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Положение мусульман в местах принудительного содержания граждан
4.2. Описание основных положений ислама

Ислам является мировой авраамической религией, число последователей которой превышает 1,5 млрд человек. Численность мусульман растет по всему миру, в том числе в Западной Европе и Северной Америке. Этот рост происходит не только за счет высокой рождаемости, как в странах Азии и Ближнего Востока, но и за счет обращения в ислам все новых последователей. В России ислам официально признан в качестве одной из традиционных религий. Численность мусульман в Российской Федерации составляет согласно оценочным данным около 16 млн. человек, т.е. их доля составляет свыше 10% населения страны.

На территории нашей страны ислам появился в первый же век своего существования с завоеванием и включением Дербента в состав Арабского халифата. На территории Поволжья ислам распространился в VIII – IX вв.; в Волжской Булгарии он распространился к X в. и утвердился  в качестве государственной религии в 922 г. н.э. В XIV-XVI вв. ислам широко распространяется на территории Урала и Сибири. Сегодня ислам исповедуют представители многих коренных народов страны: абазины, аварцы, агулы, адыгейцы, азербайджанцы, балкарцы, башкиры, даргинцы, ингуши, кабардинцы, карачаевцы, кумыки, лакцы, лезгины, ногайцы, часть осетин, рутульцы, табасараны, татары, цахуры, черкесы, чеченцы, шапсуги. Растет роль ислама не только в повседневной, но и в общественно-политической жизни народов Дагестана, Чечни и Ингушетии. Мусульмане в нашей стране в своем большинстве следуют суннитскому направлению ислама, шиитами являются только азербайджанцы, исторически проживающие в Южном Дагестане, а ныне – расселенные по многим регионам Российской Федерации, особенно в крупных городах. Шиизма также придерживается большинство живущих в России временных мигрантов из Азербайджана, азербайджанцев и талышей.

Основные направления ислама

На сегодня в исламе три основных направления – суннизм, шиизм и хариджизм, которые, в свою очередь, подразделяются на более мелкие течения, школы и толки. Раскол в исламе был связан с попытками решения вопроса о власти в общине после смерти Мухаммада. Избрание наместником – халифом одного из его сподвижников, Абу Бакра, было признано законным большинством мусульман. Однако уже при третьем халифе Османе сложилась группа недовольных, требовавших передать власть Али, который был родственником Пророка и женат на его дочери. Эта группа, известная как «партия Али» (по-арабски «партия» - шиа, отсюда название «шииты»), положила начало шиитскому направлению.

Шииты считали, что верховная власть в мусульманской общине принадлежит только «семье Пророка», причем наследуется она исключительно в роду Али. В силу этого имам (верховный глава мусульман у шиитов) не может избираться общиной. Его власть предопределена божественным установлением и передается от отца к сыну. Имамы  единственные законные преемники Мухаммада, которым он передал через Али знание сокровенных сторон религии, и они непогрешимы. Эта доктрина составляет сердцевину шиизма. В ее рамках нашло в различных вариантах разработку учение о сокрытом имаме, хранимом Богом, продолжающем невидимо управлять жизнью шиитской общины и долженствующим вернуться перед концом света в качестве Махди (Мессии), чтобы установить на земле идеальный порядок, наполнить ее миром и справедливостью, раскрыть людям истинный смысл Корана.

Помимо описанной доктрины, которая включена в состав пяти «корней веры», несколько отличающихся от пяти «столпов религии» суннитов, шииты добавляют к свидетельству о вере слова «Али – наместник Бога». Шииты широко применяли принцип «благоразумного скрывания своей веры» для ее сохранения. Шииты, как и сунниты, признают Сунну, но они в первую очередь признают те предания, которые восходят к Али и его соратникам, отвергая многие предания тех соратников Мухаммада, которых они считают противниками Али.

Уже в период становления шиитского движения в нем начались внутренние расколы, главным образом из-за споров, кого из потомков Али считать следующим полномочным имамом. Сегодня существует пять крупных течений шиитов, включая так называемых «крайних» шиитов, известных безмерным почитанием Али вплоть до его обожествления.

В современном мире шиизма придерживаются чуть более 10% мусульман, составляя большинство населения в Иране (94%), а также в Ираке, Азербайджане и Бахрейне. В качестве меньшинств шииты проживают в большинстве мусульманских стран.

Хариджизм возник после избрания Али четвертым халифом в 656 г. Некоторые сподвижники Мухаммада во главе с Талхой и Зубайром подняли мятеж. В том же 656 г. Али легко разбил их малочисленное войско. Однако уже в следующем году против Али выступил могущественный наместник богатой Сирии Муавия. Война с ним приняла затяжной характер. Летом 657 г. Али был близок к победе, но проявил нерешительность и согласился на переговоры. 12 тысяч воинов, недовольных его решением, покинули лагерь (вышли, восстали, по-арабски «хараджа»). Это привело к расколу среди сторонников Али и образованию впоследствии религиозно-политической группировки хариджитов.

Хариджиты, утверждая равенство всех мусульман, считали, что халифом мог быть любой член исламской общины, независимо от своего происхождения. Суверенная власть принадлежит не конкретному лицу, а всей общине верующих. Вероучение хариджитов, быстро распавшихся на многочисленные группировки, в целом сохранило верность принципам раннего ислама. Они не признавали никаких нововведений. Принято считать, что хариджиты внесли существенный вклад в разработку догматических вопросов на этапе становления ислама. Однако в силу своей нетерпимости это движение постепенно пришло в упадок и утратило влияние. В современном мусульманском мире сохранилась лишь малочисленная община наиболее умеренных хариджитов  ибадитов, проживающих в Северной Африке и Омане.

Суннизм. Умеренное же большинство мусульманской общины, тех, кто не пошел ни за хариджитами, ни за шиитами, со временем стало называть себя «людьми Сунны и согласия общины» или суннитами. Сунниты и сегодня составляют большинство мусульман  почти 90%. Существует два принципиальных положения, которых всегда придерживались сторонники этого направления: верность ценностям, зафиксированным в Священном Предании, и признание решающей роли мусульманской общины в решении важных религиозных и общественных проблем. Сунниты признают законность власти четырех «праведных халифов», как правило, принадлежат к одной из четырех богословско-правовых школ, и не приемлют идеи о посредничестве между Богом и людьми после смерти Мухаммада и особых прав Али и его потомков на руководство исламской общиной.

Помимо названных, в исламе происходили и другие расколы, которые приводили к появлению течений, ставших по сути самостоятельными религиозными системами, которые большинством мусульманских богословов не признаются исламскими. Так, из шиитского направления выделились общины друзов и бахаи, из суннитского – секта ахмадийя.

Суфизм. Особое место в исламе занимает суфизм. Это мистико-аскетическое течение распространено как среди суннитов, так и среди шиитов. Название его происходит, видимо, от арабского слова суф, «шерсть», поскольку первые аскеты носили шерстяные рубища. Суфизм как особое течение стал формироваться с середины VIII в. С самого зарождения в суфизме ведущее место занимает мотив бескорыстной любви к Богу, тоски и стремления к Нему. Жизнь мистика суфии понимают как путь к познанию Бога, которое некоторые из них интерпретировали даже как «растворение» в Нем. На этом пути мистик достигает особых состояний, которые даруются по милости Бога, и проходит через особые стоянки, которые достигаются самосовершенствованием и духовными практиками. Большое значение в суфийских практиках имеет коллективное поминание Бога (зикр).

Сам этот путь сложен, и на нем можно заблудиться без особого учителя-наставника, которому его ученики-мюриды безоговорочно подчиняются. Считается, что сам наставник через особую цепь передатчиков сокровенного знания связан с Пророком. Обычно суфии объединены в братства, которые практикуют свой особый метод мистического познания Бога. В России, например, распространены общины братств накшбандия, кадирия и шазилия.

Среди тех, кто внес значительный вклад в развитие суфизма, можно отметить аль-Халладжа (858-922), который донес учение исламского мистицизма до простых народных масс и Абу Хамида аль-Газали (1058-1111), труды которого во многом способствовали признанию суфизма непримиримо настроенными ортодоксальными богословами. Одним из крупнейших суфийских ученых был Ибн Араби (1165-1240), уроженец мусульманской Испании (Андалусии), прозванный за свои заслуги «величайшим учителем». Он известен как создатель сложного философского учения, названного учением о «единстве и единственности бытия». Бытие представляется им как проявление сущности божества в постоянно меняющихся образах окружающего мира. Ибн Араби также систематизировал представления о святых и святости.

Действительно, распространенный в исламском мире культ святых тесно связан с суфизмом и народными представлениями. Суфии верят, что мир охраняет иерархическая группа святых, во главе которых стоит так называемый «полюс» (кутб). Кроме того, многие суфийские наставники объявляются святыми, а их могилы становятся местом паломничества верующих.

В современной России среди мусульман распространились противоречия между так называемыми «традиционными» мусульманами и представителями новых течений, таких как последователи Хизб ут-Тахрир, салафитов и ваххабитов. Наиболее накаленными до недавнего времени были отношения между салафитами (последователями фундаменталистских течений ислама) и суфиями. С апреля 2012 года были инициированы процессы диалога между этими течениями в российском исламе; тем не менее взаимное отчуждение все еще велико и может долго сказываться на практике.

Салафитское течение оформилось в рамках суннитского направления ислама. Это течение, как уже было отмечено, представляет собой фундаменталистскую интерпретацию ислама. Сегодня вокруг этого течения существует большое количество мифов. Вопреки распространенным представлениям, салафиты признают четыре толка (мазхаба) суннитского ислама, и их основателей, а также право каждого мусульманина-суннита следовать одному из этих толков или не следовать никакому толку. В то же время салафиты выступают против слепого следования правилам одного толка (у мусульман это называется таклид), указывая на то, что основными источниками исламского вероучения являются Коран и достоверная Сунна Пророка Мухаммеда.
У нас в стране утвердилось представление о том, что салафитское течение является агрессивным и чуть ли не террористическим. Между тем это не совсем так. Само салафитское течение не является однородным. Среди салафитов есть небольшое, но достаточно активное радикальное крыло, по которому и судят о них в целом. Между тем гораздо большее число последователей у умеренного крыла салафитского движения, которые не поддерживают радикализма меньшинства.

Как возник Коран и как его понимают мусульмане
Ислам относится к религиям, в которых культовая практика представляет исключительную важность. Главным источником исламской религии является Коран – Священное Писание мусульман. Арабское название священной книги мусульман «Кур’ан» означает «чтение, рецитация». Мухаммад не записывал сам того, что, как верят мусульмане, передавал ему Бог в течение 22 лет, примерно с 610 г. по 632 г. При жизни Мухаммада его ближайшие последователи (мусульмане называют их сподвижниками Пророка) также не записывали текст Корана. Он запоминался и передавался устно.

 После смерти Мухаммада его сподвижники поняли, что текст Корана можно спасти и сохранить, только записав его. Лучшие чтецы стали записывать отдельные части, пытаясь свести их в единый текст, и в результате вскоре появились различные версии Корана, которые в тех или иных местах расходились между собой. Третий мусульманский халиф Осман (644-656) приказал составить один единственный текст Корана. Примерно к 654 г., то есть через 22 года после смерти Мухаммада, такой текст был составлен. 
Коран  первый и главнейший источник их вероучения, как Библия для христиан. Коран в понимании мусульман  это прямая речь Бога, обращенная к людям. Бог читал Мухаммаду из особой предвечной небесной книги, которая в Коране названа Матерью Книги. В Коране неоднократно звучит мысль, что у всех людей одна вера, одна истинная религия. Суть этой религии  вера в единого всемогущего Бога. Мухаммад, таким образом, не законодатель новой религии, он послан Богом только для того, чтобы восстановить истинную веру, напомнить людям о ней.

В Коране говорится, что Бог читал Мухаммаду «на языке арабском, ясном». Эти слова очень много значат для любого мусульманина. Для него арабский - это язык самого Бога. Читать или слушать Коран по-арабски означает для мусульманина внимать речи самого Бога. Именно поэтому на протяжении всей истории ислама недопустимой, даже святотатственной представлялась мысль о переводе Корана на какой-либо другой язык. Сегодня, правда, мусульмане допускают перевод Корана и даже сами переводят его. Но переводы эти они считают только толкованиями Корана, пояснениями к нему, которые необходимы, чтобы как можно больше людей узнали о кораническом вероучении.

Как устроен Коран
Коран разделен на 114 частей, которые называются сурами. На арабском языке сура значит «законченная часть Корана». В свою очередь, каждая сура состоит из айатов. Слово айат означает «знамение, чудо, минимальная единица коранического текста». Суры Корана неодинаковы по величине. Самая маленькая состоит из трех айатов, а самая большая  из 286. Неодинаковы по величине и сами айаты: в самых коротких  всего одно слово, а в самом длинном  68.

 Каждая сура имеет название. Оно часто связано с самой яркой, запоминающейся в этой суре фразой или темой. За названием суры следует формула: «Во имя Бога милостивого, милосердного», которая предваряет текст каждой суры, кроме девятой. Для мусульманина она имеет огромное значение и смысл. С нее он начинает любое свое дело, с нее начинается и любой религиозный ритуал в исламе. 
Содержание Корана
Содержание той или иной суры за редким исключением не составляет единого целого, а состоит из отдельных отрывков, рассказов, сюжетов, которые часто от суры к суре повторяются, варьируются, дополняются. В Коране в сурах разных периодов преобладают различные темы и идеи. Так, в самых первых сурах главная тема  это Страшный суд, воскресение мертвых, загробная жизнь. Еще одна тема  осуждение многобожия язычников. В более поздних сурах преобладает тема единого Бога.

Одна из основных тем сказаний  трагическая судьба Божьих посланников, которых не признают, хулят и гонят их народы. Но страшна судьба неверных народов. В день Страшного суда, утверждается в Коране, пророки выступят свидетелями против них перед самим Богом. 

Содержание мединских сур существенно отличается от содержания мекканских. Вспомним, что Мухаммад в Медине возглавил сплоченную мусульманскую общину. Этот факт во многом объясняет совершенно иной характер его мединских проповедей. Меняется их стиль и их содержание. Суры приобретают все более законодательный характер, в них преобладают предписания по культу и ритуалу, установления по уголовным, военным и семейным делам, регламентируется социальная жизнь мусульманской общины.

Почему возникла Сунна
После смерти Мухаммада во главе мусульманской общины стали его преемники - халифы. Халиф (по-арабски - халифа) буквально означает «заместитель», «наместник». Халифом стали называть главу мусульманской общины, замещающего посланника Божьего, то есть Мухаммада. Халифы уже не были носителями Божественного откровения, а лишь повелителями верующих, призванными заботиться о соблюдении законов Корана и заветов Мухаммада. Первых четырех халифов из числа ближайших сподвижников Мухаммада (Абу Бакр, Омар, Осман, Али), выбранных по воле мусульманской общины, стали называть «праведными халифами».

 При этих халифах были завоеваны и начали осваиваться обширные территории. Мусульмане в этих условиях столкнулись с огромным количеством проблем, ответы на которые найти в Коране было трудно. В этих обстоятельствах мусульманам было необходимо установить нормы государственного, имущественного, семейного права. Сделать это, опираясь только на Коран, было невозможно. В то же время любое нововведение требовало авторитетного религиозного обоснования.

Коран был дан раз и навсегда, и ни одна буква в нем не могла быть изменена. Но существовал еще один непререкаемый авторитет  посланник Божий, Мухаммад, который не только говорил от имени Бога, но и беседовал со своими сподвижниками, домочадцами, многими другими людьми. По любому вопросу, волнующему теперь мусульман, пророк вполне мог высказать свое мнение, свое одобрение или осуждение. Так возникла сунна посланника Божьего или просто сунна  пример из жизни Мухаммада как способ решения проблем, возникающих перед мусульманской общиной. И в буквальном значении слова сунна означает пример, обычай. Сунна состоит из описаний поступков Мухаммада, его высказываний и невысказанного одобрения. Объясняя Коран и дополняя его, сунна является вторым источником мусульманского вероучения, своего рода священным преданием.

Как устроена Сунна
Сунна слагается из множества хадисов. Хадис в первоначальном значении  сообщение, известие, рассказ, а в специальном значении  это предание о словах или поступках пророка Мухаммада. Хадис всегда состоит из двух частей: из текста  рассказа о том, что сказал по тому или иному поводу Мухаммад, или как он поступил в том или ином случае; и из так называемой «опоры»  перечисления людей, которые из поколения в поколение передавали текст данного хадиса. Хадисы оценивались по степени их достоверности. Наиболее достоверным считался хадис с непрерывной цепью передатчиков (причем, людей авторитетных) и восходящий к Мухаммаду.

 Хранителями и передатчиками хадисов считались родичи, друзья, сподвижники и ученики, иногда даже просто современники Мухаммада. Далее следовали ученики сподвижников и, наконец, ученики учеников.

Первоначально хадисы были преимущественно религиозно-юридического характера. Из них выводились правовые и обрядовые предписания, правила ритуальной чистоты, постановления о пище, нормы морали и поведения в повседневной жизни. Некоторые не вполне ясные установления Корана уточнялись также с помощью хадисов. Существовали также исторические хадисы, содержащие подробности из жизни Мухаммада и его сподвижников. На основании этих хадисов составлялись жизнеописания Мухаммада. В 9 веке были составлены особые сборники хадисов. Наиболее авторитетных сборников шесть. Их так и принято называть - шесть книг. Из этих шести всеобщим признанием пользуются сборники ал-Бухари и Муслима.

Поскольку для мусульманина Коран является прямой речью Бога, отсюда особенное отношение мусульман к Корану, требование прикасаться к нему только в состоянии ритуальной чистоты и недопущение его в места ритуально нечистые. Однако более значимым для нас является отношение мусульман к тем предписаниям, которые содержатся в Коране. Они воспринимаются как непосредственное божественное повеление, которое не подлежит обсуждению. Невыполнение ритуальных предписаний считается грехом, не только нравственным, но и правовым нарушением, за которым последует неминуемое наказание - в этой или иной жизни в зависимости от воли Аллаха. Отсюда ревностное отношение мусульман к своим обязанностям.

Эта нравственно-правовая природа греха определяет особенности исламской религии, в которой нет собственно понятия спасения. Человек не должен от чего-либо спасаться; каждый человек рождается чистым от греха и верующим, и лишь последующая жизнь делает из человека верующего или неверующего, мусульманина, христианина или последователя другой религии. Бог в Священном Писании определил обязанности, которые он налагает на человека. Исполнения этих обязанностей достаточно для того, чтобы человек возвысился и стал достоин рая. Соответственно, мусульманин должен исполнять свои обязанности таким образом, чтобы Аллах был доволен и принял его служение. Это объясняет тщательное отношение мусульман к исполнению обязанностей и выполнению предписанных действий и условий.

Обязанности мусульман и условия их исполнения

Имеется пять основных обязанностей мусульман, которые составляют основы религии, так называемые «пять столпов религии». Первая, самая главная среди них - это признание единства и единственности Аллаха, а также пророческой миссии Мухаммада. Эта обязанность устанавливает и утверждает статус «верующего» в Бога, делает человека собственно мусульманином.

 Многие полагают, что мусульмане верят в особого Бога – Аллаха, который якобы отличается от того Бога, в которого верят иудеи и христиане. На самом же деле мусульмане считают, что они верят в одного и того же единого и единственного Бога, являющегося также и Богом, веру в которого утверждают Писания иудеев и христиан. Само арабское слово «Аллах» произошло в результате стяжения определенного артикля «ал-» и слова «илах» (божество), т.е. означает «Бог», «тот самый Бог». 

Бог в исламском понимании открывает себя в Откровении, сообщая людям свои имена и атрибуты. Исламская традиция говорит о 99 «прекрасных именах Аллаха». Считается, что те, кто знает их наизусть, попадут в рай. Установился особый обряд поминания имен Бога (зикр), который стал наиболее значим в суфизме. Суфии считают зикр одним из важных инструментов на пути познания Бога. Тем не менее зикр практикуют не только суфии; многие мусульмане часто совершают зикр после пятикратной молитвы. Для совершения зикра у мусульман служат четки (арабск. тасбих), которые содержат нечетное количество бусин: 11, 33 или 99. Нечетное количество бусин установлено традицией, в первую очередь, для того, чтобы отсчитывать 99 «прекрасных имен Аллаха»; кроме того, есть устоявшееся представление о том, что поскольку Бог единый и единственный, то Он любит нечет.

Другая основная обязанность мусульманина - пятикратная ежедневная молитва (арабск. «салят», в России распространено персидское название «намаз»). Каждый мусульманин обязан пять раз в сутки в определенное время совершить молитву. Это следующие молитвы: утренняя, время которой начинается с момента появления утренней зари и заканчивается с появлением диска Солнца; полуденная, время которой начинается с момента, как Солнце пройдет зенит; предвечерняя, время которой начинается с момента, когда тень, отбрасываемая человеком, равна его росту плюс половина его роста; вечерняя, время которой начинается с закатом Солнца и продолжается до исчезновения вечерней зари; ночная, время которой начинается с наступлением ночи. У верующего больше шансов, что его молитва будет принята Богом, если он начнет ее как можно быстрее с наступлением времени молитвы. Для каждой местности имеются разработанные ежедневные таблицы со временем молитв.

Кроме перечисленных молитв, есть еще несколько видов обязательных молитв. В частности, обязанностью всех мусульман одной местности является пятничная молитва, которая совершается ровно в полдень по пятницам. Она становится обязательной, когда в определенной местности живет более трех мусульман. Пятничная молитва является коллективной, т.е. мусульмане совершают ее совместно. Ритуал пятничной молитвы включает в себя чтение проповеди имамом - руководителем молитвы; проповедь (хутба) читается частично на языке, принятом в данной местности (у нас в стране часто это русский язык), частично на арабском языке.

Для совершения молитвы необходимо соблюдение нескольких условий. Верующий перед молитвой обязан совершить обряд омовения, чтобы войти в молитвенное состояние в состоянии ритуальной чистоты. Обряд омовения бывает двух видов в зависимости от степени осквернения. Большое осквернение, которое наступает после семяизвержения или полового контакта, контакта с нечистым (например, после омовения трупа), требует совершения обряда гусль, или большого омовения, которое состоит в омовении всего тела, сопровождаемом определенными молитвенными формулами. Малое осквернение, наступающее после того, как человек справит нужду, у него пойдет кровь, случится рвота, он заснет или упадет в обморок, требует совершения обряда «вуду» (вариант произношения – «вузу»), которое состоит в омовении рта и лица, кистей рук и затем рук по локоть, обтирании головы и ушей,  ног по щиколотки, также сопровождаемом определенными молитвенными формулами.

Поддержание ритуальной чистоты также требует соблюдения особых правил посещения отхожего места. При посещении следят, чтобы одежда не была испачкана брызгами; после справления и малой, и большой нужды верующему предписывается совершать очищение водой, пользование же туалетной бумагой запрещено, поскольку она не очищает от скверны. В мусульманской культуре распространены особые кувшины для посещения отхожего места и омовения (кумган); в путешествии же верующие мусульмане обычно пользуются пластиковыми бутылками, их использование возможно также и в местах заключения.

Поскольку молитва представляет собой прямое общение верующего с Богом, и мусульмане верят, что во время молитвы они предстают перед Богом, они уделяют внимание не только ритуальной чистоте своего тела, но и чистоте одежды. Платье мусульманина должно быть опрятным, оно должно покрывать все запретные для чужого взора части тела (у мужчин – часть тела от колен до пупка; для женщин – все части тела, кроме лица, кистей рук и ног до щиколоток), а также платьем должно быть изготовлено из разрешенных материалов. В частности, одежда мужчины не должна быть из чистого шелка; мусульманам также запрещено молиться в одежде, содержащей кожу или шерсть запрещенных животных, в частности, свиньи.

Молитва должна совершаться в чистом помещении или в чистом месте. Запрещено молиться на кладбище, в банях, на скотобойнях, местах выброса мусора. Для молитвы мусульманин ограничивает свое молитвенное пространство, в пределах которого ничто не должно мешать его обращению к Богу. Автоматически такое пространство ограничивается с помощью молитвенного коврика. В случае отсутствия молитвенного коврика временно его может заменить чистый кусок ткани размером с коврик, или даже одежда - пиджак или рубашка. Тем не менее это все примеры замены в экстренном случае, когда нет иного выхода. Когда же молитва совершается в специально оборудованном для этого месте, например в мечети, где полы устланы коврами или циновками, необходимости в отдельном молитвенном коврике нет.

Во время молитвы мусульманин обязан обратиться лицом в сторону кыблы -  направления на Мекку. В мечети это направление обозначено специальной нишей - михрабом; в других же местах это направление должно быть установлено по сторонам света. Для европейской части России кыблой обычно является направление на юг.

Несмотря на то, что мусульманская молитва представляет собой индивидуальное обращение к Богу, верующим предписывается по мере возможности совершать пятикратную молитву коллективно. Коллективно совершенная молитва считается более угодной Богу; за ее совершение предполагается многократное вознаграждение. Для совершения коллективной молитвы верующие выбирают из своей среди предстоятеля - имама. Имамом выбирают самого образованного, знающего человека, являющегося образцом в нравственном отношении. Имам не является духовным лицом в христианском понимании; тем не менее к мнению имама принято прислушиваться, он, как правило, является неформальным лидером мусульманской общины.

Из других предметов, которые используются во время молитвы, надо отметить четки. Мусульманские четки могут использоваться не только для зикра, но и для отсчитывания определенных молитвенных формул. Четки используются не только во время молитвы; их могут использовать и в промежутках между молитвами. Четки не являются необходимым для молитвы предметом; многие мусульмане, особенно салафиты, отсчитывают количество прочитанных молитв и славословий с помощью пальцев рук. В то же время суфии относятся к четкам как к необходимому предмету культа, поскольку они получают от своих духовных наставников - шейхов задания прочитывать ежедневно определенное количество молитв и славословий. Четки для этого являются незаменимым предметом. Многие суфии, наряду с заданиями, получают от шейха в знак принятия в число его послушников четки, которые для многих из них становятся сакральным предметом, служащим знаком их связи с наставником.

Важный вопрос – покрытие головы во время молитвы. Многие мусульмане считают, что голова мусульманина во время молитвы обязательно должна быть покрыта; головные уборы многие мусульмане носят также и в повседневной жизни, считая это следованием сунне – примеру Пророка Мухаммада. У суфиев головной убор иногда является отличительным знаком и предметом культа, поскольку иногда при посвящении в ученики от наставника-шейха они получают наряду с четками и тюбетейки. Например, в Дагестане суфии носят зеленые тюбетейки, которые их отличают от других мусульман. Головные уборы также могут отличать суфиев из разных братств.

Есть особенности в совершении молитвы у шиитов. Хотя шииты и составляют меньшинство среди российских мусульман, тем не менее их число увеличилось за счет азербайджанцев, многие из которых получают российское гражданство. Все, что было сказано выше, справедливо также и в отношении шиитов. Одна особенность при совершении молитвы их может выделять из остальных мусульман: они используют во время молитвы особые небольшие плитки, изготовленные из прессованной глины (или, редко, плитку из камня). Во время молитвы шииты кладут эти плитки перед собой, во время земного поклона касаясь их лбом. Эти плитки бывают разной формы: круглые, ромбовидные, прямоугольные. Наиболее ценятся плитки, изготовленные в священном шиитском городе Кербела (Иран) из глины, добываемой там, где был убит шиитский имам Хусейн. Такие плитки называются «турба». Считается, что эта глина орошена кровью внука Пророка. Верующие шииты носят такие плитки все время при себе, для них это предмет, необходимый для отправления культа.

Молитва считается важной обязанностью мусульманина. От молитвы освобождаются, как правило, те, кто не достиг еще совершеннолетия, а также женщины во время месячных очищений. Все остальные верующие обязаны молиться; даже если человек обездвижен, он может молиться, имитируя молитвенные движения взглядом, сопровождаемым молитвенными формулами.

Третья основная обязанность мусульманина - выплата особого религиозного налога - закят. Его еще называют «очистительной милостыней». Очистительной ее называют, поскольку она делает безгрешным пользование собственностью, с которой уплачена.

 Право на получение такой милостыни-налога имеют бедные и немощные, не способные зарабатывать себе на жизнь; несостоятельные должники; путники, не имеющие средств для возвращения домой; борцы за веру, т.е. воины; благотворительные общества, опекающие бедных и сирот.

Четвертая основная обязанность мусульманина - пост в месяц рамадан. Каждый мусульманин обязан раз в год в течение 30 дней месяца рамадан по мусульманскому календарю поститься. Мусульманский пост (в России его называют персидским по происхождению словом «ураза») имеет свои особенности. В течение всего месяца мусульманин в светлое время суток должен воздерживаться от еды и питья, курения и вдыхания ароматических средств, от супружеской близости, увеселений, всего, что доставляет удовольствие. Запрещается прием лекарственных средств, а также инъекции. Большое внимание также уделяется духовной стороне поста: рекомендуется много времени проводить в молитве и благочестивых размышлениях, чтении душеспасительной литературы, рекомендуется за время поста прочесть полностью Коран; принято раздавать милостыню, делать добрые дела; обычно на месяц поста приостанавливается вражда, запрещены месть и войны. Во время поста уделяется большое внимание успокоению и самоконтролю. Согласно традиции, пророк Мухаммад говорил своим последователям: «Кто постится из вас, пусть не бранится в этот день и не гневается. А тому, кто поносит его или ищет ссоры, пусть отвечает: «Я пощусь».

Мусульманский пост является наиболее исполняемым из всех обязанностей; этот столп ислама отмечен особым знаком, поскольку считается, что Бог выделил пост из числа остальных обязанностей, сказав: «Каждое дело человека – его, кроме поста, он – Мой». Отсюда стремление мусульман поститься при любых обстоятельствах, несмотря на трудности, которые сопровождают мусульманский пост. 

Поститься в течение месяца рамадан обязаны все взрослые мусульмане. От поста освобождаются старики, беременные и кормящие женщины; могут не поститься также те, кто не может его соблюдать в силу обстоятельств, к которым относятся болезнь, путешествие и т.д. Как только обстоятельства становятся благоприятными, мусульманин обязан восполнить пропущенные посты в любое удобное для него время.

Пост имеет свои определенные правила. Для того, чтобы выдержать тяжелый дневной пост без еды и питья, мусульмане едят перед рассветом, эта трапеза называется «сухур». Большинство мусульман заканчивает дневной пост с закатом солнца; шииты как правило ждут наступления ночи, следуя букве коранического предписания: «Пока не отличить белой нитки от черной». Этика разговения предписывает не набрасываться сразу на еду; предписывается сначала выпить воды или сока, совершить вечернюю молитву, а затем уже приступать к трапезе. Трапеза (она называется «ифтар») не должна быть тяжелой и слишком обильной. Правила благочестия предписывают ограничиться этими двумя трапезами в темное время суток (ифтар и сухур) и ни в коем случае не предаваться чревоугодию в течение всей ночи. Хотя на темное время суток с мусульманина снимаются физические ограничения, духовная часть поста остается актуальной независимо от времени суток.

Помимо поста в месяц рамадан, имеются и другие посты – они не обязательны, но некоторые из них, как пост ашура, который приходится на начало мусульманского года по лунному календарю, являются желательными, и многие мусульмане могут их соблюдать. Кроме того, некоторые мусульмане могут добровольно поститься в течение года; такого рода посты могут на себя брать, например, суфии.

Пятая обязанность мусульманина - паломничество в Мекку (хаджж). Его должен совершить, хотя бы раз в жизни, каждый мусульманин, который способен это сделать физически и материально. Мусульманин, совершивший хадж, получает почетное звание хаджи. Паломничество совершается в месяц зу-л-хиджжа лунного года и состоит из ряда обрядов, одним из которых является семикратный обход Каабы.

Кааба (по-арабски «куб») – главная святыня ислама. Она расположена в центре Заповедной мечети в Мекке и представляет собой каменное здание высотой 15 м и с основанием 1210 м. Углы Каабы расположены примерно в направлении частей света, в ее восточный угол на высоте примерно 1,5 м вделан заключенный в серебряное обрамление черный камень  главный предмет поклонения, символизирующий всемогущество Бога. В настоящее время он состоит из трех соединенных вместе фрагментов черновато-красного цвета. Черный камень, согласно мусульманским преданиям, был белым райским камнем. Он был дарован Богом Адаму, когда тот, изгнанный из рая, добрался до Мекки. Черным он стал позже из-за многочисленных грехов людей. Адам построил над ним первое здание, которое было разрушено во время потопа. Когда Авраам поселил своего сына Исмаила в Мекке, Бог повелел ему восстановить Каабу. Авраам выполнил повеление, завещав верующим совершать к ней паломничество.

Как совершается паломничество
Паломники, прибыв в Мекку к 7 числу месяца мусульманского календаря зу-л-хиджа, совершают очистительные обряды, после чего мужчины надевают специальное одеяние, которое называется ихрам и состоит из двух кусков белой материи без швов. Затем паломник отправляется в Заповедную мечеть. Подойдя к черному камню, он целует его или касается рукой и подносит ее к губам, после чего он совершает семикратный обход Каабы. Завершив обход, паломник совершает молитву у места Авраама  камня, на котором, по мусульманскому преданию, стоял Авраам, воздвигая стены Каабы, и пьет воду из священного колодца Замзам, который открыл по воле Бога ангел Гавриил (Джибрил) для младенца Исмаила, сына Авраама (Ибрахима) от Агари (мусульмане называют ее Хаджар).

После этих обрядов мусульманин должен семь раз в быстром темпе пройти между холмами ас-Сафа и ал-Марва, каждый раз поднимаясь на них. Согласно мусульманской традиции, эти холмы были местом отдыха Адама и Евы после того, как они воссоединились близ Мекки, семь раз между ними прошел Авраам в знак почитания Бога, семь раз пробежала между ними Агарь в поисках воды для умирающего от жажды Исмаила. В воспоминание об этих событиях мусульмане и совершают этот символический проход.

На следующий день паломники отправляются в долину Мина. После восхода солнца 9-го числа зу-л-хиджа паломники отправляются к горе Арафат и после проповеди имама остаются смиренно стоять у горы до захода солнца, совершая покаяние, непрерывно читая молитвы и айаты Корана. Этот обряд (а не обход Каабы, как часто думают) и является главным обрядом паломничества.

Другой важный обряд совершается в долине Мина. Здесь паломники бросают камни в столбы, которые символизируют дьявола, не раз пытавшегося воспрепятствовать миссиям Авраама и Мухаммада. За этим ритуалом происходит заклание жертвенных животных, купленных тут же у торговцев. Затем паломники, обрив голову или обрезав прядь волос, направляются в Мекку для совершения последнего обхода Каабы. Паломничество считается завершенным, однако практически все мусульмане отправляются в Лучезарную Медину с тем, чтобы посетить Мечеть пророка и поклониться его могиле.

Паломничество в Мекку, где ежегодно собираются мусульмане всего мира (в наши дни - до 3 млн. человек), символизирует равенство всех мусульман и единство мусульманской общины, которая в идеале не признает ни национальных, ни культурных различий.

Мусульманский календарь

Исполнение многих обязанностей мусульман привязано к мусульманскому календарю, который имеет свои особенности. Мусульманский календарь - система летосчисления, принятая у мусульманских народов, преимущественно в ритуальной практике. В его основе лежит лунный год длиной в 354 или 355 дней, состоящий из 12 месяцев. Месяцы состоят из 29 или 30 дней. Лунный год короче солнечного на 11 дней, соответственно даты мусульманского календаря являются «плавающими» относительно солнечного календаря.

До ислама арабы пользовались лунным календарем, но «исправляли» его время от времени путем «вставки» дополнительного месяца. Переход на чисто лунный год был вызван указанием Корана о порочности такой практики (Коран, 9:36-37). Мусульманское летоисчисление было официально введено в 637 г. при халифе Умаре. За отправную точку была принята хиджра, переселение Мухаммада из Мекки в Медину, состоявшееся 12 раби аль-авваля (24 сентября) 622 г. Соответственно годы мусульманского календаря называются годами хиджры. За начало 1-го года хиджры была принята не дата прибытия Мухаммада в Медину, а 1 число 1 месяца (мухаррама) того же года, т.е. 16 июля 622 г. Для перевода дат мусульманского календаря (хиджри) на европейский солнечный календарь (милади) разработаны специальные формулы и таблицы.

Мусульманский календарь на практике может применяться с небольшими различиями в зависимости от конкретной страны. Например, чередование количества дней в месяцах в Иране или Турции может отличаться от классического, но общее их количество в году будет тем же. Поскольку месяцы начинаются с появлением серпа луны, то иногда случаются несовпадения начала месяцев в разных странах. Для исключения таких случаев исламские страны пытаются скоординировать свои действия по строгому расчету времени новолуний, существуют проекты запуска искусственного спутника земли для этих целей. В Иране помимо календаря лунной хиджры широко используется лунно-солнечный календарь т.н. «солнечной хиджры» (шамси). Так же, как и в лунной хиджре, за начальную дату эры принят 622 г.

Запреты и предписания
Большое значение в жизни мусульман имеют запреты и предписания. Особенно актуальными являются пищевые ограничения; большинство из них основано на прямых коранических запретах, поэтому ревностно исполняются практикующими мусульманами. 

Серьезные ограничения касаются мясной пищи. Мусульманам запрещено употреблять мясо животного, которое заколото без призывания имени Аллаха, мертвечину (т.е. мясо животного, которое умерло своей смертью), кровь, мясо свиньи, хищных животных и птиц. Мясо речных и морских обитателей разрешено, за исключением амфибий, поскольку они часть времени проводят на суше. Запреты эти могут быть сняты лишь при непосредственной угрозе жизни человека в связи с опасностью голодной смерти.

Пищевые запреты вызвали к жизни производство пищевой продукции под маркой «халяль» (от арабск. «халал» - «дозволенное»). Во многих станах введены стандарты сертификации продукции «халяль»; во Франции и других западных странах с заметным мусульманским меньшинством значительная часть пищевой продукции производится по этим стандартам. Развивается индустрия «халяль» и в России. У нас в стране сертификацию продукции по стандарту «халяль» производит в основном Международный центр стандартизации и сертификации «Халяль» Совета муфтиев России (СМР). В рамках стран СНГ подобной деятельностью занимается Евразийский союз стандартизации и сертификации «Халяль». В связи с ростом числа мусульман и ростом потребления продукции «халяль» интерес к ее производству проявляют также и страны, не имеющие заметного мусульманского населения, но обладающие соответствующими производственными мощностями. В частности, в сентябре 2012 года намерение производить продукцию по стандарту «халяль» на мясомолочных предприятиях страны высказал Минсельхозпрод Белоруссии.

Категорически запрещено мусульманам также употребление алкоголя. По аналогии с алкоголем запрещено употребление любых других опьяняющих и наркотических веществ; относительно табака не существует единого мнения, но его курение и иное употребление считается предосудительным.

Что такое шариат
 До сих пор мы говорили о двух основных составляющих ислама, двух основах, на которых стоит эта религия: о Коране и Сунне. Но есть еще и третья основа, не зная которой мы не сможем составить правильных представлений об исламе. Это  шариат. Эта третья основа ислама возникла на базе двух первых. Из толкования юридических установлений Корана и развития правовых предписаний Сунны складывалось мусульманское право.

Шариат по-арабски буквально означает «прямой, правильный путь», т.е. предустановленный Богом путь, которым должен идти каждый благочестивый мусульманин, чтобы обрести рай. Не случайно некоторые мусульманские правоведы понимали шариат как синоним ислама.

Шариат – это синтез религии, нравственности и права. Исламское право, по своей сути религиозно, ему присущ всеобщий, универсальный характер. Оно охватывает все сферы жизни мусульманина. Он регламентирует и религиозную догматику, и религиозный культ, и этику, и социальные отношения, и семейную жизнь мусульман. Любой грех, связанный даже только с нарушением моральных норм, может быть наказан мусульманским судом. Религиозное сознание придает мусульманскому праву высокую эффективность.
В шариате все случаи из любой области жизни мусульман распределяются по определенным рубрикам. Прежде всего, он различал дозволенные и запретные действия. Постепенно оценочная шкала усложнилась, и правоведы стали различать пять категорий действий и поступков мусульманина: 1) обязательные действия; 2) рекомендуемые дела, которые одобряются шариатом; 3) безразличные действия, т.е. действия разрешенные, но их совершение не предполагает ни одобрения, ни осуждения; 4) неодобряемые, недостойные действия; 5) запретные действия, совершение которых влечет за собой уголовную ответственность и возможную кару на том свете.

Исламское право
Стремясь к религиозно-юридическому обоснованию каждого поступка мусульманина, исламское право, основанное на шариате, установило систему многочисленных запретов в религиозных обрядах, быту, еде, семейно-брачных отношениях, торговых сделках и финансовых операциях, правилах убоя животных, охоте, рыболовстве и т.д. Однако параллельно запретительным законоположениям исламское право разработало и весьма гибкую систему коррекции чересчур жестких запретов или устаревших установлений, своего рода систему поправок. Так, некоторые ранние хадисы запрещают мусульманам носить дорогую одежду или вкушать пищу из золотой посуды. Согласно же более поздним поправкам, пища, находящаяся в золотой или серебряной посуде, не считается запретной и ее можно принимать, если переложить в дозволенную посуду.

Какими бы строгими и всеохватывающими нам ни представлялись установления шариата, следует учитывать тот факт, что мусульманские правоведы в большинстве случаев руководствовались и продолжают руководствоваться кораническим положением: 

«Бог обязывает душу только к тому, что она может исполнить» (Коран 2:286). 

Мусульманские праздники
После окончания паломничества для мусульман всего мира начинается длящийся три дня главный мусульманский праздник  Курбан-байрам (арабск. Ид аль-адха), праздник жертвоприношения, поскольку в последний день хаджа паломники приносят в жертву домашний скот в память о том, как Авраам готов был принести в жертву Богу своего сына. В дни этого праздника принято посещать могилы предков и родственников, наносить визиты друзьям, надевать новую одежду, устраивать обильные угощения, дарить подарки, щедро раздавать милостыню.

Второй по значимости  праздник разговенья, Ураза-байрам (арабск. Ид аль-фитр), в честь окончания поста. Однако празднуется он не менее торжественно и тоже в течении трех дней. Дома в эти дни принято украшать гирляндами и лентами.

Строго говоря, в исламе религиозными считаются только эти два праздника. Но мусульмане празднуют и другие памятные для них дни. Мухаррам  первое число первого месяца лунного года. Установлен он в память о переселении Мухаммада из Мекки в Медину. Это и мусульманский Новый год и праздник начала эпохи ислама. Мавлид  день рождения пророка Мухаммада. Мирадж  праздник в воспоминание о чудесном перенесении Мухаммада из Мекки в Иерусалим, а оттуда  к небесному престолу Бога. Лейлат аль-кадр  ночь предопределения или ночь могущества. Согласно мусульманской традиции, именно в эту ночь, 27 числа месяца рамадана, Мухаммаду были ниспосланы первые стихи Корана. Ежегодно в эту ночь, как верят мусульмане, Бог принимает решение о судьбе каждого человека, учитывая его высказанные в молитвах желания и просьбы. Эту ночь у мусульман принято проводить в мечети за чтением Корана.

4.3. Особенности ислама в Чечне и Ингушетии

Религиозные воззрения ингушей  и чеченцев, как и других народов мира, прошли в своем развитии ряд этапов от ранних первобытных представлений до более развитых политеистических и монотеистических систем. Вайнахи (чеченцы и ингуши) прошли три таких этапа – языческий, христианский и мусульманский.

Первой монотеистической религией, попытавшейся искоренить язычество среди предков ингушей и чеченцев, явилось христианство. В целом в горных районах Кавказа распространение христианства активно шло уже с IV–VI вв. н. э. Христианство не получило широкого распространения  на территории Чечни и Ингушетии. Однако его влияние сказалось в том, что в религиозных представлениях вайнахов переплелись черты язычества и христианства.

Ислам в Чечне и Ингушетии утверждался к XVIII – XIX вв. одновременно с борьбой и сопротивлением местных адатов, которые, не потеряв актуальности, сохранили свое место и значение в чеченском и ингушском обществах и явились основой складывавшейся «народной» религии.

Наиболее значимое влияние на религиозные убеждения чеченцев и ингушей оказала деятельность шейха Мансура (Ушурмы, уроженца чеченского селения Алды) и имама Шамиля. Они придерживались тариката накшбандийа и практиковали суфизм в его аскетической форме. Адаптация северокавказского ислама к условиям Российской империи начинается с подавления движения Шамиля и реформирования всей системы политической, административной и судебной власти в крае.

Следующим этапом развития исламской идеологии среди ингушей и чеченцев стало распространение идей шейха Кунта-Хаджи Кишиева, ориентировавшегося на смирение перед российской властью и социальную справедливость. Идеология ненасилия среди вайнахов к тому времени уже была актуальной, а с появлением Кунта-Хаджи она приобрела и теоретическую основу. Но, несмотря на это, недостаточная оценка событий времени шейха Кунта-Хаджи создавала впечатление конфликта между российской властью и вайнахами. Все же именно идеология ненасилия до депортации ингушей и чеченцев в 1944 г. помогала избегать крупных конфликтов между российской властью и депортированными народами. Более того, идеология зикризма, под которой и понимается непротивление злу насилием, противоречила идеологии газавата, что вынуждало Шамиля длительное время преследовать Кунта-Хаджи, запрещая ему вести подобные проповеди. Идеология зикризма собрала вокруг себя различные слои населения, впервые оказалось возможным участие женщин в религиозной деятельности – все это вызывало беспокойство царских властей, в результате чего шейх был  арестован и сослан в Новгородскую губернию, в село Устюжно. После ареста Кунта-Хаджи его последователи объединились в двух вирдах – религиозных братствах, которыми руководили Хусайн-Хаджи и Гарабиг-Хаджи. Со временем число зикристов росло благодаря деятельности не менее энергичного проповедника ислама ингушского шейха Батал-Хаджи, последователи которого впоследствии создали отдельное от кунта-хаджийцев братство, так же принадлежащее кадирийскому тарикату.

С конца XVIII в. вплоть до первой четверти XX в. в Ингушетии и Чечне воззрения различных эпох и разнообразных религиозных систем причудливо сочетались друг с другом. Но ислам уже достаточно глубоко пустил свои корни, в том числе и в область вайнахского быта, вплоть до мельчайших деталей. В целом же, укреплению новой мировой религии в Ингушетии и Чечне, в частности, способствовала сама специфика ислама: лозунг равенства всех верующих перед Аллахом воспринимался как  признание необходимости социального равенства, а суфийская мистико-аскетическая форма ислама со временем приобрела в регионе специфические формы. Принятие  ислама позволило вайнахам освоить ценности богатейшей арабо-мусульманской культуры. Постепенно арабский язык становится языком богослужения, общения наиболее образованной части вайнахского общества. Поэтому, сегодня в ингушском и чеченском языках серьезный пласт составляет заимствованная арабская лексика.

Сегодня Чечня и Ингушетия относится к числу так называемых «исламских»  республик России, титульные народы которых традиционно исповедуют суфийский ислам суннитского направления 
шафиитского толка (мазхаба). Численность населения Республики Ингушетия, согласно переписи 2010 г., составляет 385,5 тыс. человек, Чеченской республики – 1 млн. 206 тыс. человек.  В Ингушетии мусульмане составляют 98%, в Чечне – 96% населения.

Суфизм за 1000 лет распространения и функционирования на Кавказе стал своего рода «народной» религией, а принятие ислама вайнахами явилось глобальной сменой парадигмы в их мировоззрении и культуре. Долгое время суфийский ислам сосуществовал с разной степенью взаимодействия с местными верованиями и традициями, потому первое время в Ингушетии он оставался  «чужим». Процесс сближения с местным духовным субстратом, «освящения» исламом местных традиций и норм и превращения ислама в «свою» религию начинается с формированием местного (взамен пришлого, арабского) сословия религиозных авторитетов, со сложением местных духовных центров. Такое сращивание нормативного ислама с местной духовной культурой привело к сложению здесь региональной формы бытования ислама.

Одной из важных составляющих ислама являются мазхабы, богословско-правовые толки. Появление мазхабов  в исламе заключалось в том, что у ученых были разногласия по поводу правил толкования религиозного Закона и трактовки текстов, несмотря на то, что каждая из сторон была знакома с доводами своих оппонентов. Считается, что вайнахи переняли шафиитский мазхаб суннитского направления от аварцев и кумыков.

Помимо вышеперечисленных характеристик бытования ислама на территории Ингушетии и Чечни, суфизм, оставив свой собственный отпечаток на специфику вероучения в регионе, приобрел и вовсе парадоксальные формы, выраженные наличием различных движений, существующих под эгидой суфизма – тарикатов. В русской литературе последователей учения тарикат у северокавказских мусульман принято называть мюридами. Слово «мюрид» среди горцев распространяется в годы Кавказской войны, и соответственно борьбу северокавказских народов против царизма стали именовать движением «мюридизма». Бытующие в Ингушетии и Чечне накшбандийский и кадирийский тарикаты имеют свои ответвления, в виде религиозных сообществ – вирдов.

Суфийские ордена среди ингушей и чеченцев  стремятся сегодня поддерживать в сознании верующих представления об основах ислама, о Боге, овлиях – святых, чтобы последователи орденов соблюдали наставления шейхов, тарикатские принципы, вирдовые предписания и ритуальные обряды. Основатели вирдов – шейхи признаются вайнахами своими устазами – учителями. Говоря о вирдах, следует отметить, что каждый вирд в Чечне и Ингушетии носит имя своего основателя-шейха.

Ислам, как монотеистическая религия, не допускает почитания кого-либо наряду с единым Богом – Аллахом, однако со временем почитание святых в исламе получает большое распространение. В северокавказском исламе суфии не ограничились тем, что стали обращаться с мольбой к кому-нибудь, помимо Аллаха, они еще и возвысили их до такой степени, что стали им приписывать и обладание некими божественными качествами, утверждая, что они распоряжаются происходящим во Вселенной, обладают знанием о сокровенном и отвечают на просьбы тех, кто обращается к ним за помощью и спасением. Могилу святого чеченцы и ингуши посещают как место поклонения,  тем самым получая заступничество святого перед Богом – так одновременно с культом святых развивается культ святых мест. Вера в действенность подобных паломничеств среди ингушей и чеченцев непоколебима. Потомки суфийских шейхов в Ингушетии и Чечне путем реставрации мест погребения святых создали целый комплекс мест паломничества.

Святых вайнахи именуют овлиями, а шейхом называют суфийских наставников. Ингуши и чеченцы верят в особую духовную силу суфийских учителей на основе их способности творить чудеса: способности читать мысли, загадочным образом исчезать из поля зрения и появляться в других местах, излечивать больных, говорить с душами, предвидеть будущее.

Концепция овлия основана на идее знания и благодати – барака, которая переходит от учителя – шейха к ученику – мюриду. Суфийские персоналии – шейхи и устазы – в Ингушетии и Чечне, их образ жизни, учения, прочно сохраняются в духовной культуре народа. Их имена, духовно-нравственные высказывания часто воспроизводятся в религиозном дискурсе, в песнопениях – назмах и ритуалах – зикрах.  Учения шейхов и устазов занимают важное место в мировоззрении не только вайнахов, но и представителей других северокавказских народов. 

По мнению ряда исследователей, почитание святых в исламе стало оболочкой, под которой внутри ислама могли сохраняться уцелевшие остатки побежденных религий. Однако не всегда мусульманская форма почитания святых была необходима для того, чтобы сохранить в исламе старые религиозные взгляды. К примеру, родник, появившийся на месте, где ударил своим посохом святой шейх Кунта-Хаджи в Ингушетии в селении Гамурзиево – явление, не связанное с доисламскими воззрениями, является для ингушей и чеченцев священным местом периода активной исламизации и вода источника считается целебной. Его используют при одном из свадебных обрядов, когда девушка набирает в кувшин воду. 

Наряду со святыми в исламе почитаются и реликвии, связанные с их именами. Так в музее при мечети Батал-Хаджи Белхороева в селении Сурхахи с особым трепетом относятся к сохранившемуся  от Кунта-Хаджи Корану, некоторым предметам одежды обоих шейхов – рубахам и сапогам.

С уверенностью можно сказать, что культ святых стал неотъемлемой частью народного ислама на Северо-Восточном Кавказе. А наиболее благоприятным для развития исламской мысли, суфийской культуры у ингушей и чеченцев был период конца XIX – начала XX вв. В одной только досоветской Чечне насчитывалось 2675 мечетей, 60000 мюридов, 38 шейхов, 850 мулл и 180 духовных школ.

В последующем постадаптационный период ислама сменился периодом его политизации, основными катализаторами которого явились революции, гражданская война, разрушившая равновесие в мусульманском обществе, и иностранная интервенция. На протяжении всего советского периода шло активное атеистическое воспитание народных масс, школа была призвана вести борьбу против воздействия религии на учащихся и за формирование у них  атеистического мировоззрения. Партийные, советские и общественные организации были призваны создавать атеистическое общественное мнение и тем самым поднимать на борьбу против религиозных пережитков все силы общества.

Несмотря на антирелигиозную пропаганду и политические гонения на религиозных лидеров и верующих, религия все же оставалась наименее затронутой государственным влиянием. Большинство ингушей и чеченцев оставались верующими. Вместо закрытых официальных мечетей, открывались подпольные; однако чаще богослужения совершались в молельных домах или при кладбищах, проводилось подпольное изучение Корана и арабского языка, создавались мюридские группы во всех районах ЧИАССР, продолжали действовать народные суды-кхелы, пользовавшиеся большим авторитетом, нежели советские суды. На подобных собраниях духовные авторитеты решали различные спорные вопросы, связанные с похоронами, браком, разводом, разногласий кровников, вплоть до уголовных дел. Практика умыкания невесты все так же практиковалась, более того, имело место многоженство, но ранние браки стали заключаться все реже. Семейные ценности сохранялись, но, учитывая модернизацию страны, молодые люди не решались без наличия профессии и определенного заработка вступать в брак. Среди ингушей и чеченцев сохранялись мусульманские праздники, верующие держали пост, совершали молитвы, следовали пищевым ограничениям. В целом, атеистическая пропаганда после возвращения ингушей и чеченцев из Казахстана и начала либеральной политики власти в отношении репрессированных народов воспринималась местными жителями несерьезно.

В период руководства страной Н. С. Хрущева отправление культа вновь становится объектом организованных гонений. Открытие новых мечетей было приостановлено, но, тем не менее, неофициальные молельные дома и другие культовые сооружения постепенно входили в жизнь людей.  Это происходило вплоть до начала 1980-х гг. Так, в Чечне и Ингушетии к началу 1980-х гг. число официально незарегистрированных мечетей превышало число зарегистрированных в десятки раз. В 1985 г. в Чечено-Ингушетии официально действовало 4 мечети, в соседнем Дагестане – 27. Легальное существование ислама в условиях «оттепели» было возможным в наиболее консервативной форме и в строго ограниченных пределах. Для горских народов религия оказалась той драгоценностью, которую им пришлось скрывать и передавать новому поколению в совершенно другой форме, сохраняя только те ее стороны, которые отвечали духовным потребностям горцев. Потому неудивительно, что старейшины с тоской и горечью вспоминают, как тяжело им было сохранить религиозные знания в указанный период. Основной формой исповедания ислама в этих условиях становится все тот же суфизм.

Тарикатским братствам не было места в легально разрешенном исламе, но они продолжали скрытую жизнь внутри семьи, родовой группы или джамаата. Рост религиозности последних десятилетий коммунистического режима целиком пришелся на подобные скрытые сферы жизни. Так продолжалось вплоть до поздней фазы горбачевской перестройки. В 1986 г. в Чечено-Ингушетии действовали более 280 суфийских групп, 8 тыс. мюридов, 430 служителей мусульманского культа.

В октябре 1990 г. Верховный Совет СССР принял Закон «О свободе совести и религиозных организациях», в котором гарантировалось равенство всех граждан независимо от их отношения к религии, отменялся запрет на религиозную пропаганду, т.е. разрешалось не только свободное исповедание веры, но и ее проповедь, частные формы религиозного обучения, в том числе в специальных учебных заведениях. С тех пор ислам на Северном Кавказе  стал быстро завоевывать широкую публичную нишу, религиозная активность становится открытой, а численность  исповедующих ислам быстро возрастает. Одновременно с этим процессом, активизируется деятельность религиозных братств Чечено-Ингушетии.

В 1990-е годы молодые люди, стремясь получить религиозное образование, устремились на Арабский Восток, в Турцию. Часть из их числа была направлена муфтиятами Чечни и Ингушетии для усовершенствования тех знаний, что были получены в пределах республик. Другая часть выезжала по собственной инициативе. Образование, получаемое за пределами Чечни и Ингушетии, для студентов было непривычным, отличным от традиционного понимания ислама, тем не менее число студентов из Чечено-Ингушетии росло.

В июне 1990 г. впервые после долгого запрета, введенного Советской властью, был совершен первый массовый хадж мусульман из Северной Осетии и Чечено-Ингушетии к святым местам Мекку и Медину. 15 октября 1990 г. в г. Назрани открылось первое высшее образовательное учреждение Ингушетии – Исламский институт им. имама аш-Шафии, которой позже будет закрыт, уступив место другим институтам.

Начавшийся с 1990-х гг. процесс исламского возрождения одновременно привел к политизации ислама. В значительной степени на этот процесс оказал влияние период новейшей советской истории, который отличался наличием методов жесткого контроля со стороны государства над деятельностью религиозных организаций и идеологического противодействия атеистических структур влиянию религиозного фактора на сознание широких масс населения, что в значительной степени и предопределило характер религиозных процессов в 90-х гг. XX века.

С 2000-х гг. Чечня и Ингушетия вступили в новый этап своей истории, где религиозный фактор занял центральное место. Рост количества мечетей, мусульманских организаций: в 2001 г. в республиках Северного Кавказа насчитывалось всего 1499 мусульманских организаций, из которых 6 – в Ингушетии, 150 – в Чечне и 1099 в Дагестане; возрастающая роль духовных организаций, активное участие муфтиятов в борьбе с ваххабизмом создают яркую картину потребности  ингушей и чеченцев в духовной составляющей. Но несомненно, что одну из значимых ролей в этом процессе сыграли вирдовые братства двух республик, благодатной почвой для распространения деятельности которых на Северном Кавказе послужила совокупность традиционных социальных и духовных институтов общества.

В настоящее время наибольшее влияние на территории двух республик, несмотря на то, что с накшбандийским тарикатом ингуши и чеченцы познакомились гораздо раньше, имеют вирдовые братства кадирийского тариката: большинство мусульман Ингушетии и Чечни являются последователями  шейха Кунта-Хаджи Кишиева. Практически все вирдовые братства ингушей и чеченцев признают святость только шейха-основателя братства, хотя и относятся уважительно  к другим шейхам.

Несмотря на то, что вирдовая структура ингушей и чеченцев является сложной по своему характеру, в целом она представляет собой единый организм, и  принадлежность к тому или иному вирду для вайнахов является весьма значимой, как в сакральном отношении, так и как дань уважения к исторической традиции. В суфизме ингушей и чеченцев имеется характерная черта, отличающаяся от суфизма в Дагестане: у вайнахов нет живых шейхов, и это связано с жестокими репрессиями, происходившими в царское и советское время. Но особо уважаемыми являются их потомки, например, внуки Батал-Хаджи Белхороева, шейха кадирийского тариката в Ингушетии, а также семья шейхов накшбандийского тариката Дени и Багауддина Арсановых в Чечне. К ним обращаются как в случае разрешения спорных вопросов или примирения кровников,  так и за советом и мнением в общественно-политических делах. 

Пожалуй, самым крупным и многочисленным суфийским вирдовым братством в Ингушетии и Чечне является братство Кунта-Хаджи Кишиева, принадлежащее к кадирийскому тарикату.

В практике последователей Кунта-Хаджи большое значение имел громкий зикр, сопровождавшийся своего рода танцем, отсюда и название движения – «зикризм». Несмотря на воинственного вида танцы во время зикра, по своему существу зикризм был лишен каких-либо признаков воинственности. Будучи членами религиозной организации, зикристы проповедовали свои взгляды в общественно-производственной деятельности, проявляли уважение к правительству, считая, что царская власть необходима, чтобы вершить суд, наказывать виновных и оправдывать безвинных.

Как уже отмечалось, особое значение для вирда Кунта-Хаджи имеет его обрядность, в данном случае «зикр», как исламская духовная практика, заключающаяся в многократном произнесении молитвенной формулы, содержащей имя Аллаха. Очень трудно спутать «круговой громкий» зикр кунтахаджийцев с зикром других братств. Многократно произнося определенные сакральные формулы, суфий тихо поминает Бога сердцем, а коллективный зикр произносит громко. Обряд громкого поминания Бога заключается в следующем: молящиеся становятся в круг, не беря друг друга за руки, и двигаются против часовой стрелки, сначала тихим равномерным шагом, затем движения молящихся ускоряются и переходят в бег. Наиболее темпераментные из числа зикристов впадают в состояние экстаза. Считается, что достигающий такого состояния, отмечен божьей печатью, приближается к Богу, временно избавляется от душевного дискомфорта и страданий. Мюриды при зикре и во время чтения тарикатского вирда должны быть в состоянии ритуальной чистоты, это считается желательным, то есть адабом; мюриды могут совершать эти обряды и без состояния ритуальной чистоты, но вознаграждение за это уменьшается. При зикре используются некоторые способы введения себя в измененное состояние сознания: определенный ритм дыхания и форсированный выдох, резкие и ритмичные движения головой, удары ногой о землю и т.п., сопровождаемые мысленной или произносимой вслух молитвой.

Существуют и коллективные молитвы: так кунта-хаджийцы, вис-хаджинцы и другие зикристы собираются на похоронах, примирении кровников. В прошлом зикр устраивали и на свадьбах.

Для проведения зикра в каждом вирде существует специальная  группа мюридов, которые приглашаются в случае необходимости. Остальные же члены вирда  присутствуют во время ритуала в качестве зрителей. Завершается зикр молитвой – обращением к Аллаху, в котором все просят Всевышнего даровать шейху Кунта-Хаджи права спасения и заступничества в день Страшного Суда. Зикр и коллективная молитва в честь святого совершается и в период паломничества к святым местам, где одновременно совершаются жертвоприношения.

Тарикату кадирийа присущ демократический характер. К 
примеру, проведение общественного моления (громкого зикра) наряду с индивидуальным (тихим); к зикру в качестве зрителей допускаются женщины и иноверцы, этим кадирийа подчеркивают, что зикр на самом деле символизирует родство людей; у зикристов не прослеживаются формы самоистязания, подобно другим суфиям. Так же, зикристский тарикат не зависит и не подстраивается  под тейповую структуру вайнахского общества.

Стоит отметить, что громкий зикр, сопровождающийся танцами по кругу на Кавказе встречается только у ингушей и чеченцев, хотя последователи кадирийского тариката есть и в Северо-Западном Дагестане, преимущественно среди андийцев, перенявших его у чеченцев.

Помимо зикра, важное значение имеют молитвы. Зикристы выделяют определенное количество молитв (дополнительно) для своего наставника: каждый совершающий намаз отсчитывает на четках (соавхаш) по двести молитв, которые распределяются следующим образом: первая сотня посвящается Пророку, устазу (Кунта-Хаджи), и всем шейхам и овлиям (святым). Вторая сотня достается только Пророку, устазу, отцу и матери совершившего намаз. Этот процесс называют воздаянием почести своему духовному покровителю. 

О Кунта-Хаджи сложено много назмов – многоголосных религиозных песен, часто исполняемых его сторонниками во время зикров и мовлидов (особых молитвенных собраний, посвященных рождению Пророка), либо отдельно от обрядовых практик. По традиции исполнение назма является предтечей коллективной вирдовой практики зикра.  Исполняются назмы не только пожилыми, но и молодыми ингушами и чеченцами.

Следовать тарикату кадирийа еще не означает перенять весь образ жизни адепта религиозного братства. Не исключено, что на начальном этапе распространения ислама следование кадирийскому тарикату ингушами и чеченцами проходило в строгом сохранении всех принципов вирда. Однако сегодня мы наблюдаем, что сохраняются в основном обряды зикра, захоронения, чтения моулида. Строго следующей всем заветам Кунта-Хаджи в Ингушетии является небольшая группа мюридов (постоянный состав 15-20 человек) в станице Нестеровской Сунженского района, которая последние тридцать лет практикует здесь отшельнический образ жизни. Мюриды вирда Кунта-Хаджи одеты в костюм, сшитый на заказ: рубашка с воротником-стойкой, застегнутая до последней пуговицы, и подпоясанная широким кожаным поясом, что является признаком аскетизма, широкие штаны, все из одного типа материи, на ногах поверх сапог из тонкой кожи галоши пезигаш. Отличает их также ношение зеленой одежды (например, черкески). Зеленый цвет – символ ордена, и не только кадирийского. Так, шейх накшбандийского тариката Дени Арсанов говорил, что тот, кто носит зеленую одежду, не познает неприятностей. В руках кунта-хаджийца посох, на голове может быть папаха, а может быть и тюбетейка – фазиг. Последняя из материи любого цвета, но с элементом чачакх – веревочки  со свисающими нитями, изготовленной либо из бусин, либо из шелковой нитки. Сегодня часто можно наблюдать на тюбетейках арабские надписи. Традиционным атрибутом также являются четки.

Необычным является то обстоятельство, что нестеровские кунта-хаджийцы могут зайти в любой дом без приглашения, попросить воды, соли и хлеба, прочитать моулид, пожелав хозяевам мира и благоденствия. Это некое проявление благотворительности, так как, чтобы провести моулид, нужно заранее подготовиться, накрыть столы и отблагодарить чтецов. Это требует затрат и не каждый ингуш или чеченец может себе это позволить.

Мюриды Кунта-Хаджи соблюдают пищевые ограничения:  воздерживаются  от употребления спиртных напитков, не употребляют в пищу говяжье мясо, только баранину, также в ограничения входит мясо курицы, приобретенное на рынке: мюриды предпочитают, подобно Кунта-Хаджи, мясо домашней птицы. Белый пшеничный хлеб заменяют чуреком – лепешкой, приготовленной из кукурузной муки. Чурек помимо того, что является довольно полезным продуктом, еще и весьма сытен. Его ингуши и чеченцы часто употребляют в период поста месяца Рамадан.

Мюриды данного братства даже присутствуют повсеместно на зикрах других братств. Последователи Кунта-Хаджи находятся в  постоянном ожидании пришествия своего устаза, что придает зикризму  мистический и мессианский характер, подразумевая, что Кунта-Хаджи не погиб, а сокрылся, но должен обязательно вернуться. Бытует также мнение, что Кунта-Хаджи специально не оставил после себя преемника, так как должен вернуться, когда наступит определенный час.

Взгляды кадирийцев с их верой в заступника и сосредоточение последователей вокруг руководителя в прошлом отвечали интересам ингушей и чеченцев, нуждавшихся в духовной консолидации. Признание богоизбранности шейха появляется сразу после его ареста. Мюриды кадирийа считают своего учителя одним из 360 святых мужей сокровенных, благодаря которым существует мир.

Отношение к личности шейха среди его почитателей  сегодня весьма благоговейно. Последователи братства относятся к имени шейха с трепетом и часто обращаются к нему за необходимой помощью в молитвах, признавая его как своего представителя и  защитника перед Богом.

Погребальная практика

Большая часть погребального обряда в братстве Кунта-Хаджи возлагается на мюридов. Первым в известность ставят главу (тхьамада) религиозного братства населенного пункта. Чаще всего это бывают кунта-хаждийцы, так как их число во всех населенных пунктах превышает число мюридов других братств. Нескольких мюридов братства достаточно, чтобы совершить обряд погребения. Несмотря на различия в похоронном обряде, в похоронах  могут принять участие мюриды различных братств. При жизни верующий должен составить завещание – васкет, с которым  после его смерти знакомятся мюриды, чтобы выполнить последнюю волю умершего. Завещание желательно иметь каждому, кто достиг совершеннолетия. Мюриды стараются выполнить все пожелания  умершего в васкете, однако в случае, если в нем имеются расхождения с шариатскими нормами, то их игнорируют. Покойный  при жизни может оставить средства на похороны, либо если он не оставил, его ближайшие родственники берут на себя все расходы. 

Перед погребением покойника обмывает специально обученный для этого человек, который после данной процедуры должен как можно быстрее искупаться. Тело покойного обмывают на специальном ложе, под которым размещают корыто, в которое стекает вода, после чего в рот, нос и уши  покойного закладывается белая медицинская вата, предназначенная предохранить труп от порчи, тем самым сохранив его на более длительное время. Тело одевают в саван, под который надевается специально сшитое нижнее белье: все из ситца или батиста по предварительно снятым меркам. Длина ткани для савана определяется в зависимости от пола покойного: из расчета на три оборота всего тела покойника и пять оборотов для покойницы. Ткань, предназначенную для савана, складывают по росту покойного на две части. В области горловины делается вырез, шьются широкие рукава и прямые штаны, независимо от пола, на остающиеся открытыми кисти надевают рукавички, на ноги бахилы. На женщину дополнительно надевается шелковая накидка зеленого цвета, поверх которой и надевается саван. Голову покойницы можно покрыть зеленым платком и надушить тело духами, последнее допускается и для мужчин. Тело покойного, облаченного в саван, перевязывают у колен и щиколоток и над головой.

После данного ряда процедур покойника укладывают на ковер, предварительно подложив под голову подушку и накрыв тело одеялом из зеленного атласа. Лицо остается открытым, для того чтобы  каждый желающий мог попрощаться с ним в последний раз. Затем покойника заворачивают в ковер  и кладут на носилки под громкий зикр. Вся траурная процессия отправляется на кладбище. В Ингушетии и Чечне женщины не могут принимать участия в этой процессии. Носилки ни в коем случае не должны опускаться на землю до самой могилы.

Подготовленная могила выглядит следующим образом: яма прямоугольной формы, длина которой составляет в среднем 2 метра, а ширина 70 см, глубина определяется 7 штыками лопаты для мужчин и 9 для женщин. Тело покойного в одном саване спускают два близких родственника. Последователи данного братства копают лахту (специальное боковое углубление-подбой) на северной стороне могилы, куда помещают тело, развязав узлы на саване и повернув лицом к Каабе. Кунта-хаджийцы делают подбой с правой стороны, как  завещал сам шейх, проявляя тем самым уважение к пророку, ибо подбой получается как бы сзади подбоя в могиле Мухаммада: между трупом и уппагонаш (каменные плиты или деревянные доски, которыми прикрывают лахту) остается пространство для «защитника» (Кунта-Хаджи) и судьи-ангела (бартхоттам малейк). Затем подбой закрывают досками и для их закрепления заставляют саманными кирпичами и засыпают землей. Этот способ захоронения идентичен во всех братствах кадирийского тариката.

Покойника хоронят как можно быстрее, как только вся подготовительная часть закончится. Считается, что душа умершего не обретет спокойствие, пока его тело не предадут земле. Однако, есть исключения: в случае если родных умершего нет на месте, похороны могут отложить, но не более одного дня. В течение всего этого времени  близкие и родные читают  молитвы и просят божественной милости.

После погребения над могилой в изголовье устанавливают памятник (чурт). К самым простым по виду надмогильным памятникам принадлежат распространенные повсюду в крае вертикальные памятники с рельефными надписями и орнаментом – изображением звезды и полумесяца. Затем кунтахаджийцы совершают три круга быстрого зикра вокруг могилы покойного и поливают водой из кувшина контуры могилы. После этого необходимо еще на какое-то время остаться у могилы и читать молитвы, прося у Всевышнего спасения души покойного. После кладбища мюриды возвращаются во двор покойного и снова читают молитвы, затем расходятся по домам. Ближайшие родственники умершего при желании могут обратиться к чтецу Корана с просьбой прочесть за умершего семь раз Священное Писание.

В вирде Кунта-Хаджи в первый же день похорон и подряд семь дней совершают громкий зикр, забивают быка, раздают соседям мясо. 
Обряд жертвоприношения совершает человек, строго соблюдавший совершение намазов. Мясо животного из расчета 3 – 5 кг на семью раздается всем без исключения соседям, без учета деления на вирды. Женщины готовят из муки и начинки – творога или картофеля лепешки. Все братства, за исключением накшбандийа, перед похоронами выпекают 70 штук лепешек (чIапильгаш), обильно смазанных растопленным сливочным маслом, и раздают всем соседям по 2 штуки на семью. Приготовляется также халва из пшеничной или кукурузной муки и топленого масла с добавлением сахарного песка, и также раздается всем соседям по одному куску. В отличие от дениарсановцев, кунта-хаджийцы «караулят» все 7 дней, в течение которых им необходимо кормить и обслуживать всех, кто пришел почтить память покойного. То, что в течение указанного времени все пришедшие на похороны родственники принимают пищу в доме покойного, воспринимается как «саг1 кхиттар» – милостыня. Считается, что душе покойника хорошо, если поминальными блюдами угощают детей и всех пришедших. В конечном счете, все зависит от финансовых возможностей семьи.

Первые три дня и три ночи с девяти часов вечера и до самой зари в доме умершего не прекращается зикр. Если он проходит плавно, без прерываний, принято считать, что молитвы мюридов приняты Всевышним. Кадирийа собирают мюридов и в седьмую и сороковую ночь. В некоторых населенных пунктах республики приняты решения, по которым после совершения зикра мюриды не будут принимать пищу, содержащую мясо, так как многие семьи не в состоянии потянуть такого рода затраты. Пришедшие почтить память умершего помогают семье, в случае, если она малоимущая, деньгами (от 500 рублей и выше). Семья, однако, может отказаться принять такую помощь, тем самым взяв на себя все расходы или следуя очередному принятому решению в этом отношении и в случае, если покойный оставил это пожелание в своем васкете.

Святые места, связанные с именем устаза Кунта-Хаджи Кишиева

Имена святых увековечены ингушскими и чеченскими зияратами. Эти специальные сооружения были воздвигнуты над могилами устазов, чтобы люди смогли прийти сюда и провести время в молитвах. Для традиционного ислама на Северном Кавказе, в особенности для ингушей и чеченцев термин «зиярат» означает хождение к святым и почитаемым местам, а также само обозначение этих святых мест. Зиярата шейха Кунта-Хаджи не существует, но его последователи совершают следующие паломничества на территории Ингушетии и Чечни, связанные с именем шейха:

1. Артан-Корта – «вершина Артана». Комплекс имеет две вершины: Лакха-высокая Артан-Корта и Лоха-низкая Артан-Корта. В районе расположения данного места находится поселение Хажий-ойла, где жил сам святой.

2. Хяди Зерат – «гробница Хяди», место погребения матери устаза, расположенное в Чечне, куда поток паломников не прекращается и сегодня. Среди ингушей и чеченцев бытует мнение,  что тот человек, который совершит трехкратное паломничество в Аршты (в народе – место зиярата Хяди), тот подобен человеку, совершившему хадж в Мекку и Медину.

3. Хьажа ваьха цIа – «дом, в котором проживал устаз», расположенный в селении Хажий-ойла. В 1990 г. он был отремонтирован вместе с гробницей его матери и источником, откуда сегодня паломники набирают святую воду.

4. Святой источник Хьажий хьаст – вода считается целебной, для других средств использовать ее запрещается. Здесь же сохранилось блюдце шейха, с которого паломники пьют святую воду.

В последующем наиболее близкие мюриды Кунта-Хаджи стали собирать вокруг себя последователей и таким образом появились новые дочерние братства, которые глобальных изменений в положения кунта-хаджийского вирда не привнесли, кроме  лишь некоторых корректив, сохраняя при этом фундамент учения шейха. Дочерние братства с момента формирования признают априори устаза Кунта-Хаджи, хотя  позднее каждый руководитель выделяется в своем братстве и воспринимается последователями как устаз – шейх.

Братство Батал-Хаджи Белхороева в Ингушетии

Вторым суфийским братством кадирийского тариката, преимущественно на территории Ингушетии, является вирд Батал-Хаджи Белхороева. Основателем данного религиозного братства является «шейх из Сурхахов» – как принято его называть – Батал-Хаджи Белхароев. Суть его учения заключалась во введении новых элементов в уже существующие  обрядовые практики. Так, в разных братствах имеются различные ритуалы погребальных процедур. В могиле имеется подбой, куда помещают тело покойного, развязав узлы на саване и повернув лицом к Каабе. В вирде Дени Арсанова и Батал-Хаджи Белхороева обряд захоронения идентичен: подбой расположен с левой стороны, тогда как кунта-хаджийцы делают его с правой стороны. В отличие от кунта-хаджийцев батал-хаджинцы совершают громкий зикр, но при этом становясь в круг, ритмично раскачиваясь, хлопая в ладоши, мотая головой вперед и назад и не подпрыгивая так интенсивно, как кунта-хаджийцы, а лишь на месте попеременно с одной ноги на другую и медленно двигаясь по кругу, повторяя формулу «Ла илаха илла-ллаху» (Нет божества кроме Аллаха). Зикр в данном вирде совершают перед похоронами, а во дворе – после того, как совершится погребение покойного и мюриды вернутся с кладбища. Последующие шесть ночей зикр в обязательном порядке совершается в доме умершего.  Сороковую ночь батал-хаджинцы не отмечают, так же как и не отмечают годовые и последующие поминки. Однако милостыню для искупления можно делать по желанию семьи и родственников. Каждый четверг мюриды Батал-Хаджи  раздают милостыню трем ближайшим соседям, вспоминают своих умерших родственников и читают суру «Ясин».  Следует также отметить, что в зикре Батал-Хаджи женщины не принимают участия, равно как и не могут посещать мечети. Мюриды в честь Батал-Хаджи исполняют, как это свойственно всем братствам, религиозные назмы. В своих мистических песнопениях мюриды повествуют о ничтожности и грешности этого мира и человека, о его слабости и безысходности, о заступничестве шейха-устаза, кому они доверили свою жизнь в двух мирах.

В структуре данного братства имеются свои особенности: в отличие от кунта-хаджийцев, у последователей Батал-Хаджи не имеется ни руководителя ритуальной практики коллективного зикра – «туркха», ни руководителя самого вирдового братства – «тамады». Дисциплина и порядок в данном братстве обеспечивается почитанием младшего старшим и старшего младшим, согласно завету шейха.

Специфическим для братства является слепое следование практике внутривирдовых браков, хотя некоторые мужчины могут взять в жены представительниц других вирдовых братств – это имеет место в последнее время, так как большая часть представителей вирда в результате своеобразной изоляции являются близкими родственниками. Консерватизм в этом отношении распространяется на женщин братства: им запрещено категорически вступать в брак с представителями других вирдов, а в случае непослушания женщина может быть строго наказана. Батал-хаджинцы подходят к этому вопросу строго, отмечая, что их молодые люди не пьют и не курят, не совершают аморальных поступков, иначе за все отрицательные деяния придется отвечать перед всем вирдом.

Также позиция внутривирдовых браков зиждется на том, что вступающие в брак имеют общие представления о своей вирдовой принадлежности, общие взгляды и интересы.

При жизни только Батал-Хаджи обладал правом выдавать женщин замуж. Сегодня браки заключаются по решению родителей и их мнение  более значимо, нежели решение молодых людей. Среди молодежи батал-хаджинцев похищение девушек не практикуется, имеются лишь единичные случаи. Сегодня в основе своей браки заключаются посредством сватовства. Шейх в свою бытность завещал своим последователям-мюридам быть ответственными за благо семьи и справедливое отношение ко всем ее членам. Батал-Хаджи был противником разводов, не одобрял многоженство, и сам женился во второй раз, лишь когда не стало первой жены.

Несмотря на жесткий консерватизм в отношении женщины, ее положению можно позавидовать: она экономически обеспечена, за нее отвечает чуть ли не вся община, к ее мнению прислушиваются. Не остаются в стороне вдовы, сироты, старики – вся община поддерживает их и помогает им. Удивительно, но представительницы других вирдов, вступившие, правда, в редчайших случаях, в брак с батал-хаджинцами, становятся подвержены влиянию последних, и наиболее трепетно относятся к основным положениям братства.

Еще одной особенностью является наличие в структуре данного вирда так называемого «общего котла», средства которого идут на взаимопомощь членам вирда: проведение свадеб и других торжеств, поминки и похороны, помощь нуждающимся, вдовам и сиротам.

Местом паломничества мюридов данного братства является могила Батал-Хаджи в селении Сурхахи. Сооруженный в начале XXI в. комплекс (зиярат) представляет собой оригинальное архитектурное решение. Проект был задуман внуком шейха Якубом-Хаджи и его братьями, в строительстве зиярата также приняли участие мюриды всех вирдовых братств Ингушетии и Чечни, более трехсот человек. Грандиозность возводимого сооружения поражает воображение, так же как и количество привлеченных для этой цели рабочих-специалистов и задействованной техники. Главным объектом комплекса является зиярат устаза, который утопает в гранитном обрамлении и блистает золотом. Мюриды Батал-Хаджи проводят здесь много времени, совершают зикр и просят у своего шейха в молитвах мира и благоденствия своему братству. Также свои молитвы последователи вирда проводят в стенах мечети и выслушивают наставления местных имамов. Во дворе мечети имеется площадка, позволяющая проводить большой зикр. При мечети действует музей, в котором размещены личные вещи и другие экспонаты, связанные с жизнью и религиозной деятельностью шейха Батал-Хаджи. В числе экспонатов Коран Кунта-Хаджи, переданный им шейху Батал-Хаджи, в центре на стене портрет шейха. Потолок музея оформлен в восточном стиле в виде мозаики со священными надписями.

Особое отношение проявляется к кладбищу, где в окружении своих соратников и учеников покоится прах праведного шейха. Забота об их могилах, как особая привилегия, предоставлена исключительно местным мюридам, из числа наиболее ревностных последователей шейха. При всем том, что представители данного братства активно включены в общественно-политическую жизнь республики, по мнению ингушей, не принадлежащих к данному братству, батал-хаджинцы представляют собой как бы «государство в государстве». Общую политику, а так же официальный взгляд на те или иные события, к примеру, за кого голосовать на выборах, для всего тейпа определяет совет старейшин.

Подводя итоги вышесказанному, следует отметить, что кадирийский тарикат как в прошлом, так и на современном этапе сохранил значимое место в этнической культуре ингушей и чеченцев. Последователи вирда Кунта-Хаджи, как и прежде, продолжают выполнять соответствующие данному религиозному братству ритуальные обряды, а высказывания шейха Кунты Кишиева являются духовно-нравственным руководством в жизни.

Накшбандийский тарикат в Чечне и Ингушетии. Религиозное братство Дени и Багауддина Арсановых

Накшбандийский тарикат в Ингушетии тесно связан с историей его распространения в Чечне, поэтому неудивительно, что при попытке описания вирдового братства Дени Арсанова часто проводятся «чечено-ингушские» параллели. Основанный шейхом Дени Арсановым и в 1920–1950-е годы возглавлявшийся его сыном Багауддином накшбандийский вирд довольно популярен среди ингушей и чеченцев, хотя и уступает по числу приверженцев кадирийскому вирду шейха Кунта-Хаджи. В Чечне накшбандийское братство малочисленно и распространено больше среди равнинного населения.  В Ингушетии данное братство занимает второе место по числу приверженцев. Поскольку члены данного братства проводят зикр внутри помещений, этот вирд называют «къейла вирд» – закрытым братством; с другой стороны считается, что накшбандийцы хранят особые тайны, которые не раскрываются непосвященным, отсюда и название. Так называемый тихий зикр и четки, которые перебирают, оставляя скрытыми для посторонних глаз (не вынимая из кармана) молящиеся, подразумевают не что иное, как отказ от увлечения формой в ущерб содержанию, в конечном счете – от саморекламы и показухи. Такая закрытость или скрытость братства в советский период не позволила властям вести против них враждебную деятельность: их невозможно было различить среди населения. Адепты накшбандийского тариката отрицают чрезмерный аскетизм, большое внимание уделяют духовному общению между мюридом и муршидом.

Похоронный обряд

Дениарсановцы после смерти члена семьи не употребляют пищу в доме умершего в течение трех дней: принято считать, что в течение этого времени душа покойного находится дома. Обязанности по приготовлению поминальной пищи возлагаются на соседей. В эти дни последователи вирда ходят к соседям и родственникам; не раздают милостыню – сагI, не «караулят» семь ночей. Последователи накшбандийского тариката категорически не приемлют поминок как таковых, считая существующие поминки на седьмую, тридцать девятую ночь или годовые поминки пережитком некогда существовавших языческих обрядов. По истечению срока, на восьмой день в доме покойного накрывается стол, собираются родственники и старейшины (бокхий нах) приступают к тихому зикру - «мух бар». Расходящимся после поминок родственникам дениарсановцы раздают небольшие сумки, в которых они собирают продукты, что является милостыней за душу покойного. В случае, если в дом дениарсановца принесут милостыню с поминок другого вирда, он ее примет в знак уважения, но употреблять в пищу вне зависимости от того, что это – лепешки или же жертвенное мясо – не станет.

Могилу покойному роют физически крепкие молодые люди независимо от степени их родства с покойным. Тем, кто это делает, кунта-хаджийцы приносят на кладбище еду, среди накшбандийцев такой практики нет. Могила дениарсановцев по форме ничем не отличается от всех остальных. Единственное – дениарсановцы подбой в могиле делают с левой стороны, как якобы был похоронен Пророк Мухаммад. Как и в других вирдовых братствах, прежде чем похоронить, тело умершего омывают. В целом же, последующий обряд захоронения идентичен обрядам других братств. Если покойный скончался за пределами дома, его постараются как можно быстрее привезти, так как ингуши и чеченцы вне зависимости от вирдовой принадлежности с трепетом относятся к тому, что покойного погребать нужно на родине.

Ритуальная практика

Зикры накшбандийских вирдов  мало чем отличаются друг от друга. Отличия заключаются в той или иной последовательности общих у них у всех элементов и в количестве  повторений отдельного элемента (арсановцы, яндаровцы, шаптукаевцы и другие). Накшбандийцы не проводят зикр в открытых глазу постороннего местах: молитвенная практика считается «внутрисемейным» делом братства и не выставляется на всеобщее обозрение. После того, как все рассаживаются по кругу, старший из числа почетных лиц братства, чаще всего потомок родни шейха либо руководитель общины (турк), начинает с формулы Ла иллаха иллалах (Нет божества кроме Аллаха) и медленно, в такт, покачиваясь из стороны в сторону, произносит в определенной последовательности: Алхьамдулиллахьи (Хвала Аллаху), Астогфирлахьи (Да простит нас Аллах) и другие. Сам зикр может длиться от часа до полутора. Постепенно интенсивность исполнения зикра нарастает, то есть при исполнении (все время сидя) участники ритуала могут как бы аплодировать руками, хлопать себя по коленям или об пол. По мере исполнения некоторые члены братства переходят в состояние транса, что не очень поощряется руководителями братства, но это присуще всем вирдам. После того, как зикр заканчивается, в виде продолжения исполняются назмы. Так же, как и у кадирийцев, назмы у накшбандийцев посвящены событиям жизни Пророка, его сподвижников и, безусловно, деяниям своих шейхов.

Согласно завету шейха, у дениарсановцев принято  совершать зикр в следующем порядке: сначала произнося 1 формулу посвящения «Во имя Аллаха» (бисмиллахь), 11 раз 112 суру Корана (къулхьуваллохьу) и 5 приветствий Пророка (саловат), так как считается, что если на одну чашу весов положить упомянутые формулы, а на другую богатство семи самых богатых стран, то благодать первой перетянет вторую. Исполняемый дениарсановцами тихий зикр строится на чередовании задержек дыхания, вдохов и выдохов в определенном ритме. Отдавая предпочтение тихому зикру, некоторые богословы исходят из того, что сказанное про себя в душе, говорится сердцем. Дениарсановцы объясняют свою приверженность к тихому зикру тем, что зикр, не услышанный записывающими ангелами, равен семидесяти зикрам, которые они слышат. Дениарсановцы стараются всегда находиться в состоянии ритуальной чистоты, как завещал им шейх Багауддин, и давать вовремя милостыню, которая откидывает (оттягивает) смертный час в сторону.

Коллективный зикр братства осуществляется раз в неделю под руководством последователя шейха, его ближайших соратников или руководителя общины. На коллективных зикрах обсуждаются вопросы братства, возможность оказания помощи нуждающимся и осуществления каких-то мероприятий под эгидой вирда. Как и во всех братствах, у дениарсановцев большое внимание уделяется духовному тайному общению мюрида (ученика) с устазом (учителем). Основа данной практики, возможно, связана и с вечной оппозиционностью накшбандийцев к властям. Поэтому с самого начала зикр у них стал таинством, скрытым от глаз посторонних. В дальнейшем это сказалось на поведении мюридов. Их нелегко было различить среди населения, и поэтому вести против них враждебную деятельность со стороны властей всегда было затруднительно.

У дениарсановцев  отсутствует единый центр паломничества: мавзолей Багауддина является местом поклонения не только накшбандийцев, его почитают все последователи ислама. Над могилой шейха Дени Арсанова в г. Урус-Мартан возведен мавзолей, который в течение многих лет продолжает оставаться местом паломничества его многочисленных мюридов из Ингушетии и Чечни. Значимым событием для потомков и последователей данного вирда явилось открытие медресе имени Дени Арсанова в 2011 г. в Грозном. Религиозно-образовательное учреждение расположилось в доме, принадлежавшем шейху. Участок под медресе был выкуплен родственниками Дени Арсанова только в 2004 году, чтобы к столетию школы восстановить ее.

Как и все мусульмане, дениарсановцы особое место уделяют паломничеству в Мекку (хаджж). Сегодня паломничество стало более доступным, в немалой степени за счет средств, поступающих от бизнесменов.

Значение вирдовых братств в жизни и судьбе ингушей и чеченцев ясно отображает значимость религиозного сознания в обществе. Благодаря проповеднической деятельности таких  шейхов, как Кунта-Хаджи, Батал-Хаджи, Дени Арсанов, ингуши и чеченцы окончательно приняли ислам и  стали частью мировой мусульманской уммы, а исторически сложившаяся в XIX в. система вирдовых братств остается актуальной и в начале XXI века.

Вирдовая структура не единственная в своем роде в Ингушетии и Чечне, здесь имеет место также традиционно-родовая – тейповая структура. С принятием ислама вирдовая структура ограничила специфическую роль тейпа – рода в вайнахском обществе, поскольку вирдовые братства приобретали формы наследственных институтов. Некоторыми своими чертами, такими, как  взаимопомощь, в том числе материальная, ответственность его членов  друг перед другом – вирд схож с тейпом. Но, в отличие от тейпа, вирд значительно шире: он включает в себя представителей различных тейпов и даже этносов, что обеспечивает его членам гораздо более мощную поддержку.

Принадлежность к тейпу или вирду по значимости может колебаться, в зависимости от ситуации, и потому носить противоречивый характер. Так, тейп приобретает большее влияние в вопросах политического характера: кого представить на выборах, кто будет в числе преемников во властных структурах и т.д., – в отличие от вирда, который больше проявляет себя в общественно-бытовых отношениях: дать разрешение на брак представителю другого вирда, разрешить вопрос кровной мести. В то же время, вирд может с таким же успехом представить на выборах (к примеру, в парламент) своего человека, если обладает такой возможностью. Несомненно, что вирдовая структура   не ограничивалась и не ограничивается сегодня чисто религиозным своим содержанием, более того, она влияет на общественно-политический уклад в Ингушетии и Чечне, и борьба за руководствующие места представителей тех или иных суфийских братств яркое тому подтверждение. К примеру, в Чечне в период 1994-1996 гг. вирдовые братства показали, что не собираются ограничиваться только религиозной стороной в своей деятельности.

Одной из характеристик вирдовой структуры является ее гибкость: из одного вирда в другой ингуш и чеченец может перейти без опаски быть осужденным (в конечном счете, каждый имеет право на самостоятельный выбор). Исключением является «закрытый» вирд Батал-Хаджи Белхороева, переход в который из других вирдов закрыт. Нередко системы тейпов и вирдов переплетались там, где глава тейпа (тейпан да) являлся одновременно и главой вирда; в таком случае все сородичи становились мюридами данного братства. Такое явление можно наблюдать на примере вирда Батал-Хаджи Белхороева.

Специфическая форма бытования ислама на территории Ингушетии и Чечни является объединяющим фактором для всех тейпов. В Чечне, к примеру, в период Кавказской войны XIX века Шамиль смог объединить под знаменем ислама все тейпы. В XX в. в период депортации вирдовые братства ингушей и чеченцев также сплотили народные массы. Схожие процессы происходили в 1992 г., когда появилась молодая республика Ингушетия, не имевшая на тот момент административно закрепленных границ: республика оказалась в самом центре двух конфликтов – чеченского с одной стороны и осетино-ингушского с другой. В указанный период особую роль в консолидации ингушей сыграли как тейпы, так и вирды. С течением времени вирдовая структура ингушей приняла формы надтейповой. Суфийская организационная структура наложилась и на традиционное чеченское общество, способствовав, тем самым, разделению чеченских тейпов по признаку принадлежности к тому или иному тарикату. Это не препятствовало осознанию чеченцами себя единым этносом, но способствовало традиционному соперничеству между тейпами.

Вирдовая структура ингушей и чеченцев одна из тех областей, которой уделялось много внимания со стороны государства и которая меньше всего изучена. В течение всего своего существования она, подобно суфизму вообще, была окутана таинственностью и мистицизмом, тем самым вызывая интерес исследователей. С одной стороны, это было связано с политикой государства, с другой стороны, вирдовые братства являлись весьма замкнутыми для постороннего глаза. Трепетное и ревностное отношение к таинствам вирда не позволяло его последователям раскрывать его содержание.

В целом же, проблема соотношения тейпа и вирда возникла в начале 1990-х гг. и с тех пор не теряет своей актуальности. Однако раскола общества по причине вражды родов и религиозных братств на современном этапе в Ингушетии и Чечне не происходит. Соответственно, тейпово-вирдовая структура – вовсе не  «отживший элемент», а система отношений, представляющая реальную ценность в современном вайнахском обществе. Более того, вирдовая структура приобрела национальный характер, и ее суфийская основа претерпела глубочайшие изменения, а тейповая и кровно-родственная общность требуют специального изучения их роли и особенностей функционирования в обществе.

Мусульмане двух республик считают себя «истинно» верующими, и этот факт подкрепляется тем, что они строго придерживаются обязательных религиозных ритуалов. К одному из таких ритуалов относится ежедневная пятикратная молитва – намаз. Как старшее поколение, так и молодежь молитву стараются совершать точно по расписанию и желательно в мечетях, оснащенных специально отведенными для омовения комнатами, ковриками для намаза, четками и религиозной литературой. Чаще всего мечети посещают в пятницу, здесь верующие совершают джамаат-намазы и слушают проповеди  имама. Пятничная молитва занимает  важное место в жизни мусульман. В этот день ингуши и чеченцы оставляют насущные проблемы и вопросы и проводят время в мечетях, число которых в республиках с каждым годом растет, как и в стране в целом. Рядом с мечетями можно  приобрести различную религиозную литературу, аяты Корана в виде талисманов, четки, масла и благовония, периодическую печать. В основном мечети посещают мужчины; чеченки и ингушки совершают молитвы дома, традиция не позволяет женщине находиться в подобных помещениях одновременно с мужчинами, хотя при мечетях нередко можно встретить отдельное для них помещение. В священные мусульманские праздники Ураза-Байрам, Курбан-Байрам мечети практически ежедневно бывают заполнены верующими, здесь же во дворе мечетей проводятся обряды жертвоприношения, с последующей раздачей милостыни малоимущим и сиротам.

Молитву верующий совершает в состоянии ритуальной чистоты. Совершается омовение, для которого полагается иметь специальный тазик и кувшин, а для молитвы - коврик и четки. Особое внимание уделяется чистоте всего, что связано с молитвой, соответственно одежда, место совершения намаза, молельный коврик должны быть абсолютно чистыми. В зависимости от времени молитвы, верующий совершает необходимое число ракатов, а также перебирает четки. Кроме обязательных  (параз) молитв, верующие совершают и дополнительные (суннат) молитвы, в которых они просят о мире, милости и благоденствии Всевышнего.

Чеченцы и ингуши помимо внутривирдовых ограничений согласно религиозным предписаниям  придерживаются  и общих для мусульман пищевых ограничений, к которым относится запрет на употребление свинины, мяса птицы или скота не зарезанных с соблюдением всех необходимых для этого правил. Чтобы мясо животного было дозволенным, совершается специальный обряд: мужчина в состоянии омовения в головном уборе произнося слова «Во имя Аллаха» закалывает жертву и спускает кровь. Этот обряд  может совершать только мужчина, заколотое женщиной животное является запретным – харам; в случае, если женщина остается без возможности заколоть животное, она может об этом попросить любого незнакомого мужчину.

В сознании ингушей и чеченцев важное место занимает паломничество к святым местам. Посещение зияратов шейхов, святых устазов располагающихся на территории Чечни, Ингушетии и Дагестана воспринимается как малое паломничество, большим паломничеством является посещение Мекки и Медины.

В структуре Духовных управлений мусульман в Ингушетии и Чечне имеются Комитеты по хаджу. Ингуши и чеченцы считают, что средства на совершение хаджа должны быть заработаны своим собственным трудом, только в этом случае хадж будет действительным и богоугодным. Но поскольку паломничество является довольно дорогостоящим мероприятием, малоимущим в этом нередко помогают бизнесмены; из 4881 паломников-ингушей, совершивших хадж с 1993-2003 гг., около 800 человек совершили это путешествие за счет благотворителей.

Перед выездом паломников во всех городах и районах Ингушетии каждую неделю проходят специальные семинары, где имамы и преподаватели исламских дисциплин дают инструкции по совершению хаджа, а также проводится вакцинация паломников, предусматривается врачебная помощь, определяются руководители для каждой группы паломников по 40 человек, т.е. гиды, владеющие арабским языком и знаниями по основам религии. Так, на одну транспортную единицу приходится по одному квалифицированному врачу.

Особое место в духовной жизни ингушей и чеченцев занимают Духовные управления мусульман (ДУМ, Муфтияты) ЧР и РИ. С момента создания Муфтияты Ингушетии и Чечни проводят совещания и конференции, на которых принимаются постановления, касающиеся духовно-нравственного воспитания подрастающего поколения и различных проблемных явлений в обществе. В течение последних десяти лет отмечена активность в решении наболевших в обществе вопросов. Принятые Муфтиятом единогласно постановления, являющиеся общим решением мусульман региона по любому вопросу носят название «ва1ад». В Ингушетии и Чечне решения подобного рода частое явление и их применение распространяется по всей территории республик. Постановления принимают собравшись вместе имамы, суфийские ученые и авторитетные старейшины. Принятые постановления в печатном виде раздаются на пятничной молитве для всеобщего ознакомления и распространяются среди населения, их соблюдение обязательно. Всякий верующий и законопослушный человек должен блюсти решение. Чаще всего постановления принимаются для того, чтобы исправить некий обычай или традицию, которые приняли искаженную форму, либо противоречат шариату. Например: ва1ад, запрещающий красть девушек. Ясно, что девушек для женитьбы красть нельзя в соответствии с шариатом, но этот обычай так укоренился среди ингушей и чеченцев, что понадобится время устранить его. Ва1ад – конкретное решение для конкретной местности с учетом специфики, и с наложением конкретных санкций. Несмотря на то, что обычай не санкционируется государством, он санкционируется обществом, так как институты гражданского общества, к примеру Мехк Кхел (народное собрание), всегда были развиты в этих краях. И если до принятия ислама органом, решавшим вопросы обычного права, являлся Мехк Кхел, то сейчас его место занимает муфтият с системой судопроизводства, основанной на религиозном праве — шариате в лице кадията. В случае нарушения принятых постановлений налагаются те или иные штрафы в пользу бедняков или мечети. Если кто-то отказывается от уплаты установленного штрафа, то его могут «отрезать от людей», то есть объявить бойкот и изолировать от общества (не физически, а через игнорирование), пока этот человек не принесет покаяние и не попросит прощения. Родственники не признают его, и вообще он исключается из общественной жизни в своем поселении. Бытует мнение, что ва1ады ингушей и чеченцев направлены на усиление шариата, однако на деле принятие таких решений вызвано необходимостью борьбы с пережитками некоторых традиций, идущих во вред современной жизни ингушского общества. Муфтиятом  подчеркивается, что все принятые им решения и постановления угодны Аллаху, что они ни в коей мере не противоречат шариату, а несоблюдение и нарушение ваIада говорит о несознательности нарушителя. Поскольку количество принятых муфтиятами постановлений значительно, и они распространяются на все общество, внутри вирдовых братств существуют также свои собственные мюридские ва1ады. Глава братства знает наизусть подобные решения, правила и меры наказания в случае их несоблюдения.

Мусульманское образование в Ингушетии и Чечне

Одним из составных компонентов мусульманской жизни является религиозное образование. Молодые мусульмане Северо-Восточного Кавказа (Дагестан, Чечня и Ингушетия) в основном едут учиться в Сирию (Дамаск), Египет (Каир, «аль-Азхар»), государства Персидского залива, прежде всего Саудовскую Аравию.

В настоящее время в Чечне и Ингушетии функционируют высшие исламские учебные заведения, имеются средние специальные исламские учебные заведения – медресе, а также  начальные исламские учебные заведения – мактабы. Вместе с тем система исламского религиозного образования до сих пор не составляет реальной конкуренции зарубежным образовательным центрам. Конкуренцию местным имамам – приверженцам традиционного ислама, составляют молодые люди, только вернувшиеся после обучения и постепенно вытесняющие их из мечетей. Сегодня часто говорится о формировании конкурентоспособной отечественной исламской образовательной инфраструктуры, в связи с чем в регионе начали создаваться два крупных исламских образовательных центра: для последователей шафиитского мазхаба – на базе Северо-Кавказского университета им. Мухаммада Арифа, расположенного в Махачкале и для последователей ханафитского мазхаба – на базе Исламского института в г. Нальчике; были подготовлены учебные программы центров, утвержденные советами алимов, началось создание материально-технической базы. Финансирование проекта осуществлялось из средств федерального «Фонда поддержки исламской культуры и образования». Предполагалось, что выпускники базовых отечественных исламских образовательных центров будут обладать приоритетом при назначении имамов северокавказских мечетей. Через указанный фонд в свое время   оказывалась поддержка Исламскому институту (станица Орджоникидзевская) в Республике Ингушетия, медресе «Аль-Мухтар» (г. Малгобек), в Чеченской Республике –Исламскому институту им. А.-Х. Кадырова (п. Курчалой), медресе «Кавказ» (с. Старые-Атаги), медресе «Иман» (с. Шатой), медресе им. Габиса (с. Нойбер Гудермесского района), медресе «Алим» (г. Грозный). Наиболее авторитетными исламскими вузами сегодня остаются Дагестанский университет им. шейха Мухаммад-Арифа в Махачкале, Университет им. имама Шафии в Махачкале, Университет им. С. Кадия в Буйнакске, Исламский университет им. имама Ашари в Хасавюрте.

В настоящее время религиозная ситуация в двух республиках является стабильной, ислам приобрел черты народной религии, в которой нашли место этнические традиции и культурные особенности, роль руководителей вирдовых братств остается весомой в вайнахском обществе, рост числа мечетей говорит о религиозной потребности населения Чечни и Ингушетии, а активная деятельность Духовных организаций в республиках обеспечивает баланс между традиционной культурой и духовной составляющей ингушей и чеченцев.

Выводы

Итак, несмотря на то, что ислам к чеченцам и ингушам проник относительно поздно, эта религия составляет основу культуры и этнической идентичности этих народов. Ислам имеет исключительную важность в повседневной жизни и поведении людей, что очень важно учитывать. Помимо общеисламских обрядов и практик, которые важны в повседневной жизни: омовение и поддержание ритуальной чистоты, пятикратная молитва, пост в месяц рамадан, соблюдение запретов и предписаний, для многих чеченцев и ингушей важное значение имеют суфийские обряды и ритуалы, описанные в этой главе. Надеемся, приведенные здесь факты и материалы будут большим подспорьем в практике и помогут избежать многих ошибок.
4.4. Проект рекомендаций для органов законодательной и исполнительной власти

Для обеспечения свободы вероисповедания мусульман, содержащихся в местах лишения свободы, органам власти рекомендуется:

1. Обеспечить минимальные условия для отправления таких основных обязанностей мусульман, как пятикратная ежедневная молитва и пост в месяц рамадан. В этих целях желательно выделить уголок или помещение, удобное для совершения молитв. Во время месяца рамадан желательно внести коррективы в режим питания желающих поститься заключенных в соответствии с требованиями исламской религии (утренний прием пищи за два часа до рассвета и вечерний прием пищи после заката солнца);

2. Там, где содержится значительное количество мусульман, обеспечить совершение обязательной коллективной пятничной молитвы. Для ее проведения можно по пятницам приглашать имама-хатыба от Духовного управления мусульман субъекта, на территории которого находится исправительное учреждение, или по согласованию с таким органом избрать имама-хатыба из числа заключенных;
3. Разрешить заключенным пользоваться необходимыми для отправления культа предметами: Кораном, молитвенным ковриком, четками, в случае необходимости верующие должны иметь возможность покрывать голову особым головным убором;

4. Рассмотреть возможность внести коррективы в режим питания заключенных мусульманского вероисповедания в соответствии с требованиями их религии. Идеальным было бы обеспечение питанием по стандарту «халяль» (там, где количество заключенных мусульманского вероисповедания составляет значительную часть). При отсутствии таких возможностей необходимо исключить из рациона свинину и продукты, изготовленные с добавлением свиного мяса или сала и отдать предпочтение мясу разрешенных к употреблению мусульманам животных (говядина и т. д.);

5. Обеспечить соблюдение прав мусульман при досмотрах. Мусульманин не должен быть обнажен при постороннем человеке: у мужчин должна быть обязательно покрыта часть тела от пупка до колен, у женщин должно быть покрыто все тело за исключением лица, кистей рук и ног до щиколоток;

6. Обеспечить возможность совершать ритуал омовения и соблюдения правил соблюдения ритуальной чистоты при посещении туалета. В частности, позволить мусульманам пользоваться сосудами с водой при посещении туалета (в целях безопасности можно использовать пластмассовые), обеспечить душевые низкими кранами для совершения ритуала омовения.

7. Разрешить мусульманам собирать при библиотеках уголки исламской религиозной литературы и обеспечить к ним свободный доступ. Пресекать случаи, когда заключенным чинятся препятствия в получении религиозной исламской литературы.

4.6. Материалы к заключению по вопросам: Какие предметы являются необходимыми при отправлении религиозных обрядов в исламе? Является ли молитвенный коврик  необходимым атрибутом при отправлении религиозного обряда в исламе?

Мусульмане обязываются в Коране совершать определенные религиозные обряды в качестве служения Всевышнему. Среди этих обрядов основными являются пятикратная ежедневная молитва и пост в месяц рамадан.

Мусульмане используют особые предметы в основном при совершении ежедневной пятикратной молитвы. 

Молитва должна совершаться в чистом месте. Для молитвы мусульманин ограничивает свое молитвенное пространство, в пределах которого ничто не должно мешать его обращению к Богу. Такое пространство ограничивается с помощью молитвенного коврика. В случае отсутствия молитвенного коврика временно его может заменить чистый кусок ткани размером с коврик, или даже одежда - пиджак или рубашка. Когда молитва совершается в специально оборудованном для этого месте, например в мечети, где полы устланы коврами или циновками, необходимости в отдельном молитвенном коврике нет.

Из других предметов, которые используются во время молитвы, надо отметить четки.

Мусульманские четки могут использоваться не только для зикра, но и для отсчитывания определенных молитвенных формул. Четки используются не только непосредственно во время молитвы; их могут также использовать и в промежутках между молитвами. Суфии относятся к четкам как к необходимому предмету культа, поскольку они получают от своих духовных наставников - шейхов задания прочитывать ежедневно определенное количество молитв и славословий. Четки для этого являются незаменимым предметом. Более того, многие суфии наряду с заданиями получают от шейха в знак принятия в число его послушников четки в дар, и они для многих из них становятся сакральным предметом.

Голова мусульманина во время молитвы обязательно должна быть покрыта; головные уборы многие мусульмане носят также и в повседневной жизни. У суфиев головной убор иногда является отличительным знаком и предметом культа, поскольку иногда при посвящении в ученики от наставника-шейха они получают наряду с четками и тюбетейки. Например, в Дагестане суфии носят зеленые тюбетейки, которые их отличают от других мусульман.

Есть особенности в совершении молитвы у шиитов. Хоть шииты и составляют подавляющее меньшинство среди российских мусульман, тем не менее их число увеличилось за счет азербайджанцев, многие из которых получают российское гражданство. Одна особенность при совершении молитвы их может выделять: они используют во время молитвы особые небольшие плитки, изготовленные из прессованной глины (или, редко, плитку из камня). Во время молитвы шииты кладут эти плитки перед собой, во время земного поклона касаясь их лбом. Эти плитки бывают разной формы: круглые, ромбовидные, прямоугольные. Такие плитки называются «турба». Верующие шииты носят такие плитки все время при себе, для них это предмет, необходимый для отправления культа.

Таким образом, молитвенный коврик является необходимым предметом культа там, где мусульманин совершает молитву не в специально оборудованном помещении, например, мечети или молельной комнате. Молитвенный коврик необходим для совершения молитвы в тюремной камере, которая не является оборудованным для молитвенных нужд помещением.

В зависимости от обстоятельств также являются необходимыми для отправления культа предметами мусульманские четки, головной убор, для шиитов – особые плитки из прессованной глины или из камня, на которые они совершают земной поклон во время молитвы.

Краткий словарь терминов

Аят – буквально с арабского: айа – «чудо», «знак», «знамение», – наименьшая часть, «стих» в составе Корана. См. также Сура.

Ваххабизм: религиозно-политическое течение в суннитском исламе, возникшее в Центральной Аравии в середине 18 в. Возникло на основе учения Мухаммеда ибн Абд аль-Ваххаба, который выступал с проповедью среди бедуинов в Неджде (территория современной Саудовской Аравии). Ваххабиты проповедуют строгое единобожие и возврат к изначальному исламу через очищение от новшеств. Они отвергают культ святых, паломничество к святым местам, порицают суеверия (веру в приметы и др.), требуют от мусульман братства и единства, осуждая роскошь и накопительство. В раннем ваххабизме важное место отводилось обоснованию необходимости вооруженной борьбы против многобожников и мусульман, «отошедших» от принципов первоначального ислама.

Сегодня ваххабизм является религиозной основой официальной идеологии Королевства Саудовская Аравия.

Джинн – один из трех видов разумных существ, сотворенных Всевышним (сотворены после ангелов, перед людьми). Мусульмане верят, что джинны сотворены из «бездымного огня». Джинны живут на земле – на кладбищах, пустырях, пустынях, в горах и лесах. Джинны могут как вредить людям, так и помогать. Среди них есть мусульмане, христиане, неверующие. Наиболее нечестивые джинны составили воинство Иблиса, их также называют шайтанами. Людям не рекомендуется вступать в сношения с джиннами; однако, несмотря на запреты, люди пытаются с помощью магии подчинить себе джиннов и использовать их способность творить чудеса.

Джихад – буквально с арабского «усилие». Одна из важных заповедей ислама, иногда рассматриваемая как шестой столп ислама (см. Столпы ислама). Джихад в духовном смысле означает борьбу с собственными грехами. Духовное самосовершенствование объявляется «великим джихадом». На социальном уровне джихад, как правило, выступает в форме военных действий, направленных на борьбу против язычников, посягающих на мусульманскую веру или противящихся учению ислама, а также против тирании и несправедливости («малый джихад»). Джихад является не личной обязанностью мусульманина, а обязанностью общины, и поэтому объявить джихад имеет право только общепризнанный духовный лидер.

Закят – один из столпов ислама, религиозный налог в пользу нуждающихся, выплачиваемый каждым мусульманином один раз в год с урожая, скота, денег и драгоценностей. Обычно закят устанавливается в размере сороковой части имущества (2,5 %). С урожая он составляет одну десятую часть. Как правило, закят называют «очистительным», поскольку он делает безгрешным пользование имуществом, с которого он уплачен, «очищает» его. Выплата его становится обязательной при наличии облагаемого минимума (нисаб). На средства закята имеют право неимущие, бедняки, сборщики закята, путники, проповедники и мусульманские ученые. Помимо закята существует также и добровольная милостыня (см. Садака).

Иблис – Сатана, враг человеческого рода. И. был единственным приближенным к Престолу Всевышнего джинном, который возгордился и отказался поклониться сотворенному последним среди разумных существ Адаму. За это И. был изгнан на землю и обречен на вечные муки Ада после Судного Дня. До этого он получил отсрочку, которую использует для того, чтобы совращать людей с прямого пути и толкать их на грех. В то же время Коран объявляет И. слабым, он не может восприниматься как враг Аллаха, действующий самостоятельно, являясь всего лишь орудием в Его руках. См. также Шайтан.
Имам – 1. Предстоятель на мусульманской молитве. Обычно должность имама в мечети выборная, на нее выбирают наиболее достойного и грамотного члена общины. 2. Духовный лидер, глава мусульманской общины. Споры о личности имама и сущности его власти привели к расколу среди мусульман. Сунниты и хариджиты считали, что имам должен быть избран всей общиной через ее представителей. Шииты же считали, что имам не может быть избран, поскольку суть его власти божественна, она предопределена свыше. Она должна передаваться среди потомков Али. Среди шиитов также установилось представление об абсолютной непогрешимости имамов, подчинение которым должно быть абсолютным.
Ислам: (от арабск. Islam – «смирение», «предание себя Богу»). Одна из мировых религий, возникшая в начале VII в. на Аравийском полуострове. Вероучение включает представление о единобожии, посредничестве между Богом и людьми, загробном воздаянии, Страшном Суде и догматы: признание единым Богом - Аллаха; основателя И. - пророка Мухаммеда - его Посланником; учение о полной зависимости всего существующего от воли Бога, который предопределяет судьбу человека. Вероучение И. изложено в священной книге - Коран. 

Согласно исламской точке зрения, основанной на Коране, И. вовсе не является религией, основанной Мухаммадом. И. представляется истинной религией Единобожия, существовавшей на Земле со времен Адама, первого посланника Аллаха. Иногда первым мусульманином и пророком, проповедовавшим И. (после Всемирного Потопа), называется Ибрахим (библейский Авраам). Мухаммад же является последним посланником, «печатью всех пророков».
Кааба – главное святилище мусульман, в сторону которого они обращаются во время ежедневной пятикратной молитвы. К. представляет собой сооружение почти кубической формы (10x12 м. в плане и 15 м. высотой), расположенное в г. Мекка. К. служила святилищем еще до начала проповеди Мухаммада, жертвоприношения в ней не совершались, но стены ее служили хранилищем для священных камней. После вступления Мухаммада в Мекку в 630 г. К. была очищена от всех идолов. В восточный угол вделан «черный камень», по преданию упавший с неба. К. – одно из главных мест ритуального паломничества мусульман, хаджжа.
Кибла – направление на Каабу, которого должен придерживаться мусульманин во время молитвы и ряда других важных ритуалов, таких как чтение призыва на молитву, вступления в особое состояние во время паломничества и выход из него, закалывание скота. При захоронении лицо мусульманина направлено на К. Первоначально К. для мусульман было направление на Иерусалим, однако довольно быстро оно было изменено на Каабу и никогда больше не менялось. В мечетях К. обозначается особой нишей михраб.
Коран – (араб. аль-Кур’ан – «чтение вслух, рецитация»), Священное Писание мусульман. Состоит из 114 сур, которые в свою очередь содержат свыше 6200 аятов. По вере ислама Коран – вечное и несотворенное слово Аллаха, часть еще до сотворения мира лежащей под престолом Аллаха «Матери Книги», источника всех Писаний мира, во время жизни пророка Мухаммада опущенная до нижнего неба и продиктованная ему ангелом Джибрилем в течение 22 лет. При жизни Мухаммада Коран существовал в памяти его сподвижников. Составление письменного списка Корана началось после смерти пророка в 632 году и было завершено при халифе Османе (644-656 г.г.). Содержание Корана в основном воспроизводит библейскую историю с некоторыми отличиями от Библии, а также дает мусульманам правила веры и жизни, установленные Мухаммадом. Текст Корана воспринимается мусульманами как прямая речь Аллаха, в нем нет никакого человеческого участия (ср. богодухновенность Библии).
Поскольку Коран понимается как прямая речь Бога, то его язык считается священным языком, на котором Аллах соблаговолил говорить людям. Соответственно настоящим Священным Писанием мусульман считается только текст Корана на арабском языке. Адекватный его перевод на другой язык невозможен; тем не менее переводы допускаются – они лишь воспринимаются как толкования Корана и на них не распространяются особые правила обращения, если только они не содержат оригинальный текст.

Наряду с самим текстом большое значение придается его чтению. Коран представляет собой единство текста и техники его чтения. Соответственно в исламском мире придается огромное значение технике чтения Корана, устраиваются конкурсы чтецов; само чтение Корана является важной частью исламского культа. Большим уважением среди мусульман пользуются хафизы – те, кто знает весь Коран наизусть. Они считаются «хранителями Корана»; в идеале таким хранителем Корана является вся исламская община, в коллективной памяти которой хранится ее Священное Писание.
Курбан-байрам – (арабск. ‘ид аль-адха) Праздник Жертвоприношения, главный мусульманский праздник. Приходится на время паломничества в Мекку, начинается 10 зу-ль-хиджжа и длится 3-4 дня. Установлен в память о жертвоприношении Ибрахима. Считается обязательным, чтобы каждый дееспособный и имеющий средства мусульманин принес в этот день в жертву животное – овцу от одного человека, или одну голову крупного скота (или одного верблюда) – от группы до 10 человек. Животное отбирается для жертвы особенно тщательно, оно должно быть без изъянов. Треть жертвенного мяса принято использовать на праздничную трапезу дома, треть обычно раздается среди соседей, а оставшаяся треть – среди бедных и нуждающихся.

В ритуал К.-б. обязательно включается праздничная коллективная молитва из двух ракатов. В дни К.-б. принято наносить визиты родственникам и знакомым с поздравлениями и подарками, празднично наряжаться, вспоминать усопших, посещать могилы.
Мункар и Накир – ангелы, которые будут допрашивать человека в могиле после смерти о его вере. Человек в могиле пребывает в состоянии пограничья (арабск. «барзах»), когда тело истлевает, но душа находится в могиле в ожидании воскресения в День Суда. Это ожидание зависит от результатов допроса М. и Н.: верующих и праведников они оставляют в покое, неверующих же и грешников они подвергают наказаниям (которые называются «могильными муками»).
Намаз – см. салят.
Рамадан – девятый месяц лунного календаря у мусульман, священный месяц поста. С этим месяцем связывается начало ниспослания Мухаммаду Корана. Кроме того, согласно мусульманским представлениям, в одну из ночей рамадана Бог принимает решения о судьбах людей на ближайший год; эта ночь мусульманами сегодня отмечается с 26 на 27 рамадана и называется «ночь могущества» (как она названа в Коране).
Садака – милостыня у мусульман. Садака – милостыня по собственному побуждению, отличается от предписанной милостыни – закята, который строго регулируется Кораном.

Салят – арабское наименование обязательной мусульманской молитвы. Молитва в исламе предельно ритуализирована: слова и действия, в том числе подготовительные определены однозначно и обязательны для исполнения. Один ритуальный цикл слов и движений называется ракат, начинается он в положении стоя поднятием рук на уровень плеч ладонями вперед, большие пальцы возле мочек ушей, и произнесением слов «Аллаху акбар» (Бог велик), а завершается совершением земного поклона. Число ракатов строго определено для каждой из пяти ежедневных обязательных молитв. Российские мусульмане используют для наименования молитвы слово намаз. Кроме молитвы салят (намаз) мусульмане практикуют и другие виды молитвы, в том числе и индивидуальное или коллективное обращение к Богу с мольбой (ду’а).
Саум – пост, одно из пяти обязательных предписаний ислама. Совершается в месяц рамадан и состоит в полном отказе от еды, питья, вдыхания дыма и ароматов, исполнения супружеских обязанностей и всех развлечений в светлое время суток. С наступлением темноты запреты снимаются, однако рекомендуется не предаваться излишествам. Кроме того, с наступлением темноты не снимаются духовные обязательства поста, включающие благочестивый настрой, изучение Корана и религиозной литературы, совершение добрых дел, отказ от развлечений и т.п. Российские мусульмане пользуются для наименования поста словом ураза.
Священное Писание. Согласно исламским представлениям, Священное Писание принадлежит авторству Бога. Оно ниспосылается людям через ангела, который диктует их избранным в качестве посланников пророкам; в частности, Коран был ниспослан людям через ангела Джибриля (Гавриил), диктовавшего его Мухаммаду. Кроме так называемых сухуфов (свитков), которые ниспосылались ранним посланникам (в частности, Адаму и Ибрахиму), известны также Книги (Китаб): Таура (ниспосланная Мусе), Забур (Дауду), Инджиль (Исе) и Кур’ан (Мухаммаду). Источником всех Священных Писаний на земле является «Мать Книги», которая хранится под престолом Всевышнего.
Столпы ислама – арабск. аркан ад-дин – пять главных предписаний, составляющих основу исламской религии: 1. Шахада; 2. Салят; 3. Закят; 4. Саум; 5. Хаджж.
Сунна – собрание хадисов, рассказывающих о жизни и поучениях пророка Мухаммада. В отличие от текста Корана, хадисы не считаются прямым повелением Аллаха, однако имеют большой авторитет. Сунна выполняет роль Священного Предания мусульман. Она является авторитетным источником, образцом и руководством для мусульман, поскольку Мухаммад, как и другие пророки, считается непогрешимым. Сунна состоит из поступков Мухаммада, его высказываний и невысказанного одобрения.

Разделение мусульман на суннитов и шиитов имеет в своей основе, помимо вопросов, связанных с принципами наследования духовной власти, еще и то, что шииты отвергают Сунну кроме той ее части, которая восходит к Али и его сторонникам.
Сура – буквально «ряд, ранг», название каждой из 114 частей Корана. Суры состоят из аятов, самая длинная сура содержит 286 аятов (2 сура), а самая короткая – 3 (108 сура). Суры расположены в Коране по принципу от больших к меньшим, из этого порядка выпадает только первая сура («Фатиха», «Открывающая Книгу»), имеющая всего 7 аятов, и в конце Корана этот принцип иногда не соблюдается совсем строго. Названия сур могут быть даны по упоминающемуся там событию, наиболее запоминающемуся слову, фразе, основному герою, или по первым словам.
Ураза – см. саум.
Ураза-байрам – (арабск. ‘ид аль-фитр) Праздник Разговения, второй по значимости праздник у мусульман. Начинается сразу после завершения поста в месяц Рамадан и длится 3-4 дня.

Ритуал У.-б. включает в себя праздничную общую молитву, как и во время праздника Курбан-байрам. Обычно мусульмане празднуют его более радостно, чем Курбан-байрам. Праздничные мероприятия идентичны: принято ходить в гости, дарить друг другу подарки, состоятельные раздают милостыню беднякам. Особенно принято поминать усопших, посещать могилы, читать за них молитвы. Иногда специально приглашают чтецов Корана.
Хаджж – паломничество, являющееся одним из пяти «столпов ислама».  Х. обязателен хотя бы раз в жизни для всех мусульман, способных совершить его. Обряд паломничества окончательно был установлен Мухаммадом во время его «прощального паломничества» в 632 г. Вступая на священную территорию Мекки, паломник как бы встает перед Богом и отрекается от всего земного. Это символизирует одежда паломника, состоящая из кусков белого полотнища. Один из главных обрядов – обход вокруг мусульманского храма Кааба, стояние у горы Арафат и побивание дьявола в долине Мина. Многие обряды Х. связаны с воспоминанием о праотце Ибрахиме (Аврааме) и его сыне Исмаиле. В частности, во время паломничества совершается обряд жертвоприношения, который наряду с паломниками совершают и мусульмане по всему миру. Совершивший паломничество мусульманин получает почетное звание хаджжи. Посещение Медины и Мечети Пророка не входит в обязательный обряд Х. и является добровольным выбором части совершающих паломничество мусульман.

Хадис (арабск. «рассказ») – предание о том, что говорил и делал Мухаммад, или его молчаливом одобрении того, что при нем говорилось и делалось. Х. – второй после Корана источник права в исламе, на них основана Сунна.

Х. состоит из двух частей: цепи передатчиков (иснад), в которой перечисляются люди, которые передавали его из поколения в поколение, и собственно информационной части (матн). Х. группировались в сборники. Шесть из этих сборников Х. были признаны суннитами превосходящими остальные. Самыми авторитетными среди них являются ас-Сахих ал-Бухари (ум. 870 г.) и Муслима (ум. 875 г.). Полное название их сочинений ал-Джами‘ ас-Сахих. Сборники ал-Бухари и Муслима вдобавок к деталям религиозного культа, регулированию правовых вопросов, торговли, аспектов поведения в обществе содержат также биографический материал и комментарии к Корану. Х., содержащие биографический материал, стали основой Сиры – жизнеописания Мухаммада. Сборники Х. в целом предоставляют материал для регулирования поведения людей в этом мире и подготовки их к отходу в мир иной.

В виду важности Х. и их большой роли в регулировании жизни исламской общины, появилось много выдуманных или адаптированных к новым условиям Х. В мусульманской науке сложилась особая дисциплина, занимавшаяся критикой Х., главным образом через изучение иснадов на предмет их надежности. Мухаддисы (ученые, занимавшиеся сбором и критикой Х.) создали особую систему оценки достоверности Х., которые делятся на сильные, слабые, достоверные и т.д.

Особое место занимают ал-Х. ал-кудси (священное предание), называемые также Х. илахи или Х. раббани (божественное предание) – высказывания, которые содержат слова, произнесенные Аллахом, но входящие в своды Х.

Халиф – глава мусульманской общины, заместитель Посланника Аллаха. Носил также титул амир ал-му’минин («повелитель верующих»). Первых четырех Х. Абу-Бакра, Омара, Османа и Али, избранных по воле мусульманской общины, сунниты считают «праведными Х.» Шииты, напротив, первых трех считают «узурпаторами», лишавшими законного избрания единственного, по их мнению, «праведного Х.» - Али. Хариджиты, наоборот, исключают из этого списка Али. Если для суннитов и хариджитов Х. – всего лишь «повелитель верующих», то для шиитов он (чаще называемый «Имам») – носитель особого «знания», которым его наделяет Аллах, и которое наследуется лишь в роду Мухаммада, продолжающемся через Али и его потомков.

Халал (вариант – халяль) – буквально «свободное», «несвязанное», разрешенные, незапрещенные действия с точки зрения исламского религиозного закона. Сегодня этот термин часто используется в отношении пищевых продуктов, обозначая пищу, которая разрешена к употреблению мусульманам. Эта пища не должна содержать свинину, мертвечину, кровь, мясо хищных животных, рептилий, а также мясо разрешенных к употреблению в пищу животных, не заколотых по мусульманскому обряду. Запрещены также напитки и пища с опьяняющим и одурманивающим эффектом.

В связи с ростом количества мусульман в Западных странах растет так называемая халяль-индустрия, производящая продукцию, соответствующую требованиям исламской религии. Во многих странах она принимает внушительные обороты. Для ее нужд приняты стандарты сертификации и установлены организации, которые имеют право выдавать такого рода сертификаты. В России сертификацию на соответствие халяль осуществляет, в частности, Совет муфтиев России (СМР).
Шайтан – 1. Одно из имен Иблиса. 2. Как правило во множественном числе – духи из воинства Иблиса, которые помогают ему творить нечестие по всей земле и толкать людей на греховные поступки. Шайтаны также могут порождаться непосредственно самим Иблисом.

Шариат – (от араб. шари’а – «прямой, правильный путь»), религиозное право и моральный кодекс мусульман. Основными источниками норм шариата являются Коран и Сунна. Есть и другие источники Ш., такие как кияс (суждение по аналогии) и другие, которые широко используются в фикхе, представляющем собой нормативно-правовую часть Ш. Фикх сегодня представлен богословско-правовыми толками (мазхабами). В суннитском исламе их четыре – ханафитский, шафиитский, маликитский и ханбалитский (первые два представлены в России).

Шахада – первое и главное положение исламского символа веры, выражаемое формулой свидетельствования, что «Нет никакого божества, кроме Аллаха, а Мухаммад – посланник Аллаха».

