весть, — предоставь другому её принести.

*
Кто пытается читать наставления самодуру, тот сам нуждается в наставлении.

*
Быть богатым воздержанием лучше, чем быть богатым состоянием.

*
Всё, что делается наскоро, живёт недолго.

*
В теле, лишённом сердца, нет мысли о Боге; скорлупа, лишённая ядра, недостойна покупки.

*
Дела делаются при помощи терпения.

*
	Раз глупец порешил всем наукам осла обучить;

	Он затратил на это немало и средств и труда;

 

	Мудрый молвил ему: «Не старайся, несчастный 

глупец,

	В этом деле пустом ты натерпишься только стыда.

 

	Говорить не научишь скота; но ты сам у него

	Поучиться молчанью без всякого мог бы вреда».


*
Удел того, кто не слушает советов, — слушать укоры.

*
Разум, подчинённый страсти, в таком же плену, как слабовольный мужчина у сварливой жены.

*
Лишь нищая вдова может понять вкус винограда, но его не почувствует владелец виноградного сада.

Руми 

Руми, Джалал ад-дин Мухаммад б. Баха ад-дин Мухаммад ал-Балхи (1207–1273), известный как маулана («наш господин»), — знаменитый персидский мистик и поэт, основатель и неформальный руководитель суфийского братства маулавийа. Родился в Балхе (Северный Афганистан), умер в Конье (Малая Азия). Его отец, Мухаммад б. ал-Хусайн ал-Хатиби ал-Балти (1148–1231), считался авторитетным факихом в государстве хорезмшахов, был популярным проповедником и имел тесные связи с суфийскими кругами, разделявшими взгляды шейха Наджм ад-дина ал-Кубра (ум. в 1211 г.). Около 1215 г. он вместе с семьёй покинул Балх, опасаясь преследований со стороны хорезмшаха ‘Ала’ ад-дина, которого порицал в своих проповедях. В течение ряда лет семья жила в различных городах Малой Азии (Малатья, Лоренда). В 1228 г. Баха ад-дин переехал в Конью и стал руководителем центральной мадраса. Руми унаследовал этот пост после смерти отца. В 1232—1239 гг. он совершенствовал свои знания в религиозных науках в Хамбе и Дамаске; по возвращении в Конью продолжил чтение лекций в мадраса, выступал с проповедями в мечети и основал братство суфиев, отличавшееся тогда весьма умеренными взглядами. В 1244 г. судьба свела его со странствующим «свободным мистиком» Шамс ад-дином Мухаммадом ат-Табризи, чьи идеи оказали на Руми решающее влияние. Руми признал Шамс ад-дина своим муршидом-учителем и отказался от интеллектуаль​ных изысканий. Постоянное общение Руми с Шамс ад-дином вызвало недовольство его учеников, которые в конце концов убили Шамс ад-дина. Горе Руми в связи с утратой Шамс ад-дина ещё более обострило его восприятие окружающего мира, что ярко отразилось в его стихах, которые он стал подписывать именем своего мистического возлюбленного, обнаружив его в себе самом. Именно в этот период Руми соединил преподавание мусульманской учёности с суфийской практикой непосредственно в мадраса, чего до него никогда не было. 

Руми, несомненно, был хорошо знаком с идеями интеллектуального суфизма, в частности с учением Ибн ‘Араби, равно как и со взглядами представителей практического мистицизма. Однако как мистик Руми не создал своей, особой концепции мистического Пути. Согласно Руми, Бог абсолютно непознаваем, Он — нечто, что существует вне Небытия, Он — творец всех реалий, создаваемых им, когда они погружены в сон в Небытии и в Добытии. Человеческий разум не в силах познать Сущность, но её атрибуты мистики познают интуицией и чувством — беспредельной любовью. Существует непрерывный, единый и вечный процесс, идущий по кругу, процесс нисхождения и возвышения (от Него и к Нему). Это движение охватывает все явления как в неорганическом и органическом мире, так и в мире Абсолютной души. Двигаясь по этому кругу, вещь меняется и может превратиться в свой антипод, а человек — божественное творение — приобретает частицу субстанциональных качеств Абсолютной души, заложенных в его индивидуальную душу. Отсюда постоянный поиск человеком пути к воссоединению с божеством.

Руми считал обязательным для каждого суфия исполнение религиозных предписаний (молитва, пост и т. д.), рассматривая их как подарок влюблённого любимой. Вместе с тем он придавал исключительное значение слушанию музыки и пения, а так же танцам во время коллективных радений.

Руми оставил громадное литературное наследие в стихах и прозе. Только Мактуб (Письма) и первые 18 бейтов поэмы Маснави были записаны им собственноручно, остальное записано и собрано его учениками. Его Диван (издан в восьми томах в Тегеране в 1957–1966 гг.) содержит газели, четверостишия и другие строфические формы — всего около 30 тыс. двойных строк (бейтов). Они были написаны большей частью для радений и отличаются высоким эмоциональным настроем, мелодичностью, ритмичностью, экстатическим характером. Почти все они посвящены беззаветной любви к Богу и мистическим вопросам. Маснави-йи ма’нави (Поэма о сокрытом смысле) — мистико-дидактическая поэма в шести частях — подлинная энциклопедия суфизма в стихах, вершина творчества Руми и мистической поэзии в персидской литературе. Сам Руми считал, что Маснави раскрывает тайный смысл Корана, который он цитирует 760 раз. Основную смысловую нагрузку в поэме несёт притча, увязываемая с многочисленными теоретическими положениями по принципу ассоциативной связи, иногда нарочито завуалированной, но вместе с тем в ней прослеживается одна и та же схема пояснения мистического либо морально-этического происхождения.

	Песнь свирели

	Вы слышите свирели скорбный звук?

	Она, как мы, страдает от разлук.

 

	О чём грустит, о чём поёт она?

	«Я со своим стволом разлучена.

 

	Не потому ль вы плачете от боли,

	Заслышав песню о моей недоле.

 

	Я — сопечальница всех, кто вдали

	От корня своего, своей земли.

 

	Я принимаю в судьбах тех участье,

	Кто счастье знал, и тех, кто знал несчастье.

 

	Я потому, наверно, и близка

	Тем, в чьей душе и горе, и тоска.

 

	Хоть не постичь вам моего страданья:

	Душа чужая — тайна для познанья.

 

	Плоть наша от души отделена,

	Меж ними пелена, она темна.

 

	Мой звук — не ветер, но огонь, и всякий раз

	Не холодит он — обжигает вас.

 

	И если друг далёк, а я близка,

	То я ваш друг — свирель из тростника.

 

	Мне устранять дано посредством пенья

	Меж Господом и вами средостенье.

 

	Коль духом слабые в меня дудят,

	Я не противоядие, но яд.

 

	Лишь тем, кто следует стезёй неложной,

	Могу я быть опорою надёжной.

 

	Я плачу, чтобы вы постичь могли,

	Сколь истинно любил Меджнун Лейли.

 

	Не разуму доступно откровенье:

	Людское сердце — вот ценитель пенья».

 

	Будь безответною моя тоска,

	Кто оценил бы сладость тростника?

 

	А ныне стали скорби и тревоги

	Попутчиками и в моей дороге.

 

	Ушла пора моих счастливых лет,

	И благодарно я гляжу им вслед.

 

	В воде рыбёшки пропитанья ищут,

	А нам на суше долог день без пищи.

 

	Но жизни для того на свете нет,

	Кто ищет пищу в суете сует,

 

	Кто лишь для плоти ищет пропитанья,

	Пренебрегает пищею познанья.

 

	Не очень сходны меж собою тот,

	Кто суть познал, и тот, кто познаёт.

 

	Порвите ж цепь, свободу обретая,

	Хоть, может, эта цепь и золотая.

 

	И ты умерь свою, стяжатель, прыть:

	Ведь всей реки в кувшин не перелить.

 

	И жадных глаз невежды и глупца

	Ничем нельзя наполнить до конца.

 

	Лишь раб любви, что рвёт одежды в клочья,

	Чужд и корысти, и пороков прочих.

 

	Любовь честна, и потому она

	Для исцеленья душ дана.

 

	Вернее Эфлатуна и Лукмана

	Она врачует дух и лечит раны.

 

	Ее дыхание земную плоть

	Возносит в небо, где царит Господь.

 

	Любовью движим, и Муса из дали

	Принёс и грешным людям дал скрижали.

 

	Любовь способна даровать нам речь,

	Заставить петь и немоте обречь.

 

	Со слухом друга ты свои уста

	Соедини, чтоб песнь была чиста.

 

	Кого навеки покидает друг,

	Тот, как не голосит, смолкает вдруг.

 

	Хотя напевов знает он немало,

	Нем соловей в саду, где роз не стало.

 

	Влюблённый — прах, но излучает свет

	Невидимый его любви предмет.

 

	И всякий, светом тем не озарённый,

	Как бедный сокол, крыл своих лишённый.

 

	Темно вокруг и холодно в груди, —

	Как знать, что позади, что впереди?

 

	Для Истины иного нет зерцала —

	Лишь сердце, что любовью воспылало.

 

	А нет там отраженья — поспеши,

	Очисти зеркало своей души.

 

	И то постигни, что свирель пропела,

	Чтоб твой отринул дух оковы тела.


*
Вам присущи бесчисленные смены настроения, которыми вы не можете управлять. Вы могли бы овладеть ими, если бы знали их истинную причину. Если вы не можете определить источник собственных изменений, то как же вы сумеете определить те изменения, которые формируют вас.

*
Травинкой невозможно проткнуть гору. Если бы солнце, освещающее мир, приблизилось к нему, мир был бы уничтожен.

*
Науку познаёшь с помощью слов, искусство — с помощью практики, а отчуждённость познаётся в компании.

*
То, что обычному человеку кажется камнем, для знающего является жемчужиной.

*
Голые сучья, кажущиеся зимой спящими, тайно работают, готовясь к своей весне.

*
Первоначально ты был глиной. Пройдя стадию минерала, ты стал растением. Из растения ты стал животным и из животного — человеком. В течение этих периодов человек не знал, куда идёт, но всё же был вовлечён в это длинное путешествие. И ещё сотню разных миров предстоит тебе пройти.

*
Мир скрытый имеет свои облака и дожди, но иные, чем здесь. Его небеса и солнечный свет иного порядка. Но всё это становится явным лишь для утончённого — того, кого не обманут кажущейся завершённостью обычного мира.

*
Пока раб целиком не покинет самого себя, нельзя достигнуть единобытия с Ним (Богом). Единобытие — это не перевоплощение, а это твоё несуществование, ибо с помощью бессмысленных слов ложь не станет Истиной.

*
Если десять человек хотят войти в дом, но только девяти это удаётся, десятый не должен говорить: «Такова воля Господа». Он должен отыскать, в чём был его собственный недостаток.

*
	Из Индии недавно приведён,

	В сарае тёмном был поставлен слон,

 

	Но тот, кто деньги сторожу платил,

	В загон к слону в потёмках заходил.

 

	А в темноте, не видя ничего,

	Руками люди шарили его.

 

	Слонов здесь не бывало до сих пор.

	И вот пошёл средь любопытных спор.

 

	Один, коснувшись хобота рукой:

	«Слон сходен с водосточною трубой!»

 

	Другой, пощупав ухо, молвил: «Врёшь, 

	На опахало этот зверь похож!»

 

	Потрогал третий ногу у слона,

	Сказал: «Он вроде толстого бревна».

 

	Четвёртый, спину гладя: «Спор пустой —

	Бревно, труба( он просто схож с тахтой».

 

	Все представляли это существо

	По-разному, не видевши его.

 

	Их мненья — несуразны, неверны —

	Неведением были рождены.

 

	А были б с ними свечи — при свечах

	И разногласий не было б в речах.


*
Мудрость и знание существуют для того, чтобы можно было отличить дорогу от бездорожья. Будь дорога повсюду, мудрость была бы излишней.

*
Бог создал нас для того, чтобы при помощи нас была познана Истина.

*
Хадис: Был я скрытым кладом, хотел быть познаваем, сотворил людей, чтобы мог быть познаваемым.

*
	Разум — тень Божья, Бог — солнце:

	Какую силу может иметь тень перед солнцем?


*
	С пустыми руками приходить к дверям друзей —

	То же, что на мельницу идти без зёрнышка 

пшеницы.


*
Где бы ты ни был и в каком бы состоянии ни находился, всегда старайся быть влюблённым.

*
	Для праведного смерть есть жизни обновленье,

	Такая смерть — не зло, а с Богом единенье.


*
	Однажды на корабль грамматик сел учёный,

	И кормчего спросил сей муж самовлюблённый:

 

	«Читал ты синтаксис?» — «Нет», — кормчий 

отвечал.

	«Полжизни жил ты зря!» — учёный муж сказал.

 

	Обижен тяжело был кормчий тот достойный,

	Но только промолчал и вид хранил спокойный.

 

	Тут ветер налетел, как горы, волны взрыл,

	И кормчий бледного грамматика спросил:

 

	«Учился плавать ты?» Тот в трепете великом

	Сказал: «Нет, о мудрец совета, добрый ликом!»

 

	«Увы, учёный муж! — промолвил мореход. —

	Ты зря потратил жизнь: корабль ко дну идёт!»
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	Тот, кто обрел учёность и ложное знание,

	Плачет, когда слушатели уходят.

 

	Он ищет знания, чтобы заполучить учеников,

	А не для того, чтобы освободиться от этого мира.

 

	Учитель далёк от этих никчёмных покупателей —

	Пригоршня праха ничего купить не может.

 

	Его единственный заказчик — Бог.

	Он влечёт Учителя ввысь и покупает души 

истинно верующих.
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	Познавшие, выпившие из Божественного кубка,

	Знают тайны и не разглашают их.

 

	Кому по силам узнать невидимую тайну,

	Тот может сохранить молчание.


*
	Найди убежище в молчании.

	Поскольку ты ищешь знака,

 

	Не ищи этого знака в себе.

	Когда придёшь на океанский берег,

 

	Сиди в молчании.

	Не считай себя печатью в перстне.

 

	Для знающего ошибка разглашать то, что он 

знает.

	В этом причина наших несовершенств.


*
	Если ученик подвергает испытанию учителя,

	Который ведёт его и направляет, то он осёл.

	Если ты испытываешь учителя, то на самом деле

	Это ты был подвергнут испытанию, о маловер!

	Испытывая учителя, ты демонстрируешь 

желание влиять на него.

	Иди прочь! Не стремись влиять на такого шаха!

	Поскольку ты не умеешь различать добро и зло,

	Подвергай испытанию себя, а не других.


*
	Однажды к пахарю забравшись в хлев,

	К ночи задрал и съел корову лев.

 

	И сам в хлеву улёгся отдыхать.

	Покинул пахарь тот свою кровать,

 

	Не вздув огня, он поспешил во двор —

	Цела ль корова, не залез ли вор?

 

	И льва нащупала его рука,

	Погладил льву он спину и бока.

 

	Льву думалось: «Двуногий сей осёл,

	Видать, меня своей коровой счёл!

 

	Да разве б он посмел при свете дня

	Рукой касаться дерзкою меня?

 

	Пузырь бы жёлчный лопнул у него

	От одного лишь вида моего!»

 

	Ты, мудрый, суть вещей сперва познай,

	Обманной внешности не доверяй.


*
	О, друг, по неизвестному пути

	Ты должен осмотрительно идти.

	Но жадность заведёт в колодец бед

	Того, в ком осмотрительности нет.


*
	Когда болвана учат мудрецы,

	Они посев бросают в солонцы,

	И, как ни штопай, — шире, чем вчера,

	Назавтра будет глупости дыра!


*
	О друг, умей страдания сносить,

	Чтоб сердце светом жизни просветить.

 

	Тем, чья душа от плотских уз вольна,

	Покорны звёзды, солнце и луна.

 

	Тому, кто похоть в сердце победил,

	Покорны тучи и круги светил.

 

	И зноем дня не будет опалён

	Тот, кто в терпенье гордом закалён.


*
	Некто к другу прибыл, стукнул у дверей.

	Друг спросил: «Кто ищет помощи моей?»

 

	«Я», — сказал он. «Уходи, час не приспел:

	Сесть за стол со мной не может, кто незрел.

 

	Лишь разлука даст незрелому закал;

	Без неё он как бы лести избежал?»

 

	В земли дальние бедняк направил ход

	И горел в огне разлуки целый год.

 

	Как созрел он и сгорел, пришёл назад

	В те места, где жил его по сердцу брат.

 

	Стукнул в дверь, с опаскою, едва,

	Робко взвесив наперёд свои слова.

 

	Друг окликнул: «Кто там в дверь стучит чужой?»

	Он в ответ: «Здесь тоже ты, любимец мой!»

 

	 «Если ты — всё тот же я, войди, о я!

	Ну, а двум “я” — мой приют ведь тесен для жилья.

 

	Сквозь иглу пройти двум нитям нелегко:

	Ты один, войди в одно ушко!»
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	Те люди, которые ревностно стремятся к Каабе — 

когда прибудут к цели,

	Видят высокий дом из камня,

 

	В каменистой долине, лишённой нив.

	В путь-то они отправились, чтобы увидеть Бога(
 

	Они искали( а его не нашли!

	После долгих их обхождений вокруг этого дома

 

	Изнутри послышался голос: «Что вы молитесь 

камням?

	Что вы ищете истинного дома Божия?

 

	Дом сердца — вот это и есть жилище Бога-Истины,

	Благо тому, кто войдёт в этот дом!»


*
	Один мулла, а может быть, факих,

	Молил о здравии людей плохих.

 

	«О Господи, — он возглашал с мимбара
, —

	Пусть лютая их не постигнет кара!

 

	Пусть будет счастлив всяк прелюбодей

	И вор, что грабит праведных людей!»

 

	За них молился он, не зная страха,

	За злых, не за избранников Аллаха.

 

	Его корили: «Не молись за тех,

	На чьей душе лежит великий грех!»

 

	Но рёк молящийся: «От них в свой час

	Извлёк я больше пользы, чем от вас.

 

	И потому моя молитва свята,

	Что много зла свершил я сам когда-то,

 

	Но не безгрешные столпы земли

	С пути греха сойти мне помогли, —

 

	Лишь грешников отвратные примеры

	Меня вернули на дорогу веры,

 

	Толкнули гнусные деянья их

	На осознание грехов моих.

 

	Вот и молюсь я о благополучье

	Людей, из-за которых сам стал лучше!»

 

	Друзья! Деяния врагов иных

	Порой полезней ваших слов благих!


*
Пеший не может поспеть за арканом всадника, но раз он в него попал, то поневоле приходится ему бежать.

*
Нужна сначала восприимчивая почва, а затем уже наставления праведника; когда ты не способен понимать, какая же польза от прекрасных речей?

*
Глаза, уши и рот не делают фигуру человеком, так как те же черты есть и у изображений на стенах.

*
Не взирай на мир глазами вожделения; ведь и спина змеи украшена узорами, но яд её смертелен.

*
Большую надежду я возлагаю на близость с хорошими людьми, ибо люди со средствами что окажут беднякам?

*
	Усердный попугай перед зеркалом

	Сидит, умишком обладая малым. 

 

	А между тем за зерцалом таится

	Хитрец, что учит красноречью птицу.

 

	Что говорит он, повторяя снова,

	То птица произносит слово в слово,

 

	Поскольку мнит: всё это говорит

	Тот попугай, что в зеркале сидит.

 

	Всё повторяет птица, веря свято

	В то, что слетает с языка собрата.


*
	Прочёл имя, иди теперь ищи нарицаемое.

	Пойми, луна находится наверху, а не в текущей 

воде.

	Если хочешь освободиться от букв и имён,

	В первую очередь очисти себя совсем от себя.


*
Целью этого мира является человек, а целью человека — это мгновение, целью тела является обретение духа, а целью духа — регулирование чувств. Целью же регулирования чувств и органов является совершенствование сердца, а целью сердца является возлюбленная.

*
	Разрушил дом и выскользнул из стен,

	Чтоб получить Вселенную взамен,

	В моей груди, внутри меня, живёт

	Вся глубина и весь небесный свод.


*
	Шли вместе турок, перс, араб и грек.

	Им дал дирхем
 какой-то человек.

 

	Случилось так, что дармовой дирхем

	Им четверым принёс несчастье всем.

 

	Промолвил перс: «Я был бы очень рад

	Купить ангур (что значит виноград)».

 

	«Аллах нас сохрани, — сказал араб. —

	Зачем ангур? Приобретём эйнаб».

 

	Вмешался турок: «Прекратите шум,

	Зачем ангур, эйнаб, — возьмём узум!»

 

	Сказал четвёртый, тот, что греком был:

	«Коль покупать, так покупать стафил!»

 

	Кричали зло, и спор их был таков,

	Что дело вмиг дошло до кулаков.

 

	Они тузили, знанья лишены,

	Друг друга без причины и вины.

 

	О, если б повстречать им знатока,

	Что знал бы все четыре языка.

 

	Сказал бы он, что можно за дирхем

	То приобресть, что им желанно всем,

 

	Поскольку каждый думал об одном,

	Что выражал на языке своём.

 

	Слова «ангур», «эйнаб», «узум», «стафил»

	Суть виноград, что им желанен был.

 

	Быть может, тот знаток в одно мгновенье

	Их озарил бы светом разуменья,

 

	Чтоб четверо, что дрались и бранились,

	В единомышленников превратились.

 

	Так мудрость знанья может всем на счастье

	Вражду и распрю превратить в согласье.


*
Без вина пьян, без еды сыт; обезумевший, забывший о еде и сне; король, надевший простую одежду; клад в развалинах; не из воздуха и не из земли; не из огня и не из воды; безбрежное море. Он обладает сотней лун и солнц. Мудрость его взята не из книги, истина сделала его мудрым.
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Я утверждаю, что из всех видов человеческого скотства самое глупое, самое подлое и самое вредное — верить, что после этой жизни нет другой. В самом деле, если мы перелистаем все сочинения как философов, так и других мудрых писателей, все сходятся на том, что в нас есть нечто постоянное.

*
Среди людей сердца внешнее поведение существует внутри.

*
Можно ли суфия назвать религиозным человеком? Нет, он гораздо выше! Он выше веры и неверия — что для него заслуги и грехи? Он скрыт — ищите его!

*
Человека с завязанными глазами, никогда не видевшего прежде воды, опускают в воду, и он чувствует её. Когда повязку снимают, он узнаёт, что это такое. До того, как это произойдёт, он будет знать о воде только по воздействию, которое она производит.

*
	Схватила где-то птица червяка,

	А кот за ней следил исподтишка.

	И стала птица, ибо всё здесь тленно,

	Едой и едоком одновременно.

	Кто отличит еду от едока —

	Их разница не слишком велика!..


*
Следи за внешностью, хотя она (сущность) — всё, ибо она (внешность) ведёт внутрь, к сущности.

*
Ощущения и думы засоряют путь истины, как мусор — чистую воду. Только разум, отстраняя этот мусор, очищает путь познания.

*
	Сказал верблюду мул коротконогий:

	«Я падаю нередко на дороге:

 

	Мне так порою тяжело идти,

	Что я бреду, как сбившийся с пути.

 

	Какой ни пробираюсь я тропою,

	Упав, я ушибаюсь головою.

 

	Меж тем как ты идёшь в любые дни

	Не падая. В чём тайна, объясни?»

 

	Верблюд ответил: «Что ж, к твоей печали,

	Скажу, что зорче я, что вижу дале,

 

	Что я на мир взираю с высоты

	Совсем другой, чем, низкорослый, ты.

 

	И потому, достигнув лишь начала,

	Уже конец я вижу перевала.

 

	За это открывает мне Аллах

	Всё, что сокрыто на моих путях.

 

	А ты в пути, порою недалёком,

	Лишь то заметить в силах, что под боком.

 

	Так птица видит корм за два шажка,

	Не видя дале скрытого силка!»


*
Пока ты здоров и силён, трудись! Труд и стремление не противостоят счастью найти клад. Не отставай от дела, и если ты наделён судьбой, то она найдёт тебя.

*
Нищий тот, у кого нет богатства, а человек веры тот, кто порицает своё тело.

*
Твои чувства подобны летучей мыши, стремятся они к Западу, а чувства, рассыпающие перлы, — к Востоку. Эй, всадник, путь чувств — это путь ослов. Эй, ты, который находишься среди ослов, стыдись! Кроме этих пяти чувств — есть ещё пять чувств, похожих на красное золото, а те чувства — на медь. Как же купит знающий и понимающий на базаре медные чувства наравне с золотыми чувствами?! Чувства тела насыщаются пищей царства тьмы, а чувства души — солнцем.

На некоторое время ты эти чувства промой водой очевидности; знай, что это и есть мытьё одежды суфиев. Как только ты предстанешь очищенным, разорвётся занавес, души очищенных возникнут перед тобой. Пусть даже весь мир будет полон лучей и изображений, только лишь глаз способен воспринять эту красоту. Если закроешь глаза и навостришь уши, чтобы видеть кудри и лицо красавицы, ухо скажет: «Я не в силах видеть картину. Если картина произнесёт звук, я пойму. Я знаток, но знаю лишь то, что под силу мне, а это лишь звук и буква». Если ты скажешь носу: «Созерцай эту красоту», то он не сможет( Но если ты освободишь от оков тело, то ухо и нос превратятся в глаза. Правильно заметил тот сладкоречивый падишах: каждый волосок посвящённых превратился в глаз.

Несомненно, что каждый человек создан благодаря соединению самого низкого тела и самой высокой души. Всевышний высшей силой объединил эти две противоположности.

*
Солнце душ расчленяется и распадается через окна тел. Когда посмотришь на диск солнца, он сам по себе, один. Но у человека, который охвачен телом, возникает сомнение. Расчленение свойственно душе животного. Суть единства же — в духе человека.

*
	Сосед пришёл к соседу за советом:

	«Ты озари мой скудный разум светом!»

 

	Тот отвечал: «Советчика другого

	Найди, чтоб он сказал благое слово,

 

	А я — твой тайный враг, и никогда

	Благих советов не даёт вражда.

 

	Ты к другу обратись, чтоб друг любезный

	Тебе на счастье дал совет полезный.

 

	Я ж поступить иначе не могу,

	Чем так, как подобает мне, врагу.

 

	Когда овец пасти заставишь волка,

	От пастуха немного будет толка.

 

	Твой враг, я слово для тебя найду

	Лишь то, что принесёт тебе беду.

 

	Когда увидишь друга, хоть в аду,

	Покажется, что в райском ты саду.

 

	С врагом в раю Господнем быть случится —

	Что в преисподней ты, тебе примнится.

 

	Цени же дружбу, и согласье душ

	Своей заносчивостью не нарушь.

 

	Ты для спокойствия своей души

	Пред другом, как пред Богом, не греши,

 

	Чтоб человек, чья дружба дорога,

	Не превратился б в твоего врага.

 

	И пусть тебе советом удружит

	Тот, кто твоею дружбой дорожит!»

 

	Сказал сосед, который ждал совета:

	«Ты мой сокрытый враг, я понял это,

 

	Но честен ты, и я сказал бы так:

	Чем друг нечестный, лучше честный враг!»


*
	Хотя по внешности ты кажешься «малым миром»,

	Но на самом деле ты самый «большой мир».

 

	На вид ветка является основой плода,

	Но мысленно она создана для плода.

 

	Если садовник не имел бы желания и надежды 

собрать плоды,

	Он не посадил бы дерева.


*
	К учителю явился ученик,

	К тому, чей горем был отмечен лик.

 

	Услышав плач наставника, и сам

	Дал волю ученик своим слезам.

 

	Рыдал он, плачем оглашал обитель,

	Хоть и не знал, о чём скорбит учитель.

 

	Но смолк учитель — шейх преклонных лет —

	И вышел прочь, а ученик вослед.

 

	Ученику промолвил старец чинный:

	«Мне многостранен плач твой беспричинный.

 

	И как ни искренне твоё рыданье,

	Но всё ж его основа — подражанье.

 

	Достоин только осужденья тот,

	Кто без причин, как туча, воду льёт.

 

	Ведь слёзы подражания едва ли

	Сродни слезам беды, слезам печали.

 

	Ты никогда слезами не греши,

	Что рождены не в глубине души!»


*
	Пусть будут малыми желанья,

	Когда возможности малы.

	Соломинка, при всём старанье,

	Не может удержать скалы.


*
	Мысль с языка сошла и устремилась в путь.

	Ты — лук, она — стрела, её нельзя вернуть!

	Пустил стрелу, так знай: вернёшь её едва ли,

	Коль преграждать поток, так преграждай 

в начале.


*
	«Ужель из-за тебя, — халиф сказал, —

	Меджнун-бедняга разум потерял?

 

	Чем лучше ты других? Смугла, черна(

	Таких, как ты, страна у нас полна».

 

	Лейли в ответ: «Ты — не Меджнун, молчи!»

	Познанья свет не всем блеснёт в ночи.

 

	Не каждый бодрствующий сознаёт,

	Что беспробудный сон его гнетёт.

 

	Лишь тот, как цепи, сбросит этот сон,

	Кто к Истине душою устремлён.

 

	Но если смерти страх тебя томит,

	А в сердце жажда прибыли горит,

 

	То нет в душе твоей ни чистоты,

	Ни пониманья вечной красоты!

 

	Спит мёртвым сном пленённый суетой

	И видимостью ложной и пустой.


*
	Огнепоклоннику сказал имам:

	«Почтенный, вам пора принять ислам!»

 

	А тот: «Приму, когда захочет Бог,

	Чтоб истину уразуметь я мог».

 

	«Святой Аллах, — имам прервал его, —

	Желает избавленья твоего;

 

	Но завладел душой твоей шайтан:

	Ты духом тьмы и злобы обуян».

 

	А тот ему: «По слабости моей,

	Я следую за теми, кто сильней.

 

	С сильнейшим я сражаться не берусь,

	Без спора победителю сдаюсь.

 

	Когда б Аллах спасти меня хотел,

	Что ж он душой моей не завладел?»


*
Мы сидим, но движемся, не меняя места, однако ты не видишь этого.

*
«Верх», «низ», «впереди», «позади» — являются свойствами тела, озарённая сущность души свободна от этих понятий.

*
Весь мир бежит( но различным образом. Бег человека — одного вида, а растения — другого, но полностью отличен от них бег души.

*
Посмотри на низины земли и на высоту неба( И для смены времён характерны две стороны: одну половину года земля становится целиной, а другую — цветёт. Сообразно подъём и спад времени; одна половина суток является днём, а другая — ночью( Одним словом, состояние всего мира таково: голод и обилие, война и мир( Вселенная на этих двух крыльях летит по воздуху.

*
Этот мир наполнен лучами солнца и луны, а он (человек) погрузил голову в колодец и спрашивает: «Говорят, будто существует свет, если это правда, так где же он?» Эй, высунь голову из колодца, посмотри вокруг, весь мир: запад и восток — озарён этим лучом. Но пока ты находишься в колодце, луч не достигнет тебя.

*
Жизнь в этом мире есть сон забвения, который отделяет человека от истинной действительности. Подобно тому человеку, который, увидев мгновенный сон, забывает родной город, где он жил годами, душа отдаётся иллюзии и сну этого мира и забывает свою истинную родину; не понимает, что этот разрушительный мир затмевает глаза, как облако закрывает звёзды.

*
Эй, брат, как ты можешь увидеть этот чертог, когда у тебя на зенице ока сердца — волосок. Очищай от волоска и болезни око сердца, и после постарайся увидеть. Кто очистит душу от страстей, увидит Его сущность. Так как Магомет был очищен от этого огня и дыма, он всюду, куда бы ни поворачивал лицо, лицезрел Бога.

*
Он (Бог) скрыл море и показал нам пену, скрыл ветер и показал пыль( Ты видишь, как поднимается ввысь пыль, но не видишь ветра( Пену воспринимаешь чувством, а существование моря постигаешь с помощью аргументов.

*
	Эй, проницательный, если хочешь узреть Его 

без покрова,

	Избери смерть и разорви покров.

	Но не такую смерть, после которой отнесут тебя 

на кладбище,

	А такую, которая перевоплотит тебя и соединит 

с Лучом.


*
Чтобы не овладел тобой страх разлуки, следует превратиться в Солнце.

*
	У Господа мы просим, чтоб просветил сердца,

	Невежда пребывает вне милости Творца.

 

	Творит невежда злое не только сам себе —

	Свой пламень он бросает с Земли и до небес.

 

	Однажды стол накрытый с небес к Земле сошёл,

	Без горя, без заботы — с небес к Земле сошёл.

 

	Сказала Моисею толпа невежд, глупцов:

	«Не нужно больше манны, дай луку и бобов».

 

	И прекратился с неба поток, что лил дождём,

	Остались труд и горе с лопатой и серпом.

 

	Когда же заступился за род людской Христос,

	Бог снова стол обильный народу преподнёс.

 

	Толпа глупцов надменных сдержаться не смогла,

	Подобно нищим, стала тесниться у стола.

 

	И по вине безумцев — от жадности людей

	Дверь милости закрылась навеки для людей.

 

	Коль горе иль заботы случаются с тобой,

	Тому лишь невниманье и грубости виной.

 

	От воспитанья сердца сверкают небеса,

	Невежество, надменность для солнца — пелена,

 

	За дерзость поплатился жестоко сатана!

	Кто на «пути» надменность проявит, молвлю я,

	Погибнет от смущенья в потоке бытия.


*
Арифы
 не обращают внимания на оба мира, так как они без посева собирают урожай. Они опираются на бездействие, и за них дело делает Бог.

*
Как странно, что душа свою родину и те места, где она родилась и выросла, даже не вспоминает. Этот мир, будто сон, закрыл ей глаза, как облако закрывает звёзды. Хотя душа обошла столь много городов, она всё ещё не очистилась от пыли их познания.

*
Внешне тело стоит выше, чем душа, но на самом деле лишь душа возвышает и облагораживает всё. Тело перед морем души — капля.

Но и тело (форма) имеет большую ценность, и само оно является местом почести и уважения, оно есть друг внутренней сущности. Как без сердцевины непригодна кора, так и сердцевина непригодна без коры. Точно так же, как зерно, посеянное без оболочки, не прорастает, но вырастает в большое дерево, если посеешь в оболочке. С этой точки зрения, тело имеет большое значение. Без его помощи не сможешь совершить ни одного дела и достичь цели.

*
Для человека разум является и руками и крыльями для взлёта. Когда не обладаешь им, тогда избери путеводителем разумного. Ты будь хоть победителем, хоть искателем победы, будь хоть видящим, хоть ищи видящего, без ключей разума не сможешь открыть эту дверь, — (она) не откроется, старание твоё напрасно.

*
	Бедняжка муравей одно зерно

	Из кучи тащит, где зерна полно.

 

	И труд его столь тяжек и упорен,

	Что остальных он и не видит зёрен.

 

	Хозяин тока, опытный мудрец,

	На вора глядя, думает: «Слепец!

 

	Ты, прилепясь душою к пустяку,

	Не зришь обилья на моём току».

 

	Так многие из нас в плену обмана

	Постичь не могут мудрость Сулеймана,

 

	Пылинкой малою ослеплены,

	Не видим мы ни солнца, ни луны.

 

	Меж тем любая тварь — всего лишь глаз,

	Чтоб видеть Истину в счастливый час.


*
Каждый враг является для тебя лекарством, химией. Он приносит тебе пользу: успокаивает сердце, поскольку от него убегаешь и отдаёшься уединению, и ожидаешь милости Бога.

*
Человек внешне является частью мира, но, с точки зрения атрибутов, он есть основа мира. Внешне человека беспокоит комар, но внутренне он завоёвывает небо.

*
Если на созидание Вселенной потребовалось шесть дней, то на сотворение человека — сорок лет.

*
На свете не существует абсолютного зла. И знай, что плохое — это относительное явление. Ты не найдёшь ни одного яда, ни одного куска сахара, которые для одного человека не были бы ногой, а для другого — оковами. Да, именно так, для одного они являются ногами, для другого — оковами, для одного — сахаром, для другого — ядом. Змеиный яд для змеи — это жизнь, а для человека — смерть! Для морской фауны море словно сад, а для обитателей земли оно — смерть.

*
Почти невозможно, чтобы не было зла в этом мире. Некоторая необходимость требует наличия на свете чистой воды и мочи.

*
Знай, что внешняя форма уничтожится, но мир идей вечен. До каких пор ты должен играть в посуде с отражённой картинкой? Брось ты эту картинку, иди к реке. Ты постиг форму, но не понимаешь смысла, если ты умён, извлеки из раковины жемчуг.

*
Если хочешь построить новое, должен разрушить старое; если пшеница не обмолочена, как выпечь из неё хлеб?

*
Человек похож на текучую воду: как только она замутится, её дна не увидишь, а дно реки полно жемчугов и кораллов. Осторожно, не мути, он чист и прозрачен. Душа человека похожа на воздух: как только смешается с пылью, она становится завесой неба, мешает лицезреть солнце; но когда пыль исчезнет, воздух станет ясным и прозрачным.

*
Основная цель рода человеческого заключается в том, чтобы очиститься и отполироваться, стать чистым зеркалом, дабы яснее отразить субстанцию солнца. Поэтому человек всегда должен совершенствовать себя, а не развивать свои отрицательные стороны. Он словно сосуд, сделанный из стекла или глины. Необходимо вымыть его снаружи, но ещё усерднее следует промыть его изнутри, так как Божьим вином наполняются лишь чистые сосуды.

*
Смертный умер один раз: покинул этот мир, переселился. А суфий умирает сто раз.

*
Обязанность совершенного человека как медиатора заключается в том, чтобы показать твою истинную природу, напомнить тебе твоё Божественное бытие. Он является для обычного человека как бы зеркалом, в котором последователи могут увидеть своё лицо. Если люди в нём лицезреют скверную внешность, это их отражение; если видят внешность Марии, то это тоже отражение. Поскольку они (совер​шен​ные люди) очищены от всяких форм, они отражают лишь твоё лицо.

*
Если даже экзотерист полетит криво, ты всё-таки следуй за ним, так как наконец он доведёт тебя до стороны эзотеризма. Вначале каждый человек является лишь формой, а после обогащается он душой, моральной и духовной красотой.

*
Один выдох человека стоит целой души, упавший с него волосок — целого рудника. Есть люди на свете, повидать которых, не говоря уже о близости с ними, стоит целого богатства мира.

*
	Один монах в печали и в тоске

	Средь бела дня шёл со свечой в руке.

 

	И некто, с кем сошлась его дорога,

	Спросил монаха, удивясь премного:

 

	«Что ищешь ты с таким усердьем странным

	На торжище, по лавкам и духанам?»

 

	Сказал монах: «Мне нужен человек,

	Ищу я человека весь свой век!»

 

	Ответил некто: «Этого товара,

	Чем надо, боле в толчее базара!»

 

	Сказал монах: «Хоть торжища полны,

	Но люди всё не те, что мне нужны!»(
 

	Мы человека всюду ищем сами,

	Идущего весь век двумя стезями:

 

	Путём любви, что к Истине приводит,

	И злобы к тем, кто этот путь обходит.

 

	Где муж такой, в каком краю земли? —

	Ему бы жизнь отдать мы в дар могли.


*
Так как Божье слово не арабское, не персидское и не древнегреческое или же сирийское, оно очищено от звуков и от голоса.

*
Не рви свои крылья, а изгони из своего сердца любовь к миру. Чтобы началась война, для этого требуется враг, если не будет врага, война невозможна. Если не будет страсти, невозможна будет и покорность Богу. Если у тебя нет желания, тогда нет и терпения, если у тебя нет врага, для чего же тогда отряд. Смотри, не превращай себя в евнуха, не делайся монахом, так как отречение и воздержание — это противовес страсти. Если не существует страсти, от неё невозможно воздержаться.

*
Страсть возникает от еды, — ешь мало или же женись, и отстранишься от зла.

*
День и ночь стараешься ты, чтобы совершенствовать моральные свойства женщины. Нечистоты женщины хочешь очистить собой. Лучше, если ты очистишь самого себя ею, так как тогда ты очистишь её вместе с собой. Очищай самого себя из-за неё, и иди к ней( Монахи ведут жизнь отшельника, поселяются на горе и не женятся на женщине, и так отрекаются от мира сего( Всевышний указал истинный путь пророку, да прославит его Аллах.

Каков этот путь? Желать женщину, тянуть с ней лямку, слышать от неё нелепости, держать её в узде, жениться на ней ради совершенствования и очищения своего. Истинно, ты владеешь прекрасными и великими качествами.

*
Эй, ты, с грязным телом, вокруг бассейна ходи! Тот, кто находится за бассейном, как он очистится? Такой человек находится далеко от своего внутреннего очищения. Не имеет предела чистота этого бассейна, тогда как чистота тела очень ограничена, так как сердце является бассейном, но скрытым. Этот бассейн имеет тайную дорогу к морю. Твоя ограниченная чистота нуждается в помощи, а то, что можно сосчитать, то можно и истратить. Сердце испачкалось в грязи бассейна тела, то тело очистилось водой бассейна сердца. Эй, сынок, вращайся вокруг ступени сердца, остерегайся дна бассейна тела. Море тела и море сердца связаны друг с другом, но не смешаны, между ними находится пространство. Хоть будь правым, хоть будь неправым, ты всё-таки ползи вперёд в сторону сердца, не отставай!

*
Ты внешне почти как истукан из чёрного железа. Но полируй, полируй, полируй себя, чтобы твоё сердце превратилось в зеркало, полное картин; чтобы оно отражало красавиц серебротелых. Хотя железо чёрное, лишённое всякого света, полировка снимает с него ту черноту. Поверхность полированного железа становится такой утончённой, что она отражает картины. Созданное из земли тело является тёмным и грубым. Полируй его, так как оно поддаётся полировке. Полируй, чтобы в нём показались тайные формы, отразились образы гурий и ангелов. Знай, что Бог даровал тебе способность полировать разум, чтобы ты смог с его помощью очистить сердце. Эй, без молитвы ты ограничиваешь полировку и развязываешь руки страстям. Если ты осилишь страсть и желание, то тогда развяжешь руки полировке. На поверхности железа, превратившейся в зеркало высшего мира, отражаются все формы. Если ты превратил своё нутро в черноту и ржавчину, тогда станет ясным смысл стиха Корана: «Смуту сеют на свете».

*
Эй, ты, который обнаружил множество пороков у других людей, знай, что твои свойства видны в них. В них отразилось твоё бытие, лицемерие, твоя несправедливость, твоё сильное опьянение. Ты — это он, и причиняешь себе зло. Ты в тот же миг сам себе готовишь проклятье. Ты не видишь, очевидно, в себе эту порчу, а то стал бы врагом самому себе. Ты нападаешь на самого себя. Эй, ты, невежда, как лев, нападаешь ты на своё отражение. Когда ты постигнешь основу своих свойств, тогда догадаешься, что эта низость присуща тебе самому( Эй, ты, который замечаешь чёрное пятно на чужом лице! То, что ты видишь, это отражение твоего родимого пятна, не пренебрегай им. Разве не от пророков идёт весть, что верующие являются зеркалами друг другу.

*
Если кто-нибудь говорит хорошее о другом человеке, это хорошее вернётся к нему. На самом деле он хвалит себя. Это похоже на человека, разводящего вокруг своего дома базилик и розы. Оглядевшись вокруг, он всегда будет видеть розы и базилик; он будет находиться всегда в раю. Человек должен сделать своим свойством — говорить хорошее о других. Если он о других говорит хорошее, он становится также любимым для других. Когда тот вспоминает его, то вспоминает любимого человека( Но если о других говоришь дурное, то заслуживаешь их ненависть. Когда представят или вспомнят подобного человека, то будто бы увидели змею, скорпиона или колючку( Когда можешь видеть день и ночь цветник роз, сад Ирема, почему бродишь по местам, где водятся змеи и колючки?!

Будь другом для всех, чтобы пребывать всегда среди роз. Если станешь враждовать со всеми, то поднимутся перед твоими очами враги, днём и ночью будешь бродить по местам, кишащим змеями. Святые любят всех, со всеми дружат, всех считают добрыми людьми, они это делают не для других, а для самих себя.

*
Око, способное видеть море, — одно; а только пену — нечто другое. Брось око пены, гляди оком моря.

*
Слово в глазах человека, знающего ему цену, — великая вещь; оно ниспослано с небес и не унизится; когда занавес поднимется и слово появится, ты увидишь, что оно — атрибут Господа-Творца( Слово — плод Божественного учения и творит Божье дело.

*
	Шёл государь в мечеть молиться Богу,

	И стражники, чтоб проложить дорогу,

 

	Чтоб без помех пройти владыка мог,

	Сбивали многих правоверных с ног.

 

	Всегда лилось невинной крови много,

	Когда воспоминал владыка Бога.

 

	И некий муж, избитый без вины,

	Сказал: «Эмир, твои пути грешны.

 

	Зачем молитву, чистое деянье,

	Ты превращаешь в наше наказанье?

 

	Ужель мученья мы должны терпеть

	Лишь потому, что ты идёшь в мечеть?»


*
Любая наука, приобретённая образованием и восприятием мира, является «наукой тела». А та наука, которая приобретается после смерти, есть наука веры и религии. «Я есмь Истина» — знание этого принадлежит сфере «науки тела», но испытать и перевоплотиться в состояние «Я есмь Истина» — возможно только через «науку религии». Увидеть огонь и свет факела — это «наука тела», а растаять в этом свете, сгореть в огне факела — это уже «наука религии». То, что подлежит видению, переживанию, относится к «науке веры», а то, что изучаемо, является «наукой тела». Ты говоришь: истинная наука — это видение, остальные науки лишь иллюзия и плод воображения.

*
Желания и удовольствия сего мира похожи на лестницу. Ступени лестницы не являются местами отдыха или сидения, а являются местами подъёма и перехода. Какой счастливец тот человек, который быстрее пройдёт их, быстрее проснётся и укоротит этот длинный путь, и не растратит свою жизнь на ступеньках лестницы.

*
Солнце показывает всё, что мы хотим видеть( В этом и заключается цель его луча( Но это солнце показывает малопригодные для дела вещи. То солнце, которое показывает полезные и пригодные для дела вещи, является истинным солнцем. Это солнце — частица и метафора истинного солнца. Вы тоже с помощью вашего (вторичного) ума воспринимаете луч солнца; пожелайте луч науки, чтобы для вас стало ясным всё, что лежит вне поля вашего зрения, таким образом, пусть расширится кругозор вашего знания. Вы постараетесь от каждого учителя, от каждого друга узнать что-либо, и, таким образом, поймёте, что кроме этого, зримого, солнца существует и другое солнце, которое создаёт понимание и истину. Эта вторичная наука, на которую вы опираетесь и гордитесь, является частицей и лучом той большой науки. Этот луч призывает тебя к той большой науке, к тому истинному солнцу.

*
Ты увидел движение пены, это незначительно. Но чтобы ты смог лицезреть море, для этого требуется изумление. Кто видит пену, тот говорит о таинствах, а узревший море впадает в изумление. Кто видит пену, у того пробуждается желание, а тот, кто созерцает море, в море же превращает своё сердце. Кто видит пену, тот начинает считать, а кто — море, того покидает воля и желание. Кто видит пену, тот начинает действовать, а кто море — тот теряет разум.

*
Прозорливость разума и понимание похожи на пловца в море. В конце концов он утонет, мало кто спасётся. Перестань плавать, откажись от зависти и надменности: это не ручей и не река, — это море, притом безграничное, беспредельное, которое может поглотить, как крохи, семь морей( Продай разум и купи изумление, так как проницательность ума является мыслью, а изумление — видением.

*
	Тебе подобает освободиться от покрова, 

о обладающий сердцевиной.

	Избери смерть и разорви покрывало.

	Но не такую смерть, чтобы сойти в могилу,

	А смерть, ведущую к духовному обновлению.


*
	Истина есть ты сам, но не просто твоё телесное «я».

	Твоё реальное «я» выше, чем «ты» и «я».

	Ты — видимое «ты», что принимаешь за себя, —

	Ограничено в пространстве, а реальное «ты» — 

неограниченно.

	Зачем, о жемчуг, (истинное «я») сидишь ты 

в своей раковине?

	Считай себя не просто сахарным тростником, 

но настоящим сахаром.

	Внешнее «ты» чуждо твоему реальному «ты»,

	Склонись к своему реальному «я», оставь это 

двойное «я».


*
	Продай свою рассудочность, приобрети 

замешательство:

	Рассудочность просто мнение, замешательство — 

интуиция.
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	Ты можешь скакать, сидя в седле, верхом 

на лошади до морского берега, 

	Но затем ты должен пересесть на деревянную 

лошадку (лодку).

	Деревянная лошадь бесполезна на суше,

	Она — средство передвижения 

для путешествующих морем.

	Молчание — деревянная лошадь,

	Молчание — руководство и поддержка людям в море.

	Это молчание, вызывающее у тебя раздражение,

	Есть крики любви, внятные суфию.


*
	Ты говоришь: «Как странно, суфий молчит!»

	Он отвечает: «Как странно, что у тебя нет ушей!

	Хотя я кричу, ты не слышишь меня,

	Уши, какой бы хороший слух ни был, глухи 

к моим крикам».


*
	Мудрый человек — тот, кто обладает 

собственным факелом;

	Он руководитель и вожак каравана.


*
	Меджнуну многие глупцы рекли:

	«Не столь прекрасна красота Лейли.

 

	В округе нашей есть, по крайней мере,

	Сто или даже двести лучших пери.

 

	Любую выбирай из этих дев!»

	Меджнун глупцам ответил, побледнев:

 

	«Краса — не очертание сосуда,

	А то, что наливают нам оттуда.

 

	Откуда уксус пить вам суждено,

	Вкушаю я сладчайшее вино.

 

	Вам этот уксус наливают, к счастью,

	Чтобы и вы не воспылали страстью.

 

	Господь из одного кувшина льёт

	Кому-то горький яд, кому-то мёд.

 

	Хоть видят все сосуда очертанье,

	Но лишь достойный видит содержанье!»


*
Эй, сынок, любое сомнение жаждет истины. Чем больше растёт оно, тем больше размах его крыльев, и тем сильнее машет оно ими. Когда (человек) постигнет науку, крылья у него превращаются в ноги, и он чувствует благоухание Истины и начинает воспринимать её, так как на этом пути испытания наука стоит ниже, чем истинное познание, и выше, чем раздумие. Знай, наука ищет и жаждет Истину, а поиск этой Истины есть ясновидение Истины( Несомненно, как ведение рождается от истинного познания, так иллюзия — от раздумья и сомнения.

*
	Эй, ты, который являешься копией 

Божественной книги,

	Ты, который являешься зеркалом красоты Бога,

	В мире нет сущих вне тебя,

	Если желаешь чего-либо, то ищи в самом себе 

(ты сам являешься «тем»).


*
Разум великолепен и желателен до тех пор, пока он не приведёт тебя к вратам Господа. Но едва ты достиг этих врат, оставь разум( Отдай себя в руки Господа: теперь бесполезно спрашивать, «как» и «отчего».

*
	Он сказал себе: «Если клад в моём доме,

	Тогда почему я нищ и сир?

	Рядом с кладом я чуть не умер от голода(»

	Разрушив дом во имя золотого клада,

	Сможешь выстроить дом лучше прежнего.

	Прегради путь воде и вычисти русло реки,

	А затем пусти в него воду, пригодную для питья.


*
	Однажды сокол уткам говорил:

	«У вас, несчастных, разве нету крыл?



	Что ж вы сидите на своём болоте,

	В степь не летите по своей охоте?»



	Сказали утки: «Нас не искушай,

	Вода нам — крепость, а болото — рай.



	И вообще, отнюдь не всякой птице

	То подобает, что тебе годится.



	Пусть не зовут ни сокол, ни Иблис

	Нас прочь оттуда, где мы прижились.



	Отведены судьбою навсегда

	Одним — простор степей, другим — вода!»


*
	Страсть, как дикий зверь в плену, смирится,

	Когда могуча разума десница.

 

	Ведь вор ночной из города бежит,

	Где стража ночи, бодрая, не спит.

 

	Царь, что злодеев покарать не может,

	Своей державой управлять не может.

 

	Но полно говорить, ведь всё равно,

	Что я сказал — до нас говорено.


Убайд Закони
Убайд Закони (1270–1370) — персидский сатирик. Происходил из арабской знатной, но обедневшей семьи. Некоторое время состоял на государственной службе, в дальнейшем занимался только литературным трудом. В сатирическом трактате Этика аристократии (1340) подверг критике моральные устои современного ему общества. Автор пародийного трактата Сто советов (1349), сатирического словаря энциклопедии Определения, сказки в стихах Мышь и кот. Закони создал также сборник весёлых анекдотов Радующая сердце книга.

*
Нищий подошёл к дому и попросил кусок хлеба. Дома была только девочка, она сказала: «Нету». — «Немного уксуса». — «Нету». — «Полено дров». — «Не​ту». — «Крупицу соли». — «Нету». — «Кувшин воды». — «Не имеем». «А где же твоя мать?» — «Ушла на поминки родственников». — «Насколько я вижу, положение вашего дома таково, — сказал нищий, — что десяти другим родственникам следовало бы прийти на ваши поминки».
*
Вор шарил ночью в доме одного бедняка. Бедняк проснулся и сказал: «Эй, парень! То, что ты ищешь в потёмках, мы ищем при свете дня и не находим!»

*
Несли покойника хоронить. Бедняк с сыном стоял у дороги. Сын спросил у отца: «Что это?» Отец сказал: «Человек». Сын спросил: «Куда его несут?» Отец ответил: «В место, где нет ни одежды, ни еды, ни хле​ба, ни воды, ни дров, ни огня, ни золота, ни серебра, ни рогожи, ни ковра». Сын сказал: «Папа, неужели они несут его в наш дом?»

*
Мудрые люди говорили, что стыдливость присуща только душе. Она удерживает человека от омерзительных поступков, которые осуждаются людьми. Как говорил Пророк, стыдливость связана с верой.

Верность — способ выражения благодарности, и заключается она в поддержании человека, оказавшего тебе услугу. В Коране говорится: кто верен своему долгу, того вознаградит Бог.

Правдивость состоит в том, чтобы своё сердце держать открытым для друзей и не делать ничего такого, что противоречило бы твоим словам. Милосердие и сочувствие — это помощь человеку, находящемуся в тяжёлом положении.

*
Женщина имела безобразную внешность, но очень красивые глаза. Однажды она пошла к судье с жалобой на мужа. Судья любил заигрывать со свидетелями; её глаза понравились ему, и он воспылал к ней страстью. Когда привели её мужа, судья принял сторону женщины. Муж, догадавшись, в чём дело, сорвал с головы своей жены чадру. Когда судья увидел её лицо, исполнился к ней отвращения. Он сказал: «Эй, женщина, уходи! У тебя глаза угнетённой, а лицо тирана, правда на стороне мужа».

*
Не надейтесь на чужое благодеяние, чтобы быть независимыми от других.
*
Мир — то место, где ни одно существо не находит спокойствия.

Мудрый — тот, кто не обращает внимания ни на мир, ни на людей.

Совершенный — тот, на кого не оказывают воздействия ни печали, ни радости.

Благородный — тот, кто не зарится на чужой сан и имущество.

*
Один араб, приняв опиум, заснул в какой-то мечети. Когда рано утром муэдзин начал молитву, араб проснулся. От криков муэдзина он не мог спать. По ошибке муэдзин сказал: «Сон лучше молитвы». Араб ответил: «Ей-богу, подтверждаю, что ты, муэдзин, сказал правду!»

*
Судья — тот, кого все проклинают.

Помощник судьи — тот, кто не знает жалости.

Жадность судьи — сосуд, который ничем не заполнишь.

Счастливец — тот, кто никогда не встречался с судьёю.

*
	На этом корабле, название которого жизнь,

	Где назначение дыхания — охрана жизни,

 

	Не подобает беспечно спать сладким сном:

	Корабль отплыл от берегов и попал в пучину.

 

	В этой пучине нельзя предаваться покою,

	Пожитки следует унести на берег.

 

	Ни на миг в этом мире не чувствуй себя в безопасности.

	Я предупреждаю об этом тебя, но, впрочем,

 

	С такими моряками и таким кормчим

	Как сможешь ты выбраться из этой пучины?

 

	От одного порыва ветра рушатся суетные дела мира,

	Дела мирские не стоят ничего,

 

	Не место тебе здесь, не привязывайся к этому уголку:

	Твой путь впереди, собирайся, иди.

 

	В другом месте тебе уготован покой.

	Там вода и растительность приятнее, чем здесь,

 

	Там бедные будут вознаграждены,

	В том крае нищие будут одарены,

 

	Мучителям там будет воздано по заслугам:

	Они будут худы телом и желты лицом;

 

	Там нет места высокомерию,

	Там нет надобности в царствовании.


*
Один «великий человек» эпохи сказал своему рабу: «Купи за свои деньги кусок мяса, приготовь его, а я съем и тебя освобожу». Раб, обрадовавшись, приготовил жаркое и принёс ему. Хозяин съел приправу, а мясо вернул рабу. На другой день сказал: «Приготовь из этого мяса гороховый суп, покушаю и тебя освобожу». Раб выполнил это, приготовил и подал. Хозяин съел бульон, а мясо вернул рабу. На следующий день мясо испортилось. Он сказал: «Продай его и купи масла и приготовь из него пищу. Я поем и тебя освобожу». Раб на это ответил: «О, хозяин, пусть я навсегда останусь твоим рабом, но ты лучше освободи мясо».

*
Один мудрец, услышав, как его сын кого-то порицает, сказал: «О, сынок, почему ты не искоренишь в себе того недостатка, который порицаешь в других?»

*
О, Боже, в чём причина того, что богатство никогда не бывает благосклонно к мудрецам?

*
Одного бедуина привели к халифу. Он увидел, что тот сидит на троне, а другие стоят внизу, и сказал: «Мир тебе, о, Аллах!» Халиф ответил: «Я не Аллах». «О, архангел Гавриил!» — сказал бедуин. Халиф: «Я не архангел Гавриил». — «Ты не Аллах, не архангел Гавриил, а сидишь так высоко? Спускайся и садись между людьми».

*
Наслаждение этого дня не откладывайте на завтра.

*
От людей, которые недавно разбогатели, даров не ждите.

*
Достигший совершенства — тот, кто не мечется от горя к радости.

*
Аскет — тот, кто смеётся над этим миром.

*
Пока можете, не говорите правды, чтобы не отягощать ею сердца и не сердить понапрасну людей.

*
Мужчина должен давать и брать, ибо истинный порядок покоится на обмене, и тогда его можно будет назвать великим и вдвойне щедрым.

*
Не заботьтесь о создании себе репутации — будете жить свободно.

*
Кротость основана на терпении.

*
Телу каждого человеческого существа Творцом вверена благородная жемчужина, называемая духом. Она ниспослана из мира вышнего, и ею владеет Господь.

Сущность человека заключается в этой жемчужине, и она — постоянная и самосущая, охраняемая и защищаемая от гибели, способная к развитию и совершенствованию. Так же как тело воспринимает чувст​венные наслаждения, радуется им и обращается к миру низменному, так и дух от постижения величия, которое является пределом пределов, — величия достоинства, — от познания Истины и добра обретает свою долю и обращается к миру священному.

*
Мудрость заключается в стремлении к совершенствованию двух способностей человеческой души — способности к познанию и способности к практической деятельности. Первая проявляется в познании истинной сущности вещей, а вторая — в приобретении таких духовных качеств, с помощью которых душа получает возможность совершать добродетельные поступки и воздерживаться от недостойных деяний; это и называется характером.

*
Душа человека обладает тремя различными свойствами, которые являются источниками всякого рода деятельности. Одно из них — сила разума, в которой заложены начала мысли и способность к различению. Другое — «гневная сила», которая определяет состояние человека и является первопричиной его страстного стремления к возвышению и власти. Третье свойство — «чувственная сила», которую также называют животным началом; она толкает на поиски пропитания и вызывает непреодолимую потребность в питье, пище и женщинах.

*
	Великий муж, тебе подобает избрать щедрость

	И кошель держать открытым, а не завязанным.


*
Мир — есть место, где ни одно создание не знает покоя.

Ибн Йамин 

Ибн Йамин, Акнер Рахроддин Махмуд ибн Алиер Йамин-ад-дин Тограй Муствуфи Фарюмади (1286–1368) — персидский поэт. Родился в семье учёного и поэта Алиера Иасини-ад-дина в Фарюмаде около Себзерара. Считается придворным поэтом династии Сербедаров (середина XIV в.). Сохранилось более 500 его стихов, главным образом афористических, а также касыды и маснави философского и мистического содержания.
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	Все люди, которые служат Богу,

	Подразделяются на три группы.

	Одни преданы Богу ради рая,

	Но таково ведь свойство торговцев.

	Другие верны Богу из страха.

	Это удел рабов, но так поступают и аристократы,

	Остальные отвергают эти два пути к Богу

	И порицают первые две группы.

	Поскольку для себя эти люди не нашли центра бытия,

	Они вращаются вокруг себя, как циркуль.

	Таков путь Истины, по которому идёт 

этот третий вид.

	Это не торный путь — путь праведников.
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О, брат мой, постарайся не выдать тайны и не общайся с восемью типами людей: завистливыми, вероломными, невеждами, коварными, жадными, неблагодарными, безнравственными и клеветниками.



	Реже ходи на поклон к сановникам,

	Если хочешь избежать их презрения.

	Частые дожди надоедают,

	А когда дождя нет, люди умоляют Бога 

послать его.




	Пойми значение богатства и знания,

	Узнай, каковы они:

	Богатство убывает, подобно полной луне,

	А знание, как молодой месяц, растёт.




Знаешь ли ты, что такое мужество сильного человека? — Это скромность, это покорность слабым.



Если великодушный впал в нищету, это признак того, что дерево плодоносит. Но если скряга разбогател, беги от него: когда помойная яма полна, нет сил вынести вонь.



	Знаешь ли ты, в чём величие благородных? —

	В том, чтобы отказаться от благодеяний скупцов.

	Тот, кто сдался продажному миру,

	Лишь с виду муж, по сути же — баба.

	Нужно ограничить себя во всём,

	Удовлетвориться половиной лепёшки,

	Даже оставаясь полуживым.




	Человек по природе своей ненасытен,

	Любого богатства ему мало.

	Возможно ли наполнить кувшин водой,

	Если дно его — решето?

	Гони прочь думы о смерти, избрав путь мужества,

	Ибо гибнут и трус и храбрец.

	И пусть блага житейские к себе не влекут,

	Ибо непостоянен мир и изменчив,

	От лука небосвода и стрел судьбы

	Не спасаются ни газель, ни лев.




Кто оставляет нынешний день на завтра, не преуспеет ни в чём. Не следует менять то, что имеешь, на обещанное, ибо завтра не найдёшь того, что имеешь сегодня.



	Что, кроме скуки, в силах тот добиться,

	Кто в доме навсегда уединится?

	И сокол, не покинувший гнезда,

	Не может называться ловчей птицей.
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	Цени сегодняшнее, хоть его и мало.

	Вчера — прошло, а завтра — не настало.
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	Если ты себя казной своей 

	Не освобождаешь, а неволишь,

	Ты любого нищего бедней

	И богатству — сторож ты всего лишь.


Махмуд Шабустари 

Шабустари Махмуд (1287–1320) — поэт и философ. Родился в местечке Шабустар (Шебестер) близ Тебриза. Там же и умер. Писал на фарси. Исповедовал и преподавал учение суфизма. Оказал заметное влияние на развитие общественной мысли в странах Ближнего и Среднего Востока. Автор философских сочинений в стихах Книга счастья, Сокровищница истин, Зерцало искателей истин, Книга очевидца и др. Известность принесла ему поэма Цветник тайн.

*
	Мышление — это движение от лжи к истине

	И узрение абсолютного, всеобщего, в частном.

	Мудрецы, написавшие об этом,

	Так говорят, объясняя это:

	Когда в душе возникло представление,

	Первоначально его называли воспоминанием.

	И, когда перейдёшь от него во время 

размышления,

	Это обычно называется самопознанием.

	Представление, которое существует 

для обдумывания,

	У людей разума порождает мышление.

	От обдумывания известных представлений

	Непознанное становится познанным.


*
	Знай, что мир есть с начала и до конца зеркало,

	В каждом атоме — сотни сияющих солнц.

	Если ты рассечёшь сердце одной капли воды,

	Из него появится сотня чистых океанов.

	Если ты вглядишься внимательно в каждую 

песчинку,

	То сможешь увидеть в ней тысячу Адамов.

	Своей сущностью комар подобен слону,

	По своему строению капля дождя подобна Нилу.

	Ядро зерна равно сотне урожаев,

	Мир содержится в посеянном семени.

	В крыле комара — океан жизни.

	В зрачке глаза — небеса.

	Как бы мало ни было сердце,

	Оно является местонахождением

	Господина обоих миров.


*
	Искатель Истины, который является свидетелем 

единства,

	Первый взор устремляет к свету бытия.

	Сердце, узревшее через познание свет чистоты,

	Среди увиденных первым увидело Бога.


*
	Условием хорошей мысли является абстракция,

	А затем — проблеск сияния подтверждения.

	Если кому-нибудь Бог не указал Путь,

	При помощи логики он ничего не откроет.
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	Все вещи являются через противоречия,

	Однако Бог не имеет ни подобного, ни равного.


*
	Глуп тот, кто ищет сияющее солнце

	В степи посредством свечи.


*
	Воспалены оба глаза у людей, признающих 

лишь внешность.

	Ибо они не видят ничего во внешности, кроме явления.


*
	Знай, весь мир — это сияние света Истины,

	Истина скрыта в нём от проявления.


*
	Разум не может устоять против блеска того Лика,

	Иди ищи для этого другие глаза.


*
	Думать о Боге — это условие Пути,

	Но думать о сущности Бога — это грех.

	Размышлять о сущности Бога — это абсурд,

	Считай чистой невозможностью приобретение 

вывода об этом,

	Потому что явления освещены сущностью,

	А не сущность освещается явлениями.


*
	Оставь разум и будь всецело с Истиной,

	Так как глаза летучей мыши не выдержат 

света солнца.

	Свет разума в таком же отношении к лучам 

сущности,

	Как наши глаза — по отношению к источнику 

солнечного света.


*
	Если хочешь видеть источник солнца,

	Будешь ты нуждаться в другом глазе.

	Когда наши глаза не могут выдержать,

	Тогда сверкающее солнце можно видеть в воде.

	От этого поскольку яркость уменьшается,

	Твоё познанье чем-то обогащается.

	Небытие является зерцалом абсолютного бытия,

	Ибо в нём проявляется сияние Истины.


*
	Небытие — зерцало, мир — отражение, а человек

	Подобен глазу этого отражения; в нём 

сокрыта личность.

	Ты — глаз отражения, а Он — свет очей,

	Он есть видение глаз, очи очей.

	Мир — это человек, а человек — это мир,

	Лучше этого нет пояснения.


*
Делай, если теперь ты можешь сделать,

Если не можешь, тогда какая польза от того, что ты можешь.

*
	У тебя есть душа от каждого тела,

	И они связаны одной нитью.


*
	Ты — сердцевина мира, потому и в середине,

	Познай себя, ибо ты душа мира.


*
	Человек будет одарён покаянием, и в тот миг

	Станет лучшим из потомков Адама.

	Очистится от укора, и

	Подобно пророку Еноху, вознесётся на четвёртое небо.

	Как только освободится от дурных качеств,

	Подобно Ною, станет хозяином судьбы.

	Не останется могущества его частиц во всеобщем,

	Подобно Аврааму, станет хозяином жизни.

	Его воля с согласия Истины объединится,

	Пройдёт, подобно Моисею, через великие ворота.

	Освободится от своего знания,

	Подобно пророку Иисусу, будет небесным.

	Даст бытие полному разгрому,

	Вслед за Мухаммедом взойдёт на небеса.


*
	Вынимай из ушей вату воображения,

	И внемли возгласу Единого Всемогущего!

	Ты постоянно можешь услышать призыв Божий,

	Зачем же ждёшь только Дня Воскресения.


*
	Когда последняя точка соприкоснётся с первой,

	Туда не будут вмещаться ни ангел, ни пророк.


*
	Совершенный тот человек, кто, по своему 

совершенству

	Будучи господином, выполняет дело раба.


*
	Излучение души идёт в сторону тела 

при равновесии,

	Как солнце посылает лучи к земле.


*
	Соединиться с Истиной — значит удалиться 

от сотворённости,

	От неведения о самом себе, приобщиться 

к самопознанию.

	Как только возможное стряхнёт пыль 

возможности,

	Ничего не останется, кроме необходимого.


*
	Из всего, что в мире, из нисхождения и 

восхождения,

	Образец в твоём теле и душе воплотился.

	Мир подобен тебе — единой определённой 

личности,

	Ты для него — как душа, а он для тебя — как тело.


*
	Когда Адаму была оказана сотни раз помощь 

благодаря тьме,

	Сатана стал навеки проклятым благодаря свету.


*
	Восхвалением Бога при помощи чёток, молитвы 

и Корана

	Не превращается никогда неверующий 

в мусульманина.


*
	Бытие — это такое море, берег которого — сердце.

	Тысяча волн науки приходит к этому берегу.


*
	Верование чисто и беспорочно от смешивания,

	Далеко и свободно от двух крайностей.

	Истинный Путь тот, который посередине,

	А всё прочее — изумление, сомнение и ошибка.
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	Этот мир является местом приобретения ремесла 

и знания,

	Заблуждения возникают от неведения души.


*
	Воплощение и соединение вытекают одно из другого,

	Тогда как единство вытекает из созерцания.


*
Если ты человек, одного намёка тебе достаточно.

*
Определённое обновление движения происходит от необходимости.

*
Сделай зло добром, пусть возникнет добро, так как все вещи появляются из противоречия.

*
	Функция представления заключается в том,

	Чтобы через образы познать сущность.
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Зерцалом знания является воспоминание.

*
	Перед тобою нет ничего, кроме твоего «я»,

	Поэтому размышляй о своём существе.

	Если ты будешь в плену у самого себя,

	Тогда мир становится завесой перед тобой.


*
	Не поверит слепой в существование цвета,

	Если даже сто лет ему рассказывать и доказывать.

	Белый, жёлтый, розовый, зелёный и 

светло-коричневый

	Для него не представляют ничего другого, 

кроме чёрного.


*
	Разум в познании обстоятельств иного мира

	Подобен слепорождённому в этом мире.

	Сверху разума человек имеет такую способность,

	С помощью которой познаёт сокровенные тайны.


*
	У кого в душе нет сомнения,

	Он достоверно знает, что нет бытия кроме Единого.


*
	У Господа Бога нет двойственности,

	В нём нет разделения на: я, ты, мы.

	Я и мы, ты и он — это всё едино,

	Ибо в единстве нет никакого различия.


*
	Воссоединение есть устранение воображения,

	А устранение чужого воображения приводит 

к воссоединению.


*
	Твои действия были созданы раньше тебя,

	Тебя избрали для дела.


*
	Предопределено ещё до тела и души

	Для каждого определённое значение.


*
	Ты во сне, и это твоё видение — воображение,

	Всё то, что ты видишь в нём, — это подобие.

	Как только ты очнёшься в день всеобщего воскресения,

	Узнаешь, что всё это — воображение и привидение.

	Если высвободить зрение от привидения,

	Земля и небо поменяются местами.


*
Вспоминай место первоначального состояния.
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	Кто возражает против Бога, говоря почему и как,

	Он подобен язычнику, который говорит 

сквернословие.

 

	Ему позволительно спросить: что и как,

	Человеку не подобает делать возражения.


*
	Великодушие человека — это предначертание.

	Его участь не зависит от его воли.


*
	Наука никогда не совместима со страстью,

	Если хочешь ангела, отгони от себя собаку.


*
	Все добрые нравы придерживаются середины,

	Ибо отдаляются от крайностей.

 

	Середина эта подобна «Правильному пути»,

	С обеих его сторон — адская бездна.


*
Проявление добра связано с умеренностью.

*
	Каждое действие, которое ты совершил один раз,

	Можешь совершить ещё несколько раз.

 

	И каждый раз, если оно принесёт пользу либо вред,

	В твоей душе что-то накопится.


*
Куда бы вы ни смотрели, там есть лик Бога. Ни одна частица из частиц мира не лишена его щедрости.

*
Как для полной зрелости миндального зерна нужна и тонкая кожица и скорлупа, так и для проявления Истины нужны закон и Путь, правилам которых должна подчиняться совокупность телесных и духовных проявлений в человеке, согласно двойственности природы его: закон воспитывает тело и душу, Путь очищает сердце и озаряет дух; как для получения чистого миндального зерна нужно сначала разбить скорлупу и потом снять кожицу, так для достижения Истины сперва необходимо подчиняться «закону» и тогда уже стать на Путь.

*
	Если бы мусульманин знал, что такое идол,

	Он понял бы, что в идолопоклонстве 

присутствует религия.

	Если бы идолопоклонник знал, что такое религия,

	Он понял бы, где он сбился с пути.

	Но он зрит в идоле лишь осязаемое творение —

	Вот почему он, согласно исламскому закону, 

язычник.


Аухад ад-дин Кирмани 

(ум. 1298)

*
Отдаваться воле Божьей и покоряться Его решению — высшее и достоверное знание.

Накшбанд

Накшбанд, Баха ад-дин Мухаммад б. Бурхан ад-дин Мухаммад ал-Бухари (1318–1389) — крупнейший представитель среднеазиатского суфизма XIV в. От его ремесла (накшбанд — чеканщик) происходит название суфийского братства накшбандийа, вместе с тем традиция братства не считает его основателем: он — пятый в цепи руководителей накшбандийа. Духовным основателем накшбандийа считается ходжа Йусуф ал-Хаспадани (ум. в 1140 г.)

Накшбанд родился в семье таджика-ремесленника в селении Каср-и хиндуван, умер в родном селении. Его отец был ткачом и чеканщиком. Основную роль в судьбе Накшбанд сыграл дед, имевший прочные связи с суфиями, он и пробудил у внука интерес к мистике. Первым наставником Накшбанда был шейх Мухаммад Баба-йн Самаси, который незадолго до смерти (ум. в 1340 г.) приказал Алшру Сайнду Кулалу (ум. в 1370 г.) взять Накшбанда к себе в ученики, ввести в общество дервишей ходжаган и обучить его правилам их мистического Пути. Согласно традиции братства, Накшбанд прошёл духовную инициацию с помощью ‘Абд ал-Халика ал-Гиджувани, которого он увидел во сне и который направил его к Сайсииду Кулалу, но Накшбанд пришёл к последнему уже мистиком, постигшим истину Пути без помощи руководителя. Почти всю жизнь Накшбанд прожил в Бухаре и окрестных селениях. Дважды совершал хадж.

Накшбанд являлся проповедником довольства малым и добровольной бедности (он зарабатывал на хлеб своим трудом, довольствовался старой циновкой и разбитым кувшином и считал грехом для суфия иметь слуг или рабов). После смерти Накшбанда был признан святым и ходатаем перед Богом, чудодеем и покровителем Бухары. Накшбанд был канонизирован, и его культ получил широкое распространение как в Средней Азии, так и в сопредельных странах, а мавзолей над его могилой, воздвигнутый в 1544 г. Шибанидом ‘Абд ал-’Азиз-ханом, стал исключительно популярным местом паломничества: считалось, что трёхкратное посещение его могилы заменяет хадж в Мекку и Медину.

Встав во главе общины, идущей по Пути ходжаган, Накшбанд заложил организационные основы будущего братства накшбандийа, которые окончательно оформились уже при его приемниках. Он возродил и продолжил традиции и взгляды ‘Абд ал-Халика ал-Гидждувани. Учение Накшбанда распространило и укрепило суннитский ислам среди кочевых и полуоседлых тюркских племён, прочно закрепившихся в его время в Средней Азии.

Накшбанд отвергал показную набожность и обрядность, уводящие в сторону истинного мистика: сорока​дневные посты, бродяжничество, нищенство, публичные радения с музыкой, пением и танцами, громкий зикр. Он считал бесполезной силсилат ал-барака («цепь благодати»), передающую святость руководителю братства от его основателя, т. к. барака даруется любому мистику непосредственно Богом, отсюда его отрицание необходимости «видения» патрона во время медитации. Духовная чистота, отказ от стяжательства, добровольная бедность, никаких контактов с властями — его основные требования. Суфий должен строго следовать сунне Пророка, его сподвижников и выполнять все предписания шариата. Основа Пути Накшбанда — страстное влечение к Истине и тихий зикр («Выбей, вырежи в своём сердце поминание имени Божьего»). К восьми принципам ал-Гидждувани он добавил ещё три (эти одиннадцать положений стали основными принципами братства накшбандийа): 

1. Вукуор-и замани — временная остановка. Постоянный контроль за тем, как суфий проводит своё время: если праведно, пусть благодарит Бога, а если неправедно, то в соответствии с содеянным пусть просит прощения.

2. Вукуф-и ‘адади — остановка для исчисления. Контроль за тем, чтобы мысленно произносимый индивидуальный зикр отправлялся в строгом соответствии с установленным числом повторов и в согласии с предписанной формулой. 

3. Вукуф-и калби — сердечная пауза. Представить себе мысленно образ сердца с выбитым в нём именем Бога, чтобы ещё раз удостовериться, что в сердце нет ничего, кроме Бога.

Письменных трудов Накшбанд не оставил.

*
Задача учителя — учить. Чтобы учить, он должен принять во внимание все привязанности и предубеждения своих учеников. Например, он должен говорить языком Бухары с бухарцами и языком Багдада с багдадцами.

Если он знает, чему учит, он облекает свой метод учения в соответствующую внешнюю форму, подобно построению физического здания школы. При этом учитывается природа и особенности учеников, и их потенциальные возможности.

*
Есть пища, которая отличается от обычной. Я говорю о пище впечатлений, непрерывно проникающей в сознание человека из многих областей окружающей его среды. Только избранные знают, какими являются эти впечатления, и могут управлять ими.

Смысл этого является одной из суфийских тайн. Мастер готовит пищу, которая является «особым» питанием, доступным для искателя, и это способствует его развитию. Это не укладывается в рамки обычных представлений. 

А теперь о том, что вы назвали чудесами. Каждый из присутствующих здесь видел чудеса, но важной в данном случае является их функция. Чудеса могут совершаться для того, чтобы приготовить для человека определённую часть высшей формы питания, они могут особым образом воздействовать на ум и даже на тело. Когда это случается, переживания, связанные с чудесами, будут воздействовать на ум должным образом. Если чудо воздействует только на воображение, что характерно для грубых людей, оно может стать причиной некритического отношения, или эмоцио​нального возбуждения, или стремления увидеть новые чудеса, или желания понять их, или односторонней привязанности и даже страха перед человеком, которого считают чудотворцем.

Чудеса обладают определённой функцией, и они выполняют эту функцию независимо от того, понимает их человек или нет. Чудеса обладают также истинной (объективной) функцией, поэтому у одних людей они вызывают замешательство, у других — скептицизм, у третьих — страх, у четвертых — восторг и т. д. Функция чуда в том и заключается, чтобы вызывать реакции и снабжать питанием особого рода, которое будет изменяться в зависимости от конкретного человека, на которого это чудо воздействует.

Во всех случаях чудеса одновременно являются инструментами воздействия и оценки тех людей, на которых они воздействуют.

*
Когда человек занят своим делом, он отнюдь не всегда разъясняет своё поведение случайным прохожим, какой бы огромный интерес они, по их собственному мнению, ни испытывали к этому делу. Когда протекает действие, главное — чтобы оно развивалось правильно. В таком случае внешняя оценка имеет второстепенное значение.

*
Некий человек пришел к Баха ад-дину Накшбанду и сказал: «Я странствовал от одного учителя к другому и изучил много Путей, каждый из которых дал много пользы и много всяческих выгод. Теперь я хочу стать одним из твоих учеников, чтобы иметь возможность пить из источника Знаний и, таким образом, становиться всё далее и далее продвинутым на тарикате — Мистическом Пути».

Баха ад-дин, вместо того чтобы прямо ответить на вопрос, велел принести обед. Когда было принесено блюдо с рисом и жареным мясом, он ставил перед гостем одну полную тарелку за другой. Затем он дал ему фрукты и пирожное. Затем велел принести ещё плов и различные другие блюда: овощи, салаты, сладости. Сначала этот человек был польщён, и поскольку Баха ад-дин проявлял явное удовольствие при каждом глотке, который делал гость, то он ел столько, сколько мог. Когда темп его еды замедлился, суфийский шейх показал признаки очень большого недовольства, и, чтобы избежать его раздражения, несчастный человек добросовестно съел ещё одно блюдо.

Когда он не мог больше проглотить ни одного зернышка риса и в ужасном неудобстве откинулся на подушки, Баха ад-дин обратился к нему со следующими словами: «Когда ты пришёл навестить меня, ты был настолько же полон непереваренными учениями, насколько ты теперь полон мясом и рисом. Ты чувствовал неудобство, а поскольку ты не привык к духовному неудобству реального вида, ты интерпретировал (его) как голод к дальнейшим знаниям. Несварение желудка — вот твоё состояние.

Я могу учить тебя, если ты последуешь моим инструкциям и останешься здесь, со мной, переваривая съеденное посредством деятельности, которая не покажется тебе как-либо связанной с посвящением, но будет равносильна для тебя поеданию чего-то такого, что даст возможность твоей пище усваиваться и трансформироваться в питание, а не в вес».

*
Признак очищения глубин сердца раба Божиего от всего, кроме Бога, в том, что он может истолковать ошибки верующих как добрые дела.

*
Когда известны составные части, то не может быть никакого сомнения и относительно того, какова смесь.

*
Различные нормы поведения у мудрых следует рассматривать как следствие различий индивидуальностей, а не качества.

*
Человек, которому нужна информация, всегда полагает, что ему нужна мудрость. Даже если он действительно является человеком информации, то будет считать, что ему нужна мудрость. Если человек является человеком мудрости, только тогда он становится свободным от необходимости в информации.

*
Никогда не поддавайтесь порыву учить, каким бы сильным он ни был. Указание учить не ощущается как порыв.

*
Существует общение с мудрым и учение у него правильным образом, что ведёт к развитию человека. Ещё существует имитация, которая разрушительна. Что полностью запутывает нас в этом вопросе — так это то, что чувство, которое сопровождает ложное ученичество и обычное общение, а также их внешнее проявление в учтивости и кажущемся смирении, настолько способно заставить воображать, что мы религиозные или посвящённые люди, что можно сказать, что это вызвано тем, что называется вхождением дьявольской, обманной силы, убеждающей большинство выдающихся людей, имеющих непоколебимую духовную репутацию, и их последователей, даже через поколения, в том, что они имеют дело с духовностью.

*
Никогда не принимайте на веру, что человек или общество есть нечто высшее, ибо это чувство — убеждение, не факт. Вы должны продвигаться за рамки убеждения, к факту.

*
Будьте готовы осознать, что все убеждения, обусловленные окружающей вас средой, были чем-то незначительным, даже если они были когда-то очень полезны для вас. Они могут стать бесполезными и оказаться на самом деле ловушками.

*
Никогда не позволяйте себе каждую вещь оценивать способом, относящимся к тому же самому времени. Одно должно соответствовать другому.

*
Изгнать сомнение вы не в силах. Сомнение уходит тогда, когда уходят сомнение и убеждение, по мере вашего изучения их. Если вы оставляете Путь, то это потому, что надеялись получить от него убеждённость. Вы ищете убеждённость, а не самопознание.

*
Понимание и знание в сфере Истины совершенно отличаются от того, чем они являются в социальной сфере. Всё, что вы понимаете обычным образом о Пути, является не пониманием Пути, а лишь внешним предположением о Пути, распространённым среди несознательных имитаторов.

*
Необходимо осознать, что люди должны быть улучшены внутренне, а не просто сдерживаться обычаем от проявления их грубости и разрушительности и поощряться за непроявление их.

*
Сердце — возлюбленному, рука — делу.

*
Люди, которых называют учёными, лишь подменяют учёных. Настоящих учёных мало, а подделывающихся под них великое множество. Как результат, именно их стали называть учёными. В странах, где нет лошадей, лошадьми называют ослов.

*
Наш путь к Нему (Богу) — взаимное общение, но не отшельничество, в отшельничестве — слава, а в славе — погибель. Добрые же дела обнаруживаются только в собрании людей, общество же людей заключается во взаимном содружестве, основанном на условии не делать друг другу того, что воспрещено.

*
Любит добрых всякий, кто есть в мире; если ты злых любишь, то ты победил себя.

Хафиз 

Хафиз, Шамс-ад-дик Мухаммад (1325–1389/90) — персидский поэт. Происходя из незнатной и небогатой семьи ширазских горожан, Хафиз, однако, получил полное богословское образование и прославился как хафиз (чело​век, знающий Коран наизусть). Плата за обрядовое чтение Корана, а также пожалования от высоких покровителей составили в дальнейшем основной источник существования поэта. Однако придворная поэтическая деятельность не обогатила Хафиза, и во многих стихах он говорит о себе как о человеке необеспеченном.

Диван Хафиза, собранный после его смерти, распространялся в огромном количестве списков в Иране и за его пределами, что привело к засорению текста.

В лирике Хафиза преобладают традиционные темы вина и любви, мистического озарения, славословия, жалобы на бренность и непознаваемость мира. Хафиз широко использует в своих газелях образы и термины суфийской поэзии, которые допускают возможность двоякого толкования — прямого, реалистичного, и переносного, символического.

*
	Свою любовь любому предлагая,

	С любовью обвинения приемлем.

	Коль встречный на Пути обиду вызывает,

	То, значит, Господу ты не был верен.


*
Мой отец Адам продал рай за два зерна пшеницы. Какой же я сын, если не продам того же за одно ячменное зерно?

*
Что бы ни случилось с путником на Пути, — всё к лучшему, будь то милость или гнев.

*
	Ювелир воистину смешон,

	Труд его красавицам не нужен, —

	Если и пустых жемчужниц он

	Отличить не может от жемчужин.


*
	Да, я считаю, что пора людей переродить:

	Мир надо заново создать — иначе это ад!


*
	Среди всего, что сотворил из ничего Творец миров,

	Мгновенье есть; в чём суть его — никто доселе 

не постиг.


*
	Ни разу люди розы не срывали,

	Чтобы шипы им рук не искололи.


*
	Если меж пальцев ушли наслажденья — значит, ушли.

	Если могли мы терпеть униженья — значит, могли.

 

	Если гнетёт нас любви тирания — значит, гнетёт.

	Если насквозь нас прожгли вожделенья — 

значит, прожгли.

 

	Если терпенье — значит, терпенье, стойкость 

в любовной игре!

	Если снесли мы такие мученья — значит, снесли.


*
	Любовь — моя вера, мой свет

	и предел, и начало:

	Воскресла душа моя,

	сердце болеть перестало.


*
	Любовь — как море. Не боясь, плыви.

	Спасёт Аллах достойного любви.


*
	Жизнь идёт, и не так уж она коротка.

	Окончание ищешь — находишь начало.


*
Бессмертье — награда тому, кто воистину любит.

*
	Благородство не ищи у надменных владык:

	Прежде чем откроют дверь, жизнь бесследно пройдёт.


*
Не заблужденье ли — искать спокойствие в любви?

*
	Терпенье открывает путь победам.

	Идёт удача за терпеньем следом.


*
	В кругу, где принято считать

	И солнце частью мирозданья,

	Своё величье утверждать —

	Не признак благовоспитанья.


*
	Живи, пока тебе живётся,

	Пока ликуешь и страдаешь,

	Нам жизнь не на века даётся,

	Всего на миг; ты это знаешь!


*
	Как ни прекрасен райский сад,

	Что ждёт людей потом,

	Но будь сегодня тени рад 

	Под ивовым кустом.


*
	Ценою грустных мыслей и печали

	Ты хлеб насущный обретёшь едва ли!


*
	К чему бы ни было твоё стремленье,

	Хоть шаг ты сделай в нужном направленье.


*
	Седой не будет никогда,

	Как юный, веселиться.

	В песок утёкшая вода

	В исток не возвратится.


*
Многие говорят, что жизнь вошла в человеческое тело с помощью музыки, но истина заключается в том, что жизнь сама есть музыка.

[image: image45]
Неизвестно, как далеко находится конец пути, но всё, что я знаю, — это музыка издалека, приходящая к моим ушам.

*
	Любовь — животворная сила

	Для добрых и чистых сердец.


*
Прими каждое наставление, даваемое твоим Учителем, потому что он знает, каков твой путь и где твоё благо.

*
	Жизнь роз и жизнь людей —

	Всего лишь десять дней.

	Жизнь проживи смеясь,

	Чтоб не жалеть о ней.


*
	Тот мыслит, по мне, благородно,

	Кто в мире, где царствует рок,

	Всё то, что в себе не свободно,

	Из сердца бесследно извлёк.


*
	Для верности в мире нет места;

	К обманам его будь готов.

	Знай: мир наш — старуха-невеста

	С несчётной толпой женихов.


*
	Убежище сердца — не место

	для связей с другими вещами;

	Когда из него изгнан дьявол,

	туда вселяются ангелы.


*
	Мне стали безразличны 

	моё здоровье и здравый смысл,

	С тех пор как сердце вложило свои вожжи

	в твою длань.


Саадий Хамадский

(XIII в.)

*
Тело вышло из земного праха, дух — из небесного эфира; земной прах — грубое вещество, небесный эфир — дыхание. Чего же бояться мне смерти? Прах мой пойдёт к праху, а дух мой — к духу!

*
Будешь ли ты гебр
, еврей или мусульманин — отрекись от себя, пока твоё тело не станет вполне душою. Лети вперёд, как стрела, не оставайся на месте, как косное древо лука, которое пойдёт на топливо!

Азиз ад-дин ибн Мухаммад Насафи

(XIII в.)

*
После того как ты узнал смысл [слова] мир, знай теперь, что ты зовёшься человеком малым и миром малым, весь же мир зовётся человеком великим и миром великим. Дервиш, ты — мир малый, весь же мир — мир великий, ты — список и знак обоих миров, и оба мира великие, и ты мир малый. Всё, что существует в мире великом, есть и в мире малом. Дервиш! Познай себя, постигни явное своё и сокровенное, дабы познать начало и конец мира великого, дабы постичь явное и сокровенное мира великого. Помимо этого пути, другого пути нет. Дервиш, стремящийся познать вещи такими, каковы они есть, пусть познает себя таким, каков он есть.

*
Знай, что душа после отделения от тела, если она обрела совершенство, возвращаясь, достигает интеллектов и душ горнего мира, поскольку совершенство человеческой души связано с интеллектами и душами горнего мира, ибо все души и интеллекты горнего мира обладают знаниями и чистотой и постоянно овладевают знаниями и приобретают свет. Поэтому задача человека — в постоянном овладении знаниями и приобретении света и в добывании знания и чистоты. <(> И каждый способный человек может аскезой и рвением, овладением знаниями и приобретением света привести свою душу к такому состоянию, которое бы соответствовало душе неба небес, тогда после отделения от тела душа его возвратится к душе неба небес. <(> Не овладевший знанием и чистотой не достигнет горнего мира.

*
Узнав предыдущее, знай теперь, что внутреннее бытия есть свет и этот свет, который есть душа мира, мир полон этого света, и этот свет безграничен и бесконечен, море бесконечное и безбрежное. Жизнь, знания, воля и мощь вещей — от этого света; естество, свойство и действие вещей — от этого света; видение, слышание, речь, способность брать и способность идти — от этого света. Но нет иного, кроме этого света, ибо само всё есть этот свет. …Этот свет влюблён в свои проявления. Ибо этот свет зрит в этих проявлениях свою красоту, созерцает свои атрибуты и свои имена; именно поэтому сказано: прежде познай себя, чтобы познать своего Господа. <(> Дервиш! Следует достичь этого света, следует увидеть этот свет, следует из этого света смотреть на мир, дабы избавиться от многобожия. <(> Дервиш, как только достигает путник этого света, ему даются знамения. Первое знамение в том, что [путник] перестаёт видеть себя, ибо до тех пор, пока он видит себя, сохраняется множественность творения, до тех пор, пока видит множество, он — многобожник. Когда исчезнет путник, тогда исчезнет многобожие, проникновение, соединение, разлучение и слияние исчезнут( Когда сгорит путник в этом свете, всё это исчезнет и будет лишь Бог, и только.

*
	Каждый рисунок, существующий на доске бытия,

	Есть образ Того, Кто создал этот рисунок.

	Когда вечное море вздымает новую волну,

	Полагают, что это волна, в действительности — это море.


*
Путнику следует быть великодушным, и, пока жив, пусть будет в этих делах, пусть будет он в радостном усердии и труде, ибо знание и мудрость Господа бесконечны.

*
Плод существующего есть человек; великое снадобье, великий эликсир, чаша, показующая мир, зерцало, показующее Вселенную, — это знающий человек.

*
Человек не таков, что всё услышанное познаёт, и не таков, что по всему, что знает, в той степени будет. Ибо от слушания к знанию — путь далёкий, а между знанием и деянием препятствий много. Следовательно, всякий, кто прочтёт книгу, не думает, что всё, что есть цель говорящего, он совершенно уяснил. А всякий, кто уяснил цель говорящего, пусть не обольщается, что это стало его степенью.

*
Время и место обладают великой действительностью и сильным влиянием во всём, и особенно в том, что касается человека.

*
Птица, не знающая о чистой воде, всю жизнь держит клюв в солёной воде; если поставят и чистую воду перед ней, то и тогда она будет пить ту воду, которую пила.

*
	На голове твоей целая корзина, полная хлеба,

	Ты ищешь кусок хлеба, стучась в каждую дверь.

	Сам по себе ты ничто, даже глупец:

	Пойди, постучи в дверь сердца — зачем бить 

в каждую дверь.


*
Плод изящнее и благороднее всех степеней древа. Совершенство возникает там, где есть причина.

*
Прежде очищение, а потом просветление; прежде разделение, а потом слияние. Человек, не умерев в одном, в другом не родится. Возжелал отдыха — умри в работе, возжелал Бога — умри в себе. Не можешь умереть в работе — не ищи отдыха, не можешь умереть в себе — не ищи Бога, ибо не осуществится ни то, ни другое.

*
Воздержание — только в постоянстве, ибо оно решит дело, а без постоянства никакое дело не свершится.

*
Еда и путь путника должны иметь цель.

*
Нужно, чтобы целью странника на пути аскезы и подвижничества не был поиск Бога, ибо Он присутствует во всём и нет нужды Его искать, бытие всего — от Него, вечность всего — в Нём и возвращение всего — к Нему, более того, само всё — это Он. Следует знать и другое: цель Пути не в том, чтобы стремиться к чистоте и доброму нраву, и не в том, чтобы стремиться к знанию и познанию, и не в стремлении к явлению света, и не в том, чтобы стремиться к открытию тайн. Каждый относится к одной из человеческих ступеней, и путнику, когда взойдёт на некую ступень, сама явится та вещь, которая свойственна той ступени, хочет он того или нет.

Достигшему некой ступени не может явиться то, что не свойственно той ступени. Дервиш, человек, имеет степени, так же как древо имеет степени, и известно, что явится на всякой степени древа. Следовательно, дело садовника содержать землю мягкой и в надлежащем виде, очищать её от колючек и сора, подавать воду вовремя, защищать древо, чтобы не было ему ущерба, чтобы свершились все степени древа, и каждая из них явилась вовремя.

Дело путника состоит в том же: надо, чтобы аскеза и подвижничество были затем, чтобы [люди] стали людьми и все степени человеческие в них совершенно проявились. Независимо от желания путника чистота, благой нрав, знание и познание, постижение тайн, явление света явятся ему сами, каждое в своё время, так что путник никогда не услышит этого и не заметит. Всякий, поступающий так, поймёт эти слова.

Дервиш, все степени древа есть в его семени, и ловким садовником они будут воспитываться и пестоваться, пока полностью не проявятся. Точно так же чистота, добрый нрав, знание, познание, постижение тайн и явление света — все они в сути человеческой. От общения со знающим воспитываются и пестуются, пока не явятся полностью. Дервиш, знание начальное и конечное сокрыто в тебе, всё, что ищешь, ищи в себе, зачем ищешь вовне? Знание, которое через уши достигает твоего сердца, то же, что и вода, взятая тобой из чужого колодца и вылитая в свой, высохший. Но вода та не задержится. Кроме того, что она не задержится, она скоро загниёт, и родятся из неё на свет тяжёлые и невыносимые недуги.

Дервиш, эта болезнь превратится в гордыню и умножит любовь к чину. Сделай так, чтобы в твоём колодце была вода и, сколько бы ты ни брал её и ни отдавал другим, не становилось бы её меньше, а, наоборот, больше; чтобы не стала зловонна, а, напротив, сколько бы ни стояла, становилась бы чище и лечила бы тяжёлые болезни. Дервиш, каким бы человек ни был, всё равно внутри него есть колодец воды, но он неявен. Следует очищать колодец и воду делать явной.

*
Подавляющая часть человечества не знает того, что в его интересах знать. Они недолюбливают то, что со временем принесёт им пользу.

*
Однажды рыбы собрались и говорили, что уже столько мы слышали рассказов о воде, что вся наша жизнь зависит от воды, а мы всё ещё не видели воды. Некоторые из рыб говорили о том, что якобы в какой-то реке обитает мудрая рыба, которая видела воду и познала её, и следует нам идти к той рыбе, чтобы она показала нам воду. Они долго путешествовали и наконец дошли до той реки и нашли ту рыбу и рассказали, что их жизнь и бытие зависят от неё. А они ещё не видели воды и пришли к ней, чтобы она показала им воду, а мудрая рыба ответила: «О ты, который истратил свою жизнь в поисках раскрытия сокровенного, твоя возлюбленная рядом с тобой, а ты тоскуешь по ней. О ты, находившийся у реки, но от жажды скончавшийся. Находящийся на кладе, но умирающий от бедности». Произнеся это четверостишие, она добавила: «Те​перь поняли?» Но они ответили: «Нет». Потом она сказала: «Покажите мне то, что противоположно воде, а потом я покажу вам воду». Они ответили: «Теперь мы поняли и познали сущность воды».

*
Путешествие в Боге есть такой процесс, где хождение продолжается до того, пока гностик не удовлетворяется в том, что бытие едино и оно есть бытие Бога, кроме Божьего бытия, не существует иного бытия. После завершения хождения путник должен так стараться, чтобы познать и увидеть все субстанции тел и философии вещей такими, какие они есть. Некоторые говорят, что невозможно, чтобы человечество познало всё это, так как человеческая жизнь коротка, а Божественная премудрость необъятна. А некоторые говорят: отдельные люди имеют возможность познать это так, как люди различаются по степени способности и часть из них имеют устойчивые способности.

*
Бог очень и предельно близок, но люди предельно далеки от Него, потому что они не знают степени близости Бога. Бог имеет близость ко всем видам бытия. Он имеет одинаковую близость как к самой высшей небесной сфере, так и к самой низшей. До тех пор, пока путник не осведомится об этой близости, не познает Бога, разум, чувства не в состоянии ему помочь. Познающий её есть свет Божий. Тот, кто достигнет Божьего света, тот познает эту близость.

*
Человек есть микромир и источник, начало, а всё иное является макромиром.

*
Препятствиями на Пути являются: любовь к имуществу, любовь к жёнам, следование религиозной традиции и прегрешения. Принципами Пути богопознания являются: доброе слово, доброе дело, благонравие и гнозис.

*
Приобретение Божественной науки невозможно иначе, как через непосредственное сияние Божественных лучей.

*
Знай, что Путь, с точки зрения мистиков, означает: идти от злословия к благословию, от злодеяния к добродетели, от дурного нрава к благонравию и от бытия своего к Бытию Всевышнего Бога.

Магриби 

(ум. в 1406 г.)

*
	Разве ты знаешь, откуда мир?

	Или проявление образа человека откуда?

 

	То дуновение, благодаря которому Иисус 

мертвеца 

	Оживил, то дуновение откуда?

 

	Что представляет собою то, что Гавриил внушает?

	Что такое суть Иисуса, откуда Марийам?

 

	Из чего перстень Соломона?

	Откуда сила покорения перстня?

 

	Отчего происхождение различных мыслей?

	И эти беспрерывные представления откуда?

 

	Один постоянно в печали, отчего?

	Другой постоянно радостен, почему?

 

	То весёлый, то грустный, но

	Ты не знаешь, откуда веселье и грусть.

 

	Откуда то, что случается в мире с людьми:

	То свадьба, то траур?

 

	Магриби, если ты знаешь об этом, скажи:

	Зачем одно больше, а другое меньше?


*
	Подобно морю бесконечному, волна вечна,

	Завесой единства моря является множественность 

волн.

	Мир и всё имеющееся в нём — это движение моря,

	Со дна море выходит на берег.

	Сердце моё, являющееся берегом Его 

бесконечного моря,

	Постоянно нуждается в волнах Его моря(

	От движения извечного моря появились 

бесконечные волны.

	И от волн изначального моря наполнена вечная 

пустыня.

	От волн океана пустыня и море стали едиными.

	Пустыня точно стала морем, ибо в море нашла 

спасение.


*
	Сердце моё — Престол правления

	Божественной Сущности,

	Так же, как Преславный Престол — 

	Это Трон Милосердного.


*
Вы заблуждаетесь, думая, что врата Реальности открываются чем-либо, кроме духовного подвига.

*
Различные виды света знания сияют для Знающего, что даёт ему возможность видеть чудеса сверхъестественного.

*
	Друг (Бог) всецело проявляется в мире,

	Ибо мир есть его полное проявление.


*
	Краса единства через многое проявляется,

	Единое проявляется в нескольких тысячах форм.

	Это — множество, но через единство стало 

очевидным.

	Это — единство, но повторно проявилось.

	Не является пеной от корабля в бушующем море.


*
	Сказал я Ему: сердце моё желает быть с Тобой.

	Отвечал Он: коль желание твоё таково, будь с собою.


*
Весь мир есть не что иное, как тень познаваемого бытия.

*
Начало и конец мира есть любовь.

Анвар ал-Касими 

Анвар ал-Касими (год рождения неизвестен – 1434) — поэт, писал на персидском и азербайджанском языках. Жил в Герате при дворе Шахрух Мирзы, который, заподозрив поэта в подготовке тайного заговора, выслал его в 1426 г. в Самарканд. В лирике ал-Касими воспевал возвышенную любовь, в поэме Друг просвещённых проповедовал пантеизм, осуждал карьеризм, эгоизм, восхвалял моральную чистоту. Сохранились также лирическая поэма Степени просвещённых и Диван. На творчество Анвара ал-Касими оказали сильное влияние Несими и Руми.

*
Всё, что происходит, исходит от Бога.

*
	Нет всё знающего, кроме Бога, все наши знания

	Не что иное, как то, что бытием всего считаем Его.

	Он — бытие. Увидите — не говорите: «Как?»

	Кроме Него, нет ничего, не говорите: «Почему?»


*
Путь от творений к Богу и путь от Бога к творениям — Единый путь, ведущий от Друга к Другу.

*
Точка — не более как единство формы и содержания. Одна сторона точки — сущность, другая её сторона — форма.

*
На этом Пути часть и целое (всеобщее) нуждаются друг в друге.

*
Совершенство земли — растение, и совершенство его — животное. Совершенство животного — человек, который и есть суть радостной вести. Человеческое совершенство является совершенством Господа Бога, ибо Он основа желаний, осуществитель надежд.

*
Всем Он (Бог) дал то, чего они были достойны. Господство дал роду человеческому.

*
Да станет явным для тебя: ищущий и искомое едины.

*
Душа мистика — в лицезрении Господа очевидной Истины. 

Душа разумного — в путах предположений и сомнений.

*
Предположением и сомнением до Истины не дошёл никто. 

Кто Истину познал, тот знает: в предположенья не вмещусь.

*
	Коль отдалишься от тьмы своей на миг, 

	Окажешься в свете и в конце концов станешь светом.


*
	Разум возникает от величия Бога, любовь — 

от безумия и страсти.

	О, Господи, каково излечение от этого недуга?

	Разум — в размышлении, любовь — в смятении,

	Разум — в стремлении, любовь — в поисках 

дружбы(

	Разум — в радении, любовь — в возвышении.

	Разум ищет опоры, любовь — возвращения 

к первооснове,

	Разум ищет достижения высшего знания, 

любовь — высшего друга.


*
Не получит плодов от удовольствий жизни ни одно сердце, которое ушло, не постигнув своей истинной сущности.

*
Путь Бога есть путь познания и озарения. О сердце, невозможно идти к Богу путём подражаний и сомнений.

*
Не слушай слов внешнего разума, коль имеешь путеводителя в лице любви.

*
Своё совершенство ищи в себе.

*
Искажение, лежащее в основе знания, хуже слепоты.

*
Делаешь добро ли, зло ли, делаешь их себе.

*
Себе делает зло тот, кто причиняет зло миру.

*
Душа невежественного всегда в сомнениях.

*
Тщеславие и зависть, жадность, любовь к власти и имуществу, насмешка и злословие, ирония и клевета, сплетни, и веселье, и праздность, и надменность, и все они — пустое, желание и лицемерие — мать опасности.

*
С разумом не говорите о спокойствии, у любви не спрашивайте о жизни и богатстве.

*
Желания — мёд, смешанный с ядом; приятны внешне и кровожадны по существу.

*
	Послушай, о ищущий путь успеха,

	В пути к Богу достоверно известны

	Сто ступеней перед прозорливыми:

	Первая — бодрствование, последняя — единство.


*
	Тело оживает благодаря душе, душа — благодаря 

возлюбленному.

	Душа направляется к сердцу, сердце — к душе.


*
	Кто слышал и видел любовь, целомудрие и 

нравственную чистоту?

	Это — совершенство, которое восходит 

из твоей сущности.


*
	Не влюблённый тот, кто не стал пленником горя,

	Не предан тот, кто не натолкнулся на меч несчастья.


*
Коль стал Его другом, будь чужим себе (откажись от себя).

*
Попала в беду душа, у которой были низкие помыслы. 

Когда достигло высоты нравственное усердие, дела её пошли в гору.

*
	Всё, что душе твоей нравится, ты считаешь 

за благо.

	Доколь, о слепой, будешь бросаться в огонь?


*
«Что» и «кто» увеличивает причины,

Отрицает веру и свидетельство (о бытии Бога).

*
Сердце человека является вместилищем Истин Бога, душа охватывает все существующие ступени от самых низших до самых высших и сущность Вселенной.

*
	Символы божественных тайн 

	не следует раскрывать любому,

	Разве только тому возлюбленному, 

	что доверенный из доверенных.


*
	Любовь — это огонь, который сжигает, разум — 

опьянён и удивлён.

	Душа между ними двумя осуждена и несчастна.


*
Разум говорил: «Я источник всего существующего». 

Явилась любовь на арену и заявила: «Я суть существ».

*
	Разум сказал: «Я — источник бытия».

	Пришла любовь и сказала: «Я — основа бытия».


*
	Хотя Истина была ниспослана в любви,

	Внешне она облачена в слово и смысл.


Джами 

Джами, Абдурахман Иур ад-дин ибн Ахмад (1414–1492) — персидский философ и писатель. Считается завершителем классического периода поэзии на языке фарси. Родился в семье влиятельного духовного лица близ г. Нишапура. Получив образование в Герате и Самарканде, Джами отказался от придворной карьеры и примкнул к суфийскому ордену накшбандийа, привлёкшему поэта своими призывами к деятельному добру. В 1456 г. наследовал тестю в должности гератского главы ордена. К раннему периоду творчества относятся прозаические суфийские трактаты, первая часть (1472 г.) поэмы Золотая цепь (своего рода энциклопедия накшбандизма), а также трактаты о рифме и метрике, руководство по составлению стихотворных ребусов (му’амма) — труднейшему искусству, получившему широкое распространение в XV веке.

Приход к власти (1468 г.) Султан-Хусейна Байкара, визиром которого был ученик и покровитель Джами Алишер Навои, значительно укрепил положение Джами. Период расцвета его литературной деятельности, наступивший после 1474 г., открывается религиозно-философс​кими касыдами Море тайн и Сияние духа, в которых Джами осуждает рационализм Ибн Сины, и сборником биографий суфийских святых Дуновения дружбы из обители святости (1476–1478). В 1480–1487 гг. Джами завершает цикл поэм Семь корон (Созвездие Большой Медведицы). В вошедших в него поэмах Саламан и Абсаль, Юсуф и Зулейка, Лейли и Меджнун поэт использует классический жанр любовной повести для изложения суфийского учения о преодолении плотской любви на пути к истинной, т. е. божественной любви. Поэма Дар благородным (1481–1482) включает 20 притч. Поэмы Чётки праведников и Золотая цепь примечательны разоблачением шарлатанства в суфизме и призывами к мудрому, гуманному управлению страной. Заключает цикл Книга мудрости Искандара (1486–1487) — поэтический ответ на Искандар-наме Низами.

Последние годы жизни Джами ознаменованы созданием Бахаристана (1487), трёх лирических диванов и Трактата о музыке.

*
Оно [бытие] — море, не убывающее и не увеличивающееся, волны на нём вздымаются и падают. Мир как будто состоит из этих волн, и не бывает двух моментов времени, а лишь вечное мгновение.

*
Мир, если ты не лишён проницательности, — поток явного, текущего во множестве обликов. И во всех разновидностях текущего явного сокрыта тайна сущности реального.

*
Идущих множество, но почти все они ищут личных выгод. Я встречал так ничтожно мало Искателей Истины.

*
Обычная человеческая любовь способна возвысить человека до переживания истинной любви.

*
Нищий подошёл к двери, прося подаяния. Хозяин вышел ему навстречу и сказал: «Извините, но дома никого нет».

«А мне никого и не надо, — сказал нищий, — мне нужна еда».

*
Не похваляйся, что избавился от гордыни, ибо её труднее заметить, чем след муравья на чёрном камне в тёмную ночь.

И не думай, что её легко выявить наружу, ибо легче иголкой добыть гору угля из недр земли.

*
Довольно похваляться интеллектом и учёностью, ибо здесь интеллект — препятствие, а ученость — глупость.

*
Три предмета ненавистны в трёх особах: жестокость во властелине, сребролюбие в учёном человеке и скупость в богатом.

*
О человек! Вот в чём состоит благородство сердца и гордость благородная: склони ко мне внимательный слух свой, и возвещу тебе истину. Во-первых, прощай всегда друзьям своим, хотя бы ежедневно находились в них тысячи несовершенств; во-вторых, поступками своими против них не доводи себя до необходимости просить у них за то извинения.

Не прельщайся, подобно безумцам, прелестью сокровищ: богатства сходны с облаками, которые быстро несутся над нами.

Не вверяй легкомысленно другим таких дел, известность которых может быть тебе вредною. Что в сердце своём ты хранишь, то всегда можешь обнаружить; но, что сказано однажды, того не скроешь более. «Никогда я не раскаивался, — говорил Хосрой, — в своей молчаливости, но часто за слова свои в отчаяньи катался по земле, обагрённой моей кровью».

*
	«Необходимый», который есть податель бытия 

новый и древний,

	Рисунок подаяния им бытия есть слово «будь».

	Я говорю редчайшее слово, которое есть 

сердцевина слова:

	Он — бытие, которое есть бытие и в то же время 

нечто, дающее бытие.

	Бытие, которое очевидно по субстанции своей, 

как свет,

	Атомы существ получили проявление от него.

	Всякая вещь, которая отпадает от сияния Его,

	Остаётся сокрытой в потёмках небытия.

	Солнце небосвода сияет своим светом,

	Диск луны — принимающий свет от лучей его.

	Свет светел сам по себе, и если мудрый разум

	Считает его выше солнца и луны, не принимай 

его за мелочь!

	«Необходимый», для познания сущности которого 

разум слеп,

	Очевиднее всех в отношении бытия.

	Его истинные свойства слишком сокрыты, 

чтобы проявиться,

	Его проявление слишком очевидно, 

чтобы быть скрытым.

	Бог, открывший тысячу дверей замка,

	Пути к совершенству сущности тебе не указал.

	Дабы ты не давал пути к себе бесполезным 

стараниям,

	Он повелел остерегаться мысли о субстанции Его.

	Свет, которым переполнен мир,

	Созерцаем сердцем и оком при всех 

обстоятельствах.

	Достижение созерцания того, что бывает 

созерцаемо,

	В основах разума невозможно, невозможно!

	Мысль не постигает Божественных тайн,

	Не может полностью постигнуть субстанцию 

и атрибуты Истины,

	Знание, основное свойство которого — 

ограниченность,

	Не постигает субстанции, лишённой ограниченности.

	В мире мыслей, где вещи

	Совершенно не знают ни своей субстанции, 

ни чужой,

	С точки зрения бытия, все они — одно,

	Но светлота разума расчленяет их.

	Все идеи — зерцало, а Истина — полировщик,

	Или свет Истины — зерцало, а идеи — образы.

	В глазах исследователя Истины, обладающего 

точным зрением,

	Оба эти двое — одно зерцало другого.

	Приобретение бытия каждым числом — от единицы,

	Расчленение степеней единицы — через числа.

	Гностик, получающий помощь от щедрот 

Святого Духа,

	Представляет себе такой связь между Истиной 

и тварью.

	Не разрушив талисмана своего бытия,

	Нельзя снять покров с клада Истины;

	Истина — море, а слова — мираж,

	Никто не утолил жажды из реки посредством 

миража.

	Сметать с простора сердца пыль множественности

	Лучше, чем понапрасну низать жемчужины 

единства.

	Не ослепляйся словами, ибо почитать Бога 

единым —

	Значит видеть Его единым, а не называть 

Его единым.

	Блажен ты, если сердце твое исполняется светом 

от созерцания,

	Под лучами Его низшая твоя душа становится 

побеждённой,

	Мысль от множественности удаляется,

	Созерцающий становится созерцанием, 

тем, кого созерцают.


*
	Жизнь — это книга; ты не сетуй,

	А изучай её весь век,

	Нашедший благо в книге этой

	И есть счастливый человек!


*
Некоторый дервиш пользовался особенною благосклонностью и доверенностью государя. Однажды заметил он, что повелитель скучает. Долго ища причину такой перемены, он мог приписать её одним только частым своим посещениям. Дервиш прерывает личные сношения с монархом и более не ходит к нему. Однажды государь, встретившись на дороге с прежним любимцем, сказал ему: «Дервиш! Для чего ты разлучился со мной, для чего перестал посещать меня?» — «Мне приятнее, — отвечал дервиш, — когда мне говорят: “Зачем ты не ходишь?”, нежели: “Зачем ты ходишь?”»

*
У шейха Абу-Саида, сына Абу-л-Хайра, спросили:

— В чём суть суфийства?

Он ответил:

— Откажись от того, что у тебя на уме и что у тебя в руках, отважься на то, что тебе суждено.

*
	Суфийством ежели ты хочешь от самого себя 

спастись, —

	Со всеми грёзами, страстями, что кружат 

голову, простись!

	Сам из горестей своих отдай, что у тебя 

в горстях сокрыто,

	Стерпи удары, беды, раны и стой на месте, 

не вертись!


*
У ходжи Али Раматини спросили:

— Что есть вера?

— Оторвать и привязать, — изрёк он.

— Что значит «оторвать?» Что значит «привязать»? 

— От мира сердце оторви и к Богу привяжи.

*
	Ты дружбы не води с тем, кто глупей тебя,

	Достойнейшим всегда внимай, благоговея.

	Но и не докучай тем, кто мудрей тебя,

	И мудрый хочет быть с тем, кто его мудрее.


*
	Коль не лежит душа к чему-нибудь,

	Оставь его и навсегда забудь.


*
	Привязанностей избегай на скорбной сей земле,

	Не будет истинно близка душа ничья тебе.

	Едва ли склонности твои с чужими совпадут,

	Ну, а фальшивые зачем нужны тебе?

	А сыщешь друга по душе — разлука тут как тут, —

	Глоток её напомнит вкус небытия тебе.


*
	Со всех сторон к тебе летит привет,

	Но рта не раскрываешь ты в ответ.

 

	О, почему ты так высокомерен,

	Кичлив, заносчив и самоуверен?

 

	Собою полон, полон пустоты,

	А думаешь, что всех умнее ты.

 

	Избавь себя от ветра самомненья:

	Он тушит свет сердечного горенья.

 

	Есть бедняки, что страждут без конца,

	Чисты и благородны их сердца,

 

	Им кажутся игрушками эмиры,

	Твои визиры и твои кумиры,

 

	Но как ты смеешь с видом знатока

	Смотреть на них с презреньем, свысока?

 

	Далёк от знанья тот, кто зазнаётся,

	Под тяжестью плодов спина согнётся.

 

	Пустая ветвь стремится к облакам,

	С плодами ветвь склоняется к ногам.

 

	Набитыми карманами не хвастай:

	Увы, они пустеют слишком часто.

 

	Мы не находим вежливости в том,

	Что, видя кость, виляет пёс хвостом.

 

	Усы того, кто жаден — знает всякий, —

	В сравненье не идут с хвостом собаки.

 

	Хвалу услышав, не гордись, богач,

	А голову ты в свой ларец упрячь.

 

	Слова льстеца на дне ларца найдёшь ты

	И до конца слова льстеца поймёшь ты.

 

	Ты поразмысли над своей судьбой,

	Руководи отныне сам собой.


*
	Погаснет огонёк, не став огнём,

	Когда не позаботимся о нём.

 

	Рождают искорку железо, камень,

	Но трута нет — не разгорится пламень.

 

	Частицу жизни искры обретут,

	Когда поддержит их горенье трут.

 

	А если топливо туда положишь,

	Добыть большой огонь тогда ты сможешь.

 

	Увидишь: это пламя таково,

	Что трудно будет потушить его.

 

	Так в сердце огонёк, мерцая, дремлет,

	Но если он всего тебя объемлет,

 

	Раздуй его, чтоб ярко запылал, —

	Тогда он вспыхнет, как бы ни был мал.


*
	Кто спит всю ночь, тот познаёт кручину,

	Тот сокращает жизнь наполовину.

 

	Ты хочешь, чтобы день твой стал длинней?

	Часть ночи укради, ко дню пришей!

 

	А если будешь поступать иначе, 

	То дни твои пройдут в тоске и плаче.


*
	Не так огонь дрова, пылая, губит,

	Как человека зависть злая губит.


*
	Там, где любовь являет дивный лик,

	Имеет доказательство язык.


*
	Раз к толкователю чудесных снов

	Пришёл бедняк, простак из простаков.

 

	Сказал: «Меня тревожит сновиденье —

	Я был один в разрушенном селенье.

 

	Куда бы я ни обращал мой взгляд,

	Кругом руины мрачные лежат.

 

	В одной развалине я провалился —

	И вдруг в сокровищнице очутился».

 

	С насмешкой толкователь бедняку

	Сказал: «Такое снится на веку

 

	Не каждому! Но, чтобы стать богатым,

	Ты башмаки свои подбей булатом.

 

	Ты за холмы к развалинам ступай,

	Ногою в землю сильно ударяй.

 

	Там, где нога провалится, ты в яме

	Рой землю глубже, только рой руками.

 

	И там, когда подземный ход найдёшь,

	Ты впрямь своё богатство обретёшь».

 

	Насмешнику поверил простодушный;

	Как тот велел, исполнил всё послушно.

 

	Два шага сделав, провалился вдруг —

	И тут же клад нашёл без всяких мук.

 

	Вам рассказал я это для примера:

	Достигнут цели искренность и вера.

 

	Но коль неверье духу твоему

	Присуще, поиск будет ни к чему.


*
	Не верой, не обрядами страна —

	Законом справедливости сильна.


*
	По воле промысла, а не иначе,

	Даётся смертному халат удачи.


*
	Шёл некто с сыном-юношей — сам-друг,

	А ослик их тащил тяжёлый вьюк.

 

	Они дорогой ноги в кровь разбили.

	Большие горы путь им преградили,

 

	Отвесной обрываясь крутизной,

	Под кручей море пенилось волной.

 

	Над бездною, что душу устрашала,

	Опасная тропинка пролегала.

 

	Казалось, — там никто не мог пройти,

	Там лишь змея могла бы проползти.

 

	А что с тропинки узкой той срывалось,

	Глубокой бездной моря поглощалось.

 

	Пошёл тропинкой ослик и упал.

	«О Боже! — сын в смятенье закричал, —

 

	Осёл упал, с ним пали все пожитки(

	Спаси его и возмести убытки!»

 

	«Молчи, сынок, — сказал старик-отец, —

	Нам не вернёт его и сам Творец.

 

	Будь твёрд, мужайся духом благородным,

	Не помышляй о выборе свободном».


*
	Тот, кто уста не пожелал замкнуть,

	Премудрости не постигает суть.


*
	Следи, чтоб каждый выдох твой и вдох

	Никто бессмысленными счесть не мог.


*
	Кто алчен, разве скупости перечит?

	Скупца лишь смерть от скупости излечит!

 

	Как прах, смирись ты, в прах преобразясь,

	Душой нечистый, смой корысти грязь.


*
	Лишь единичность — радость и услада,

	Отринь двоичность, в ней — исток распада.


*
	Любовь есть роза на житейском поле,

	Есть мост над морем призрачной юдоли.

 

	Тот, кто любовь не принял всей душой,

	Среди людей проходит, как чужой.


*
	Как в нашем древнем голубом чертоге

	Несведущ человек, умом убогий!

 

	Увы, не видит блага своего

	Неблагодарнейшее существо!

 

	Не ценит благ, пока их не утратит,

	И дорого потом за это платит!


*
	Хвала мужам, что собственное «я»

	Отвергли на дорогах бытия,

 

	И сбросив себялюбия оковы,

	К любви, к добру избрали путь суровый.

 

	Никто от них не ведает вреда,

	И от людей им не грозит вражда.

 

	Приемлют мир, и зло его, и время,

	И тащат на себе любое бремя,

 

	Без злобы, без греха ложатся спать

	И мирно просыпаются опять(


*
	Когда для мудреца трудна задача,

	Он, чтобы не постигла неудача,

 

	Зовёт себе на помощь свежий ум:

	Что трудно одному, под силу двум.

 

	Не освещает комнату большую

	Одна свеча? Тогда зажги вторую!




	Так этот мир устроен с древних лет:

	Без горечи в нём жизни сладкой нет.

 

	Ребёнок, что сияет, как денница,

	Во чреве девять месяцев томится.

 

	Рубин, что так пленительно блестит,

	В породе скальной до поры сокрыт.


*
	Познай, что можешь, и свершится чудо,

	О коем и не ведаешь покуда.


*
	Изменчив мир. Чей ни придёт черёд,

	Тот в барабан существованья бьёт,

 

	И что ни век, то истина иная, —

	Но не затмится, облик свой меняя!

 

	А если б не менялся мир, то мы

	Порою свет не извлекли б из тьмы.

 

	Навеки если б солнце закатилось,

	То ни одна звезда бы не светилась.

 

	Коль не заснут зимою семена,

	Не засмеётся розами весна!


*
	Не знает сердце радости и света,

	Когда оно любовью не согрето.

 

	Своим томлением поглощено,

	Земных забот не ведает оно.

 

	Пусть превратится мир в сплошное море,

	Где волнами вскипают скорбь и горе, —

 

	То сердце даже не замочит вал,

	Который на земле забушевал.

 

	Пусть превратится мир в кипучий праздник,

	В источник смеха, в самый лучший праздник, —

 

	Что сердцу скорбному весёлый пир?

	Оно не слышит, как ликует мир!


*
	У тех, кому познанье тайн дано,

	Живое сердце пусто и полно.

 

	Полно влеченьем к истине всегда,

	А пусто тем, что им корысть чужда.

 

	Поистине счастлив средь верных тот,

	Кто доброго наставника найдёт.


*
	Для сердца жадность хуже, чем нужда,

	Она душе и разуму чужда.

 

	Разумный человек уйти спешит

	От мест, где жадность в дверь кольцом стучит.

 

	Не смешивайся с глиной, как вода,

	От низких сердцем уходи всегда.


*
	Счастлив, кто силой духа своего

	Жив, независимый ни от кого.


*
	Неизречённо-совершенный — Ты!

	Предвечно-властный во Вселенной — Ты!

 

	И мир земной и звёздный небосвод —

	Частица малая Твоих щедрот.

 

	И кем быть можешь возвеличен Ты,

	Когда ничем не ограничен Ты?

 

	И в малом и в великом — Ты во всём, —

	Суть бытия, Ты в бытии самом.

 

	Ты — всё, и всё в Тебе; иного нет.

	Вот — истина, — другого слова нет!

 

	Не может разум мой Тебя объять(

	Несведущему как Тебя познать?

 

	Ты — явное и тайное, — незрим,

	Но живо всё присутствием Твоим.

 

	Миротворенье — белая тетрадь,

	Где книгу жизни начал Ты писать.

 

	И первым словом «Разум» в книге той

	Строкою заблистало золотой.

 

	В конце тетради слово «Человек»;

	Так завершающего Ты нарек.

 

	Кто жизнь свою на подвиг обречёт,

	И книгу жизни подлинно прочтёт,

 

	Увидит — необъятным потрясён —

	Чреду неизрекаемых имён.

 

	Число имён не тысяча — одно,

	Оно никем нигде не сочтено.

 

	Кто сможет сущность одного познать,

	Тот будет светлым раем обладать.

 

	На небосводе, волей вечных сил,

	Струятся чётки огненных светил.

 

	Твоей стезёю, числя времена,

	Вращаются и Солнце, и Луна.

 

	Перед Тобой согласьем навсегда

	Стихий сменилась древняя вражда.

 

	Вода с огнём единство обрела,

	Земля опору в воздухе нашла.

 

	Когда взамен вражды явился мир —

	Прекрасен стал, обогатился мир.

 

	Металлы в горных недрах потекли,

	Плодовые деревья расцвели.

 

	Явилась жизнь, возник сознанья свет

	И вечной жизни в будущем завет.

 

	И вера в справедливость возросла

	И жажду знанья разуму дала.

 

	И Ты — опора мне в делах мирских,

	В трудах моих и в трудностях любых.

 

	В беде, в тревоге не ропщу, скорбя;

	Я знаю — будет помощь от Тебя.

 

	Как Солнце всем светящее с высот,

	Непостижим исток Твоих щедрот.

 

	И в равновесии Вселенной всей

	Живут законы мудрости Твоей.

 

	Не видит смысла человек иной

	В работе этой вечной мастерской.

 

	Хоть людям власть дана в делах земных,

	Но власти нет у них над властью их.

 

	Кто на вопросы эти даст ответ —

	Вот ты свободен, а свободы нет?

 

	Непостижима разуму людей

	Основа ткацкая Вселенной всей.

 

	Ведь только вечной волей небосвод

	Светил несметных движет хоровод.

 

	Одна и та ж основа бытия

	Ведёт звезду небес и муравья.

 

	Ты должен в дело хоть дирхем вложить,

	Чтоб об участьи в деле говорить;

 

	Когда ж без права спорить вступишь в спор,

	Тебя прогонят, обретёшь позор.

 

	Мысль от природы разуму дана:

	Два мира есть, но сила в них — одна.

 

	Джами! Ищи не двух, а одного!

	Будь крепок духом на путях Его!

 

	Единством жизнь и смысл её тверды,

	В двойном — источник смерти и вражды.


*
	Раз простодушный человек спросил

	Подвижника, что истину хранил:

 

	— Я многих угнетённых повстречал,

	Скорбел о них, молитвам их внимал.

 

	И вот не помогли молитвы им,

	А угнетатель цел и невредим.

 

	Мудрец ответил: — В этом тайна есть, —

	Не в нашей власти вызвать Божью месть.

 

	Кто всей душой к добру не устремлён,

	Тот даже и в цепях — не угнетён.

 

	А не напрасно молится лишь тот,

	Кто сам не угнетал и не гнетёт.

 

	Но если он слабейших угнетал,

	А сам потом сильнейших жертвой стал.

 

	И если зло в его груди живёт,

	Он от молитвы пользы не найдёт.

 

	Здесь, в мире тьмы, где вечный спор кипит,

	Насильник о беде своей скорбит.

 

	Вот раб озлобленный осла избил,

	Рабу хозяин череп проломил.

 

	Дыру в суме вдовы прогрызла мышь,

	А кошка подкралась, загрызла мышь.

 

	Съел воробей беднягу муравья,

	А воробья прикончила змея.

 

	Но и змею ведь кто-нибудь убьёт,

	А сам погибнет тоже в свой черёд.

 

	Вот так плетётся вечно эта цепь.

	Но всё же есть незыблемая крепь,

 

	Где справедливость чистая царит,

	Где истина во всём добро творит.

 

	И там покой души и мир сердец,

	И там вражда умолкнет наконец.


*
	Усилий не жалей своих,

	Пока ты стар не очень,

	Ведь лишь на ветках молодых 

	Плоды без червоточин.


*
	Будь искренним и с Богом и с людьми!

	У солнца утра свежесть перейми!

 

	Будь чистым, как проточная вода.

	Добросердечным, искренним всегда.

 

	Зачем в молитве гнуться поутру,

	Коль сердцем ты не обращён к добру?

 

	Будь щедр, ни перед кем не будь в долгу,

	Но помни: в мире ты — не на торгу.

 

	Будь справедлив во всех делах твоих,

	Но сам того не требуй от других.

 

	Как небосвод, на мир — из края в край —

	Глазами милосердия взирай.

 

	Взгляни — ведь и величье солнца в том,

	Что милость солнца — в атоме любом.

 

	Ты старикам, где можешь, услужи,

	Сединам уваженье окажи.

 

	Особо к одиноким старикам

	Заботлив будь. Ведь старым станешь сам(
 

	Не будь надменным средь людей простых,

	С презреньем не смотри на малых сих.

 

	Игрой и цветом ценен камень — лал,

	Хоть он с булыжником в сравненьи мал.

 

	Не отступай перед врагом любым,

	Вставай горою милости пред ним.

 

	Ведь справиться и с кровною враждой

	Возможно милостью и добротой.

 

	Но к внутренним врагам — к страстям твоим

	Будь беспощаден и непримирим.

 

	Презренному пристрастью уступить —

	Не всё ль равно, что дом ворам открыть!

 

	Сердцам друзей наставника урок,

	Как для садов цветущих ветерок.

 

	Но пользы нет в весеннем ветерке,

	Коль не возникнет завязи в цветке.

 

	Открой для бедных милости ключи,

	Дарами ношу бедствий облегчи.

 

	Ведь бедность — нива, ждущая дождей,

	Ты — облако, пролей свой дождь над ней.

 

	Но, как от прокажённых, прочь спеши

	От поражённых глухотой души.

 

	Коль твой посев невежда подожжёт,

	Пожара масло речи не зальёт.


*
	Посаженный росток тогда взойдёт,

	Когда усерден добрый садовод.

 

	Коль подвигом снискал ты славы плод,

	Тебе он радость неба принесёт.

 

	Ты никому не можешь быть судьёй,

	Пока к добру не обращён душой.

 

	И стать проводником не может тот,

	Кто сам не ведает, куда идёт.

 

	Когда вода горька и солона —

	Не может жажду утолить она.

 

	Как можешь ты пороки истребить, 

	Когда с себя порок не можешь смыть?

 

	Когда в грязи стираешь платье ты,

	Не жди от этой стирки чистоты.

 

	Твои слова прекрасны от души(

	Поступки лучше были б хороши.

 

	Достоинству нас не научит тот,

	Кто недостойно сам себя ведёт.

 

	А польза от отца для сына где ж?

	Сам ест халву, а говорит: «Не ешь!»

 

	В тебе, как в тесте, пекарь твой смешал

	И добрых много и дурных начал.

 

	В победе зла падение твоё,

	В добре твоём — спасение твоё.

 

	Не дай началам добрым пасть в борьбе,

	Ведь жребий той борьбы вручён тебе.

 

	Ум тёмный светом ясным озари,

	Неправды с сердца ржавчину сотри.

 

	В пути коварным мыслям не внимай

	И вьюк твой терпеливо поднимай.

 

	Ведь иначе трудней и тяжелей

	Стать может ноша на спине твоей.

 

	Будь благодарен, добр и справедлив,

	И, если ты душою прозорлив,

 

	Сердечен, должен сам себя стыдить,

	Когда задумал злое совершить.

 

	А если ты открыл свои уста,

	Пусть будет речь разумна, не пуста.

 

	Глубокой мыслью речь вооружи,

	К заветам мудрым слух насторожи.

 

	Пред тем, как ночь завесит твой порог,

	Пред тем, как сонный свалишься ты с ног,

 

	Ты памятью свой разум озари

	И день минувший весь пересмотри.

 

	Всё ль ладно у тебя за день прошло,

	Что сделал за день ты — добро иль зло?

 

	Собой владел ли? Мудр и сдержан был

	Иль разума границы преступил?

 

	На золото, как скряга, не молись,

	Как язвы, скряжничества устыдись.

 

	Богатством не спасёшься от беды.

	Из-за довольства иль из-за нужды

 

	В печали жизнь свою не проводи,

	Путь между ними средний находи.

 

	Но нет для сердца тяжести лютей,

	Чем зависть к доблестям других людей.

 

	И если хочешь ты свой утлый чёлн

	Под этим сводом, что коварства полн,

 

	До пристани надёжной довести,

	Друзей найти на жизненном пути,

 

	На жизнь людей и на дела сперва

	Гляди, — не на красивые слова.

 

	Красно он говорит, — но от него

	Что пользы, коль дурны дела его?

 

	Когда поправший правду царь начнёт

	Всё делать, что ему на ум взбредёт,

 

	Забыв о людях и о нуждах их,

	Он сам разрушит зданье дел своих.

 

	Не мучь безмерно душу каждый час

	Исканьем в мире власти и богатств.

 

	Не рвись к тому, что взять не удалось

	Иль что само собою не далось.

 

	Нет, отступи и, с силами затем

	Собравшись, сразу овладеешь всем!


*
	Что скромен, не хвались: след скромности незримей,

	Чем лапок муравья следы в ночном пути.

	Но как её добыть из глубины гордыни, —

	Ведь легче горный кряж иглой перенести.


*
	Благородство из двух состоит, благородный,

	Ипостасей, и я их готов повторить:

	Будь, во-первых, к поступкам друзей милосердным,

	Чтобы сто их ошибок понять и простить,

	Во-вторых, не свершай сам поступка такого,

	За который пришлось бы прощенья просить.


*
	Благие собраны дела в одном дому, — и ключ

	Единственный для входа — тот, что 

«скромностью» зовут.

	И также в дом один дела дурные сметены, —

	А ключ «надменностью» зовут: лишь «я» да «мы» 

вот тут!

	Поберегись, не оступись с пути добра во зло, —

	Едва оступишься во зло, — и неминуем суд.


*
	Счастливец тот, кто жизни кончил путь,

	Ему свой смертный облик не вернуть.

	Нездешней красоты постигнув суть,

	Бессмертным стал, вступив на вечный путь.


*
	Попридержи язык, ибо молчанье лучше

	Бездумной болтовни, так подводящей нас.

	Никто не сожалел о тайне сбережённой,

	А выдавший секрет наказан сотню раз.


*
	О том, что ты с трудом решил в себе хранить,

	Не торопись легко сопернику излить.

	Сокрытое в себе всегда сказать успеешь,

	А что успел сказать — уже не сможешь скрыть.


*
	В пяти вещах на свете счастье скрыто, —

	Сошлись во мненьи светочи наук —

	Надёжный мир, покой, здоровье, благо

	И преданный тебе навеки друг.


*
Щедрость — это одарение без корысти и требования отдачи, даже если эта отдача или возмещение явились бы искренним восхвалением или великой благодарностью за благодеяние.

*
У одного щедрого человека спросили:

— От того, что ты отдаёшь нуждающимся и осыпаешь нищих добром, появлялась ли когда-либо в душе твоей гордыня и желание услышать благодарность от бедных?

— О нет, — ответил он, — моё стремление раздаривать подобно действию половника в руках повара. Хотя повар даёт, а половник разливает, однако он не думает, что делает.

*
	В горький день, когда беда гнетёт,

	Друг придёт — и боли меньше стало.

	В горький день для сердца нужен друг —

	В радости друзей всегда немало.


*
Мудрецом называют того, кто постигает сущность вещей настолько, насколько может, и применяет свои знания соответственно необходимости.

*
Увидели муравья, с превеликим трудом тащившего саранчу, которая была в десять раз больше него. Сказали удивлённо:

— Посмотрите на этого муравья. Как он, такой немощный, тащит эдакий большой груз?!

Услышав эти слова, муравей засмеялся и сказал:

— Силой благородства души и чувством чести мужественные переносят любые тяжести, а не мощью тела и дородством.
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*
	Замок — тело, знай, что сердце в нём — зеркало:

	Созерцай красу шаха в зеркале.

 

	Если это зеркало не отполировать сначала,

	Тот царь-гнев бросит в него отражения!


*
	Старайся этот мир покинуть так,

	Чтоб без долгов расчесться с пережитым.

 

	Из мира, не закончив дел, уйти —

	Не то же ль, что из бани — недомытым?


*
	Кто сокрушил в себе прибежище гордыни,

	Богатства вечности даны тому отныне.

 

	А если гордость та во мне нашла обитель,

	Найдётся ль для богатств другой хранитель?


*
	От любопытных тайну береги:

	Не возвратишь, коль слово с уст слетело.

 

	Ведь вздох последний тоже не вернёшь,

	Когда уйдёт дыхание из тела.


*
	Всё отдать, себя лишая, — это щедрость 

свыше мер,

	Сделать то же, только молча, — это мужества 

пример.


*
	Кто тебе приносит сплетни, не щадя в них никого,

	Тот пред ними обесчестит и тебя же самого.


*
	Кто искренне раскаялся в грехах,

	Тому простит всевидящий Аллах.

 

	Любой огнём пылающий порок

	Потушит слёз раскаянья поток.


*
	У хвалящих себя ум всегда не в достатке,

	Славен тот, кто свои признаёт недостатки.

 

	Не страдает достойный хвалительным зудом,

	Лишь порочный привычен к таким пересудам.


*
	Настоящее сердце — для Бога жилище,

	А без Бога и сад — не красней пепелища!


*
	Вышли в путь два приятеля, связаны словом,

	Был один из них мудрым, другой — непутёвым.

 

	Этот звался Мудбир, был в делах он злонравен,

	А Мукбиль, его друг, был во всём благонравен.

 

	Были все их привычки их кличкам под стать.

	Ну а клички их были привычкам под стать.

 

	Речь ведя о подвижниках, вере и Боге,

	О высоком Мукбиль рассуждал по дороге.

 

	А Мудбир шёл, про мерзких людей рассуждая,

	О дурном, как безбожник-злодей, рассуждая.

 

	О страданьях один, о грехе говорил,

	А другой о пустой чепухе говорил.

 

	Так и шли, друг от друга не ведая прока,

	Вдруг вдали дивный город вознёсся высоко.

 

	И расстались они, миновавши заставу:

	Каждый чаял найти себе дело по нраву.

 

	Первый — прямо к отшельникам здешних сторон,

	А другой стал разыскивать гнусный притон.

 

	Первый шахом был принят с великим почётом,

	И не ведал он счёта дарам и щедротам.

 

	В скором времени к шаху два стража здоровых

	Притащили Мудбира — в цепях и оковах.

 

	Притащили и всё рассказали о нём:

	Дескать, ночью негодник упился вином,

 

	Вышло так, что Мудбира назвали уродом,

	И затеялась драка — с кровавым исходом.

 

	Негодяй за обиду в бреду одичалом

	Оскорбителя тут же ударил кинжалом.

 

	В гневе шах возвестил справедливую весть:

	«Да постигнет Мудбира кровавая месть!»

 

	Так достойный спознался с высокою честью,

	А негодник покаран был страшною местью.

 

	Искра к небу взвивается смелым полётом,

	А ничтожную муху влечёт к нечистотам.


*
	Если низкий познает порыв величавый,

	Он достигнет высот и сдружится со славой.


*
	Кто богат не возвышенным духом, а златом,

	Тот для мудрых не будет достойным собратом.


*
	Некто встретил Меджнуна в степи, и при встрече

	Тот твердил беспрестанно какие-то речи.

 

	«С кем же ты говоришь?» — молвил путник, 

горюя.

	Тот сказал: «Добрый странник, с Лейли говорю я».

 

	«Далеко ль, — был вопрос, — до неё тебе бресть?» —

	«Эх, невежда, — тот молвил, — в душе она, здесь!

 

	А тому, кто в душе жив в любое мгновенье,

	Даже дальность дорог не приносит забвенья!»

 

	Кто в любви совершенством высоким отмечен,

	Для него образ избранный в памяти вечен.

 

	Раз уж вы о любви завели эту речь,

	То умейте из мук её радость извлечь!


*
	Одолеет преграды душевная сила,

	Если спесь и гордыню в себе подавила.

 

	Чтобы всё одолеть в себе силой духовной,

	Непреложно поверь в её смысл безусловный.

 

	Человеку даны и величье и честь,

	Чтобы злое сгубить, а благое обресть.


*
Люди, привязанные к этому миру, сами в себя влюбляются и считаются лишь со своим мнением. Человеческий род невольно претендует на превосходство и не осознаёт своих пороков.

*
Больно ушибается тот, кто много спотыкается; тот, кто много говорит, сбивается с Пути.

*
Много говорить — это хвастать словами, много есть — значит быть руководимым страстями.

*
Скупой не попадёт в рай, если даже он из рода пророков, щедрый не попадёт в ад, если даже он раб пороков.

*
Человек без великодушия — не человек, потому что человек, обладающий телом без души, не живёт.

*
Путём терпения многие трудные задачи находят решение.

*
Не воспитывать способного — несправедливо, воспитывать неспособного — напрасный труд.

*
Тот, кто расспрашивает о том, чего не знает, проявляет свою учёность; тот, кто стыдится расспрашивать, показывает свою глупость.

*
Собака — низкая тварь, а человек достоин двух миров, но верная собака лучше вероломных и неверных людских сынов.

*
	Если духу от скверны избавиться надо,

	Это просто, о ты, неразумное чадо!

 

	В покаянье — тебе избавленье от бед,

	Среди мрака терзаний — немеркнущий свет.

 

	Грязь греха никому ведь чужда не бывает,

	Чистоты без греха никогда не бывает!


*
	Если каясь, томишься ты в горьком стыде,

	Путь добра избери, о погрязший в беде!

 

	А печаль обретёшь — сердце благостью радуй,

	И свобода для сердца пребудет наградой!

 

	Лишь благие из мук сотворяют усладу,

	Им дано в безотрадном провидеть отраду.


*
	Кто и ночью и днём у злонравия в путах,

	Тот обрёк себя жить в испытаниях лютых.

 

	Кто велениям нрава послушен, как раб,

	Будет тот и в великом ничтожен и слаб.

 

	Кто без прихоти нрава не молвит и слова,

	Всё свершит он, что нрав пожелает дурного.


*
	Речь — одно, смысл — другое, об этом размысли:

	Тот, кто занят словами, не ведает мысли.


*
	Зло невежества — вот в чём беда человечья,

	От него — и злонравье, и в душах увечья.


*
	Если будет желанное познано вами,

	Это — лучше владения всеми мирами.


*
	Даже людям красою хвалиться не след:

	Кто кичится — в том свойств человеческих нет.

 

	Красота — в добром деле, в деянии смелом,

	Мужу дарится слава страдою и делом.


*
	Званье мужа даётся трудом и раденьем,

	Тот не муж, кто кичится своим облаченьем.

 

	Мужа красят поступки — деянья добра,

	Даже если одежда на нём и стара.
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	Только тот может зваться могучим и смелым,

	Кто за цель свою бьётся душою и телом.


*
	Если муж ты, то вот тебе море свершений,

	Окунись в него смело и стань совершенней.


*
	В единенье душа — словно жемчуг чиста,

	Словно створки жемчужниц безмолвны уста.


*
	Тайна тайн нашим душам ещё не блистала,

	В нас невежества много, а знания мало.


*
	Если ведаешь ты, чьей являешься тенью, 

	Мощь и сила даны твоему разуменью.


*
	И чьё сердце любовью к красе воспылало,

	Тот и сам — как подобное солнцу зерцало.


*
	Поразмысли и ты: сердце — это зерцало,

	Чтобы в нём красота отраженьем мерцала.


*
	Лишь тогда красоту ты увидишь в зерцале,

	Если дух свой к тому подготовишь вначале.


*
	Тот един лишь, кто душу и тело забыл.


*
	Тот, кто верен, не знает ни славы, ни срама,

	Отрешён от людей, отрешён от ислама.
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	Всякий жребий — притон ли, святыня святынь —

	Предначертан судьбой, как ни брось, как ни кинь.


*
	Человеку со псом не сравниться никак:

	Там, где верность нужна, люди хуже собак.


*
	Но и небо затмить может тучей ненастной,

	Муха может взлететь выше птицы прекрасной.


*
	Свет и слава присущи благому порогу,

	И не каждый к нему обретает дорогу.


*
	Сколь бы тело ни грызли страдания плоти,

	Всё — не горе тому, кто усерден в заботе.

 

	Та забота — великое дело любви,

	Кто не знал её — мужем того не зови!

 

	Ну а если любовь суть всего и основа,

	Разве может быть рвение к ней у дурного?


*
	Ту красу полюби, чьё величие свято,

	Её солнцу вовеки не ведать заката.


*
	Мысль Господней премудрости вверена тайнам,

	Молкнет разум пред нею в смущенье бескрайнем.


*
	Мужа тешит заботой любая стезя,

	Беззаботному доблестным зваться нельзя.

 

	Смелый радость создаст и из лютой невзгоды,

	Зло добром одолеть — верный признак свободы!


*
	Тот, кому гнёт печалей был прежде неведом,

	Человечность познав, приобщается к бедам.


*
	Надо долго влачиться дорогой бескрайной,

	Чтобы слиться душою с заветною тайной.


*
	Кто обрёл своё благо в молитве смиренной,

	Тот постиг в благодати и смысл сокровенный.


*
	Бог страшней наказанья не создал, — заметь, —

	Чем в грехе своелюбья навек захиреть.

 

	Своелюбьем грешить — значит с дьяволом 

слиться,

	И тогда твоё сердце ему покорится.


*
	Если в сердце лишь чуждое, бренное скрыто,

	От него навсегда сокровенное скрыто.

 

	А изымешь из сердца всё чуждое Богу,

	И завеса откроет благому дорогу.


*
	Скуп душою себе только жаждущий блага,

	И слывёт недостойным неправедный скряга!


*
	Те, кто хвалит себя, от зазнайства убоги,

	Им порок не даёт к совершенству дороги.


*
	Вечно помни Единого, думай об этом,

	Хочешь радости — тешь себя думой об этом.

 

	А без думы о Нём все утехи души

	И при мыслях благих не всегда хороши!


*
	Отрешённость — вот признак любви настоящей!


*
	Одержимым любовью даруется пламя,

	Им дано над свечою порхать мотыльками.


*
	Кто в любви не горит, значит, он — 

не влюблённый,

	Тот не любит, в ком нету души опалённой.

 

	Для влюблённого радость — в любви себя сжечь,

	Но любви не обучит и мудрая речь.


*
	Не сгоришь — не познаешь. Вот первая суть.

	Если пеплом не станешь — желанье забудь!

 

	Если в жар отрешенья не бросишь ты тело,

	Если всё, чем ты жив, в том огне не сгорело, —

 

	Нет сиянья мечтам и заветным стремленьям,

	И вовек не спознаешься ты с единеньем.


*
	Для того, в ком любовь — совершенству порукой,

	Безразлично равны единенье с разлукой.


*
	Кто закон единенья познал навсегда,

	«Я» и «ты» — этих сутей в нём нет и следа!


Хамза Фансури

Хамза Фансури — малайский поэт второй половины XVI — первой половины XVII вв. Из султаната Аче (Сев. Суматра). Вёл жизнь странствующего дервиша суфийс​кого братства кадирийа. Неортодоксальные суфийские сочинения Хамзы Фансури обнаруживают влияние философии Ибн ал-Араби, Руми, ал-Ираки, Джами. Его прозаические и стихотворные сочинения: Тайны гностиков, Адепт, Поэма о собрании дервишей, Поэма о птице-душе, Поэма о единой рыбе и др.

После смерти Хамза Фансури был объявлен еретиком, а его книги преданы огню.

*
Узы — это то, что ограничивает. Все образы, то есть формы, как зримые, так и познаваемые разумом или постижением (интуицией), — не что иное, как ограничения. Поскольку же Божественная Сущность — Абсолют, она не пребывает 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 зрение и разум, мы сможем достичь единения с Абсолютом, то есть Бытием, чистота которого превыше любых форм.

*
Золото подобно Владыке, монета — рабу. Поскольку, на внешний взгляд, золото — одно, а монета — другое, они имеют различные названия. Однако золото неотделимо от монеты, монета неотделима от золота. Когда монета более не «видит» себя, поистине остаётся лишь золото, а когда видно лишь золото, монета становится невидимой для глаза. Если же монета «гибнет», она уже не «сознаёт» себя и не «сознаёт» золота. Точно так же и человек: если он достиг состояния «гибели» (фана), он уже ничего не сознаёт.

*
Познавший Господа своего становится равнодушен ко всему остальному: ему безразлично, одет он или обнажён, богат или беден, велик или ничтожен, восхваляем или порицаем, он не влечётся сердцем к раю и не страшится ада.

*
Влюблённого узнаешь по тому, что он не страшится смерти( И он не страшится тигров, которых страшится разумный( ни слонов, ни змей, ни пламени.

*
Пусть погибнут в вашем «я» тот, кто поклоняется, и Тот, Кому поклоняются. Если в вашем «я» ощутимы Тот, Кому поклоняются, и тот, кто поклоняется, то вы по-прежнему в состоянии двойственности и не достигли единства.

*
Фана — означает уничтожение всего, кроме Бога. Если человек погиб, но при этом сознаёт свою гибель, то его нельзя счесть погибшим, ибо всё, кроме Бога, ещё не уничтожилось. Если же не уничтожилось, то это ещё не гибель. Когда уничтожается всё, кроме Бога, то у человека, несомненно, исчезает сознание того, кто поклоняется, и Того, Кому Поклоняются, — то есть, достигнув единения, он становится ничем, бесследно исчезает.
Мирза Галиб 

Галиб, Мирза Асадулла-хан (1797–1894) — индийский писатель. Писал на персидском языке и урду. Родился в г. Агра в аристократической мусульманской семье, жил в Дели, где и умер. В ранние годы Галиб написал несколько панегирических касыд, о чём впоследствии горько сожалел.

В своём творчестве Галиб выступал проповедником братства людей независимо от их религиозной принадлежности.

*
	Тайна единения не переносит слов.

	Буквы Истины невыразимы в речи.


*
	Что такое мир? Зеркало Истины,

	Просторы его — место созерцания 

Божественного лика.

	В каждой мельчайшей частице

	Видишь воочию знамение единого Творца.
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	Ты не стремись определить, замкнуть

	Всецелость в клетку, в проявленье — суть.

 

	В бессчётных формах мира разлита

	Единая живая красота — 

 

	То в том, то в этом — но всегда одна;

	Сто тысяч лиц, но все они — одна.


*
	Не теряй времени, цени каждый миг,

	Если не наступает весеннее утро, радуйся 

лунной ночи.


*
	Воображение проявляется в мышлении,

	То, что разворачивается перед взором, — лишь 

тень сокровенного.

	Мы лишь знаки тайны собственного воображения.


*
	Учись у меня жить радостно в лишениях и горе,

	Жить с истерзанным сердцем, сохраняя улыбку 

на лице.

	Учись мягкостью преодолевать жестокость

	И принимать притеснения как благо.

	Учись смиренно переносить страдания,

	Но гордо нести свою голову.

	Умей являться толпе, творя чудеса,

	Впадать в исступление и тут же овладевать собой.

	Лелеять в сердце комочки страдания,

	Глотать подступивший к горлу комок.

	Ломать жасмин и бросать цветы под ноги 

прохожим.

	Вырвать своё сердце и бросить его в колодец.

	Нищенством скопить сокровища,

	Играючи постигать смысл жизни.

	Если идёшь, не давай себе роздыха,

	Остановился отдохнуть — врасти в землю.

	Умей ожогам скорби радоваться, как цветам,

	Но учись глубоко в груди прятать огонь души.


*
Человек принял на себя всё, что не выдержали небеса.

*
	Мир — зеркало тайн, и открытых взору, и скрытых 

от него. 

	Если не можешь постигнуть их разумом, отдайся 

созерцанию. 

	Если не можешь понять сути, разве мало красоты 

в форме?


*
	Гори, сердце! Ключ к темнице твоей — страдание.

	Если не изойдёт сердце горем, как ему 

освободиться?


*
	Солнце и враг свечи, и её товарищ по несчастью,

	Оно умирает, когда наступает вечер, она — жертва 

утренней поры.
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	Сердце разучилось радоваться и попало в тиски 

забот о хлебе,

	Когда сад приходит в запустение, его пускают 

под пашню.


*
	Хорошо тому, у кого нет за душой ничего, кроме печали,

	Но ещё лучше тому, кто обходится и без этого.


*
	Тот, кто стремится к соединению с возлюбленной,

	Должен зажечь себя и стать ею.


*
Что толку путешествовать тому, кого не томит беспокойство.

*
	У тебя есть вера и прибежище — вот и бойся дива 

с его кознями,

	Если нет ничего с собой — стану ли бояться 

разбойников?


*
	Не уповай на судьбу ни в радости, ни в горе, ибо она

	Подобна вращению игральных костей, брошенных 

на коврик.


*
	Учись постигать тайный смысл изречений, ибо 

каждая мысль имеет своё толкование:

	Приобщён к тайне тот, кто понимает язык намёков.


*
В каждом гневном взгляде стремись разглядеть благосклонность.

*
Без страдания человек ничего не стоит.

*
	Безнадёжность не знает смены дня и ночи,

	День, идущий во мраке, не знает рассвета и заката.


*
Наслаждение заключено в самом поиске.

*
	Если не испытываешь любви к родине, что толку 

в путешествиях?

	Тому, у кого нет дома в городе, что толку ждать 

оттуда вестей?

	Зачем разбитому сердцу наслаждение дыханием?

	Что толку сорванным розам в дуновении 

утреннего ветерка?


*
	Кто обрёл мудрость, не считается с верой предков.


*
	Нечего хвастаться розовому кусту, что на нём 

распускаются розы,

	Нечего гордиться лозе, что она приносит виноград.


*
	Когда разбушевалось море — не помышляй о спасении.

	Ты не властен в своей жизни и смерти.


*
	Как только отдал я сердце этому миру, меня стали 

раздирать противоречия:

	С одной стороны, печаль по быстротекущему времени, 

любовь к созерцанию — с другой стороны.


*
	Нет места страху, когда в доме светильник,

	Если со мною моё сердце, что мне вечный мрак

 могилы?


*
Вера в сокрытое изгоняет противоречия из сердец.

*
	Когда красота явилась в своём сверкании 

без завесы,

	Мы увидели, что завеса соткана из нитей 

наших взглядов.


*
	Доколе мне растрачивать себя в поисках 

чьей-то благосклонности,

	Не упустить бы возможности стать самим собой!


*
Создатель вложил мне в душу то, за чем я протягивал руку.

*
	Ослепляет человека блеск золотых дирхемов,

	Но горе слепой вере в людское милосердие.


*
	Следы ушедших из этого мира стали столбовой 

дорогой,

	И тому, кто идёт вслед за ними, нужно беречь 

эти следы.


*
	Чтобы от преклонения перейти к общению 

с Аллахом, нужно преодолеть расстояние,

	Будь оно для тебя велико или ничтожно.


*
Убегающий с поля боя гибнет бесславно.

*
Одержимость первой вступила на путь познания книги Бытия.

*
Не будь низменного, как смогло бы проявиться возвышенное?

*
	Для капли верх наслаждения — слияние с океаном.

	Страдания, достигнув предела, становятся 

исцелением.


*
Долгая жизнь нужна, чтобы вздохи достигли цели.

*
Свеча должна гореть, пока не наступит утро.

*
	Сердце, не ставшее жертвенником, — 

позор для груди.

	Дыхание, не рассыпающее искры, — 

укор для сердца.


*
	Страшись изменчивого блеска счастья.

	Не бойся беспросветного горя.


*
Благородные не ищут признанья толпы.

*
	Чем больше обуревают нас сомнения 

о познаваемости мира,

	Тем дальше мы от понимания своей сути.


*
Настанет время — в религиях исчезнут различия, они сольются в истинную веру.

*
Стоит привыкнуть к страданию, и оно теряет остроту.

*
	Если зависть выстудила твоё сердце, 

оглянись на мир,

	Только его яркие краски могут зажечь 

твой потухший взор.


*
Проявляя слабость, мы роняем достоинство.

*
	Если ты расстался с сердцем, тебя не тронут 

ни плач, ни стоны. 

	Что может сказать тот, у кого нет сердца?


*
Обвинениями в жестокости не заслужишь благодарности.

*
	Подаяние от души — хорошее дело.

	Но ещё лучше — нищий, который не просит 

подаяния.


*
Спрашивать — не значит проявлять невоспитанность.

*
	Спросил я: «А какое ремесло самое прибыльное?»

	Ответил: «Остерегаться всех и вся».


*
	Обрети рай в душе, истекающей кровью.

	Как аромат расстаётся с цветком,

	Ради свободы скинь путы плотских вожделений.


*
Зачем нужна весна, если не бывает осени?

*
Какое счастье может дать свидание, если не ждёшь его с тоской?

*
	Во мраке ночи, чёрной, как вороново крыло,

	Не разглядеть жемчугов без горящего светильника.


*
	Если к светильнику не слетаются мотыльки,

	Если он не освещает жилища, —

	Значит, нет в нём ни капли масла,

	Значит, пламя справило поминки по самому себе.

	Светильником, что вспыхнул без масла,

	Было сердце, пылавшее от страданий.

	Бог послал мне страдание, сжигающее сердце,

	Мой светильник в ночи, мою утреннюю звезду.

	Не подобает мне обижаться на свои страдания,

	Ибо разум будет в обиде на мою обиду.


*
Воистину, лучше жить в лишениях, чем в страхе лишений.

*
Как чудесно, памятуя о смерти, прожигать по ночам жизнь.

*
Вожделения наши — пелена на глазах, не более того.

*
	Все невзгоды, которые послала нам судьба,

	Оказались осадком со дна пиалы надежды.

 

	Ищи истину среди людей. Для тех, кто учится 

созерцать,

	Этот зеркальный дворец стал школой единения.


*
	Ищи веру в сердце. Ни в мечети, ни в монастыре 

не найти её.

	Как же случилось, что она избрала столь 

укромное место?


*
	Мы страдаем ради того, чтобы обрести покой,

	Здравый смысл велит на сломанную ногу 

наложить повязку.


*
О страдалец, знай, жалоба недостойна верности.

*
Не каждый, кто раздаёт вино, может называться виночерпием.

*
Тайна, скрытая в груди, не проповедь.

*
	За несбывшиеся надежды мы требуем отчёт 

у неба.

	Отнятое у нас — это непогашенный долг грабителя.

 

	Отдайся небытию, если хочешь познать 

свою сущность.

	Цена соломы узнаётся только в печи.


*
	Во мраке моей жизни не осталось страха 

перед ночной тьмой.

	Если я не знаю рассвета, как мне понять, 

что такое ночь?


*
	Наш уход в небытие не изменяет вечной 

сущности любви,

	Когда разбивается ладья — разве это вредит морю?


*
Забудь о покое, если ты взялся идти долиной любви.

*
	Что есть вера и неверие? Лишь наносы на нашем 

постижении бытия.

	Очисть же свои помыслы, чтобы и неверие 

стало твоей верой.


*
	Всё, что ты видишь в мире, — звенья одной цепи,

	И нет такого места, где разомкнулось бы 

её кольцо.


*
Что явит миру слово, если оно не идёт из глубины души?

*
	Каждой пылинке отдаст земной поклон небосвод,

	Если у горсти праха появится стремление 

к доблести и чести.


*
	О Господи, даруй мне такую власть над радостями 

и печалями,

	Чтобы мог я отказаться от удовольствий и навлечь 

на себя страдания.


*
	Если пальма уходит ввысь, а камня не найти,

	Какая радость нам в её плодах, раз они сами 

не падают вниз?


*
	В печали есть особое наслаждение, и страстно 

ищущий её

	Испытывает радость, погибая под её гнётом.


*
	Перехитрил оба мира тот, кто сумел

	Умереть в пустыне, проведя всю жизнь во дворце.


*
Вечный покой обретает тот, кто порвал с людьми.

*
	Какая тайна скрыта за этой завесой?

	Смерть — послание, адресат которого — жизнь.


*
	Как бы ни ломала тебя судьба, стремись к правде.

	Пусть разбито сердце — стойко переноси страдание.


*
	Пусть наши жалобы не тревожат Тебя,

	В своих невзгодах нам следует винить себя.


*
	Искушённость и наивность, расчётливость 

и беспечность —

	Вот испытания, которым притворно равнодушная 

красота подвергает сердце.


*
	Нелегко достаётся то, что кажется легко достижимым.

	Как трудно смертному стать Человеком.
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	Имея сердце, не стремись избежать страданий.

	Если убежишь от любовной тоски, тебя раздавит 

бремя житейских забот.


*
Само созидание таит в себе разрушительную силу.

*
Наши страдания лишь продолжение наших радостей.

*
	Если веришь в предназначенье, не докучай Всевышнему.

	Моли Бога, чтобы он дал тебе сердце, свободное 

от желаний.


*
	Свободомыслие не повод для бегства от мира.

	Будь суров к себе, а не к другим.


*
Не поверяй своих тайн тому, кто не опалён жаром страдания.

*
Наша судьба зависит от провидения и познания Истины.

*
Благословенны в этой жизни даже печаль и боль.

*
	Зачем мы ждём верности от тех,

	Кто знать не знает, что такое верность?


*
	Пройди мимо радости, если не хочешь горя,

	Не будет весны, не придёт и осень.


*
	Напрасно мудрецы гордятся тем, что идут 

особым путём,

	Они, как и все, опутаны условностями жизни.


*
	Оба ведут к цели, оба — караванщики:

	Любовь тащит сама, ум прибегает к уловкам.


*
	Если сердце отдашь во власть мелодии Истины,

	Тебе должно, как флейте, быть пустым от самого себя.


*
	Человек Пути должен принадлежать 

к влюблённым,

	На губах весёлая мелодия, а в сердце боль любви.


*
	Глаза наши слепы, а Красота ищет зеркала,

	Понимание наше ограничено, а высокое говорит 

иносказаниями.
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	Очисться от всего тёмного, чтобы обрести сверкание.

	Пройди состояние капли, чтобы стать океаном.


*
	Цель есть познание, и только,

	Усилие в постижении — озарение, и только.


*
	Тайна единения не терпит слов.

	Знаки Истины невыразимы в речи.


Хазрат Инайят Хан

(1882–1927)

Хазрат Инайят Хан родился в индийском городе Барода в 1882 году. Был известен во всей Индии как певец, мастер игры на вине. В 1910 году был приглашён для выступления с концертами индийской музыки на Западе. В 1913 году поехал в Россию, познакомился с Сергеем Толстым, Александром Скрябиным. Вернулся в Индию в 1926 и вскоре в 1927 году, умер. Гробница находится в Дели.

Суфийским учителем Хазрата Инайят Хана был старец шейх Саид Мохамед Мадани, из семьи сеидов, потомков пророка Мухаммада. Успехи в обучении у Хазрата были феноменальны: в юные годы он уже имел посвящение в четыре ордена — чишту, накшбандийа, кадирийа и сухравардийа.

Философ, мистик, поэт Хазрат Инайят Хан оставил после себя тринадцать томов сочинений со стихами, пьесами, работами, отражающими его религиозные и мистические взгляды. Первая книга на русском языке Мистицизм звука (М.: Сфера, 1997).

*
Каждое место, где человек хоть на мгновение присел и подумал на любую тему, впитывает мысль человека; оно записывает всё сказанное, так что человек не может больше скрывать свои мысли и чувство; они записаны даже на стуле, где он сидел, когда думал. И многие, те, кто чувствителен, сидя на этом месте, начинают ощущать их. И бывает эффект совершенно противоположный. Когда человек садится на определённое место, то в тот момент, когда он делает это, у него может возникнуть мысль, совершенно не свойственная ему, или чувство, не принадлежащее ему; это потому, что на этом месте находилась, вибрировала эта мысль, это чувство. Подобно тому, как место может удерживать вибрации мысли гораздо большее время, чем жизнь того, кто думал или говорил, так и влияние остаётся в каждом месте, где человек сидит, где он живёт, где он думает и чувствует, где он радуется или где он страдает; и так продолжается несравнимо больше времени жизни того, кто думал или чувствовал.

*
Подобно тому, как механическое действие природы поднимает испарения в небо и там они собираются вместе в облака и вызывают дождь, так же мысли и чувства, слова и действия совершают механическую работу; и эта работа управляет деятельностью Вселенной. Это показывает нам, что существует не только механическая работа природы, но также и механическая работа человеческого интеллекта, управляющая деятельностью природы.

Это приводит к идее о том, что ответственность человека гораздо больше, чем ответственность любого другого существа в мире. В Коране говорится, что Бог сказал: «Мы предлагали наше доверие небесам, и земле, и горам, а они не посмели принять его; но человек принял наше доверие». Это доверие есть наша ответственность, — ответственность не только перед теми, кто вокруг нас, кого мы встречаем в повседневной жизни, или перед работой, в которой мы принимаем участие, или перед интересами, которые есть у нас в жизни, но за всё творение; за то, что мы вкладываем в это творение и является ли это чем-то полезным в деле создания лучших и более гармоничных условий в этой сфере, в мире, на земле. Если мы поступаем так, тогда мы знаем, что такое наша ответственность; если мы не сознаём этого, значит, мы ещё не узнали цель нашего бытия здесь.

*
Иметь хорошую память — это не просто хорошо; это благодать, это знак духовности; потому что это показывает, что свет интеллекта ясен и освещает каждую частицу мозга. Хорошая память — это знак великих душ.

Кроме того, память есть сокровище, в котором хранится знание человека. Если человек не может черпать собранное им знание из памяти, то он зависит от книг и его знание имеет малую цену.

*
Память никогда не теряется. Просто когда ум расстроен, то память становится туманной; поэтому именно спокойствие ума делает человека способным различать всё, что содержит его память. Когда ум расстроен, [он] не способен прочесть всё, что записала его память. Неверно, что память отдаёт то, что хранится в ней. Просто человек утрачивает ритм своей жизни из-за перевозбуждения, нервозности, слабости нервов или тревоги, беспокойства, страха, смущения; и именно это вызывает некий вид беспорядка в уме, и человек не может ясно почувствовать вещи, которые были однажды записаны в памяти. Тот, кто не может легко запомнить наизусть, для того, чтобы улучшить эту ситуацию, в первую очередь должен сделать свой ум спокойным.

*
Что есть дух и что есть материя? Разница между духом и материей — всё равно что разница между водой и льдом: замёрзшая вода есть лёд, а растаявший лёд есть вода. Именно дух в его плотности мы называем материей; именно материя в её тонкости может быть названа духом.

*
Красота рождается из гармонии. Что есть гармония? Гармония — это правильная пропорция, другими словами, правильный ритм. А что есть жизнь? Жизнь есть результат гармонии. За всем творением стоит гармония, и весь секрет творения — в гармонии. Интеллект стремится достигнуть совершенства гармонии. Что человек называет счастьем, удобством, выгодой или выигрышем, всё, к чему он стремится и чего он желает достигнуть, есть гармония…

*
Трудность на духовном пути — это всегда то, что приходит из нас самих. Человек не любит быть учеником, он любит быть учителем. Если бы только человек знал, что величие и совершенство великих, приходивших время от времени в этот мир, заключалось в их бытии учениками, а не в учительстве! Чем более велик учитель, тем лучшим учеником он был. Он учился у каждого: у великих и ничтожных, мудрых и глупцов, старых и молодых. Он учился у их жизней и изучал человеческую природу во всех её аспектах. Человек, обучаясь ступать по духовному пути, должен стать подобен пустой чаше, для того чтобы вино музыки и гармонии могло быть налито в его сердце.

*
Мужчина и женщина, зверь и птица, растение и камень, и все классы вещей и существ связаны вместе и притягиваются друг к другу в аккорде гармонии. Если любое существо или вещь, даже самые бесполезные, будут утеряны в этой вселенной бесконечного разнообразия, то это будет как нота, выпавшая из песни. Как говорит Саади: «Каждое существо рождено с определённой целью, и свет этой цели зажжён в его душе». Голод, мор и бедствия, такие как ураганы, наводнения, извержения вулканов, войны и революции, какими бы ужасными они ни представлялись человеку, в действительности, существуют для регулирования этой вселенской гармонии.

*
Если человек в своей повседневной жизни будет исследовать каждый поступок, отражающий в душе неприятную картину его самого и вызывающий тьму и неудовлетворение, и если, с другой стороны, он будет сознательно следить за каждой мыслью, словом или деянием, производящими внутреннюю любовь, гармонию и красоту, и за каждым чувством, приносящим мудрость, тишину и покой, тогда путь к гармонии между душой и телом может быть понят очень легко(
*
Изучая жизнь, суфий учится и практикуется у природной гармонии. Он устанавливает гармонию с самим собой, с другими, со Вселенной и с бесконечным. Он отождествляет себя с другим, иначе говоря, он видит себя в каждом живом существе. Он не придаёт значения ни упрёкам, ни восхвалениям, полагая, что они исходят из него самого. Если человек уронит тяжёлый груз и повредит свою собственную ногу, он не будет винить свою руку за то, что она выронила его, осознавая как в руке, так и в ноге себя. Точно так же суфий будет терпимо относиться к вреду, причинённому ему другим, думая, что вред исходил только из него самого( Он смотрит поверх недостатков других, полагая, что эти люди просто не знают ничего лучшего. <(> Он ведёт постоянную борьбу с нафсом, корнем любой дисгармонии и единственным врагом человека. Побеждая этого врага, человек обретает власть над самим собой; и это приносит ему совершенное владение всей Вселенной, потому что стена, стоявшая между ним самим и Всемогущим, разрушена. Нежность, мягкость, терпимость и всепрощение суфий считает атрибутами, создающими гармонию как внутри души самого человека, так и в душе другого. Высокомерие, гнев, порок, привязанность, жадность и ревность являются шестью основными источниками дисгармонии.

*
Само слово «суфи», согласно объяснению посвящённых, связано с «София», что означает «муд​рость»; но мудрость не во внешнем смысле этого слова, потому что мирское умствование не может быть мудростью, а во внутреннем. Интеллект, который очень часто путают с мудростью, есть только иллюзия мудрости. Мудрость — это то, что узнаётся изнутри, а интеллект есть то, что приобретается из внешнего.

*
Для мистика этот мир подобен своду, куполу, который эхом отражает всё, что говорится под ним. То, что говорится губами, достигает всего лишь ушей, но то, что говорится сердцем, достигает сердца.

*
Если бы мы только могли понять, что такое дух, мы бы гораздо сильнее, чем сейчас, почитали бы человеческое существо. Мы так мало доверяем человеку, мы так слабо в него верим, мы так мало его уважаем, мы так низко ценим возможности человека. Если бы мы только знали, что стоит за каждой сильной или слабой душой, мы бы поняли, что в ней есть все возможности, и мы бы никогда не недооценивали кого-либо и не утрачивали бы уважения к любому человеку, несмотря на всё, чего он может быть лишён; мы бы постигли, что это Создатель творит посредством всего различные формы; и всё это было задумано, подготовлено, сделано и совершено одним Существом, действующим через этот мир разнообразия.

*
На произведение искусства может быть приятно смотреть, в нём может быть заключено большое мастерство, и всё же ум художника действует через него, и эффект, производимый картиной, не в том, что она внушает внешне, но в том, о чём она говорит вслух голосом своего сердца. В каждой картине, в каждой статуе, в каждой художественной конструкции можно это увидеть; в них есть скрытый голос, постоянно говорящий о цели, с которой это произведение было создано.

*
Наши мысль и чувство несознательно воспроизводятся во всём, что мы используем: в месте, в камне, в дереве, в кресле, во всех вещах, которые мы готовим.

*
Смерть есть всего лишь изменение.

*
Ни один момент нашей жизни не проходит зря, если мы только знаем, как использовать наше действие, как направить нашу мысль, как выразить её в словах, как продолжить её нашим движением, как почувствовать её так, чтобы она могла создать свою собственную атмосферу. Какая ответственность! Ответственность, возложенная на каждого человека, больше, чем ответственность короля. Кажется, будто каждый человек имеет своё собственное королевство, за которое он ответственен; королевство, которое никоим образом не меньше, чем любое известное нам, но несравнимо больше, чем все королевства земли. Это учит нас быть предусмотрительными и добросовестными и чувствовать ответственность за каждое наше движение. Но не всегда человек чувствует это; не осознавая себя, он не осознаёт секрет жизни. Он движется подобно идущему через город пьянице. Он не знает, что он делает, во благо себе или во вред.

*
Когда мы способны создать на холсте нашего сердца всё, что пожелаем, и стирать всё, что пожелаем, тогда мы достигаем того мастерства, которого жаждет наша душа; мы выполняем ту работу, для которой мы здесь. Тогда мы становимся хозяевами своей судьбы.

*
Каждый ум притягивает и отражает мысли того же вида, что присущи ему самому.

*
Мир ума — это царство человека, его собственность: что он сеет, то и пожинает; для какой цели он содержит эту собственность, то и производится в ней.

*
Весь секрет эзотеризма лежит в контролировании ума и работе с ним, подобно тому, как художник работает с холстом и создаёт на нём всё, что ему нравится.

*
Всё, чего нам недостаёт в жизни, — это силы воли, а вся благодать, которая приходит к нам, приходит с помощью силы воли.

*
Рассуждение — это лестница. По этой лестнице человек может подняться, и с той же лестницы он может упасть. Потому что если человек не идёт вверх с помощью рассуждения, тогда оно поможет ему идти вниз; потому что если для каждого шага вверх существует разумная причина, то существует разумная причина и для каждого шага вниз.

*
Существуют четыре вещи: воля, разум, память и мысль, которые вместе с пятой и главной вещью — Эго — составляют сердце; именно эти пять вещей могут быть названы сердцем.

*
Разница между мыслью и воображением в том, что воображение, фантазия является автоматической работой ума. Мысль — это тоже воображение, но воображение удерживаемое, контролируемое и направляемое волей.

*
Чем больше человек думает о сердце, тем больше он обнаруживает, что если и существует нечто, что может сказать нам о нашей личности, то это сердце; если есть что-то, с помощью чего мы чувствуем или узнаём себя и то, чем мы являемся, то это сердце и то, что в нём содержится. И как только человек понимает природу, характер и тайну сердца, он понимает язык всей Вселенной.

*
Простейшим путём является сделать себя пустой чашей, свободной от гордости образования и тщеславия знания; стать невинным ребёнком, который готов учиться всему, чему бы его ни учили.

*
Что есть вино суфия? — красота; в форме, в линии, в цвете, в воображении, в чувстве, в образе действий, — во всём он видит одну красоту.

*
Чем больше человек открыт для всего прекрасного и гармоничного, тем сильнее его жизнь настроена на эту вселенскую гармонию и тем больше он будет выказывать дружеское отношение к каждому, кого он встречает. Сама его атмосфера будет создавать музыку вокруг него.

*
Чем глубже человек, тем больше друзей он имеет. Именно малость, узость, отсутствие духовного развития погружают человека в иллюзию исключительности, разделённости, превосходства над другими.

*
Величайшая ошибка этого века состоит в том, что активность увеличилась столь сильно, что в повседневной жизни человека осталось совсем немного места для покоя. А покой является секретом всего созерцания и медитации, секретом настройки в лад с тем аспектом жизни, который есть сущность всех вещей.

*
Отсутствие духовного пробуждения, которое мы обнаруживаем сегодня, — вот причина, по которой множество искателей Истины не пришли к удовлетворительному ответу.

*
Почему мистики называют мир иллюзией? Потому что природа проявления такова, что скрывает свой собственный секрет внутри себя и предстаёт в столь твёрдой форме, что тонкость, красота и тайна её характера оказываются спрятанными.

*
Наше бытие есть наша способность к резонансу тона и ритма, который приходит из звука и цвета.

*
Каждая активность внешнего мира является неким типом реакции, неким следствием, другими словами, тенью активности, стоящей за ней, которую мы не видим.

*
То, что человек осознаёт как первый опыт своего духовного развития, есть тот факт, что он начинает чувствовать общность, связь с живыми существами; не только с людьми, но и с животными, с птицами, с деревьями и растениями.

*
Когда человек сам закрывает своё сердце, когда он позволяет себе быть покрытым жизнью изнутри и снаружи, без сомнения, он становится исключительным, без сомнения, он отрезает себя от всего проявления, которое есть единое и нераздельное целое.

*
В этом мире нет ничего бесполезного, если мы только знаем, как извлечь пользу из этого. Все вещи в этом мире необходимы, все вещи имеют свою пользу и применение, если только мы знаем, как использовать их правильно.

*
Способность понимания делает человека лёгким. Жизнь подобна океану. Когда нет понимания, нет восприимчивости, человек тонет, погружается, как кусок железа или камень, на самое дно моря. Он уже не может плыть, как лодка, которая пуста и восприимчива.

*
Святые и мудрецы распространяют свой покой не только на то место, где они находятся, но даже на всю местность, в которой они обитают; город или страна, где они живут, находится в мире в соответствии с силой вибраций, испускаемых ими из их душ.

*
Количество времени, в которое удерживается мысль, сильно связано с её исполнением, поскольку вибрации мысли должны быть активными определённое время, чтобы принести конкретный результат.

*
Интенсивность силы мысли состоит в уверенности или вере.

*
Движение есть смысл жизни, а закон движения есть ритм.

*
Человеческое тело есть храм Божий; и это не просто высказывание или убеждение, потому что, если человек изучает своё тело с мистической точки зрения, он обнаруживает, что оно намного более тонкое и всеобъемлющее и в состоянии действовать, понимать и чувствовать гораздо больше, чем он считает его способным.

Душа выражает свои способности через определённые центры в теле человека; и как существуют части суши, которые так и не становятся плодородной почвой, потому что вода никогда не достигает их, так и с этими центрами, когда дыхание не достигает их. Они интуитивны, они полны покоя и равновесия, они являются центрами озарения, хотя бы никогда и не были пробуждены, поскольку человек, как правило, дышит только теми частями своего тела, которыми ест и совершает действия.

*
Существуют определённые слова, привлекающие, притягивающие благословение в жизнь; некоторые притягивают энергию, власть; некоторые приносят избавление от трудностей; некоторые дают мужество и силу. Есть слова, которые могут лечить, другие приносят утешение и покой, а некоторые производят ещё больший эффект.

*
Слова имеют силу вибрировать через различные части человеческого тела.

*
Величайший секрет мистицизма заключается в том, чтобы знать всё, обрести всё, достигнуть всего и быть тихим. Чем больше обретает ученик, тем более смиренным он становится; но когда кто-нибудь каким-либо образом делает это приобретение средством доказательства своего превосходства над другими, то это показывает лишь, что в действительности он не обладает этим.

*
Счастлив тот, кто готов быть другом всем.

*
Существуют определённые части человеческого тела, которые могут считаться факторами интуитивных чувств; и когда посредством голоса, слова, дыхания эти части приводятся в действие и пробуждаются, человек начинает испытывать более полное ощущение жизни.

*
Фактически нет ничего безмолвного; всё, существующее в этом мире, говорит, представляется ли оно нам живым или нет; и поэтому словом является не только слышимое нами, но всё есть слово.

Бхагаван Шри Раджниш

Бхагаван Шри Раджниш (1931–1990) родился 11 де​кабря в маленькой деревне Кушвада в долине гор Виндхийя (Индия). Раннее детство провёл в доме дедушки, родители были богатыми, и он жил «как принц». В 1951 году окончил высшую школу в Гадарвари и поступил в коледж в Джабалпуре. После его окончания работал преподавателем. С 1960 г. профессор в университете Джабалпура. Ушёл с преподавательской работы в 1970.

Практически всё свободное время медитировал. Достиг просветления 27 ноября 1972 г. С 1974 переехал в Пуну и там организовал коммуну. Учил о всех религиях, разрушая стереотипы логического мышления и устоявшихся догматов разных верований. Разработал духовную практику нео-саньясы и проповедовал технику «динами​чес​кой медитации». Шри Раджниш ничего не писал. Его беседы записывались учениками, и были собраны в книги. 

*
 Суфизм — это не мировоззрение. Это видение, но не мировоззрение. Мировоззрение — это значит, что вы остались теми же и начинаете верить в философию, в определённое объяснение реальности. Вы остались теми же, вы не изменились. Мировоззрение прибавляет вам некоторые знания, вы становитесь более знающими.

*
Видение трансформирует вас. Видение становится возможным только тогда, когда вы изменены, когда вы подняты на другие высоты, другие вершины, достигли других глубин жизни.

*
Суфизм — это видение. Фактически называть это — «суфизмом» неверно, потому что это совсем не «изм». Суфии не называют это суфизмом; это имя дано другими. Они называют своё видение «тас​са​вури», любовь-видение, подход к реальности с любовью. Это влюблённость в существование. Человек, который думает о существовании, несколько антагонистичен, потому что создаёт проблему вне существования, как будто существование бросает ему вызов и он должен расшифровать его, должен расшифровать тайну, должен уничтожить эту тайну. Человек борется.

*
Суфии говорят: «Мы и существование есть единое целое». Нет нужды бороться. Ухаживай, люби, приглашай, будь другом, и существование само начнёт открывать свои тайны. Нет нужды насиловать его. Философский подход, научный подход, интеллектуальный подход — это насилие! Это попытка заставить существование раскрыть своё сердце. Это раздевание существования силой и насилием. Насилие может быть осуществлено научными методами или логическими методами — это не имеет значения, — насилие всё равно присутствует. Философ занял такую позицию, будто природа не готова раскрыть свои тайны; их надо взять силой. Это — насильственный подход.

*
Суфийский рассказ нужно слушать просто как рассказ. Суфии — великие рассказчики. Они обычно пьют чай или кофе, сидя вместе в уютном уголке, в тепле. Рассказ даёт только проблески, намёки, но очень могущественные, проникающие. Всё, что нужно со стороны ученика, — это слушать, слушать не​внимательно, но с симпатией, с открытым сердцем, без какого-либо напряжения. Рассказом нужно наслаждаться. Он раскрывает свои тайны, когда вы наслаждаетесь им.

*
Суфизм говорит, что в этом нет нужды. Существование ждёт, когда вы подойдёте к нему так близко, что оно сможет раскрыть своё сердце. Существование ждёт, что вы влюбитесь в него. Если вы начинаете любить существование, оно начинает раскрываться, оно раскрывает свои секреты. Оно долго ждало, чтобы вы приблизились к нему. Нет нужды применять насилие! Вы можете полюбить!

*
В суфийской истории заключена поэзия, ритм. Над ней не нужно медитировать, её нужно созерцать. Суфийская история должна быть впитана, её нужно пить как чай, нужно наслаждаться в расслабленном настроении.

Назрул Ислам 

(1899–1976)

*
	Ищу тебя, зову, всегда — в дороге.

	Ищу тебя — начало всех начал,

	И отзвуки твоих шагов далёких

	Ловлю и различаю по ночам.

 

	Подобная пылающей звезде,

	Ты в сны мои врываешься отважно.

	Я — птица, изнемогшая от жажды,

	В иссохшем небе грежу о воде.

 

	Ты — свет во мраке моего сознанья,

	И туча, орошающая сад,

	И отдалённой молнии сверканье,

	И тишина, и громовой раскат.

 

	Ты — оправданье тяжкого пути.

	Тебе сплетаю лучшую гирлянду.

	Тебе одной я предан безоглядно.

	Тебя ищу — и не могу найти.


Идрис Шах

Один из выдающихся учителей суфизма в ХХ веке. Идрис Шах много лет провёл в путешествиях по странам Азии, Африки и Европы, собирая суфийские знания. Его работы охватывают практики и учения египетской, вавилонской, тибетской, индийской, персидской, китайской и других традиций.

Основная работа — Суфии, в которой даётся сравнительный анализ христианской, иудаистской и суфийской религий. Такие книги, как Цель путешествия — Мекка, Восточная магия, рассказывают о путешествиях и содержат исследования по различным суфийским школам Востока. Путь суфиев и Сказки дервишей — знакомят с поучениями суфиев в форме притч, легенд, сказаний.

Идрис Шах является не только писателем и странствующим философом, но и тем, кто в доступной форме излагает основы древнейшего духовного пути на Востоке, известного сегодня западному миру под именем суфизма. 

*
Алчность является преобладающей, хотя и хорошо скрытой, чертой характера тех, кто мнит упражнения вратами к познанию. Они столь же важны, как палец или два на руке, и столь же неприменимы, взятые сами по себе.

*
Человек, выросший в условиях западной культуры, часто оказывается в невыгодном положении, когда сталкивается с проблемой Учения, потому что он слишком много внимания уделяет решению вопроса: господствовать или быть подчинённым? Зачастую представления таких людей об этой проблеме являются весьма примитивными («господст​вовать или подчиняться»), а их литературная и философская подготовка не позволяет им понять, что не существует более возвышенной альтернативы, чем «бороть​ся или быть объектом противоборства».

*
Служение есть исполнение долга без отвращения или наслаждения. Обладающий чувством долга не является ни подневольным рабом, ни искателем награды. Люди извлекают из исполнения долга то, что они способны извлечь. Если они перестанут придавать значение непосредственному удовольствию, получаемому от исполнения долга, так же как и непосредственному отвращению к нему, они обнаружат, что в служении заключено ещё нечто, крайне полезное для них. А именно то, что утончает их восприятие.

*
Искание Истины есть первая ступень к нахождению её. После искания приходит осознание, что Истина ищет самого искателя. Третья ступень — та, на которой суфий учится на Пути, — наступает, когда учение достигает особой стадии: когда искатель осознаёт, что он получает знания в сфере за пределами «искания и нахождения», или «встреч​но​го искания».

*
Любовь бывает не только различной интенсивности, но она имеет различные уровни. Человек, считающий, что любовь означает только то, что он чувствовал до сих пор, тем самым лишает себя всякой возможности испытать когда-либо подлинную любовь. Но тот, кто действительно испытал подлинную любовь, никогда не придёт к такому ошибочному заключению, что она совпадает с физической любовью или с любовью-привязанностью.

*
Обычно для оценки интеллекта и эмоций люди пользуются только количественными терминами. Способность к качественным определениям, которые являются более тонкими и отнюдь не менее важными для достижения совершенства, трудно выработать или выявить, поэтому большинство людей попросту игнорируют её, в результате чего их потенциальные способности используются далеко не полностью.

Естественно, что обычный человек не способен к восприятию этих бесчисленных тонкостей. Неразвитое восприятие человека необходимо тренировать, подобно тому, как необходимо учить ребёнка отличать вещи друг от друга, пользуясь при этом понятиями грубого и тонкого.

*
Человек развивается, независимо от того, знает ли он об этом или нет. Жизнь едина, хотя в некоторых своих проявлениях она и кажется инертной. Если вы живёте, значит, вы учитесь. Те, кто учится с помощью сознательных попыток научиться чему-либо, лишают себя возможности научиться тому, что даётся им, когда они находятся в своём обычном состоянии. Некультурные люди часто обладают некоторой долей мудрости, потому что они не препятствуют влияниям самой жизни. Впечатления, которые вы получаете от наблюдения за различными вещами или людьми во время прогулки по улице, учат вас. Если вы специально попытаетесь почерпнуть что-то новое из этих впечатлений, то узнаете некоторые вещи. Но что именно вы сможете узнать, уже будет предопределено заранее.

*
Суфийское учение о сохранении равновесия между крайними точками является многозначным. Когда оно применяется к ученику, т. е. к способности человека научиться чему-либо от другого, оно означает, что человек должен освободиться от власти неправильного мышления, прежде чем начинает учиться.

*
Единство интеллекта и интуиции, приходящее к познанию и развитию, к которым стремятся суфии, основывается на любви.

*
Мышление — неодностороннее — есть нужный метод. Необходимо размышлять обо всей жизни в целом, а не о малых аспектах её. Человек напоминает того, кто мог бы обойти всю землю, но вместо этого заснул в тюрьме. Истину скрывают сложности неумышленного интеллектуализма. Молчание — это подготовка к речи — реальной речи. Внутреннюю жизнь мира можно постигать, если не уделять внимание фрагментарности, которая скрывается за понятиями «мир» и «жизнь».

*
Суфийский принцип гласит, что внешнее есть мост к Реальному.

*
Суфии часто начинают с вещей, не имеющих отношения к религии. Они говорят, что ответ следует искать в разуме самих же людей. Разум надо сделать свободным, чтобы с помощью самопознания интуитивное знание привело бы человека к завершённости. Иной путь, путь подготовки — подавляет и задерживает интуицию.

*
Функция учителя заключается в том, чтобы подготовить ум искателя к осознанию своего предназначения. Для того, чтобы добиться этого, человек должен понять, в какой степени его обычное мышление сковано различными предположениями. Пока кандидат не добьётся этого, он не сможет достичь истинного понимания и будет годен только для участия в деятельности более обычных организаций, которые учат его мыслить в соответствии с определёнными образцами.

*
Суфии считают, что предназначение людей состоит в обновлении части их существа. Причина дисгармонии и незавершённости человека заключается в том, что он отдалён от своей сущности. Его цель — очищение шлака и активизация золота. Средства для этой цели скрыты в самом человеке.

*
Суфий — это человек, который верит, что с помощью поочерёдных отделения от жизни и ассимиляции с ней становится свободным.

*
Для летучей мыши будет полезен слабый свет. Блеск солнца ничего не даст ей, даже если и ослепит её.

*
Для суфия отрешённость (разделение) является всего лишь одним из аспектов динамического взаимообмена. В своей деятельности суфий использует чередование. Интеллектуальная отрешённость полезна лишь в том случае, если она помогает человеку что-нибудь сделать в конечном итоге. Она не может быть конечной целью ни в одной из систем, занимающихся проблемами самореализации человека.

*
Чудеса связаны с проблемой причинности, а причинность, по мнению суфиев, связана с проблемами пространства и времени. Многие события считаются чудесами только вследствие того, что людям кажется, будто они не подвластны законам времени или пространства или того и другого вместе. Для людей, проникших в область высших измерений, необъяснимых чудес больше не существует. Но поскольку чудеса оказывают физическое воздействие, как отмечают суфии, то это воздействие может быть частью пищи, не являющейся обычной пищей, которая может иметь большое значение. Попытки исследовать чудеса являются свидетельством грубости «иссле​до​ваний».

*
Если учитель не знает в точности, какова внутренняя ситуация каждого ученика, то он может на себе испытать обратное тому, что он желает.

Высказывания разных авторов

*
	Созерцай каплю сокрытую в море,

	Созерцай море воочию в капле.

 

	Точка не бывает удалённой от своего центра,

	Пойми и созерцай одно за другим.

 

	Оглянись вокруг себя,

	Восемнадцать тысяч стран мира созерцай!

 

	В каждом мире есть для души эманация,

	Если не увидишь эманаций, созерцай душу!

 

	Увидев, что этот круг и есть сама точка,

	Созерцай себя самого посреди наподобие точки.

 

	Царственного сокола, которого ты столько лет 

желал,

	Гнездо его созерцай в собственном бытии.

 

	Знай, что друг близко к тебе,

	Без сомнений созерцай его близ себя,

 

	Ибо сердце, и вера, и разум, и душа, и мир —

	Всё это тело, душа только влюблённая.


*
Тайна охраняет себя, обнаружить её можно только в духе и в практике Работы.

*
Слушание — пища для людей знания, так как оно есть описание, охватывающее все действия, осознающее с помощью тонкости природного склада Его тонкость и с помощью чистоты тайны Его чистоту и нежность для людей Его.

*
Подобно тому, как мысль ведёт знание к познаваемому, слушание ведёт сердце к духовному миру.

*
Где бы ты ни был, знай, что Бог присутствует.

*
Время считай великим благом.

*
Поистине, дела — лишь в намерениях. 
*
То, чем вы являетесь, говорит громче, чем то, что вы произносите.

*
Завистник получает от собраний лишь ущемление и унижение, от ангелов — лишь проклятие и ненависть, от людей — лишь тревогу и беспокойство, он получает при отказе лишь страх и горе, а при отстранении — лишь позор и наказание.

*
Ищи намерения к действию прежде, чем действие; пока ты стремишься к добру, ты с добром.

*
Имеется нечто, что человек знает о самом себе. Он видит его не таким, каково оно на самом деле. Он выказывает претензии относительно своей способности, или неспособности, понять это. 

Имеется то, что, как сам человек считает, он знает, но чего на самом деле он не знает. Он знает лишь отдельные стороны того, что он знает. Это частичное знание в некоторых отношениях даже хуже, чем полное отсутствие такового.

Имеется также то, чего человек не знает и не может знать на доступных ему ступенях. Однако сам он считает, что он должен это знать. И он ищет это — или же то, что он принимает за это. Поскольку у него нет истинного мерила, он начинает претендовать на то, чем он не обладает.

*
Если ты нашёл то, что для тебя необходимо, делай добро, насколько можешь; если же ты обессилел, перестал делать добро, то намеревайся совершить его, ведь тот, кто намеревается совершить добро, подобен тому, кто совершает его.

*
Благ, дарованных вам Аллахом, больше, чем можно сосчитать; грехи ваши таятся глубже, чем могут быть замечены; но просыпайтесь утром с покаянием и засыпайте вечером с покаянием, и всё, что есть у вас, будет вам прощено.

*
Отбор есть удаление из сердца всего, что не относится к исканию совершенства. Это похоже на то, как если представить себе, что человек пуст и что на мгновение все мысли покинули его, и в это время в него вливаются истинные мысли.

*
Каждое слово, обращённое к Богу, обладает своим светом.

*
У Всевышнего Владыки есть святые, которых он избрал из среды народа и думы их отторг от привязанностей ко всему земному, от привязанностей души к плотской страсти. Каждого одарил степенью величия и для них открыл дверь в сокровищницу мыслей.

*
Знание есть свет. Чем больше человек постигает страх перед Господом, тем больше света он обретает. Чем чище сердце от греховного, тем более сияющим и полным будет его знание.

*
Естественное — это то, что целесообразно страсти и возникает по той причине, что оно необходимо для неё; и действия гнева происходят по причине, обуславливающей её. Однако искусственными являются такие действия, от непристойности которых отвращаются разум и рассудок и стремятся они к тому, чтобы наилучшим образом совершать эти действия.

*
Середина — есть добродетель, а две другие стороны — избыток и недостаток — подлость.

*
Умеренность является серединой силы страсти, а мужество — серединой силы гнева, однако мудрость не имеет середины, и чем больше она, тем больше она похвальна.

*
Стремление к быстрому достижению власти при помощи знания означает огромную потерю знания. 

*
Сохраняя полное уважение ко всем Искателям Истины, я должен сказать, что суфизм передать трудно. Почему? Потому что новые исследователи ожидают, что система будет соответствовать привычным для них образам мышления. Они не понимают, что эти штампы и являются их главным недостатком. Суфизм уже находится в вас самих. Вы чувствуете его, но не знаете, что это такое. Когда у вас появляются определённые чувства: доброта, истина, любовь, желание преобразиться — это и есть суфизм. Если же у вас возникает сильное влечение к мудрецу, это можно назвать суфизмом( Один мастер, которого спросили, что такое суфизм, ударил спросившего. Он хотел этим сказать: «Покажи мне боль, и я покажу тебе суфизм». Вы спрашиваете у мастера: «Откуда пришёл свет?» В ответ он тушит его. Это означает: «Скажи мне, куда он исчезает, и я скажу тебе, откуда он пришёл». «То, о чём вы спрашиваете с помощью слов, выразить словами невозможно(»

*
Я шёл путём, [проложенным] людьми и Ведами.

[Но] впереди встретился [мне] истинный гуру и дал [мне] в руки светильник.

[Истинный гуру] дал мне светильник [знания], наполненный маслом [любви], фитиль которого никогда не сгорит.

Кончил я торговать, больше не пойду на базар.

[Свет] знания вспыхнул, [когда] встретил гуру: никогда не отделяйся от него.

*
Сын, любя своего Отца, подбежал прямо к нему.

[Но Отец] дал в руки [сыну] сладости-искушения и, таким образом обманув его, ушёл.

Ребёнок бросил сладости, страх охватил [его] душу, [когда он понял, что наделал].

Долго плача, он, наконец, вернул [своего] любимого Отца.

*
Утопи порочную гордыню, [которая] завтра обернётся тяжким бременем.

Что с того, что постоянно моешься и стираешь одежду?

Стал [внешне] чистым — ещё не обрёл спасение, [поэтому] не пребывай в счастливом сне(
Пока в душе не зародится любовь [к Всевышнему], душа не достигнет спасения.

[Моя] мать чужая, отец — чужой, я тоже чужой среди них.

[Мы встретились случайно] в лодке, плывущей по реке [мирского бытия].

Здесь — чужой дом, там — наш собственный дом. [Сюда] мы пришли на базар, заняться торговлей.

Продав плоды своих дел, уходим безвозвратно(
За прошлые заслуги [ты] получил тело, [так] не потеряй [его] напрасно.

Повторять «я», «я» — тяжкая болезнь, [если] можешь, избавься от неё(
Не говори «я», «я», «мой», «мой» — это главная причина гибели.

«Мой» — оковы на ногах, «мой» — петля на шее.

*
Повторяя «Ты», «Ты», я стал Тобою — во мне не осталось [моего] «Я». Я жертвую и жертвую собою [ради Тебя], куда ни посмотрю — везде Ты.

*
Не следуй желаниям своей души, избавься от них.

Подобно тому, как необработанная нить на веретене обматывается вокруг его оси, так и твоя неопытная душа соединяется [со Всевышним].

Изгони из сердца мирские заботы, не думай ни о чём.

Подави желания, и легко обретёшь Господа.

[Мирские] желания употреблю на топливо, [сожгу] душу [свою] и превращу в пепел.

*
Внутри сердца есть зеркало, но лица [Всевышнего] не видно.

Лик [этот] можно увидеть лишь тогда, когда сомнения покинут сердце.

Отдал [свою] душу, получил душу Господа, без души [Всевышнего] нет человеческой души.

Моя душа растворилась в душе Всевышнего, как Вселенная растворилась в эфире и огне.

*
Чистая капля упала с неба на землю [и стала] грязной.

Человек, лишённый [благого] общества [святых], стал подобен золе в очаге.

Не води дружбу с глупцом — ведь железо тонет в воде(
Эгоизм — признак смерти, дурная компания — сама смерть.

*
Любящие встречаются время от времени.

[Но] тот, кто вручил [своё] тело [и] душу [Возлюбленному], никогда не отдалится от [Него].

*
Заметив недостатки других, [глупцы] поднимают [их] на смех.

[Они] не думают о своих собственных недостатках, которым нет ни начала, ни конца.

Держи клеветника около себя, построй [для него] хижину в своём дворе.

[Ведь он] без мыла и воды [своей клеветой] очистит твой характер.

Не гони клеветника, относись к нему с любовью и уважением.

[Он] очистит [твою] душу и тело своей клеветой.

*
Люди упорствуют во всём и всегда. Для них ценны плоды этого упорства. Эти плоды они могут пожинать и использовать. С другой стороны, если им случается разочароваться в том, ради чего они упорствуют, они не умеют использовать навыки, приобретённые в этих сражениях упорства. И, в конце концов, они приобретают лишь одно — привычку постоянно в чём-то упорствовать.

*
Суфизм — это поведение. К каждому времени — своё поведение. Каждому месту — своё поведение. Каждому состоянию — своё поведение.

Тот, чьё поведение соответствует всегда конкретному случаю, достигает человеческого предназначения.

Человек, не соблюдающий этих правил поведения, настроем ума далёк от состояния Близости.

*
Мистическое состояние неотделимо от знания в той же степени, в какой оно непримиримо с разговором. 

*
Сердца познавших, созерцая Аллаха, утверждают Его бытие. Они видят Его во всём, а всё сущее — в Нём. Их свидетельство происходит в Его присутствии, для них, но посредством Его. Они одновременно находятся в Его присутствии и отсутствуют, отсутствуют и находятся в Его присутствии, поскольку Он один и в присутствии и [в] отсутствии. Они созерцают Его явным и скрытым, скрытым и явным, последним и первым.

*
У шейха Абу-л-Хасана Харакани спросили: «Что такое дервишество?» — «Река из трёх источников: один — воздержание, другой — милосердие, третий — независимость от тварей Бога Всевышнего и Преславного».

*
Свидетельство — это то, что сопутствует уверенному знанию. Оно озарено отблесками присутствия, которые не выходят за пределы сердца. 

*
С тех пор, как я познал Бога, в моё сердце не проникло ни ложное, ни истинное, так как моё сердце до того наполнилось познанием Истины, что не осталось места для иного знания. 

*
Как-то раз Абдул бен Яхья показывал посетителю рукопись, которую он написал. Этот человек сказал: «Вот это слово написано неправильно». Абдул тотчас соскреб слово и написал таким образом, каким предложил гость. Когда этот человек ушёл, Абдула спросили:

— Зачем ты сделал это, учитывая, что поправка на самом деле была неправильной, и написал неверное слово там, где было правильнее первоначально?

Он ответил:

— Это был социальный случай. Этот человек считал, что он помогает мне, и думал, что выражение невежества было указанием на знание. Я применил поведение культуры и вежливости, а не поведение Истины, потому что, когда люди хотят вежливости и социальных отношений, они не могут вынести Истину. Если бы я поступил по отношению к этому человеку, как учитель с учеником, то всё было бы иначе. Только глупцы и педанты воображают, что они должны наставлять каждого, в то время как движущий мотив у людей не в том, чтобы искать наставления, но чтобы привлечь внимание.

*
Путей множество и они различные. Однако цели одинаковые, а расхождение в принципах является причиной расхождения в состоянии и ступенях, проходимых суфиями на пути совершенства.

*
Шейх спросил у некоего суфия: «Кого вы называете дервишем?» Тот ответил: «Того, кто ничего не ведает о мире». Шейх сказал: «Это не так. Дервиш тот, у кого нет помысла в сердце. Он говорит, и речи у него нет, он видит, и зрения у него нет, он слышит, и слуха у него нет, он ест, и вкуса у него нет, — у него нет ни движения, ни покоя, ни печали, ни радости. Это — дервиш».

*
О Боже, люди благодарят Тебя за щедроты Твои, а я благодарю Тебя за бытие Твоё, главная Твоя милость — это бытие Твоё.

*
Учёный встаёт поутру и ищет увеличения знаний, аскет ищет увеличения подвига, Абу-л-Хасан печётся только о том, чтобы порадовать сердце брата своего.

*
О том, как происходит экстаз, нельзя рассказать, поскольку это тайна Бога с уверовавшими в Него и достоверно убеждёнными рабами.

*
Шейх спросил у мурида (ученика): «Ел ты когда-либо яд?» Тот ответил: «Нет, всякий, кто съест яд, умрёт». — «Следовательно, ты никогда не ел дозволенного, ибо всякий, кто ест хлеб и не знает, что ест яд, никогда не ел дозволенного».

*
Спросили шейха: «Кто чужестранец?» Он ответил: «Чужестранец не тот, чьё тело в этом мире является чужестранцем. Чужестранец тот, чьё сердце в теле является чужестранцем и чья тайна в сердце является чужестранцем».

*
Спросили: «Отчего происходит искушение?» Ответил: «Занятость сердца посторонним возникает от трёх вещей: от глаза, уха и куска пищи. Глазом видишь то, что не должно занимать сердца, ухом слышишь то, что не должно занимать сердца, а запретный кусок марает сердце, и появляется искушение».

*
Спросили: «Что нам делать, чтобы пробудиться?» Сказал: «Сведите счёты с вашей жизнью и считайте, что пришёл последний вздох и ожидает между губ ваших, желая улететь».

*
Некий великий муж сказал шейху: «Помоги мне помыслом, ибо книги мои стали смятенными». Харакани ответил: «Ты тоже помоги мне помыслом, чтобы я хотя бы один раз произнес имя друга так, как подобает, или совершил два рак(а
 намаза так, как это было указано Им мне».

*
Шейха спросили: «Кто правдивый мурид?» Ответил: «Тот, кто говорит слово из сердца, то есть говорит то, что есть у него на сердце».

*
Спросили: «Какая примета у друзей Его?» — «То, что любовь к миру удалена из их сердец».

*
Для правоверного всякое место — мечеть, каждый день его — пятница, все месяцы его — рамазан. Где бы он ни был на земле, он живёт так, как в мечети, и все месяцы чтит так, как рамазан, и во все дни так творит благо, как в пятницу.

*
Некий мудрец спросил у шейха: «Какое увещевание лишено лицемерия?» Сказал шейх: «Когда ты увещеваешь и не задираешь носа, что я, мол, лучше их, и не привносишь алчности к мирским благам».

*
Спросили: «Кто познавший?» Ответил: «По​знавший подобен птице, вылетевшей из гнезда в поисках пищи и не нашедшей её, устремившейся обратно в гнездо и не нашедшей дороги. Она в смятении — хочет направиться домой и не может».

*
Спросили: «Какова примета того, сердцем коего овладело бытие Бога?» Ответил: «От головы до пят его всё утверждает бытие Бога, руки и ноги его, то, как он садится, ходит и смотрит, и даже то дыхание, которое выходит из его носа, говорит: “Аллах!” Подобно тому, как Меджнун, к кому бы ни приходил, говорил: “Лейли!” И если приходил к земле или к реке, или стене, к людям, или соломе и овцам, вплоть до того, что говорил: “Я — Лейли и Лейли — я”».

*
Есть стенающие и несущие своё тяжкое бремя. Стенающие — те, кто получил удар, несущие тяжкое бремя — «властелины времени». Кто получил удар, у того рана не принимает пластыря; кто изнемог под ношей времени, достоин сострадания. Ибо если бы Господь Всевышний ниспослал святым то, что ниспослал пророкам, не осталось бы ни одного говорящего: «Нет Божества, кроме Аллаха(» У всякого, кто странствует по земле, ноги покрываются волдырями, а кто странствует по небу, у того сердце покрывается волдырями.

*
Спросили: «По чему мы можем узнать, что у кого-либо помыслы сосредоточены?» Шейх ответил: «По тому, что и язык его тоже вещает об одном. Если у кого-то язык рассеян, это доказательство того, что и сердце его рассеяно. Мудрецы говорят: “Сердце — котёл, а язык — ложка, всё, что есть в котле, попадает и на ложку. Сердце — море, а язык — берег, когда море вздымает волны, оно на берег выбрасывает всё то, что в нём есть”».

*
Предел мужей — три степени: первая, чтобы ты познал себя самого, ибо Бог тебя знает, — таких я вижу мало; второе, чтобы ты был и Он был; третья, чтобы всё было только Он, а тебя не было.

*
Обладатели сердца те, кто охраняет сердце, а утратившие сердце те, помыслы сердца которых — только поминание Господа, да возвысится мощь Его.

*
Не говори слова, пока не познаешь, что внимающий — Бог, и не слушай слова, пока не постигнешь, что доводящий слово до уха — Бог.

*
Если раб враждует с рабом, Господь произносит над ними приговор. Если раб разумен и враждует с Господом, Он произносит приговор: «Нет, ты не осилишь».

*
Если огонь из жаровни твоей упадёт на твоё платье, ты стараешься быстро потушить его. Дозволишь ли ты, чтобы огонь гордыни, зависти и лицемерия утвердился в сердце твоём? Ведь это огонь, который сжигает твою веру!

*
Надо, чтобы постоянно что-либо из тела правоверного было занято Господом; либо он должен поминать его сердцем, либо совершать устами зикр
, либо созерцать очами, либо рукой рассыпать щедроты, либо ногами идти для посещения великих мужей, либо головой склоняться перед правоверными, либо верой достигать уверенности, либо разумом осуществлять познание, либо делом осуществлять искренность, либо остерегаться Судного Дня.

*
О, сколь многих на спине земли мы почитаем живыми, а они мертвы, и сколь многих во чреве земли мы считаем мертвыми, а они — живы.

*
Подобно тому, как Он не требует от тебя служения, пока не наступит время, так и ты не требуй пропитания на завтрашний день, который ещё не пришёл.
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Передают, что сердце в конце концов приходит к такому согласию, когда слышит голос своего сердца ухом своей тайны, а когда голос обрывается, видит свет своего сердца оком своей тайны.

*
Сообщают, что Господь посылает мудрость. Семьдесят тысяч архангелов ходят с ней от изголовья к изголовью. Она хочет найти сердце, в котором нет любви к миру, чтобы войти в него и поселиться там. Тогда она говорит этим ангелам: «Ступайте на своё место, ибо я нашла своё место». Раб на другой день поутру изрекает мудрость, которую дал ему Бог.

*
Печаль благородных — это забота, которая никоим образом не вмещается в двух мирах. И эта забота в том, что они хотят помянуть Его достойным образом и не могут.

Эти люди поутру и ввечеру скованы желанием найти Его. Находящий тот, кого Он ищет.

*
Приложи руку к труду, дабы выявилась искренность, приложи руку к искренности, дабы явился свет. Когда покажется свет, твори служение, пока не забрезжит состояние.
*
Господь украшает друзей своей чистотой, и воспитывает своим единством, и обучает своим знанием, и принимает в свою силу или мощь, и даёт им власть.

*
Господь окликнул моё сердце и сказал: «Где есть нужда, там желанное — это Я, где есть притязание, там цель — это люди».

*
Господь окликнул моё сердце: «Я хочу беседовать с тобой при посредстве четырех вещей — сердца, тела, языка и имущества. Две отдай мне, а две возьми назад, т. е. телом будь покорен, языком читай Коран. Сердце и имущество мне не отдавай, ибо мне больше дела до этих двух, если хочешь, те две предоставлю тебе».

*
Господь привел вас в мир чистыми, не идите же к нему из мира грязными.

*
Труды мужей — сорок лет. Десять лет — надо страдать, чтобы исправился язык; меньше, чем в десять лет, язык не исправится. Десять лет — надо страдать, чтобы это запретное мясо, которое наросло на нашем теле, отделилось от нас. Десять лет надо страдать, пока сердце станет единогласным с языком. Кто сорок лет будет идти таким путём, может надеяться, что из его горла раздастся голос, в котором не будет страсти.

*
Мы все болеем одной болезнью. Если болезнь одна, то и лекарство одно. У всех нас болезнь небрежения, пойдём пробудимся!

*
Все служат Богу, но не всякий может удалить из своего служения расчёт на награду.

*
Творить молитву и поститься — дело рабов Божьих, но отдалять бедствие от сердца — дело мужей.

*
Созерцание — это когда Он есть, а тебя нет. Всё, что сковывает раба, Он удаляет, а что помогает ему, то даёт, дабы всё, что является от раба, было достойно Его.

*
Когда в сердце приходит печаль, считай это удачей, ибо мужи благодаря печали достигают чего бы то ни было.

*
Нужно видеть своё сердце как волну — волну, исторгающую из своих глубин огненные источники, поглощающие тело. Древо верности даёт побеги посреди того, что было поглощено, и на нём взрастает плод постоянного пребывания в Боге. Когда человек вкушает этот плод, его соки пропитывают сердце, проникают в него, растворяя человека в своём единстве.

*
Суфиями не становятся при помощи дервишской одежды и молитвенного коврика. Суфием нельзя стать по обычаю или привычке. Суфий — это день, который не нуждается в солнце; это ночь, которая не нуждается в луне и звёздах; это отсутствие, которое не нуждается в присутствии.

*
Всякое сердце, содержащее что-либо, кроме Бога, даже если это одно лишь богослужение, мёртвое сердце.

*
Когда Харакани спросили о состоянии его сердца, он ответил: «Сорок лет моё сердце было отсечено от меня». 

*
Бывало часто, что я прикасался к своему телу и кровь появлялась на моих пяти пальцах, но пока я всё ещё ни разу не помянул Бога так, как это Ему подобает.

*
Если ты проведёшь у чьих-нибудь дверей год, он в конце концов однажды скажет: «Войди за тем, для чего ты стоишь!» Стой пятьдесят лет у дверей Его, я тебе порукой!

*
Если ты будешь говорить о познании, то в нём семьсот глав, в каждой семьсот отделов, каждый отдел на другой не похож. Учёный взял науку, отошёл в сторону и наслаждается ею; отшельник взял отшельничество, отошёл в сторону и наслаждается им; набожный взял внешнее поклонение Богу и наслаждается им. Ступай и ты, возьми скорбь, чтобы насладиться Богом!

*
Квинтэссенция человеческой души есть сердце, которое достигает степени совершенства, и в результате будет наблюдать в себе проявление Божественных качеств, познает цель и задачи своей души и себя самого, узнает о том, что в нём есть то, что ищет оно вне себя.

*
Ты, человек, являешься двойником Божественной сущности и царской красоты. Нет ничего в мире, чего бы не было в тебе. Поэтому всё, что пожелаешь найти, ищи в себе, ибо оно в тебе самом.

*
Я видел, что дальше всех от престола Господа те, кто считают себя более близкими.

*
Каждая часть человеческого тела способна выполнить определённую функцию. Каждая делает своё дело. О дервиш, если внешне тебе кажется, что каждая из них выполняет свою функцию, в действительности же они делают работу друг друга. Глаза служат ногам, ноги служат рукам, руки служат голове, голова служит желудку, желудок служит печени, печень служит другим частям тела. Таким же образом обстоит дело со всеми частями, каждая выполняет функцию другой. Следовательно, если голова желает порока ногам, то в действительности желает порока себе, таким же образом, если ноги желают изъяна голове, то желают своего изъяна. Это относится и ко всем частям тела. Поскольку ты наблюдаешь это в микромире, поскольку подобное же наблюдается и в макромире, всё, что есть, и всё, что существует, взаимно связано. Каждому присуща способность к чему-то, и каждый может выполнять свои функции. Хотя на первый взгляд кажется, что каждый выполняет свои функции, все они служат друг другу, исполняя вспомогательную роль. Царь заботится и защищает своих подданных, последние же помогают и поддерживают царя. Кузнец служит плотнику, плотник служит кузнецу. Городские служат сельским жителям, селяне служат горожанам. Учёный выполняет работу невежды, невежда же выполняет работу учёного. Таково взаимоотношение сущих.

*
Разум в познании Истины является бессильным, поскольку стадия любви является прологом царства небытия и дорогой к абсолютному исчезновению в Истине. Что касается разума, то он путешествует в мире вечности. Разум подобен воде — где вода ни побывала, она благоустраивает и украшает то место. Как вода устремляется вниз и озеленяет землю, так и разум просвещает оба мира.

Однако любовь подобна огню. Она путешествует в мире небытия. Куда бы любовь ни шла и чего бы ни касалась, она уничтожает это. Поскольку пламя любви устремляется ввысь, к Единому, постольку она находится в непримиримой противоположности с разумом. Где возгорается пламя любви, там разум не может противостоять. 

*
	От мира устранись, его не добивайся,

	Не добивайся гибельного плена.

	Добром его дурное не покроешь,

	И зло его, признайся, перевесит.

	Немало мир описан, но разяще

	Моё, оно точнее, описанье:

	Вино, смертельный яд и преступленье —

	Всё, мир на что способен, так презренье.

	Людей влечёт красивый лик, под ним же —

	Дурная, омерзительная язва.


*
Не уходи из мира, пока из трёх свойств не появится одно — или от любви к Богу слёзы свои ты увидишь кровью, или от страха перед Ним мочу свою увидишь кровью, или от бдения кости твои истлеют и станут тонкими.

*
Задача суфия — проявлять воспитанность: во всякое время — воспитанность, в каждом деянии — воспитанность, в каждом состоянии — воспитанность.

*
Три вещи говорят об истинном благородстве: если не теряешь стойкости, не сопротивляясь трудностям, если восхваляешь, не считая себя при этом благородным, и если даёшь прежде, чем тебя просят об этом.

*
Суфий здесь, в этом мире, — гость. Требовательный гость для хозяина — мука. Гость же благовоспитанный бывает терпеливым, а не требовательным.

*
Любви к Аллаху нельзя научиться, это Божий дар.

*
Никто не может найти дорогу к Нему сам по себе, разве что он пойдёт в Его квартал Его же ногами.

*
Деятельность благонравного человека есть благочестие: если и связаны все органы его с этим миром, стремление к нему однажды толкнёт его к благочестивому намерению. С невежественным человеком произойдёт обратное.

*
Люди почему-то воображают, что им ведомы Истина и Божественное восприятие. В действительности же им ничего не ведомо.

*
	Когда мы выстроились к бою, полные решимости, 

	Нам нужны были шлем Божественного намерения 

и доспехи, 

	Выкованные упованием на Бога.


*
Сущность подобна глине, из которой лепят всевозможную посуду. Иногда это кувшины для воды, иногда это кухонные горшки, но все они по своей природе — глина. Сколь бы ни различались те сосуды по приданной форме и виду, из неё они вылеплены. Таков же и мир, который при всём своём разнообразии имеет истоком Единственный Свет.

*
Раб Божий может отсутствовать при совершении дурного поступка, и всё-таки на него падёт вся тяжесть наказания за совершение его. Его спросили: «Как же это так?» Он ответил: «Если он услышал о нем и одобрил его».

*
	Равными людей считать мы не должны:

	Даже на руке все пальцы неравны.


*
	Благословенно доброе деянье

	Тем, что не вызывает покаянья.


*
	Совершить нетрудно зло,

	Но на простоту не льстись,

	Лучше, как ни тяжело,

	Совершать добро стремись.


*
	Незнающий глупец что сделать может?

	Невежда и мертвец — одно и то же.


*
	В безделье нету никогда 

	Ни блага, ни добра, —

	Не извлекают без труда 

	Из камня серебра.


*
	Кто знает тайны ремесла,

	Тот первый богатей.

	Кто рад тому, что жизнь дала,

	Богаче всех людей.


*
	Хоть вода мутна,

	Чистой станет,

	Ночь сколь ни темна,

	День настанет.


*
Некий человек пришёл к Вахабу Михри и сказал: 

— Научи меня скромности. 

Вахаб ответил: 

— Я не могу этого сделать, потому что скромность является учителем себя самой. Ей выучиваются, практикуя её. Если ты не можешь практиковать её, то ты не можешь и научиться ей. Если ты не можешь научиться ей, то внутри себя ты в действительности совсем не хочешь научиться ей.

*
	Коль злобен ты, как зверь,

	Ты источаешь яд,

	Но гнев ты свой умерь,

	И люди мёд вкусят.


*
	О, как прекрасен тот, кто став ничем,

	Со сцены бытия исчез совсем! —

	Суть красоты постигнув между тем,

	В мир вечной жизни вступит он затем.


*
Слово является выразителем души, ключом к добру и злу. Если желаешь спокойствия душе, следи за своим языком и не порицай молчание, ибо молчание — занавес для невежд и украшение для мудрого.

*
Божественная наука свойственна приближённым к Богу людям. Она приобретается при помощи Божественной милости и благодати, а не посредством рациональных доводов( Божественная наука отличается от достоверного знания тем, что оно воспринимает Божественный свет и его качества, а Божествен​ная наука познаёт смысл Божьих слов без вмешательства чувственно воспринимающих органов.

*
Суфий, который просит мирских благ, не есть суфий; суфий тот, кто с молитвой и плачем переносит несчастья и горести.

*
Кто больше знает, у того будет больше страха.

*
Есть две вещи: благо и то, что должно стать благом, — реальность и псевдореальность. Есть Бог и есть человек.

*
Если человек стремится к Истине, он должен иметь соответствующие качества для восприятия её. Он не знает этого. Следовательно, веря в существование Истины, он заключает, что этого достаточно, чтобы он был в состоянии воспринять её. Это не согласуется с жизненным опытом, но в это продолжают верить.

*
Не быть учёным — это достижение, которое включает в себя отрешённость от мелочности. Учёные, будучи всего лишь неизменными людьми, доверху набитыми мыслями и книгами, редко бывают мудрыми.

*
Оглянись вокруг — на людей, обладающих добродетелями. Ты увидишь, что многие из них ничего не приобрели, следуя своим добродетелям, хотя принято считать наоборот. Следование добродетелям само по себе не имеет никакой ценности.

*
Вера прибавляется при покорности и убывает при неповиновении.

*
	Не поручай тому и маленького дела,

	Кто выполнит его лениво, неумело.


*
Нить не превращается в драгоценность только потому, что продета сквозь многие жемчужины.

*
Я был неспособен учиться сам, не говоря уже о том, чтобы учить других, пока не осознал, что бесплодное место не становится плодородным просто оттого, что под землёй зарыт клад.

*
В определённое время гораздо больше можно передать, отводя бесполезное внимание, а не привлекая его.

*
Познание крайностей — единственный путь к правильному пониманию действия золотой середины.

*
	Сто лет иль день мы в мире проживём,

	Жизнь будет всё равно одним коротким днём,

	Хоть будет больше в нём не радостей, а бед,

	Благословим сей день, у нас иного нет.


*
Отличие человека, который постиг, заключается в том, что он не путает образное с конкретным или буквальное с символическим.

*
Усилие лишено всякого смысла без соблюдения должного времени, должного места, должных людей.

*
Страшащийся — тот, кто пребывает во времени, ведь всё сотворённое боится времени, а время его хранит.

*
Глупость — это искать нечто там, где невоспитанное воображение надеется найти его. На самом же деле оно везде, где вы можете извлечь его.

*
Тот, кто учит, и то, чему учат, вместе составляют учение.

*
	Сверши добро, и память выкинь в море, —

	Всплывёт к тебе добро в минуту горя.


*
	Радость, сладость удовлетворенья

	Вырастают из зерна терпенья.


*
	Пока ты в силах, будь

	Всему земному рад.

	Дни радости твой путь

	Здесь на земле продлят.


*
	Жизнь нежданно завязать

	Может узелок такой,

	Что непросто развязать

	И умелою рукой.


*
Если вы считаете, что вы практикуете, вы можете подходить для суфийского круга. Если вы только читаете, вы не подходите. Если вы считаете, что имеете опыт, на котором можете строить, вы можете не подойти. Одни только слова не передают сообщения. Должно быть подготовлено нечто, на что слова только намекают. Одна только практика не совершенствует человечество. Человек нуждается в контакте с Истиной, первоначально в такой форме, которая может помочь ему. То, что является подходящим и неизбежным для одного времени и места, является, как правило, ограниченным, непригодным или даже препятствием в другом времени и месте. Это справедливо как в поисках Истины, так и во многих областях ординарной жизни. Надейся и работай так, чтобы ты был приемлем в суфийском кругу. Не пытайся судить его или его членов, если ты не свободен от алчности. Алчность заставляет тебя верить в такие вещи, в которые ты в нормальных условиях не поверил бы, и она заставляет тебя не верить в такие вещи, в которые в нормальных условиях ты поверил бы. Если ты не можешь преодолеть алчность, проявляй её только там, где ты можешь видеть её действия. Не вноси её в круг посвящённых.

*
Суть благородства в том, чтобы совершать и втайне дела, которых не будешь стыдиться, если о них узнают.

*
Человек в обычной жизни встречает различные трудности и ищет счастья.

Он не может обрести удовлетворение или окончательно преодолеть трудности, пока пребывает в состоянии невежества и немощи.

Однако он вполне может убедить себя в том, что все трудности преодолены, или даже в том, что он знает то, чего на самом деле он не знает.

Такое состояние характерно для тех, кто манипулирует своим умом или позволяет себе, в силу присущего этому состоянию разлада, перенимать самонадеянность и прочие атрибуты невежд.

Это не выход для него — убедить себя в том, что он плавает, как надо; это может придать ему уверенности, но помешает достичь другого берега. Такие люди идут ко дну.

*
Наилучшее из дел — выполнять то, что предписал Всевышний Аллах, опасаться того, что запретил Всевышний Аллах, и иметь искреннее намерение в совершении того, что угодно Всевышнему Аллаху.

*
Человек воображает многое. Он воображает, что он — Один. Обычно же он — несколько. Пока он не стал Одним, ему недоступны правильные представления о том, что же он такое вообще.

*
Маломати (член одного суфийского ордена) никогда не имеет ни на что притязания, ибо он не видит ничего принадлежащего ему, на что он мог бы притязать.
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Кто показывает свои хорошие свойства тому, кто не может ни повредить ему, ни принести пользы, тот проявляет своё невежество.

*
Любовь есть Путь к Истине, Знанию, Действию. Но лишь те, кому известна истинная любовь, способны приблизиться к ним путём любви. Другие же принимают некоторые другие чувства за истинную любовь.

Беспомощнее всего те, кто идеализирует чувство любви и пытается приблизиться к ней, будучи не в состоянии что-либо дать ей или получить от неё.

Истина есть Путь к Любви, Знанию, Действию. Но лишь те, кто способен найти настоящую Истину, могут воспользоваться её Тропой как Путём. Другие (которые не являются правыми только потому, что их большинство) воображают, что им доступна Истина, хотя они даже и не ведают, где искать её, поскольку то, что они называют истиной, есть нечто второстепенное.

Знание есть путь к Действию, Любви, Истине. Но поскольку это вовсе не то знание, каким представляют его себе люди, они не извлекают из него никакой пользы. Оно везде, но они не могут заметить его и взывают к нему, а оно рядом с ними всё время.

Действие также есть Путь. Путь к Любви, Истине, Знанию. Но какое действие, где и когда? С кем и с какой целью? Какого рода это действие, которое мы имеем в виду, говоря, что оно есть Путь? Оно таково, что человек может совершать его, сам того не осознавая. С другой стороны, он, как правило, бывает настолько поглощён действиями иного рода, что не в состоянии совершить нужное правильное действие!

Итак, хотя и рискуя оказаться неверно понятыми вследствие такого высказывания, мы утверждаем как объективный факт следующее: «Благословенная Истина озарила Учителей пониманием знания Путей. Так оставим же свой лепет, что “я жажду Любви”, “я стремлюсь к Знанию”, “я взыскую Истины”, “моя цель — Действие”, разве только мы хотим показать себя людьми, не имеющими подлинной цели.

Любовь есть Действие; Действие есть Знание; Знание есть Истина; Истина есть Любовь».

*
Человек подобен пловцу, на котором вся его одежда, тяжёлая, прилипшая, тянущая его ко дну. Он должен знать, почему он не в состоянии плыть, прежде чем можно будет предпринять шаги, чтобы сделать это возможным.

*
Все религиозные проявления суть вариации единой Истины, более или менее искажённые. Эта Истина проявляется среди разных народов, которые ревниво оберегают её, не осознавая, что данная её форма соответствует их внутренним запросам. Она не может быть унаследована [другими] в той же форме в силу разницы в мышлении между различными группами. Она не может быть перетолкована, ибо должна произрасти заново.

Явить её снова могут лишь те, кто способен действительно постичь её в любой человеческой форме, религиозной или любой другой.

Опыт этого постижения совсем не таков, каким его считают люди. Человек, просто считающий это верным в силу логической убедительности, и человек, познавший это в сердце, — не одно и то же.

*
Упражнения по воспроизведению в памяти событий настоящего и недавнего прошлого предназначены для того, чтобы развить в нас способность возвращать память о ещё более далёком прошлом, вспоминать то, что приостановлено или временно оставлено, и к чему, неведомому для нас, так стремится наше сердце.

*
Есть три вида передачи.

Первый — передавать всё.

Второй — передавать то, что люди просят.

Третий — передавать то, что принесёт им пользу.

Если вы передаёте всё, может наступить пресыщение.

Если вы передаёте то, что они просят, это может удушить их.

Если вы передаёте то, что принесёт им пользу, в худшем случае, они, превратно поняв вас, обратятся против вас. Но если вы служите им таким образом, то независимо от внешних проявлений, вы оказываете им помощь, и это благотворно скажется на вас в той или иной форме.

*
Человек есть символ. Так же и каждый предмет или рисунок является символом. Нужно проникнуть за внешнее значение символа или вы погружаетесь в сон. В символе заключён замысел, который совершает движение. Познайте этот замысел.

*
О, педант! Просей всю свою жизнь, все писания и высказывания мудрых, но прежде всего узнай одну вещь: ты используешь такое сито, которое пропускает сквозь себя отруби и выбрасывает питательную часть — пшеницу.

*
Тот, кто не знает, не должен стыдиться учиться.

*
Прежде чем стать истинным верующим, вы должны быть готовы признать, что все ваши верования могут быть ложными и что то, что вы считаете верой, может оказаться всего лишь совокупностью предубеждений, порождённых вашим окружением, включая наследие ваших предков, к которым вы можете питать самые горячие чувства.

Истинное верование принадлежит к сфере истинного знания.

Пока вы не обладаете знанием, ваше верование есть просто клубок воззрений, что бы вы об этом ни думали.

Клубок воззрений пригоден для обыденной жизни. Истинное верование делает доступным изучение выс​ших явлений.

*
Жил-был один дервиш. Во время медитации он заметил, что возле него крутится какой-то чёрт.

Дервиш спросил у него: «Почему бездельничаешь? Почему не творишь зло?»

Черт печально взглянул на него: «С тех пор, как появилось столько теоретиков и самозваных учителей Пути, для меня не осталось работы».

*
Бог непостижим, неопределим; нельзя приписать Ему никакого свойства, ибо любое свойство уже есть нечто такое, что мыслится отдельно от того, к чему оно прилагается, — приписывать Богу свойство значило бы отступать от единобожия( Даже когда говорится, что Бог действует, то Его действие нельзя понимать в смысле движения( Бог существует, но не потому, что появился; Бог есть налицо, но не потому, что Его раньше не было. Он — существо единое, которому ничьё присутствие не может доставить прибыли; ничьё отсутствие не может причинить убыли( В Нём нет преемственности состояний так, чтобы Он был первым, не будучи последним, или чтобы Он был внутренним, не будучи наружным( Он не пребывает в своих творениях так, чтобы можно было сказать, что Он отделён от них( Бог сотворил [всё] без размышления, без попыток, без движения и без душевных волнений(
*
О, почитатели Бога! Любимейший из всех есть тот, которому Бог помогает в борьбе против себя самого (против своих страстей): такой человек облекается печалью и страхом, а в сердце его светит огонь Истины. Он запасается необходимым запасом для своего дня, а потому считает далёкое — близким, трудное — лёгким, наслаждается питьём чистой и вкусной воды из обильного для него источника и ходит по прямому пути. Он снимает с себя покровы страстей, отрешается от всех забот, кроме одной — заботы о своём спасении, вследствие чего не ослепляется и не вступает в общество людей, преданных страстям. Он отпирает двери Истины и запирает двери нечестия, видит и знает свой путь, и по нему ходит; знает, что ему полезно, а что вредно. Он держится как бы за самую прочную нить и опирается как бы на солнечный свет веры. Посвящая себя Богу, он правильно судит о каждой вещи, зная её происхождение и конец. Это — светильник во мраке, ключ для разрешения недоумений, для предотвращения опасностей и для наставления на прямой путь. Он говорит толково и любит молчать, и молчание его обратится во благо. Верует в Бога искренно и ведет себя перед ним так, что становится как бы рудником Его земли. Он предаётся справедливости и первым делом считает отречение от страстей; рекомендуя правду, он сам первый творит её. Он всячески старается делать добро и всеми средствами стремится к нему. Он во всём следует Писанию, принимая оное за наставника, имама, спутника.
*
Истинно, истинно, истинно, истинно.
Человек! Собери, собери! Мир нас соблазнил.

Человек! Тише, тише! Мы не знаем, в чём наши упущения.

Каждый ушедший от нас день ослабляет нашу основу.

Каждый ушедший от нас день уносит от нас век.

*
Говори людям то, что им понятно, так, чтобы они не приписывали ложного Богу и Его пророку.

*
Ценность человека заключается в том, что он знает или умеет делать хорошо.

*
Знание лучше собственности. Ведь знание защищает тебя, тогда как собственность должен защищать ты сам. Тратя собственность, мы теряем её, тогда как знание от траты процветает.

*
Когда лев болеет, он ест листья определённых кустов, и так лечит себя. Он делает это потому, что его болезнь находится в определённой связи с тем или иным видом растения или с его сущностью. Болезнь всегда знает средство своего лечения. Предоставьте этому знанию свободу, и вы будете знать больше, чем врач, который может только припомнить что-нибудь из своей практики, что покажется подходящим в данном случае. Между полными надежд предположениями и позитивным знанием есть разница. В каждом отдельном случае болезни мало чем отличаются друг от друга.

*
Когда вы нашли себя, вы можете иметь знание. До тех пор вы имеете только мнение. Мнения основаны на привычке и на том, что вы воспринимаете как подходящее для себя. Изучение Пути требует постоянных встреч с самим собой. Вы ещё не встретили себя. Единственная выгода от того, что вы встречаетесь с другими, состоит в том, что один из них, может быть, покажет вас самому себе. До того, как это произойдёт, вы будете воображать, что встречались с самим собой множество раз. Однако истина состоит в том, что, когда вы действительно встретите самого себя, вы сделаете постоянную ставку на знание, а это такой опыт, подобного которому нет на земле.

*
О, человек, искусство это заключает в себе много сведений, помогающих раскрыть тайны; слушай же, ибо в молчании — спасение от ошибок. Они предназначались для определённой цели, но ты не смог понять этого. Береги себя, чтобы в один прекрасный день не осознать всю бессмысленность того, что ты делал.

*
Суфийские упражнения разрабатывались с учётом взаимодействия двух вещей — интуиции и меняющихся аспектов человеческой жизни. Интуиция подскажет человеку, какими методами ему пользоваться в разных обществах и в разное время.

*
Люди способны к бесконечному совершенству. Совершенство приходит к тем, кто достигает гармонии со всем существующим. Физическая и духовная формы жизни соприкасаются, но только в том случае, если между ними устанавливается полное равновесие.

*
Быть благословенным, быть правым и добрым составляет часть человеческого счастья, равно как часть его несчастья — непрекращающиеся ошибки.

*
Малейшая уверенность вытесняет из сердца все сомнения, а малейшее сомнение вытесняет из сердца всякую уверенность.

*
Человек стремится наполнить себя книжными знаниями и фактами. Он же или кто-то другой натаскивает упражнениями и тренировкой.

В обоих случаях налицо чувство завершённости, а также чувство собственной важности.

Но как для наполнения горшка необходим горшок, и то, чем наполнить его, и чувство меры, точно так же, лишь правильно применяя все эти элементы, человек может действительно преуспеть в своей высокой задаче истинного исполнения.

*
Низшая форма послушания есть совершение действий ради кого-то другого. Высокая форма послушания — это когда человек воздерживается от поведения, на которое его толкают желания. Более высшая форма послушания есть способность вообще не совершать никаких действий. Когда это доступно, становятся доступными и другие формы послушания. Все вместе они образуют то, что люди, по невежеству, принимают за одно качество — послушание.

Прежде всего нужно понять, что то, что вы привыкли называть послушанием, есть на самом деле либо привычка, либо привязанность, даже если оно доставляет вам удовольствие.

*
Те, кого считают верующими или религиозными людьми и кто в силу привычки неспособен ни на какое иное поведение, могут быть названы религиозными людьми, но никогда — имеющими веру. С другой стороны, если это вера, то придётся ввести новое слово для обозначения той веры, которая не является результатом влияния родителей или окружения человека.

*
Суфийская учёба и обычная учёба — две совершенно разные вещи. Положение таково, как если бы одним и тем же словом обозначались мышь и слон.

*
Если в попытках уяснить себе нечто непонятное для вас в суфизме вы обращаетесь к обычному интеллекту, заблуждение неминуемо, ибо интеллект слишком склонен к изобретательности. Понимание придёт, лишь когда ваш ум сумеет крепко ухватить неуловимое. Многие испытания закончились неудачей из-за их чрезвычайной тонкости. Сумейте распознать тонкое.

*
Одна из величайших трудностей человека является очевидным его промахом. Это может быть выправлено, если кто-нибудь побеспокоится о том, чтобы её указывать достаточно часто и достаточно сознательно. Эта трудность состоит в том, что человек описывает себя, думая, что описывает других.
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� Зикр — повторение имён Бога.


� Мимбар — возвышение в виде кафедры в мечети для чтения проповедей.


� Дирхем — серебряная монета, имевшая хождение на арабском Востоке.


� (Ариф (мн. ч. (арифун) — «познавший Бога», одна из наи�высших категорий суфийских святых.


� Гебры — современные последователи зороастрийской религии в Иране. Почитание гебрами огня дало основание называть их огнепоклонниками.


� Рак( (ракат) — цикл молитвенных поз и движений, сопровождаемый произнесением на арабском языке соответствующих формул и составляющий основу мусульманской молитвы.


� Зикр — повторение имён Бога.





