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Аннотация к первому тому
Кто есть Бог? Каков Его образ, какова Его физическая и духовная суть? Каково Его соотношение с сотворённым Им миром? Каково назначение религии? С какой целью приходят в мир пророки? Кого можно считать пророком? В чём смысл и суть вселенской жизни? В чём смысл нашей жизни? Существуют ли ангелы и «злые духи», и если да, то каково их происхождение? Что происходит в загробной жизни, и какова связь между «обоими мирами»? Что есть наш путь к Богу? Что есть добро, зло, праведность, греховность? Что ждёт человечество в эпоху Хакиката? Когда и как она сможет наступить? Как это всё связано с теорией единого поля и с осознанием энергоинформационной сущности нашего мира?... 

Книга «ХАКИКАТ» делает попытку дать недвусмысленные ответы на эти и многие другие научные, философские и религиозные вопросы. Вопросы сложные, многогранные и спорные. 

Многие аспекты нашего общего духовно-физического мира осознаны человечеством ещё многие века назад. Проблема лишь в осовремененном восприятии этих знаний, часто противоречивых и взаимоисключающих, а также в сочленении их в единое целое. 

Являясь автором книги, я взял на себя смелость синкретизировать центральные догмы основных теологических и философских исторических учений, показать их принципиальное единство и тождество, и, полагаясь исключительно на свой личный духовный опыт и интуицию, отбросить всё, что не способно стать частью единой мировоззренческой системы.  

За свою историю человечество накопило колоссальный духовный массив знаний и представлений, произвело огромное количество мировоззренческих концепций. Далеко не все из них поддаются осмысленному критическому анализу, не говоря уже об отсутствии у них какой-либо доказательной базы. Многое из накопленного, - и в частном, и системно, - противоречит одно другому. 

Не имеет практического смысла пытаться соединить всё в нечто единое. Тем более, что всё принципиально несоединимо. 

Порой провести мост даже между двумя близкими теологическими точками зрения можно лишь посредством огромного числа теоретических измышлений, что само по себе не только не проясняет истину, а, скорее, усложняет её излишними и умозрительными нагромождениями. 

И всё же единая Система знаний существует. Каждая религия, каждая философская доктрина, каждый раздел науки, так или иначе, являются частями этой единой Системы. А это значит, что путь к объединению всех духовно-философских и научных концепций всё-таки существует! 

Правда заключается в том, что каждому ныне существующему учению, научной теории и философии, скорее всего, придётся отказаться от чего-то, к чему оно привыкло, без чего, как кажется адептам этих учений, само их учение существовать не может. В этом случае «великое объединение» возможно! Нужно лишь нащупать эту сердцевину, стержень. 

«Срединный путь» существует. Он не может не существовать, ведь все мы живём в одном мире с едиными духовно-физическими законами. 

Срединный путь дуален. С одной стороны, он требует от нас глубокого внутреннего самопознания, психического и духовно-ментального самопогружения, с другой – максимальную открытость и нашу полную конкатенацию с внешним миром. 
Познавать себя нужно, полезно и важно. Но познать «себя в себе» в отрыве от той среды, в которой ты существуешь и в которую ты погружён, невозможно. 

В этом смысле самопознание не должно означать полный «уход в себя», дистанцирование от окружающей действительности. Наоборот – самопознание должно означать нашу глубокую синхронизацию с пространством, желание изменить внешний мир к лучшему, прогрессивно и позитивно управлять им. 

Замкнутость, автономность не позволяют нам проявить бόльшей части своих личностных свойств и качеств, заставляя нас оставаться зацикленными на себе, но во взаимодействии с внешней средой эти наши свойства и качества становятся явными, актуализированными, активными. 

Изучение сокрытых внутренних потенций человеческой натуры и есть важнейшая цель самопознания себя как личности, как важнейшей и в определённой степени независимой части Целого.  

Именно поэтому во всех духовных практиках качество человеческой сущности определяется не только оценкой непосредственных действий или слов человека, но огромное значение уделяется глубинным «тайникам сердечным», тому, что не выражается явно, но имеет вероятную потенцию к актуализации. 

Неслучайно в большинстве известных верований человек оценивается не столько по свершённым им поступкам, сколько по причинности этих поступков. А причинность эта заложена в незримых душевных качествах нашей натуры. 

Внешнее помогает нам раскрыть многие из этих качеств, будь они положительными или же отрицательными. 

Зачастую наши внутренние качества пробуждаются лишь под воздействием внешних раздражителей. Бегство в себя от внешних проблем мира напоминает порой попытку сокрыть своё глубинное истинное «Я», не столько от других, сколько от себя. 

Поэтому наше отношение ко всему происходящему вокруг нас – это важнейшая составляющая для настройки собственных инструментов самооценки. 

На самом деле Единый оценивает нас именно по этим нашим явным и неявным  внутрисоциумным потенциям. Даже если они никогда и никак не проявляют себя в повседневности, они всё равно остаются неотъемлемой и отличительной частью нашей души. 

Часто сновидения выплёскивают наружу отдельные наши качества, затаённые где-то в подвалах нашего сознания. Эти всплывающие из глубин сознания качества очень важны для нас в плане более точной личностной душевной диагностики.

Человек может полагать, что он храбрый, но, если во сне он трус, то и в реальности он, скорее всего, таков. Видимо, ему просто не подвернулись нужные обстоятельства, чтобы убедиться в этом самому. Другой человек может верить в то, что он милосерден и щедр, но, если во сне он скуп, то скупость – его самая точная характеристика. 

Сны не обманывают. Просто подобные сигналы из душевных глубин надо уметь слушать и слышать. Они скажут нам о себе лучше, чем отзывы тысяч других людей. 

Важно помнить, что все наши душевные качества, так или иначе, влияют на нашу жизнь, на наш фатум. Положительные или отрицательные, они незримо предопределяют нашу дальнейшую кармическую судьбу. Поэтому их надо знать, точно диагностировать, а не скрывать от себя, избегая взаимодействия с грубым внешним миром. 

Именно внешний мир оголяет истинные качества нашего внутреннего состояния. Даже в сновидениях самые глубинные и непознанные свойства нашей натуры становятся явными при контактах с другими людьми, с другими существами, сущностями, с внешним миром в целом. 

Однажды перед сном я взмолился к Единому со словами: «О, Аллах, когда же мы начнём с Тобой претворять в жизнь ту миссию, о которой Ты оповестил меня в далёком детстве?». 

В ту ночь мне приснился сон. В этом сновидении, находясь в неизвестном помещении, я нашёл увесистую сумку денег. Во сне, зная о том, кто её оставил, я вдруг засомневался, стоит ли мне её возвращать владельцу. На этом моё сновидение прервалось. Проснувшись, я понял, что моё внутренне «Я» не готово к личной миссии. Мне стало ясно, что во мне ещё живут «духовные черви», что мне необходимо много работать над собой – и я попросил прощения у Аллаха. 

После этого я ещё много лет занимался своим духовным очищением, но сказать, насколько в реальности я смог измениться, сложно. Позволят мне это сделать лишь новые внешние обстоятельства, которые вскроют мои новые скрытые духовные срезы.  

Путь от себя во внешнее и путь от внешнего в себя – единый, беспрерывный и взаимонаполняющий круговорот психоэнергии. Он есть истинное благо для нас, и он же -  кара для нас. Всё зависит от качества данного энергоинформационного круговорота. Попытка разорвать этот поток энергии с помощью уединения и отстранения от внешнего мира приводит лишь к истощению плотности энергетических струй, входящих в нас и наполняющих наши души, а также выходящих из нас и воздействующих на окружающий мир. 

Истощение энергии не способствует нашему просветлению, не способствует наполнению нашей душевной кладовой великим божественным светом. Сила духа даруется Единым для действия, а не для бездействия. 

В этой связи нам всем крайне важно осознать, что мы не идём по жизни в одиночку, духовно мы не развиваемся по отдельности, мы не восходим к Единому порознь. 
Возвышение к Богу – долгий, сложный и часто мучительный путь. Мучительный этот путь вовсе не от того, что Единый задумал его таким. Душевными страданиями мы наполняем свой путь сами. 

Духовно мы очень инертны, тяжёло меняемся. Мы с лёгкостью разрываем наши отношения, но потом с трудом восстанавливаем их. Нам очень сложно поменять своё отношение к другим. А без качественного изменения отношения к окружающему пространству невозможно наше духовное взросление.  

Речь идёт о необходимости перенастройки и активизации нашего чувственного отношения к окружающему миру, нашего активного соучастия в его проблемах. Аскетизм – это не самый лучший инструмент духовного совершенствования, ибо уединение – это кратковременный период, необходимый нам для равновесного самоанализа, для осмысленной оценки пройденного пути. 

Аскетизм подобен экзамену, сдав который, мы отправляемся в дальнейшее путешествие по жизни. Проведя работу над ошибками и недочётами прошлого, мы вступаем в новый жизненный период с обновлённым и упорядоченным багажом знаний.  

Этот новый общественный, трудовой, творческий отрезок жизни даст нам возможность для последующих достижений, восхождения к новым вершинам самосовершенствования: интеллектуального, профессионального, духовного, чувственного. 

Правильное отношение к окружающему миру совершенствует наше внутреннее духовное наполнение. Совершенствуя себя, мы совершенствуем своё отношение к остальным творениям Аллаха. 

Совершенствуя же своё отношение к окружающему миру, мы подсознательно совершенствуем и его. Мир вокруг нас преображается. Это и есть то главное и фундаментальное, что требует от нас Единый. Таким образом, чем больше мы продвигаемся на пути к духовному саморазвитию, тем совершеннее становится наше отношение к окружающему миру, тем совершеннее становится мир. 

А мир, что нас окружает, и есть Сам Единый. Мир – это проявленная часть Абсолюта. 

Подобное понимание предопределяет для нас фундаментальную этическую и философскую парадигму – идти навстречу Богу, возлюбить Бога, значит возлюбить Его мир. 

Путь к Богу – это путь «от сердца к сердцу», путь совершенной вселенской любви. Это путь осознания всеобщего глобального единства. 

В этом вселенском воскружении всецельности и всеединства скрыты самые главные и великие таинства духовной ипостаси нашего мира. Мы не можем узреть Бога, не узрев Его мир. Мы не можем услышать Бога, не прислушавшись к Его творениям. Мы не можем понять Бога, не поняв Его законы. 

Хакикат – это учение о всеобщей взаимосвязи и взаимозависимости всего сущего в этом мире.  Это учение о нашем общем движении к высшим ступеням осознания окружающей реальности.  
Мир не вращается вокруг человека. Он существует безотносительно к тому, существуем ли мы, люди, вообще в этом мире. 

Энергоинформационная сущность нашего мироздания настолько глобальна, что мы, земляне, даже не бит информации в нём. 

Нам нужно новое осознание реальности нашего энергоинформационного мира. И наука, и религия, и философия должны способствовать этому, а не противостоять.  

Мир вещественный управляется законами, как духовными, так и физическими. Не бывает материи вне законов. Наша Вселенная не создана внутри пустоты, она не пребывает в пустоте. Пустоты не существует. Большая ошибка путать пустоту с тишиной. 

Вселенная пребывает в непостижимом и бесконечном субстанциональном Нечто, Которое породило её внутри Себя и законам Которого она подчинена. 

Бескрайнее Субстанциональное порождает бесчисленное множество таких вселенных внутри Себя. Не в стороне от Себя, но внутри Себя Оно проявляет всё многообразие физической и духовной материи. 

Наша Вселенная – лишь пылинка внутри Непредельного. Непостижимое Субстанциональное – первопричина существования материи, источник мировых законов, коими материя порождаема, движима, и которым она подвластна. 

Материя не появляется беспричинно из ничего и не исчезает в никуда. За проявлением материи, за всеми формами её движения, поведения и свойствами стоят глобальные законы. 

Законы первичнее материи. Никакая материя в природе не имеет возможности проявиться сама по себе. Прежде должны быть законы, которые послужили бы инструментами рождения материи. 

Иными словами, законы порождают и управляют материей, а не наоборот. 

Наша физическая Вселенная – это порождение сил, которые существовали до начала её зарождения. Не могла в бесконечном пространстве сама по себе сформироваться мировая сингулярность. Те силы, что создали сингулярность, должны были впоследствии и привести её в движение. 

Естественно, глобальные законы, стоящие за процессами рождения миров в бесконечном пространстве, не могут быть производными пустоты, быть свойствами этой бескрайней пустоты. 

В пустоте отсутствуют какие-либо свойства, законы и силы. Значит, глобальное пространство, в котором рождаются бесчисленные вселенные, Чем-то заполнено. 

Именно этот Наполнитель бесконечного пространства и претворяет из Себя всю космическую материю посредством Своих духовных и физических сил.  

В философском аспекте это означает, что первоматерия была проявлена из вечно существующего НЕЧТО под воздействием физических сил и законов, которые уже существовали в этом НЕЧТО. Универсальные космозаконы отражают свойства и качества их Носителя – вечного и бесконечного Абсолюта. 

Глобальные законы представляют собой сокрытую, непроявленную потенцию Абсолюта, которая вечно пребывает в Нём и которая становится явной с момента намерения претворения Им мировой материи. 
Мировая материя в нашем понимании бывает как физической, так и духовной. Хотя на самом деле оба эти качества - всего лишь разные уровни её организации. 

Тела и души, которые мы привычно считаем материальными и нематериальными ипостасями, – на самом деле лишь разные уровни проявления одной и той же мировой материи. Соответственно духовные и физические законы также принципиально едины и тождественны. Не бывает отдельно духовных законов и отдельно физических законов. Это одни и те же законы. 

В совокупности все космозаконы и вся космоматерия нашего мира составляют единую и цельную науку. Эту науку мы именуем в нашей книге КОСМОФИЛОСОФИЕЙ. 

Процессы формирования и движения мировой материи, беспрерывная трансформация материи из одних форм в другие, зарождение и угасание неисчислимых форм жизни, извечно протекающие космологические и природные явления и т.д., - вся эта космобытийность составляет единую и цельную картину нашего мира, его единую глобальную Космофилософию. А поскольку вся космоматерия на всех её уровнях организации и во всех её формах проявления целиком подчинена, покорна действию глобальных космозаконов, являющихся неотъемлемыми свойствами и качествами их Носителя, т.е. единого Субстанционального, то в книге «Хакикат» Космофилософия также именуется КОСМОИСЛАМСКОЙ философией или КОСМОИСЛАМОМ. 

Всё в этом мире «покорно» Аллаху, Его универсальным космическим законам. В этом смысле всё в этом мире - «ислам», ведь слово «ислам» означает «покорность Богу». Какую бы науку мы ни исследовали, какую бы философию или религию мы ни изучали, мы изучаем лишь единый, необъятный и мультигранный КОСМОИСЛАМ. 

Космоединство, космоцельность, космозависимость всего сущего – величайшее таинство нашего мира. Раскрытие, распечатывание этого таинства – одна из главнейших целей всей мировой духовности, науки и философии.  

Никола Тесла писал: «Действие даже самого крохотного существа приводит к изменению во всей Вселенной». Всё в нашем мире растёт, умножается и меняется в единой и неразрывной взаимосвязи всего внутривселенского бытия. Всё в нашем мире подчинено единой глобальной цели. 

Космоислам – это философия, повествующая о зарождении и беспрерывной эволюции нашего духовно-физического мира. Постоянное саморазвитие, прогресс и самореализация – фундаментальный смысл и лейтмотив существования нашего мироздания. 
Другого смысла в нём нет. Нет иного смысла существования нашей Вселенной вне смысла её постоянного самосовершенствования. Именно этот смысл Единый вложил в сотворение нашего мира, с этим смыслом Он его и породил внутри Самого Себя. 

Единый вечен, а мир предвечен. Бог есть любящий и совершенный Отец, а наше мироздание - Его растущее и стремящее к совершенству Дитя. Мир претворён Единым, чтобы вечно саморазвиваться, и потому он изначально незавершён, ибо завершённое никогда не развивается, завершённое никогда не эволюционирует. 

Только Единый совершенен, только Он идеален. Он Самодостаточен и Самозавершён. Поэтому только Аллах может Себе позволить не развиваться. 
Часть Совершенного – уже есть несовершенство. Всё несовершенное по замыслу Аллаха должно стать совершенным. 

Новорождённый ребёнок является идеальным как целостное божественное творение, как системный организм. Но он не совершенен с точки зрения воплощения тех возможностей, которые в него заложены и которыми он должен реализоваться, развиваясь и взрослея, в том числе в плане физических, духовных, интеллектуальных и многих других вложенных в него потенций.

Вселенная – Дитя Абсолюта, должна взрослеть и развиваться. Возможно, придёт время, когда это Дитя состарится, лишится сил и угаснет. Угаснет, чтобы переродиться вновь. Это относится не только к нашей Вселенной в целом, и к каждому творению во Вселенной в отдельности. 

Наш мир – Вселенная – живой, думающий и чувственный организм. Он должен взрослеть, эволюционировать, качественно меняться. На протяжении всего этого процесса вселенское Дитя будет свершать ошибки, исправлять их, учиться на них и набираться опыта. 

Живая Вселенная будет получать наставления, будет направляться и поучаться, а вместе с ней и каждое творение внутри неё, включая человека и всё человечество. 

В этом заключено кардинальное отличие философской концепции о «сотворённом мире» от концепции о «проявленном мире». 

Если бы Бог «сотворил» наш мир, как об этом повествуют языческие воззрения, то Он должен был сотворить его полностью завершённым, совершенным, идеальным, без изъянов. В таком инвариантном мире не может быть обстоятельств, случаев, выбора, меняющихся условий, нелинейности событий, ошибок и т.д. 
Но наш реальный мир абсолютно другой, и другой он потому, что Бог не «сотворил» наш физический мир, Бог «проявил» его из Себя. Наша Вселенная не есть творение Аллаха, она – Его эманация. 

Мир – проявленная многоформа Единого. Каждое тело, каждое живое существо – частичка проявления Аллаха. Ни одна Его крупица ни при каких обстоятельствах не теряет физической связи со своим Отцом. 

В отличие от «созданного», всё проявленное Аллахом всегда рождается в одном качественном состоянии, а затем эволюционирует в другие качества. Поэтому в реальном физическом мире не существует застывших форм. Наш мир развивается каждый день, он меняется ежеминутно. Он взрослеет, и всё внутри него постоянно сменяется, наполняется, растёт и прогрессирует, этап за этапом.

Созданное – это то, что создаётся вне своего создателя. Проявленное – это то, что рождается внутри Творца. Всё созданное – есть мёртвое, всё, что рождено – есть живое. 

Аллах бесконечен, поэтому всё, что Аллах претворяет, Он претворяет внутри Себя. Наш духовно-физический мир – Его живое Дитя, проявленное Им внутри Своей бесконечности. В этом смысле Космоисламская философия, повествующая нам об Аллахе-Абсолюте, близка к взглядам на происхождение мира, лежащим в основе философий пантеизма, гилозоизма, панентеизма и т.д.

Однако, Космоислам принципиально отличается от них. 

В чём главное и существенное отличие вышеприведённых философий от Космоислама?

Несмотря на то, что Космоисламская философия также утверждает, что Аллах есть Бог-Абсолют, т.е. «Аллах – есть Всё во всём, и всё сущее находится в Аллахе», тем не менее, в Космоисламе Отец-Аллах отличим от Своего Дитя, т.е. от нашей Вселенной и её содержимого. Это отличие подобно тому, как ребёнок, будучи проявленной частью своих родителей, всё же не является ими. 

Как ребёнок не есть его родитель, так и наш мир не есть Аллах. Дитя – самостоятельное существо, и ему присущи такие независимые от родителя качества, как свобода выбора, индивидуальность, самостоятельность, возможность свершать благородные поступки и делать ошибки, заблуждаться и учиться. Если бы наш мир был полностью «невычленяемым» из Абсолюта, т.е. и физически, и духовно, как это подразумевается в пантеистических воззрениях, то все вышеназванные качества не могли бы принадлежать Его творениям. Они бы принадлежали Самому Аллаху. Наши поступки стали бы полностью Его поступками. В таком случае мы, творения Аллаха, становимся не ответственными за всё, что происходит с нашим миром, за всё, что мы говорим, думаем, свершаем, за наши хорошие либо плохие деяния.  

Но ни одна религиозная система не придерживается подобного понимания. Наоборот, религии учат нас тому, что все мы ответственны перед Аллахом за свои действия или бездействия, за свои мысли и слова, а это означает, что мы, безусловно, имеем определённую независимость, самость перед Аллахом. 

Именно поэтому во всех религиях Единый призывает нас к мудрости, терпимости, благоразумию и ответственности, ведь подобное можно требовать только от тех, кто обладает свободой и самостоятельностью. 

Поэтому традиционный ислам прав, утверждая, что Аллах и Его мир не есть абсолютное тождество. Аллах отделён от Своего творения – нашей Вселенной, но Он отделён от неё не физически. Аллах обособлен от Своей вселенской материи на ментальном, волевом уровне, на уровне сознания. Космоисламская философия гласит: несмотря на то, что наш мир в физическом плане полностью является проявленным воплощением Абсолюта, тем не менее, на духовно-ментальном уровне он во многом самостоятелен, автономен, независим  от Творца. 

Именно из этой духовно-ментальной несопряжённости Отца с собственными творениями произрастают все остальные смысловые категории бытия, в которых, наряду с коранической предопределённостью, в вещественном мире параллельно уживаются и такие его секреции, как воля, свобода выбора, случай, ответственность, заблуждение, неведение и многое другое. То есть все творения Аллаха в физическом плане полностью сочленены с Ним, но на ментальном уровне они обособляемы от Творца. Эта ментальная обособленность – фундамент вечного развития Его материи. 

Мир целостен. В нём нет разделения на духовное и физическое. Обе эти ипостаси представляют собой абсолютно равнозначные друг другу божественные функции. Обе они неотделимы от Единого и служат двойственной основой нашего мира. 

О сочленённости Субстанционального с претворённым Им физическим миром Давид Динанский (конец 12 – начало 13 века) в своём труде «Тетради» писал: «Итак, очевидно, что существует только одна Субстанция не только всех тел, но также и всех душ, и Она есть не что иное, как Сам Бог. Субстанция же, из которой состоят все тела, называется Материей, а Субстанция, из которой состоят все души, называется Разумом или Духом. Из этого с очевидностью следует, что Бог есть Разум всех душ и Материя всех тел». 

Абсолютно точное определение единства душевного и телесного. 

Данная философская парадигма – есть краеугольный камень будущей планетарной духовности, не осознав и не приняв которую мы уже не сможем двигаться вперёд в своём общечеловеческом культурном развитии.  

Аллах произвёл нашу Вселенную внутри Себя, внутри Своей непредельности. Поэтому вся Вселенная в целом – это живой организм, и каждая галактика, звезда, планета, каждая частичка нашего мироздания, рождённые Аллахом внутри Себя, – живые сущности, обладающие и телесным, и духовным началом. 

В этом смысле Давид Динанский прав: и духовно, и физически – мы части единой божественной Субстанции, мы все порождены Ею.

Мусульманин может не согласиться с этим, ведь в Куране говорится: «Скажи: «Он – Аллах Единый, Аллах Самодостаточный, Он не родил и не был рождён, и нет никого равному ему» (Куран 112, 1-4). 

Однако надо понимать, что данный аят был адресован языческим идолопоклонникам, которые верили в антропоморфный или даже в человекообразный образ бога, способного родить подобно тому, как это делают животные, насекомые, рыбы, птицы, деревья, люди и т.д. 

Когда же мы говорим о том, что Аллах всё сущее «родил внутри Себя», мы подразумеваем нечто совершенно иное. Такое понимание «рождения материи», подобно тому, как частицы постоянно рождаются из поля, как свет рождается из тепла или как звёзды рождаются из галактической туманности.  

Всё в нашем мире производится одно из другого. Вещество рождается из другого вещества, частица преобразовывается в другую частицу, дождь происходит из воздуха, лёд рождается из воды, трава вырастает из земли, а весь мир произошёл из бесконечного, вечно сущего и имманентного Аллаха, благословен Он. 

Всё, что в этом вещественном мире однажды рождается, затем развивается, взрослеет и гибнет, служа фундаментом для следующего витка эволюции вселенской материи. 

Поэтому наш мир непрерывно меняется: исчезают одни звёзды – появляются новые; меняются траектории движения небесных тел; меняется ландшафт Земли. Горы вздымаются и опускаются, появляются и исчезают реки, озёра, леса… 
Уходят в небытие одни формы жизни, взамен появляются новые. Каждый год мы обнаруживаем новые штаммы вирусов, бактерий и других микроорганизмов. Только за последние века человек вывел сотни новых сортов овощей и фруктов, новых видов растений и пород животных, изменил русла сотен рек. Человек постоянно меняет планетарный ландшафт. 
В Космоисламской философии «акт творения» никогда не останавливается. Он не ограничен «шестью днями». Вселенная, как часть Единого, живёт своей внутренней мудрой, динамичной и постоянно обновляющейся жизнью, и ни одна теология не может остановить это божественное творчество: 

«Каждый день Он занят делом», - Куран, Сура «Милосердный», 29. 

В этом смысле важнейшее предназначение божественных космозаконов – это служить непрерывному и гармоничному развитию мира. Таким образом, Его космические законы не бездушно управляют мировой материей, но имеют очень важную и ещё пока неосознанную нами функцию – последовательно и качественно менять внутривселенскую жизнь. 
Пока Вселенная развивается, она будет жить. Достигнув пика совершенства, Вселенная начнёт угасать, и в конце концов погибнет. «Жизнь – это бесконечное совершенствование. Считать себя совершенным – значит убить себя», - писал Г.Гегель. 

Вместе с Вселенной все эти этапы проходит вся её космическая материя, включая и нашу земную жизнь, человечество. 
От начала своей истории человек постоянно находится под воздействием этой глобальной творческой Силы, черпает из Неё созидательный импульс, духовные, философские и научные знания. На каждом этапе несметные запасы Космофилософской информации открываются человечеству, шаг за шагом меняя его цивилизационный облик. 
В этом же смысле ни одна историческая религия или философское учение, периодически «ниспосылаемые» в наш несовершенный мир, не являются идеальными, не являются завершёнными. Они лишь побуждение на пути к дальнейшему совершенству, побуждение к восхождению на новую ступень сознания. 

Космоисламская философия, как всеохватывающая и глобальная картина мира, ниспосылается нам поэтапно, порционно, исходя из степени готовности людей к её восприятию. 
Подобно тому, как, начиная с арифметики, ступень за ступенью мы овладеваем высшей математикой, также и цивилизация поэтапно осваивает всеобъемлющую Космоисламскую философию. Не всегда человечество хорошо усваивает «ниспущенные уроки», делает правильные выводы и проявляет прилежность, старание и добросовестность в учёбе.  
Учитывая вышесказанное, нам необходимо понять, что путь от религии к религии, от пророка к пророку – это единая и глобальная целевая программа. 
Единая непрерывная пророческая миссия никогда не останавливалась в прошлом и не может остановиться когда-либо в будущем. Пророческая миссия на Земле будет продолжаться до тех пор, пока человечество не достигнет высочайших степеней своего духовного и интеллектуального роста. 
Предвечная философия - живительная вода, которая умирает, застоявшись во времени. Она должна вечно течь по пространству бытия, свободно обтекая все ошибочные суждения, надуманные религиозные предрассудки, устаревшие научные и философские догмы, ускользая от излишнего и губительного консерватизма. Космоислам живой. Он должен всегда и беспрерывно развивать человечество, совершенствовать общечеловеческую мудрость, наполняя нас всё новыми и новыми знаниями. 

Космоислам в будущем органично вберёт в себя многие философские и теологические воззрения прошлого, настоящего и будущего, наполнив их более масштабными интеллектуальными, эмоциональными и духовными смыслами, более яркими и глубокими мистическими переживаниями.  
Космофилософия – это не только духовно-религиозный её сегмент, но и культурный, научный, философский, экономический, экологический, политический, общественный и т.д. Все разделы науки, философии и культуры в будущем подвергнутся контаминации, т.е. слиянию в единую и универсальную Космофилософию.  

Технический прогресс должен синхронизироваться с духовной восхождением человечества. Экономика, наука, политика, культура и другие стороны жизнедеятельности человека не должны развиваться в ущерб окружающей среде, всей остальной жизни на планете. Подобный перекос сегодня происходит из-за неосознания философии глобального единства всего сущего, которое напрямую вытекает из доктрины абсолютности Единого, физической сочленённости Творца и проявленного Им мира. 

Ментальная автономность творений, вложенная в нас Творцом в качестве фундамента нашего постоянного развития, мешает нам осознать это физическое и духовное единство. 

Поэтому путь к осмыслению духовной и физической целостности всех вселенских творений лежит через принятие идеи воплощённости мира из Единого, принятия идеи абсолютности Творца. 

Кто понимает, что вся Вселенная и все мы – воплощения Аллаха, тот никогда не станет отвергать физический мир, пренебрегать им, полагать, что физический мир мешает его духовному росту. 

Отвержение вещественной ипостаси бытия со всей её сложностью, проблемами и противоречиями, означает сойти с истинного пути. Ведь аскетизм, «бегство от мира» никоим образом не способствуют мировому прогрессу, ни техническому, ни духовному. 

Кратковременное, отлучение от всего мирского посредством постного воздержания – полезно. Через подобное проходили все пророки и мудрецы. Но после этого они обязательно возвращались в мирское, жертвенно и мужественно бросаясь в вихри общечеловеческого страдания, боли, насилия и несправедливости. 

Не ищите себе духовных наставников в горных пещерах, в лесных гущах или в уютных соборах, если, конечно, вы не ищете себе мастеров словесности.

Ищите своих учителей среди тех, кто, рискуя собой, сражается со смертельной эпидемией, кто спасает других среди природного бедствия, ищите своих наставников среди тех, кто мужественно борется с несправедливостью и кто всегда спешит на звуки стенаний покалеченных и обманутых.  

Они ваши истинные учителя, ибо их сердца наполнены состраданием, чувством единения и равенства. 

Они источают свет божественной любви и милосердия. Истинно просветлённые всегда несут этот свет туда, где вдруг становится темно от горя и боли. Они не уносят божественный свет в глубины своих отшельнических скитов. 

Если вы «закопали» свои сердца в себе, вы не никогда достигнете просветления. Тот, чья душа светится внутрь, а не наружу, подобен «чёрной дыре».  

Праведность кроется в служении миру, но не в отречении от него. Познавая себя, ты познаёшь свою роль, свою миссию в этом мире. Нет такой миссии – замкнуться в себе, удалиться от проблем этого мира: от нужд твоей семьи и родных, от трудностей твоей страны, от горестей твоего народа и человечества, от экологических бедствий, от страданий животных и растений, от мучений духов умерших и т.д. 

Космофилософия учит нас тому, что наша духовная страсть к Единому должна изливаться из нас любовью и состраданием к великому множеству тварного мира.  Только такая вера сближает нас с Аллахом:    

-«Возлюбленные! Будем любить друг друга, потому что любовь от Бога, и всякий любящий рождён от Бога и знает Бога; Кто не любит, тот не познал Бога, потому что Бог есть любовь», - 1-е Иоанна, 4:7,8.

-«Передают со слов Сахля ибн Са’да ас-Са’иди о том, что пророк, да благословит его Аллах и приветствует, сказал: «Положение верующего из числа обладателей веры относительно его братьев по вере, подобно положению головы на теле; верующий чувствует боль обладателей веры так же, как тело реагирует на боль переносимую головой», - Муснад Ахмад. 

Если каждый верующий будет жить, чувствуя боль окружающих, это и будет называться истинной верой. 
Истинная вера воздвигнута на фундаменте милосердия, добродетели, уважения, сострадания, мудрости. И этим фундаментом является сам Бог. Поэтому в исламе все вышеназванные качества мы находим среди 99-ти эпитетов Самого Аллаха. 

Книга «Хакикат» созревала в душе автора последовательно. Она наращивала сакральные знания постепенно, этап за этапом, каждый из которых впоследствии ознаменовался выпуском предварительных вариантов данной книги под различными её названиями. И вот, спустя многие года непростых, а порой и мучительных духовных поисков, я счастлив представить на суд общественности мою книгу «ХАКИКАТ». 

Книга «Хакикат» представляет собой цельное изложение автором своих духовных воззрений, в которых делается попытка дать ответы на многие вопросы духовной стороны жизни человека, опираясь на современную науку и главным образом на теорию единого поля. Даже тем читателям, которые были знакомы с моими предыдущими работами, я советую прочесть настоящую книгу от начала и до конца, ибо смысл моих идей они теперь поймут в полной мере.

Желаю читателю доброго пути по страницам книги «Хакикат», повествующей нам о долгом и ветвистом, но непрерывном процессе духовного взросления человечества. О том, с чего мы начали, и что нас ждёт в конце этого Пути, о том, каким наш мир будет в будущем.

С  благодарностью, 




 
 ХАДИД  ХАДИР 

Бысмилла Рахман Рахиим!

Страх как ложная концепция 

духовного начала человечества  

Для нас очень важно глубокое осознание своих взаимоотношений с Абсолютом. Мы Его дети, а Он наш Отец или мы его рабы, а он наш хозяин? Дети любят Отца, а рабы страшатся хозяина. Рабы принадлежат хозяину, а дети и Отец – родные друг другу. В зависимости от того, какую из этих основ мы подкладываем под идеологический конструкт нашей веры, мы получаем подобный тому «храм». 
Будет ли это «храм» света, любви, мудрости и милосердия или же это будет «храм» тёмной набожности, ненависти, неприятия и страха зависит от нашего понимания истинной сущности Творца. 

В этом смысле всем нам сегодня необходимо основательное и масштабное переосмысление всей современной теологии, скрытой сути текстов священных книг. Доказательством подобной необходимости служит понимание того, что весь существующий доныне опыт так и не принёс миру ни спокойствия, ни гармонии, ни взаимоуважения, ни любви. 

Как и тысячи лет назад психологией человека и человеческих сообществ по-прежнему управляет страх. Мы не можем освободиться от этого древнейшего дремучего чувства, которое эпоху за эпохой поедает грани нашего разума. 
Мы не избавимся от этого страха, ведь мы сделали его для себя практически главной религиозно-философской категорией. Без страха, без чёрной стороны религии мы не мыслим свою веру в Бога. 
Во многих священных писаниях Единый часто говорит нам о том, что люди должны «страшиться Его». Но правильно ли мы понимаем подобные фрагменты священных писаний? 
Страх перед богами, необходимость их ублажения являлись обычной духовной практикой для людей эпохи, когда первозданная Космоисламская философия была разрушена спаразитировавшими на ней множественными языческими верованиями.

Многобожие и идолопоклонство – рассадники религиозных фобий. Невозможно из язычества и идолопоклонства убрать страх. Страх и идолопоклонство неразделимы. 

Святые откровения часто «выбивали» язычников из их духовной обители понятными и привычными для них теологическими инструментами. Невозможно призвать идолопоклонника, воспитанного в духе религиозного фатализма и привыкшего испытывать чувство неистребимой мистической фобии к Высшим силам, возлюбить Бога. 
Поэтому во всех священных писаниях мы часто встречаем сюжеты, когда Единый «устрашает неверных»: 

«Аллах сказал: «Не поклоняйтесь двум богам, ибо есть только один Бог. Меня одного бойтесь». Ему принадлежит то, что на небесах и на земле. Ему одному надлежит поклоняться. Неужели вы станете бояться кого-либо помимо Аллаха?», - Куран, Сура «Пчёлы», 51, 52.  

Или, к примеру, в Куране Аллах пугает безбожников, идолопоклонников и язычников сжиганием в Геенне Огненной: «А те, чья чаша Весов окажется лёгкой, потеряют самих себя, и вечно пребудут в Геенне», - Сура «Верующие», 103. 

Геенна Огненная в Куране именуется словом «жаханнам». Известно, что в данном случае речь идёт о реально существовавшей долине Гехинном, где язычники подвергали ритуальному сожжению маленьких детей, вероотступников, безбожников  и преступников.  
Описание долины Гехинном с ритуальным местом Тофет, где возжигали жертвенный огонь в честь бога Молоха,  встречается в Библии. Гехинном упоминается также Иисусом Христом. 

«И если глаз твой соблазняет тебя, вырви его: лучше с одним глазом войти в Царство Божие, нежели с двумя глазами быть ввергнутым в Геенну Огненную», - Евангелие от Марка, 9:47.  

Мы знаем точно, что религиозный страх – это самая низкая форма духовности. 
Страх одного человека перед другим обычно приводит к тому, что первый становится безмолвным рабом второго. Безграничная власть, утверждённая на страхе, приводит к тирании, уничижающей человеческий облик, подавляющей чувство достоинства, подвергающей телесному и моральному угнетению подчинённой личности. 
Подобные взаимоотношения между богами и творениями – центральная ось всего мирового язычества. Ничего подобного мы не встречаем в Куране. Полагать, что Аллах ведёт себя по отношению к Своим творениям подобно языческим божкам – трагическое заблуждение. 

Что нам говорит по этому поводу Куран? 
В Куране также существует понятие богобоязненности, однако Аллах даёт нам совершенно другое понимание богобоязненности. 
Если в языческих религиях боги властвуют над верующими, то в Куране Аллах проявляет заботу, радение, почтение, нежность и любовь к богобоязненным: 

«…самый почитаемый перед Аллахом среди вас – наиболее богобоязненный», - Сура «Комнаты», 13.

«…Аллах любит богобоязненных», - Сура «Семейство Имрана», 76. 

Согласитесь, несколько странно и необычно, что Тот, Кто желает, чтобы Его боялись, вместо повелевающей надменности наполнен самыми простыми, трепетными и тёплыми чувствами к страшащимся Его верующим. 
Люди презирают тех, кто их боится, а Аллах их почитает и любит. Это лишний раз говорит о том, насколько мы несовершенны, насколько несовершенны наши представления об Аллахе. 

Страх перед Аллахом – это языческий атавизм, который крепко засел во многих современных верованиях. Аллах бесконечно далёк от подобных наших языческих представлений о Нём. 

В отличие от идольных божков, которых надо бояться, ублажать и постоянно преподносить им жертвенные дары, Аллах Сам «прислуживает» богобоязненным мусульманам, Сам приносит им различные духовные и материальные дары:

«Если вы будете бояться Аллаха, то Он одарит вас способностью различать истину и ложь», - Сура «Различение», 29.

«Бойтесь Аллаха – Аллах обучает вас», - Сура «Корова», 282.

«Тому, кто боится Аллаха, Он облегчает дела», - Сура «Развод», 4.

«Тому, кто боится Аллаха, Он создаёт выход из положения. И наделяет уделом оттуда, откуда он даже не предполагает», - Сура «Развод», 2-3.  

Почему же Аллах так любит богобоязненных?! 

Дело в том, что кораническая «богобоязненность» есть нечто принципиально иное, чем наше понимание этого слова. 

К примеру, Куран даёт такую расшифровку этого понятия: 

«Стремитесь к прощению вашего Господа и Раю, ширина которого равна небесам и земле, уготованному для богобоязненных, которые делают пожертвования в радости и в горе, сдерживают гнев и прощают людей. Воистину, Аллах любит творящих добро», - Сура «Семейство Имрана», 133, 134. 
Здесь в понятие богобоязненности человека входят такие черты его характера, как умение сдерживать гнев, прощать людей, делать пожертвования, свершать добро.  
В хадисах мы встречаем такое описание исламской богобоязненности:

«Богобоязненных узнают по следующим признакам: они правдивы в своих речах, верны данному обещанию, поддерживают родственные связи, проявляют милость к слабым, сторонятся самопохвалы и кичливости, совершают одобряемое, не хвастаются перед людьми, проявляют хороший нрав и великодушие во всём, что приближает их к Аллаху», - Хасан аль-Басри, «Хильятуль-аулия», 1/270. 
То есть в исламе богобоязненность – это способность человека проявлять свои самые лучшие и светлые качества по отношению к окружающему их миру, придерживаться скромности, миролюбия и терпимости, необходимости проявлять милосердие, уважение и великодушие к нуждающимся. 
Таким образом, языческая богобоязненность посредством страха перед богами является нижайшей степенью духовного развития, а кураническая богобоязненность, выражаемая через проявление любви и милосердия к ближнему, – это, наоборот, высшая степень духовной эволюции. 

К сожалению, большинство современных мусульман этой разницы  не чувствует и постоянно скатывается в языческое понимание богобоязненности. 

Мусульманин в своей богобоязненности сближается с Аллахом посредством благих и праведных дел, которые он делает для других творений Единого. Единый же взамен изливает на такого добродетельного верующего Свою любовь и различные блага. 

В этом смысле мусульманская богобоязненность тождественна христианскому  богопристрастию. Неслучайно за мусульманскую богобоязненность и христианское богопристрастие от Единого проистекает абсолютно тождественная награда.

Такой наградой и для христиан, и для мусульман считается ЗНАНИЕ. 

«Боятся Аллаха среди Его рабов только обладающие знанием», - Сура «Творец», 28.   

«Но кто любит Бога, тому дано знание от Него», - Первое послание к коринфянам Святого апостола Павла», - 8:3. 

Знание – стержень богобоязненности, а, учитывая вышесказанное, выходит, что знание – это глава, основа проявления добродетели и любви верующего к ближним.  

Поэтому повторюсь: богобоязненность мусульман не имеет ничего общего с религиозным трепетанием язычников перед своими идолами. 
С учётом вышесказанного, правоверные мусульмане должны отходить от  примитивных смыслов и понимания богобоязненности в исламе. 

С восхождением по духовной лестнице страх человека перед Единым должен смениться безграничной любовью к Нему, смениться желанием верующего воссоединиться с Абсолютом, раствориться в Нём, соединиться со всеми Его частицами проявления.

Аллах – это Любовь, и весь физический мир – это Его проявленная многогранность, многокачественность. Поэтому вся Вселенная в изобилии наполнена пульсацией этой всепронизывающей божественной любви, которую мы из-за завышенного личного эго не в силах ощутить, понять, принять и использовать для всеобщего блага.  

В этой связи вспоминаются строки известного суфийского богослова и поэта Джами:

«Повсюду в мире не вижу ничего кроме любви, 

В явном и тайном не вижу ничего кроме любви,

Красота и любовь слиты, как тело и душа,

Красота и любовь едины, как жемчуг и родник», 

Так уж получилось, что огромная созидательная сила божественной любви, хранящаяся в нас в состоянии дремлющей потенции, из привычного, обыденного душевного состояния человека превратилась в состояние исключительное.

Весь наш духовный рост есть лишь раскрытие этого потенциала. Для этого не нужны книги, не нужны учителя. Достаточно одного импульса. 

Хотите получить этот импульс? Просто оглядитесь вокруг, всмотритесь в слёзы этого мира, вслушайтесь в звуки отчаяния, наполняющие мир вокруг вас. Пробудите своё сердце – и вы разбудите себя. Умывшись слезами сострадания, – а их трудно нарочно выдавить, если сердце ваше не сострадательное, – вы смоете с себя все личные пороки и душевные недостатки. Слёзы сострадания – это высочайшая форма молитвы, это высочайшая ступень духовного просвещения. 
В таком состоянии душевного озарения человек выплёскивает в окружающее пространство колоссальную божественную энергию. Не ищите иной духовной мудрости, ибо любовь и сострадание - это и есть истинное просветление:   

«И мы познали любовь, которую имеет к нам Бог, и уверовали в неё. Бог есть любовь, и пребывающий в любви пребывает в Боге, и Бог в нём. Любовь до того совершенства достигает в нас, что мы имеем дерзновение в день суда, потому что поступаем в мире сем, как Он. В любви нет страха, но совершенная любовь изгоняет страх, потому что в страхе есть мучение; боящийся не совершенен в любви. Будем любить Его, потому что Он прежде возлюбил нас. Кто говорит: «я люблю Бога», а брата своего ненавидит, тот лжец; ибо не любящий брата своего, которого видит, как может любить Бога, Которого не видит? И мы имеем от Него такую заповедь, чтобы любящий Бога любил и брата своего», - Первое соборное послание Святого апостола Иоанна Богослова, 4:16-21. 

Нет более короткого и прямого пути от человека к человеку, чем пути от сердца к сердцу. Это тот путь, по которому идут беззвучными шагами духа. Здесь не нужны игры ума, не нужна красота слов. 
Любовь подобна безмолвной силе гравитации. 
Гравитация  притягивает друг к другу два тела, любовь же притягивает между собой две влюблённые души. Любовь и гравитация – это две тождественные зеркальные силы  мироздания. 
Обе они – силы прямого действия. Они притягивают творения друг к другу по наикратчайшей линии. Поэтому самый близкий и прямой путь к Аллаху – это путь любви. Нет более прямого пути воссоединения с Аллахом, чем путь всепоглощающей любви ко всем Его творениям. 

Этому и учил нас великий пророк Мухаммед (мир ему и благословение Аллаха), и только этому учению, этой парадигме мы должны следовать. Наш путь – Любовь, Ишкия. 
В Куране сказано: «Скажи: «Если вы любите Аллаха, то последуйте за мной, и тогда Аллах возлюбит вас и простит вам ваши грехи, ведь Аллах – Прощающий, Милосердный», - Сура «Семейство Имрана», 31. 

Многие знаменитые исламские богословы и просвещённые разных времён, писали и говорили о бесконечной любви к Единому. Безграничная любовь к Аллаху была смыслом их веры, а бескорыстное служение окружающим людям было целью их жизни. 

Исламская богобоязненность и христианское богопристрастие в одинаковой степени учат верующего тому, что только возлюбив ближнего своего, можно приобрести  любовь Аллаха к себе. 
Насколько глубоко вы откроете своё сердце окружающему миру, настолько же проникновенно Бог откроется и вам. Это и есть мусульманская парадигма «богобоязненности», подтверждением которой служат вышеприведённые ранее в книге суры Курана. 

Если вы думаете, что во служению Аллаху требуется причинение вреда и горя другим, вы никогда не достигните статуса «мусульманина». Мусульманин – это статус, которым наделяется человек, смысл жизни которого – нести в мир божественную любовь. Поэтому мусульманами в Куране считаются все без исключения пророки и праведники всех времён и народов. Любовь – центральная ось любой религии, всё остальное тело религии конструируется вокруг неё. 

Чтобы не утерять эту глубинную основу религии, необходимо ясное понимание того, что призывы Бога к милосердию, взаимоуважению, состраданию, взаимопомощи, любви, добродетели исходят из принципа абсолютизма Творца. 
Единый призывает нас возлюбить ближнего своего, потому что каждый из нас, каждое творение во Вселенной – это Его собственные формы проявления. Весь наш физический мир – это многообразие Его проявленной сущности. И возлюбив ближнего своего, ты таким образом возлюбишь и Его. 
Ты не можешь возлюбить Аллаха, будучи преисполненным ненавистью к другим. Чем ярче в тебе огонь любви к Абсолюту, тем сильнее должна быть выражена в тебе  любовь к миру. Отсюда следует и обратная формула: «Чем сильнее ты любишь Его творения, тем сильнее твоя любовь к Единому». 
Тот, кто отрицает это, тот не обладает ЗНАНИЕМ. Ибо как сказано в вышеприведённом стихе Нового Завета: «Кто любит Бога, тому дано знание от Него».  
Поэтому очень важно, чтобы взаимоотношения между верующим и Создателем строились не только на любви  к Нему, но и на проявлении любви и уважения ко всем остальным Его творениям. 

В завершение повторим. Невозможно возлюбить кого-либо или что-либо через страх. Страх никогда не порождает любовь в сердце. Страх не порождает ничего, кроме ненависти, затаённой обиды и озлобленности. 

Тривиальный страх перед Творцом, как мы говорили выше,  – это теологический инструмент язычества. Он не имеет ничего общего с куранической богобоязненностью. Сегодня сердца многих верующих поражены этим языческим анахронизмом. Поэтому среди современных мусульман так много неприятия, агрессии, отчуждённости и ненависти к другим. 

Нынешней исламской теологии пришло время избавиться от таких архаизмов. На смену дремучему боготрепетанию в цивилизацию должна прийти глобальная и светлая философия всеобъемлющей вселенской любви. Истинная любовь к Богу делает человека свободным, мудрым и прогрессивным. 

Это и есть наш общий путь восхождения к Единому. Мы все связаны на этом пути.  Каждая частица мироздания, все люди и животные, все растения и насекомые, все рыбы и птицы, все горы и пустыни, реки и озёра, все духи умерших творений и ангелы, все планеты и звёзды – все мы являемся «единокровными» братьями и сёстрами друг другу.  
Мы единое братство. Единый джамаат. Мы все РАВНЫ в Нём.  

Об этом мы ещё много раз поговорим на страницах книги «ХАКИКАТ». Уверен, что книга поможет многим верующим во всём мире стать дружелюбнее друг к другу. Ведь истина одна на всех. Мудрость и любовь присутствуют во всех религиях и священных писаниях, во всех философских учениях и школах. 

А потому духовные знания, как и знания научные, должны собираться всеми нами сообща в одно единое целое, кумулироваться и служить всем нам во имя общего прогресса цивилизации. 

Мы надеемся, что прочитав данную книгу, вы, дорогие читатели, откроете для себя совершенно новые горизонты осмысления окружающей нас действительности. Придёт новое осознание единой духовно-физической реальности, в которой все мы пребываем в крепкой взаимосвязи. 

Духовность – таинственное и магическое зазеркалье мира физического. Духовная и физическая проявленности единого Субстанционального крепко и неразделимо связаны между собой, и лишь наша некомпетентность мешает нам осознать всю глубину, многогранность и системность этой взаимосвязи.

Насколько необъятна и невероятно многообразна сущность физического мира, настолько же непостижимым, многогранным и масштабным оказывается, в конечном счёте, и мистерия мира духовного. 

Абсолют один, и Он един. Единый в равной и соразмерной мере проявляет это Своё единство в «обоих мирах» - как в физическом, так и в духовном. 

Это величайшая, грандиозная, сокрытая истина (!!!), исходя из которой следует фундаментальнейшая парадигма бытия: каждый физический закон либо каждая физическая закономерность  имеют своё тождественное отображение в мире духовном. 

Если в физическом мире действует универсальный закон сохранения энергии, то он обязательно имеет свой аналог и в мире духовном. Если в физическом мире действует третий закон Ньютона: «Сила действия равна силе противодействия», то тождественный ему закон существует и в духовном зазеркалье. 

Ввиду чего нам всем необходимо глубокое осознание следующей важной вещи. Если среди современных разделов науки существует астрофизика, значит, в мире реальном существует и тождественная ей духовная астрофизика. Наличие физических законов, описывающих поведение элементарных частиц, говорит нам о том, что параллельно имеют место быть и законы духовного микромира.  

Это означает, что в мироздании по-прежнему каким-то странным и непостижимым для нас образом проявляют себя и духовная наука о земле, и духовная медицина, и духовная биология, и духовная психология, и духовная математика, и духовная геометрия и т.д. и т.п.  И если ты хочешь по-настоящему глубоко вникнуть в истинную эзотерику и мистерию этого мира, углубись в эти духовные разделы науки. 

Они реально существуют, просто увидь их в отражении разделов академической науки. Все эти духовные законы и порядки самым непосредственным образом влияют на нашу жизнь, на нашу судьбу, как и законы физические. 

О чём это говорит? 
В мире не существует ни одного учёного, который мог бы одновременно стать специалистом во всех разделах и профилях современной науки, открывающей перед нами всю непостижимую и многогранную сущность физического мира. 

Но почему же мы допускаем мысль, что всё многообразие духовных проявлений мира могут в полноте своей уместиться на страницах какой-то одной священной книги? 

Это невозможно, потому что духовная наука по своему объему не меньше, чем наука физическая. Не могут все физические знания быть спущены одному единственному учёному, как и не может вся духовная наука быть поручена одному единственному просвещённому. Поэтому ни в науке, ни в духовности не может и не должно быть никакого консерватизма. Цивилизация насыщается научными и духовными знаниями постепенно и сообразно нашему интеллектуальному и интуитивному уровню, готовому принять эти знания осмысленно. 

Научные знания наращиваются последовательно и непрерывно, из веков в века, из поколений в поколения. Именно поэтому в религии, как и в науке, имеют особую важность непрерывность и последовательность духовного опыта, а также непрерывность и преемственность духовных просветителей. 

Эта цепь никогда не должна разрушаться, но она никогда не должна и останавливаться. Она была единой от начала времён и будет оставаться таковой до скончания веков. Даже когда наша цивилизация достигнет «золотой эпохи» Хакиката, духовное и материальное её содержание будет продолжать эволюционировать. 

Для современной мировой теологии это очень важные и актуальные посылы. Ведь большинство нынешних теологических школ подсознательно запрограммированы не на  развитие своего религиозного миросозерцания. Они ориентированы на желание прочнее и надёжнее «упаковаться» в своё старобытное богословие с его «эмбриональным уровнем» восприятия важнейших духовно-физических смыслов бытия.

Впрочем, мы не будем забегать далеко вперёд, ведь обо всём этом нам предстоит ещё долгий, сложный и интересный разговор на страницах книги «Хакикат». АМИНЬ!!! 
Космоисламская философия

Автор написал книга «Хакикат» исходя из собственного долгого и непростого духовного опыта, который складывался у него с самых ранних лет. 
Вначале это были лёгкие и непринуждённые наваждения, соприкосновения с неведомым. С возрастом эти интуитивные потоки постепенно сменились периодами мощных нелинейных мистических откровений. 

Контакты с различными духовными личностями – от неопознанных образов до известных святых и пророков (мир им и благословение Аллаха) – способны до глубины души потрясти любого человека, выбив его из состояния привычной душевной полудрёмы.  

Как выяснилось позже, кажущийся изначально бессистемным, этот опыт имел свою точную логическую последовательность, которая и задала автору необходимую творческую траекторию в его будущих многолетних исследованиях. 
Начав свой путь с ислама, автор много лет скитался по страницам мировых религий и философских учений, чтобы в итоге вновь вернуться к исламу. 

Вернуться, но уже с совсем другим углом «духовного зрения», обогащённого бесценным наследием общечеловеческой философской мысли. Автор уверен, что ислам – ни что иное, как сверкающая вершина современной духовной мудрости. Однако нельзя покорить эту вершину, не углубившись в её основание, в то грандиозное, на чём она воздвигнута.
Хотя личный опыт каждого человека крайне важен и интересен сам по себе, тем не менее, я не стану предаваться рассказам о нём на страницах данной книги, дабы не заслонять и не подменять им изначальный научно-философский смысл книги «Хакикат». 

Для нас очень важно, чтобы верующие принимали любые ниспосланные им знания и духовные переживания разумом, и всегда подвергали подобный опыт ясному и последовательному критическому анализу. 

Любой духовный опыт, так или иначе, связан со знанием о сути нашего духовно-физического мира. Ни один отдельно взятый разум не в состоянии вместить всю полноту знаний о Вселенной и её внутренней жизни. Это не под силу ни одному учёному, философу или святому. 

В этом смысле гораздо актуальней наш общий многотысячелетний человеческий опыт, по сравнению с которым личный опыт каждого из нас – лишь крупица в массиве общих знаний. 

Мироздание – невероятно сложная, масштабная, многосоставная и многосвязная Система. 
Чтобы понять глубинный принцип работы любой системы и происходящих в ней процессов, необходимы соответствующие глубокие, ясные, последовательные и структурные знания о ней. Систему невозможно осмыслить, руководствуясь лишь представлениями об отдельных её частях.  
Проблема усугубляется тем, что несопоставимо бόльшая часть этой громадной Системы под названием «Вселенная», нам вообще не видна и нами не изведана. Наша бытийность – мизерная толика в бескрайнем океане объективной реальности. 

Человек, к сожалению, чаще всего не способен испытывать осмысленные чувства к чему-либо (кому-либо) невидимому ему и неосязаемому им. 
Человеческому сознанию обязательно нужна όбразная визуализация незримого и неощущаемого им, иначе он не сможет генерировать к этому нечто устойчивые осознанные чувства. 

Не только физический мир, но и вся духовная сторона нашего бытия до краёв наполнена подобными фабулами. Это касается практически всего теологического концентрата, являющегося основой нашей повседневной «духовной пищи». 

Религия во многом держится на простой вере. А вера – продукт сумрачной объективности. Поэтому с незапамятных времён человек постоянно занят тем, что проецирует и персонифицирует всё незримое и неведомое в максимально структурированные для него мыслеформы. 
Человеческий мозг так устроен, что он не может верить в не представляемые или в не воображаемые вещи. Поэтому в сознании человека всё мистическое сначала формируется в некие мыслеобразы, и уже потом эти мыслеобразы «оживают» и материализуются в вполне осязаемые культурные объекты. К примеру, в виде мифо-эпического фольклора, легенд и сказок, художественных изображений, каменной и деревянной архитектуры, статуй и т.д. 
Подобные мыслеобразы постепенно не только заполонили всю мировую религию, но, в конечном счёте, оказались и её главной движущей силой. 

Со временем весь этот планетарный иррациональный теизм, вымышленный самим человеком, интеллектуально и психически закабалил его, практически полностью подчинив себе. 
Человек стал штамповать и материализовывать свои религиозные мыслеформы в огромных количествах и в самых изощрённых формах. Мифотворчество народов в конечном итоге вылилось в грандиозный всепланетный парад рукотворной культуры, подменив собой бόльшую часть надвещественных смыслов изначальной духовности. 

Человек стал служить своим визуализированным мыслеформам. Причём, чем более искажённый смысл и вид они принимали, тем неистовее человек поклонялся им и раболепствовал перед ними. 

Естественно, всё это многообразие языческих проекций не могло не стать полем для будущих ожесточённых теологических сражений. И современный философско-религиозный кризис на планете лишний раз убеждает нас в том, что эта битва далека от своего завершения. 

Вся современная теология по-прежнему наполнена этими надуманными антирелигиозными смыслами, главнейшим из которых является сгенерированный когда-то человеком персонифицированный образ Создателя. Человекообразный образ Бога являет собой апогей, кульминацию всего этого театра мирового фетиша. 

И пусть в современную эпоху в рукотворном виде образ Единого здравствует далеко не везде, однако в виде мыслеформы он по-прежнему крепко и масштабно сидит в нашей общепланетарной религиозной культуре. 

Именно поэтому духовно-философский кризис на планете продолжается и не угасает. 

Важно понять, что для окончательного крушения этих ложных персонифицированных религиозных образов Единого, прежде всего, необходимо вернуться в самое начало начал человеческой культуры. В далёкие доязыческие времена. 

Необходим возврат к первоистокам. Необходимо восстановить подлинную религиозную картину древнейшего человечества, тщательно исследовав и собрав все базовые духовные смыслы первородной Космоисламской философии. 

Всё это будет проделано в книге «Хакикат». Мы пройдёмся с читателем обзорно по многим культурным эпохам. Заодно посмотрим, как фундаментальные первозданные Космофилософские понятия исчезали и проявлялись вновь в разных уголках планеты, в различных исторических культурах и народах.  

К сожалению, надо признать, что современный духовно-интеллектуальный кризис на планете не случаен. Он причинен. И прежде всего потому, что в сегодняшней мировой теологии исконный Космофилософский пласт по-прежнему остаётся весьма истощённым и полностью десистематизированным. 

Естественно, это не зона ответственности простых верующих. Вся ответственность за духовно-интеллектуальный кризис на планете возлагается на духовных лидеров человечества прошлого и настоящего. 

К простым верующим надо относиться с теплотой и пониманием. 

Быть верующим нелегко. Постоянная внутренняя этическая, духовная, психологическая, идеологическая борьба с самим собой, со своими желаниями и страстями может довести до душевного истощения любого человека. Может даже довести его до серьёзных болезней и тела, и духа. 

В поисках выхода люди проделают импульсивные круги по общему духовному наследию в поисках своей «личной истины», которая, по их мнению, должна каким-то чудесным образом преобразить качество их телесной жизни. 

Человек привык соизмерять свои духовные успехи с мирскими достижениями, иначе он никак и не воспринимает связь духовного с мирским. Так уж человек сложён. 
Отчасти, конечно, это правильно. Прочувствовать невидимую связь между миром духовным и миром физическим – великое таинство. Именно такой инструмент приобщения человека к вере, когда духовное вовлечение ведёт к положительным переменам в материальной жизни, является наиболее продуктивным и понятным для человеческого восприятия. 

 И не зря все священные писания обещают верующим за их духовные старания награду сразу в обоих мирах: «Они уверовали и были богобоязненны. Им предназначена радостная весть в этом мире и в Последней жизни», - Куран, Сура «Юнус», 62-64.  

В этой связи многих верующих очень часто волнует вполне закономерный вопрос: «Почему бывает так, что человек вроде бы постоянно молится, усердно соблюдает свои религиозные традиции, обогащается чтением духовной литературы и т.д., но при этом не чувствует каких-то особых качественных изменений в своей мирской жизни?». 

Именно в таких случаях крайне важным для нас является понимание того, что духовная ипостась Жизни имеет тысячи внутренних переплетений, которые так или иначе совокупно воздействуют на состояние нашей кармы, и о которых мы много раз и под разными углами будем говорить на страницах книги «Хакикат». 

Конечно, внешне выглядит странным, когда двум людям с абсолютно одинаковой клиникой прописываются одни и те же стандартные процедуры и лечение, но одному из них это лечение помогает, а другому оно не даёт ничего. 

Понятно, что во втором случае в процесс излечения пациента могли вмешаться множественные и незримые побочные факторы, которых не оказалось у первого больного. Это может быть запущенность болезни, её хроническая форма, привыкание к препаратам, ослабленный иммунитет, наличие в организме других косвенно влияющих болезней, плохая среда обитания, стрессовая домашняя атмосфера, негативный психологический настрой больного и т.п.  

Но то же самое происходит и с нашим фатумом. Он у всех разный и состоит из множества кармических наложений. О них мы будем говорить подробно в течение всей книги, применительно к разным граням нашего духовно-телесного естества, поскольку карма – это вопрос очень многогранный. И не верьте тем, кто за пару сеансов обещает вам «почистить карму». 

Чтобы разобраться в своей судьбе, надо многое понять из того, что происходило и происходит вокруг тебя и внутри тебя. 

Люди не привыкли «копаться в себе». Им легче предположить, что чьё-то благословение или чьи-то молитвы за них не работают, не имеют силы.  

Но «копаться в себе» придётся, потому что именно в этом случае каждый из нас в полной мере осознаёт всю многогранность духовного мира, и то, насколько тесно все эти грани связаны между собой.   

Мы должны найти точную причину того, что «держит» вашу карму в низком жизненном тонусе. А причины эти могут быть совершенно разные: постоянное «пребывание во грехе», непостоянство и бессистемность в духовных практиках, частое сквернословие, недолжная забота о собственном теле, отвратительное отношение к экологии, обида на кого-либо, проклятия других людей в ваш адрес, неисполненные обещания, вмешательство потустороннего мира или же, наоборот, отсутствие у вас ангелов-хранителей, наследственная негативная карма и т.д., и т.п. 

Причин много. Всех их мы будем разбирать на страницах книги «Хакикат». 

Плохо, когда длительная неудовлетворенность поисками своей «душевной лагуны» морально опустошает человека. Кто-то отчаивается, кто-то разочаровывается, кто-то покрывается толстым слоем скептицизма и апатии.  

Такие люди надолго могут забросить духовную практику, с головой окунувшись в мир телесных страстей. И вот здесь мы сталкиваемся с одним очень странным феноменом. 

Как бы далеко и надолго вы ни старались задвинуть свой духовный поиск, даже через долгие годы вы к нему обязательно вернётесь. Вернётесь неожиданно, с новой силой, с новым импульсом, и уже до конца жизни.  

Лишь однажды окунувшись в «божественное созерцание», хотя бы единожды взглянув в «бездну», БЕЗДНА уже никогда не отвернёт свой взгляд от вас.  

Такова мистерия духовного мира. В этом феномене скрыта могучая и вечная правда: «Мирская жизнь – всего лишь игра и потеха, а последняя обитель лучше для тех, кто богобоязнен», - Куран, Сура «Скот», 32. 

Всё человечество должно в конце концов осознать единообразно истинные смыслы нашего телесного пребывания. Эти смыслы больше не должны иметь разное понимание у разных народов и культур на Земле. 

Главные теофилософские парадигмы на планете давно уже пора подвести под единый знаменатель. Без этого наш многочастный мир никогда не сможет синхронизироваться и двигаться в едином духовно-поступательном направлении. 

Многообразные разночтения сеют множественный раздор. Не надо ходить далеко за примером.

Повторим вышеназванный аят Курана: «Мирская жизнь – всего лишь игра и потеха, а последняя обитель лучше для тех, кто богобоязнен», - Куран, Сура «Скот», 32. 

В Куране эта мысль повторяется много раз. Неправильное понимание подобных аятов Курана привело к тому, что многие верующие, а также целые течения внутри ислама стали отрицать мирской мир. Мирской мир – дунья, оказался понятием нарицательным, а степень его отрицания стала своего рода мерилом духовного сана верующего.

Да, телесная мирская жизнь – временна. Последующая наша духовная жизнь вечна и именно она – конечная цель нашего рождения и жизни на Земле. 

Наши души рождаются вместе с телом. Их задача совместно пройти данный «инкубационный период». Телесная жизнь должна наполнить душу важным, качественным и положительным опытом, необходимой и качественной энергией и информацией. 
Затем, однажды, оставив тело на Земле, мы отправимся в вечное духовное путешествие по небесным мирам. В принципе, в этом вопросе практически все верования едины. Есть только нюансы и штрихи. 

Тем не менее, опираясь на вышеуказанные аяты Курана, многие верующие встают на путь полного или частичного отрешения от мирской жизни и всего, что с ней связано. Верующие перестают радоваться жизни, многие перестают нести ответственность за своих близких, за мир вокруг них, перекладывая эту ответственность на других людей. 

Всё это губительные и ложные интерпретации текстов священных писаний. Знатоки Курана хорошо знают, что в Куране часто встречаются аяты, которые по отдельности вроде бы несут противоположный друг другу смысл, но в совокупности они едины. Они  уравновешивают друг друга. 

Истина многообразна, она полна оттенков и обстоятельств. Жизнь – не чёрно-белое кино. Порой очень трудно выявить истину.  

Абсолютная же истина определяется лишь по плодам: «Так всякое дерево доброе проносит и плоды добрые, а худое дерево приносит и плоды худые. Не может дерево доброе приносить плоды худые, ни дерево худое приносить плоды добрые», - Евангелие от Матфея, 7:17,18. 

Если какая-то религиозная догма приносит обществу страдания и горести, значит, – это ложная догма. Либо её понимание ложное, поскольку она оказалось вырванной из контекста. 
В богословской практике это довольно частое явление. 

Во всех священных писаниях на любые даже самые устрашающие фрагменты всегда существуют уравновешивающие их стихи. И прежде чем что-либо однозначно интерпретировать, необходимо смотреть на тексты священных писаний в их смысловой целостности.

В этом и заключается важная роль богословских школ. Их задача установить  правильное и единообразное понимание текстов священных писаний, из которых в конечном счёте должны произрастать только самые положительные, добрые и прогрессивные плоды. 

Возвращаясь к вышеуказанному аяту Курана, хотелось бы подчеркнуть следующее. Если бы Единый пожелал, Он изначально создал бы наш мир невещественным. Никакого материального искушения, никаких телесных грехов и физических страданий, никакого голода, дискомфорта, войн, нищеты и болезней. 

Но Абсолют создал мир в двух ипостасях, и физическая ипостась – важнейшая его часть. Аллах вложил в Свой мир функцию – жить, расти, чувствовать, ошибаться, набираться опыта и развиваться. Для Него наш вещественный мир крайне важен. Крайне важно для Него наше телесное пребывание в нём: телесное рождение и взросление, телесное старение и смерть.  

Повторю, наш физический мир – это Его Дитя. Дитя должно расти, взрослеть, развиваться и становиться мудрее. Отец любит своё Дитя. 

Поэтому аяты, которые говорят нам о важности вечной духовной жизни, никоим образом не уничижают Его отношение к миру физическому. Аллах уравновешивает подобные аяты другими аятами, в которых говорится о том, насколько важен для Него наш вещественный мир, наше отношение к собственной телесной жизни и жизни других Его творений. 

В этих аятах Курана Аллах ставит нам в праведность заботу о собственном теле, о помощи больным и голодным, внимание к страдающим животным и растениям. Он осуждает беспричинное убийство животных. Он осуждает самоубийства людей. Он просит нас беречь все телесные существа и объекты на Земле. Единый любит весь Свой вещественный мир, пылает самыми нежными чувствами к каждой телесной  сущности. Поэтому Он и создал наш мир таким красивым, разнообразным и удивительным. 

Аллах не говорит нам, что накормить пищей тело уставшего путника – это «игра или потеха». Нет, наоборот, Аллах говорит, что забота о телах слабых – это святая обязанность каждого мусульманина. Он говорит нам, как мы помним из предыдущих глав, что забота о ближнем - это и есть проявление «богобоязненности».  

 Почему для Него так важен наш уход за собственным телом? Почему для Аллаха так важно, чтобы мы содержали в чистоте наши одежды, дома и улицы? Почему для Него так важно, чтобы мы хранили родственные связи, берегли семейные узы, добропорядочно обращались с детьми и родителями, с друзьями и соседями? Почему для Него так важно, чтобы мы честно трудились, проявляли порядочность в торговле и договорах, чтобы мы имели праведное отношение к растениям и животным, к окружающей экологии в целом? Разве всё это не дунья?  

Аллах не говорит, отрешитесь от дуньи. Он говорит, ведите себя праведно, пребывая в дунье. 

Единый ценит нашу телесную жизнь и определяет нашу праведность либо  греховность, исходя исключительно из её опыта. Мирская жизнь учит нас любви, милосердию, состраданию, заботе, помощи, ответственности. Она насыщает наши души этой важнейшей консистенцией, качество которой становится предопределяющим для нашей кармической судьбы, как в этой жизни, так и в последующей.
Ислам говорит нам об этом хадисами: 

 «Клянусь Тем, в Чьей власти душа моя, не войдёте вы в Рай, пока не уверуете, а не уверуете вы до тех пор, пока не станете любить друг друга», - Сахих аль Бухари. 

«Поистине, в День воскресения Аллах Всевышний скажет: «Где любившие друг друга ради величия Моего?», - Сахих аль Бухари.

«Всемогущий и Великий Аллах сказал: «Для любящих друг друга ради величия Моего (предназначены) минбары из света, и позавидуют им пророки и павшие за веру!», - Сахих аль Бухари. 

«Когда муж смотрит на жену, и она смотрит на него с любовью, тогда Всевышний Аллах смотрит на них с милостью», - Сахих аль Бухари.

 Обо всём этом мы также много раз будем говорить на страницах настоящей книги. И в этом смысле мы надеемся, дорогой читатель, что книга «Хакикат» поможет вам познать истинный глубинный смысл взаимного предназначения обоих миров, понять их множественные невидимые взаимосвязи.

Хотелось бы сразу обратиться к читателю. 

Мудрость мира едина. Все религии – части единого Разума, поэтому любую из них можно понять только исходя из совокупности знаний, как предшествующих, так и последующих. 

Космоисламская философия – это глобальная и вечная система. Все религии и философии – подсистемные её части. Религии и философии ниспосылались в наш мир последовательно во времени, не отвергая предшествующие, но накладываясь на них и расширяя их. 

Итоговой задачей последовательного наложения подсистем (религий) служит цель их конечного совокупного, суммарного разрастания до масштабов глобальной Космоисламской философии. 

Подобная религиозно-философская преемственность и поступательное движение общечеловеческого сознания к высшим ступеням Космоисламской философии безусловна. Поэтому современная теологическая позиция ислама по отношению к данной преемственности – есть истина. 

Главные же проблемы многих современных исламских богословов в двух трагических ошибках:

- они не пытаются глубоко познать предшествующие религиозные подсистемы и инкорпорировать их в ислам в качестве общего наследия; 

- они пытаются удержать ислам в качестве подсистемы, в то время как конечной целью развития ислама является его трансформация в глобальную Космоисламскую философию. 

И чтобы сделать первый из этих двух шагов, необходимо понять, что невозможно досконально осмыслить ни одну подсистему, не выходя за её привычные богословские рамки. Потому что эти рамки ставят люди, и ставят они их сообразно собственному  духовно-интеллектуальному уровню.  

Поэтому и наше изучение Космоисламской философии изначально предполагает выход далеко за рамки современного исламской теологии, как временнӹе, так и пространственные.  

А потому мы начнём исследовать единую монотеистическую историю человечества с её самого первого единобожного варианта – «тенгрианства». 

Кораническая теологическая доктрина гласит, что от самого начала человеческой истории существует единая и общая пророческая миссия. Если это так, то мы просто обязаны сравнить реликтовую религиозную систему с самой молодой. Это даст нам возможность не только прочувствовать разницу между ними, но и осмыслить этапы развития общечеловеческой духовности от самого начала до современного ислама. 

Подобный анализ открывает возможность осмысления истинных причин современного духовного и философского кризиса.  

Особенно это важно для нынешнего ислама, поскольку догмат о единой и универсальной пророческой миссии – это, прежде всего, богословская концепция ислама. В определённой степени можно даже сказать, что это религиозный фундамент ислама. Ведь именно ислам признаёт всех мировых пророков, начиная от Адама до Мухаммеда (мир им и благословения Аллаха). Всех их ислам величает «муслимами». 

Эту роль вполне мог взять на себя и иудаизм. Но он, во-первых, привязал себя к отдельно взятой нации. Во-вторых, остановил единую пророческую линию на Моисее (мир ему и благословение Аллаха). 

Опять же в этом смысле ислам оказался более подходящим конструктом для последующей эволюции в Космоисламскую философию. Если, конечно, ислам не свершит тех же ошибок, что и иудаизм. 

Для этого исламу прежде всего необходимо вырваться за рамки своей нынешней теологии и догматического аппарата. Повернувшись лицом к грядущему и прошлому духовному наследию всего человечества, ислам вполне заслуженно сможет претендовать в будущем на роль общечеловеческой концептуальной платформы. 

Признание на деле, а не на словах, всех предшествующих пророков и мудрецов, все предшествующие религиозные и философские монотеистические учения своей опорой, ислам закладывает реальные основы для духовного и интеллектуального единения всей общечеловеческой мудрости прошлого. 

Не объединив всю мудрость прошлого всех народов и культур в целостный, общий и неразделимый цивилизационный опыт, человечество не сможет этого сделать и в будущем. Так и будет каждая современная религия ожидать свои «вторые пришествия», разделяя единый духовный опыт человечества на противоборствующие части. Религиозная дифференциация единого духовного поля человечества в будущем заложена в её прошлом. А в существующем бесцелостном виде это означает вечную духовную разобщённость и бесконечное религиозное противостояние. 

В хадисе говорится устами пророка Мухаммеда (мир ему и благословение Аллаха): «Пророки - братья от (одного отца): матери у них разные, а религия их одна», - Сахих аль Бухари. 

И это абсолютная истина! 

Не существует разных религий. Религия всегда была одна - Космоисламская философия. Коранический ислам и другие религиозные подсистемы – лишь последовательные части единой глобальной Космоисламской философии. 

В этом смысле понятие «муслим» применимо ко всей человеческой расе, ко всем её древнейшим монотеистическим культурам. 

Мусульманство ведёт свой отсчёт от начала человеческого бытия: «Он (Аллах) нарёк вас мусульманами до этого и здесь (в Куране), чтобы посланник был свидетелем о вас, а вы о были свидетелями о людях», - Сура «Хадж», 78. 

Это и есть та самая общая плоскость соприкосновения, которая единит и роднит всё монотеистическое наследие нашей цивилизации. Все монотеистические духовно-философские концепции всех времён и культур сливаются в Космоисламской философии в единый теософский фундамент, и коранический ислам как вы можете заметить нацелен на это.  

Поняв это, мы можем перейти к самому важному посылу данной главы, и ответить на вопрос, почему универсальную и глобальную вселенскую философию автор именует Космоисламской? 

Земля – мельчайший атом во Вселенной. В Универсуме действуют единые законы, и законы человеческих сообществ – лишь мелких штрих в глобальном вселенском порядке. 

Порядок предопределяет существование Вселенной. Вся материя во Вселенной подчинена или «покорна» единым универсальным духовно-физическим законам. 

Соответственно кораническое понятие «покорности» включает в себя весь созданный мир, всю вселенскую материю. Все творения во Вселенной – от огромных метагалактических скоплений до самых микроскопических частиц – «покорны» или «подчинены» Аллаху. Об этом нам и повествует текст священного Курана:  

«Аллаху принадлежит то, что на небесах и на земле, и к Аллаху возвращаются дела», - Куран, Сура «Семейство Имрана», 109. 

«Аллаху принадлежит власть над небесами, землей и тем, что на них, и Он способен на всякую вещь», - Куран, Сура «Трапеза», 120. 

В этом смысле всё в этом мире есть ислам, а вернее, КОСМОИСЛАМ. 

При этом Космоисламская философия включает в себя не только количественные и качественные параметры всей космоматерии, но и, прежде всего, духовные и физические законы, которые связывают всё многообразие вселенского вещества в единое целое. 

Вся вселенская материя «подчинена» или «покорна» единым и универсальным законам Создателя.  В Куране говорится: 
«Благословен Тот, в Чьей Руке власть, Кто способен на всякую вещь…», - Куран, Сура «Власть», 1. 

Власть подразумевает не само по себе обладание чем-либо, а право на управление им. Свою власть над всей вселенской материей Единый реализует через Свои физические и духовные законы. 

В этом смысле Космоислам ведёт своё исчисление не с начала проповедей пророка Мухаммеда (мир ему и благословение Аллаха) и даже не от начала общечеловеческой истории, а от самых первых мгновений сотворения мира. Ведь с самого первого мгновения первичные формы материи уже были подчинены законам Единого. 

Наша Вселенная со всем её содержимым – далеко не самое первое Его Детище. В Своей вечности и бесконечности Единый создавал и создаёт бесчисленное множество миров. Все они также изначально были покорны Ему.

Отсюда следуют три важных логических заключения:

1.Космоисламская философия существует предвечно относительно Вечного.  

2. В Бесконечном Космоисламская философия может быть проявлена в любой точке космического пространства. 

3. Земля – далеко не первый космический объект внутри нашего мироздания. Поэтому во Вселенной Космоислам также возник вне Земли. То есть Космоисламская философия возникла во Вселенной одновременно с самой первой её космической частицей или любой иной реликтовой формой материи. 

Власть Субъекта теологически всегда предшествует появлению объекта. Бог был Богом ещё до акта творения. Его повелевающее «Будь!» существовало в Нём как до начала творения, так и в его процессе. То есть власть Создателя в виде Его космических законов, которыми Он управляет всем сущим, существовала в Нём прежде появления первичной материи. 

Всё сущее во Вселенной подчиненно Его космическим законам. Эти законы не появились сами по себе, они являются неотъемлемым свойством и качеством Абсолюта. 

Все галактики, звёзды, планеты, макро- и микротела в бескрайнем вселенском  пространстве находятся под воздействием и управлением Аллаха посредством Его универсального вселенского свода духовно-физических законов. 

Всё сущее в этом мире «покорно» Аллаху и Его законам: 

«Солнце, луна и звёзды – все они покорны Его воле. Несомненно, Он творит и повелевает. Благословен Аллах, Господь миров!», - Куран, Сура «Преграды», 54. 

«Ему принадлежат те, кто на небесах и на земле. Все они покорны ему», - Куран, Сура «Румы», 26.  

Это и есть первопричина Космоисламской философии, её исток. Это первозданный Космический ислам, который никуда не исчез в прошлом и никогда не исчезнет в будущем. Куран пытается рассказать нам о нём: 
«Он – Господь Сириуса», - Куран, Сура «Звезда», 49. 

Куран говорит нам, что Аллах является Господом каждой частицы, каждого тела во Вселенной: 
«Скажи: «Неужели я стану искать другого господа помимо Аллаха, в то время как Он является Господом всякой вещи?», - Куран, Сура «Скот», 164. 

Космоислам не принадлежит какому-либо народу. Он даже не принадлежит человечеству в целом. Космоисламская философия имеет внеземное начало. История первой частицы во Вселенной, познавшей Божественный акт творения и покорность Его универсальным космическим законам, не связана ни с Землёй, ни с нашей солнечной системой, ни даже с нашей галактикой. 

Кем или чем бы ни была первая частица, созданная Им во Вселенной, она обладала душой и разумом. В Космоисламской философии вообще всё вещество, все творения обладают разумом, включая планеты и звёзды, реки и горы, потому как они являют собой проявленную эманацию Разума. Они обладают душой, потому что являются проявленной эманацией единого Духа. 

Куран говорит нам об этом многими своими аятами, в которых показана разумность всей физической материи. В Куране всё сущее обладает способностью разговаривать, молиться и восхвалять Аллаха.  

Это и есть истинная Космоисламская философия. 

Первая частица во Вселенной, обладая душой и разумом, не могла объявить какую-либо другую частицу «богом». Была только она и Аллах. 
Поэтому, будучи первородной, она могла объявить своим Отцом только Единого. В этой связи для Космоислама монотеизм является бесспорным логическим, теологическим и научным фундаментом. 

Наш человеческий монотеизм – мельчайший штрих на теле вселенского монотеизма. Эта цепь философских умозаключений подводит нас к необходимости масштабировать современный ислам до уровня Космического монотеизма, Космоислама. 

И тогда ислам коранический, ускоренно пройдя все ступени своей духовно-интеллектуальной эволюции, взрастёт до уровня ислама вселенского.  

Коранический ислам в ближайшее время должен кардинально трансформироваться. Он должен выбраться из кокона детского консерватизма и, пережив глобальную духовную метаморфозу, переродиться в глубокую и зрелую Космоисламскую философию.  

Эпоха понимания Космоисламской философии в любом случае наступит, а у современного коранического ислама есть шанс стать её предтечей, её главной движущей духовно-интеллектуальной силой. 
Если современный ислам не изменится, то движущей силой Космоисламской философии в будущем станет другая духовная доктрина. Потому что воцарение Космоислама на планете – предопределённость. Никто на Земле остановить этого процесса не может. Его эпоха стремительно наступает. 

Объявить себя частью этой вселенской философии имеют право все монотеистические религиозные и философские учения и воззрения прошлого, настоящего и будущего. Все монотеистические учения и философские доктрины разных времён должны органично влиться в Космоисламскую философию и синхронизироваться с ней. 

Вселенская гармонизация означает интеграцию или воссоединение в единое целое, в единое духовное братство всех космических творений. Духовное братство подразумевает взаимную любовь, уважение, почтение, заботу, помощь, милосердие и сострадание всех его членов. 
Именно это, согласно Космическому исламу, вложено в суть и смысл существования нашего мира и всех творений во Вселенной. Космический ислам - это служение другим, это жизнь во имя ближнего. 

В этом заключена высшая степень эволюции общечеловеческой духовности, её будущность. И если какая-либо современная теология или философия претендует на роль двигателя Космоисламской философии, то она должна достичь наивысшего уровня служения другим. 

Претендуя на эту роль, современный ислам, должен возложить на себя сложную, но важную роль служителя человечеству. Служителя, а не покорителя других культур и народов. Коранический ислам должен возложить на себя большую ответственность примирителя и объединителя всех религий и философий. Но ни в коем случае не роль «цензора» и уж тем более не «бездумного палача». 

Для этого коранический ислам должен, прежде всего, сам вознестись на более высокие ступени религиозной эволюции – достичь уровня ХАКИКАТА, чтобы иметь возможность поднять туда всех остальных. 

Ислам должен подняться на духовно-интеллектуальный уровень вселенской философии, она сама не спустится с небес. Особенно важно иметь теоретическую причинность для подобного духовного и интеллектуального роста. 

В этом плане безусловная значимость современного ислама заключается в том, что только ислам проецирует своё духовное поступательное развитие в будущем. Ведь ни одна существующая религия мира не говорит нам так чётко о своём нацеленном на будущее поэтапном развитии, как ислам. 

Только ислам сегодня представлен как учение незаконченное, но вечно развивающееся, прогрессирующее от одного уровня к другому: от шариата к тарикату, от тариката к маарифату, от маарифата к хакикату. 

Ислам в принципе не может устареть или остановиться, по крайней мере до тех пор, пока не достигнет уровня Космоислама, т.е. воцарения на Земле эпохи Космоисламской философии – эпохи наивысшего просветления.  

Подобное понимание должно помочь каждому правоверному мусульманину осознать, что он находится сегодня лишь на определённом участке этого пути к просветлению. Пути, который зародился в предвечности где-то далеко в космических глубинах и держит свой вечный ориентир на золотую эпоху вселенского Хакиката. 

Каждый мусульманин должен отбросить религиозную надменность, ведь путь к Хакикату ещё очень долог. 

Хотелось бы особо отметить следующее. 
Вышеназванные четыре ступени поэтапной эволюции коранического ислама говорят нам, прежде всего, о том, что исламская теология не может оставаться закрытой подсистемой. Ведь кораническому исламу, претендующему на роль двигателя человечества к Космическому исламу, так или иначе придётся:

-во-первых, вобрать в себя всю мудрость мира прошлого. 

-во-вторых, синтезировать в себе все знания мира настоящего и бесконечного будущего. 

Ни одна благая духовная ценность или философская мудрость не должна в будущем оставаться вне исламской подсистемы. Никогда на Земле не было иной пророческой миссии, за исключением миссии восхождения к Космическому исламу. 
Все пророки, мудрецы-философы, учёные-теоретики прошлого, так или иначе, несли знания о нём. Вся мудрость мира универсальна и принадлежит всему человечеству.

Вобрав в себя всю полноту общечеловеческой мудрости всех времён и народов, знания грядущих исторических эпох – коранический ислам в конечном счёте преобразуется в Космоислам. 

Он поглотит все остальные религии и философии мира, не уничтожив их в борьбе, а сделав их своей неотъемлемой и ценнейшей частью. 

В этом мире останется только единый, цельный, многогранный, многокрасочный, безгранично мудрый, светлый и тёплый Космический ислам. АМИНЬ!!! 

Небесная Скрижаль. 
Преемственность и непрерывность 
исторического монотеизма, 

священных писаний и пророков
Космофилософия – это законы внутренней взаимосвязи и взаимодействия вселенской материи, как физической, так и духовной. 
Это внутренний космический Свод законов, которому подчинены всё космовещество и все вселенские процессы. 

С момента появления первичных форм материи стали явленными и Космофилософские законы, которые прежде в форме непроявленной потенции находились «в теле» бесконечного и всенаполняющего Абсолюта.  

Далёкие небесные объекты – галактики, звёзды, планеты и т.д., – ещё задолго до формирования нашей солнечной системы существовали и развивались в соответствии с едиными и универсальными законами Космофилософии. 

В Куране не случайно говорится о том, что Единому поклоняются все планеты и звёзды: «Неужели ты не видишь, что перед Аллахом падают ниц те, кто на небесах и на земле, солнце, луна, звёзды, горы, деревья, животные и многие люди», - Куран, Сура «Хадж», 18. 

С появлением нашей земной жизни Космоислам стал явленным и на Земле. Вся биологическая жизнь на планете сформировалась и управляется в соответствии с едиными космическими законами. 
Как можно заметить из вышеприведённого стиха Курана, ещё до появления человека все животные и растения жили в строгом соответствии с этими универсальными божественными законами. 

С появлением рода человеческого люди также стали частью этих божественных сил, познавая действие их универсальных законов. 

Живя внутри мультипроявленной Космофилософской реальности, человек с самого начала своей истории пытается осмыслить её и систематизировать. Естественно, делает он это соразмерно с уровнем своего интеллектуального развития.   

Подобное движение человеческого разума навстречу осознанию глобальных Космофилософских законов породили на планете первичную проторелигию. 

Проторелигия – это часть глобальной Космоисламской философии, осмысленная первочеловеком в пределах его интеллектуальных границ.   

Прарелигия была единой для всего раннего человечества, которое некогда представляло собой небольшую цельную общину. В последствие, расселяясь, люди разнесли по всем сторонам света эту стартовую религиозную платформу, общий язык, одно миропонимание. 

Поэтому основы некогда единой реликтовой религии легли в основу всех последующих монотеистических верований и мировоззрений. 

В процессе расселения ранних племенных групп, с появлением множества диалектов и многообразия бытовой культуры, проторелигия постепенно стала утрачивать своё изначальное и целостное единообразие. 

В каких-то культурах она сохранилась ближе к своей начальной форме и содержанию, где-то она стала развиваться и дополняться новыми знаниями, а где-то, наоборот, разрушаться и предаваться забвению. 

На определенном этапе части человеческой цивилизации, обосновавшиеся на разных географических широтах и в разных биоклиматических условиях, оказались духовно разобщены. Их религиозные культуры стали развиваться самостоятельно и независимо друг от друга, оказавшись со временем на разных уровнях духовной эволюции. 
С тех пор впервые в человеческой истории стал зарождаться феномен «пророческой миссии».  

В Куране об этом говорится: «Люди были одной общиной, и Аллах отправил пророков добрыми вестниками и предостерегающими увещевателями, ниспослал вместе с ними Писание в истине, чтобы рассудить людей в том, в чём они разошлись во мнениях…», - Сура «Корова», 213.

Главной целью пророческой миссии является необходимость возвращения человечества к всеобщему генеральному пути, ведущему к его дальнейшему духовно-интеллектуальному прогрессу. Со своей стороны прогресс означает последовательное, всестороннее и глубокое осознание человеком сути глобальной вселенской Космофилософии, процесс движения ей на встречу. 

Эта центральная духовная магистраль общечеловеческой религии в современном исламе именуется как «срединный путь»: «Мы сделали вас общиной, придерживающейся середины, чтобы вы свидетельствовали обо всём человечестве, а Посланник свидетельствовал о вас самих», - Куран, Сура «Корова», 143. 

Исходя из этого, мы должны чётко уяснить для себя, что универсальная Космофилософия не может являться источником взаимопротиворечащих учений. Никогда ниспосланные Свыше знания не могут расходиться в своих глубинных смыслах. Эти смыслы едины и взяты из единого Источника. 

Все пророческие миссии имеют общую цель, ниспосланную Свыше, а потому не могут существовать разные пророческие миссии и отрицающие друг друга пророки. 

Прямой путь может быть только один. Все пророки шли этим прямым путём: 
- «Мы даровали ему Исхака (Исаака) и Йакуба (Иакова). Мы повели обоих прямым путём. Ещё раньше мы повели прямым путём Нуха (Ноя), а из его потомства – Давуда (Давида), Сулеймана (Соломона), Айуба (Иова), Йусуфа (Иосифа) и Харуна (Аарона). Таким образом Мы воздаём творящим добро. А также Закарию (Захарию), Йахйу (Иоанна), Ису (Иисуса) и Ильяса (Илию). Все они были из числа праведников. А также Исмаила (Измаила), Аль-Йасаа (Елисея), Йунуса (Иону) и Лута (Лота). Всех мы их вознесли над мирами. А также некоторых из их отцов, потомков и братьев. Мы избрали их, и повели их прямым путём…», - Куран, сура «Скот», 84-87.

В данном случае упоминается лишь малая толика посланников из числа тех, «кого повели прямым путём». Посланников Единого было очень много, на всех континентах: 
«И нет ни одного народа, к которому не приходил бы предостерегающий увещеватель», - Куран, сура «Творец», 24. 

Все они вели человечество «прямым путём». Но, повторюсь, прямой путь может быть только один. 

Из точки в точку можно провести только одну прямую линию. И Единый наставлял всех людей, а также все свои создания во Вселенной, даже те, которые Он создал задолго до начала человеческой истории, на тот самый единый прямой путь – путь Космического ислама. 
Иначе быть и не могло. 

Этот прямой путь являет собой центральную духовную магистраль, а всё, что противоречит единому вселенскому исламу есть отхождение от этой магистрали. Это касается всего человечества, всех исторических народов, культур и верований на планете. 

Именно поэтому сам ислам в Куране называется «срединным путём», так как срединный путь и есть центральный.  
Аллах изначально давал всем народам возможность идти этим прямым путём, подыматься ввысь на этом пути, восходить по духовной лестнице. Сбился с правильного пути тот, кто отвернулся от образа бесконечного и самовоплощающегося Абсолюта, тот, кто отвергает Его единую Скрижаль и универсальный Космический ислам.

Такие верующие и учения остановились в своём духовном росте. И этого отчётливо видно сегодня по плодам, которые несут миру те или иные верования и философии на планете. 

Абсолют – единый и единственный источник всей вселенской информации: «Вначале было Слово, и Слово было у Бога, и Слово был Бог. Оно было вначале у Бога. Всё чрез Него начало быть, и без Него ничто не начало быть, что начало быть», - Святое благовествование от Иоанна, 1-3. 

Он есть вечная небесная КНИГА, вечная вселенская СКРИЖАЛЬ. Каждый пророк несёт в мир частицу этой Скрижали, частичку Его «Слова». 

В одном из хадисов со слов 'Имрана бин Хусайна, да будет доволен им Аллах, сообщается: «Посланник Аллаха, да благословит его Аллах и приветствует, сказал: «(Сначала) был (только) Аллах, и не было ничего, кроме Него, и престол Его был над водой, и записал Он в (Книге) [Имеется в виду Хранимая Скрижаль, на которой в предвечности были записаны все судьбы мира] всё, и создал Он небеса и землю…», - Сахих аль Бухари.

Скрижаль Единого повествует о начале сотворения всех миров в бесконечном пространстве Абсолюта, она повествует о зарождении нашей Вселенной, её первичных газопылевых облаков, её галактик и звёзд, планет и спутников, Солнца, Земли и Луны, растительности и животных на Земле, ангелов и человечества. 
Вся эта космогонистическая история нашего мира имеет свою запись в едином вселенском поле. 

Субстанциональный – Источник нашего вселенского поля, и Он посредством этого поля  записывает в Себе всё, что происходит внутри Него. Вселенское поле и есть Скрижаль нашего мира в физическом смысле. 

Скрижаль – этоне огромная бумажная книжка. Скрижаль – это единое вселенское поле, в которое записывается вся информация обо всём происходящем внутри него, о каждом мгновении жизни всей мировой материи. 
Ни на минуту, ни на секунду запись в эту небесную Скрижаль не прерывается. 

Все законы и таинства природы вкручены в небесную Скрижаль, вся вселенская информация о прошлом и будущем нашего мира хранится в ней
. 

Из неё человечество черпает все свои научные, философские и духовные знания с разрешения и по благодати Субстанционального. 

Единое поле нашей Вселенной – это проявленная часть Бесконечного Субстанционального. Это Его поле. Поэтому всё, что происходит в нашем мире и всё, что должно произойти, происходит в Нём Самом, с Его ведома и записывается в Нём.

«У Него ключи к сокровенному, и знает о них только Он. Ему известно то, что на суше и в море. Даже лист падает только с Его ведома. Нет ни зёрнышка во мраках земли, ни чего-либо свежего или сухого, чего бы не было в ясном Писании», - Куран, Сура «Скот», 59. 

Единый «не подсматривает» за нами. Всё физически состоит из Него, живёт и развивается в Нём. Наши космические миры подобны клеткам в Его теле. Ни одна такая «космическая клетка» не живёт отдельного от Него. И ни одна клетка не существует в стороне от Него. Всё, что происходит внутри «космических клеток» происходит в Нём Самом и записывается в Нём. 

Он и есть Скрижаль нашего мира. Мы черпаем всю информацию, все знания из Него Самого. Он – глобальная Книга знаний! 

Куран намекает нам на то, что Скрижаль Единого – необъятный и неисчерпаемый источник и хранитель мировой информации: «Скажи: «Если бы море стало чернилами для слов моего Господа, то море иссякло бы до того, как иссякли бы Слова моего Господа, даже если бы Мы принесли в помощь ему такое же море», - Сура «Пещера», 109. 

Каждому знанию - своё время. 

Субстанциональный воздаёт людям информацией из Собственной Скрижали по мере необходимости и по степени нашего стремления, усердия и готовности воспринимать и использовать новые знания. 

Абсолют во все времена и поэтапно наделяет знаниями и творческим вдохновением учёных-теоретиков, инженеров, философов, богословов, художников, поэтов, музыкантов…: «Они постигают из Его знаний только то, что Он пожелает», - Куран, Сура «Корова», 255. 

Тайны и сокровища этой небесной Скрижали Аллах разбрасывает по векам, среди всех народов, среди всех профессий и родов деятельности, которые открывают для нас премудрости и прелести законов бытия, которые помогают нам развиваться духовно и материально.  

Поэтому в соответствии с единой Скрижалью все сегменты человеческой деятельности, все науки, всё творчество и другие божественные знания, должны не только находиться в согласии друг с другом, но и помогать друг другу, вместе познавать и осваивать наш духовно-физический мир и его законы.

Все священные писания содержат в себе информацию из единой Скрижали. В том числе и священный Куран. 

Вполне вероятно, что в Куране, как и в других священных писаниях, есть иносказательные строки и смыслы. Возможно, информация из небесной Скрижали вкладывается в любое священное писание с расчётом лишь на определённый период истории человечества. А далее ниспосылаются новые потоки информации, соответствующие новым этапам развития человеческого сознания. 

В целом же, будучи фрагментом единой Скрижали, коранические знания объективны, последовательны и научны. Они и не могут быть иными, если взяты из Небесной Скрижали. 

И у нас нет никаких причин не доверять коранической информации. Она должна быть верна. 

Так в Куране пишется: «Вас ли труднее создать или небо? Он воздвиг его, поднял его своды и сделал его совершенным. Он сделал его ночью тёмным и вывел утреннюю зарю. После этого Он простёр землю, вывел из неё воду и пастбища и утвердил на ней горы на пользу вам и вашему скоту», - Сура «Вырывающие», 27-33. 

Сначала создаётся первичная «полевая Вселенная» в виде сгущения бесконечного поля Абсолюта. Потом внутри вселенского поля появляются первичные газополевые облака. Вселенная начинает наполняться галактиками и звёздными объектами. Затем появляется наша галактика, далее Солнце и только потом – Земля. Планета утвердилась и структурировалась. В Земле образовались жидкокристаллическая среда и ядро планеты, а в последующем и внутренние воды. 

Окончательно сформировались тектонические плиты, появились мировые океаны. Параллельно шли процессы движения тектонических плит. Соответственно появилась материковая суша, которая постепенно покрывалась растительностью. Продолжающиеся процессы движения и столкновения тектонических плит привели к появлению горных хребтов и вершин. 

Эта кораническая информация о первых этапах жизни нашей планеты взята из небесной Скрижали, и она не имеет ничего общего с мифическими «актами творения» в языческих верованиях. 

Скрижаль Единого повествует нам об истине, которая содержит в себе всё прошлое нашего мироздания, его настоящее, а также последние дни существования нашей Вселенной. 

Небесная Скрижаль - Книга судеб всего сущего, всех явлений и процессов во Вселенной, которые уже случились и которым ещё предстоит произойти. Она – Книга судеб для всего человечества и для каждого из нас в отдельности: 

«Он знает их будущее и прошлое», - Куран, Сура «Корова», 255. 

«Воистину, Мы знаем тех, кто жил прежде и тех, кому суждено жить после них», - Куран, Сура «Ал-Хиджра», 24.

«Любое несчастье, которое происходит на земле и с вами самими, записано в Писании ещё до того, как Мы сотворили его», - Куран, Сура «Железо», 22. 

О единой небесной Скрижали в хадисе говорится: «Передают со слов Абу Хурайры, да будет доволен им Аллах, что пророк, да благословит его Аллах и приветствует, сказал: «Создав всё сущее, Аллах сделал запись в Своей Книге, которая находится у Него на престоле, и предписал Себе (следующее): «Поистине, милосердие Моё будет преобладать над гневом Моим», - Сахих аль Бухари. 

Аллах бесконечен. Значит, Его престол – тоже бесконечность, а Скрижаль нашего мира – размером с нашу Вселенную. У каждой вселенной в бесконечности имеется своя Книга. Но все эти космические Книги находятся в бесконечном Субстанциональном. 

Все пророки нашего мира получали знания из глобальной вселенской Скрижали. Поэтому все священные писания есть лишь различные фрагменты единой Книги Абсолюта. 

Скрижаль – праматерь всех знаний и книг: «Аллах стирает и утверждает то, что пожелает, и у Него – Мать Писания. Покажем Мы тебе часть того, что Мы  обещаем им…», - Куран, Сура «Гром», 39,40. 

Естественно, что Куран, как и все другие ниспущенные пророкам писания, также является частью, фрагментом этой вечной небесной Скрижали: «Воистину, это – благородный Куран, находящийся в хранимом Писании», - Сура «Падающие», 77, 78. 

Поэтому пророк Мухаммед (мир ему и благословение Аллаха) постоянно говорил, что его пророческая миссия – лишь напоминание для подтверждения того, что было ниспослано до него. 

До пророка Мухаммеда и пророк Иисус (мир им и благословение Аллаха) также говорил, что он пришёл в этот мир не давать закон, а требовать исполнения старых законов: «Не думайте, что я пришёл нарушить закон или пророков: не нарушить пришёл я, но исполнить. Ибо истинно говорю вам: доколе не прейдет небо и земля, ни одна йота или ни одна черта не прейдет из закона, пока не исполнится всё». 

Пророк Мухаммед (мир ему и благословение Аллаха) нёс людям лишь Напоминание о прошлых откровениях для человечества, которые они также черпали из единой небесной Скрижали: «Тебе будет сказано только то, что было сказано посланникам до тебя», - Куран, Сура «Разъяснены», 43. 

Раз так, тогда о какой «новой» или «самой молодой» религии может идти речь?  

Религия, повторюсь, в этом мире одна - это единая вселенская Космофилософия. От начала своей истории человек пытается осмыслить эту Космофилософию. Все пророческие миссии – это последовательные эволюционные этапы восхождения человека к глобальной Космофилософии. 

Все предшествующие исламу единобожные верования – это части единого Космического ислама: «Воистину, религией у Аллаха является ислам. Тем, кому было даровано Писание, впали в разногласие только после того, как к ним явилось знание, по причине зависти и несправедливого отношения друг к другу», - Куран, Сура «Семейство Имрана», 19. 

Пророческая миссия Мухаммеда (мир ему и благословение Аллаха) – это продолжение, звено в единой цепи всех предшествующих пророческих миссий. Ислам - это продолжение общего потока божественных откровений для человечества на пути его восхождения к Космоисламской философии.

Поэтому все священные писания должны служить подтверждением друг другу. Ведь, если священные книги противоречат друг другу, значит, они взяты не из единого источника. И если пророки и посланники противоречат друг другу, то они не могут считаться пророками, поскольку из их противоречий следовало бы, что они получали свои откровения также не из единого источника. Не из единой небесной Скрижали. 

Нет! 

Пророческая цепочка откровений непрерывна, как непрерывна и духовная преемственность Божьих посланников. Особенно это важно для ислама, как последнего на сегодняшний день звена в этой цепи откровений. 

Об этом нам свидетельствуется в Куране: 

«Вот Аллах взял завет с пророков: «Я одарю вас из Писания и мудрости. Если же после этого к вам явится Посланник, подтверждающий истинность того, что есть у вас, то вы непременно уверуете в него и поможете ему. Он сказал: «Согласны ли вы и принимаете ли мой завет?». Они ответили: «Мы согласны». Он сказал: «Будьте же свидетелями, и Я буду свидетельствовать вместе с вами», - Сура «Семейство Имрана», 81. 

В данном аяте Курана Аллах обещает людям дать знания из Его небесной Скрижали – «из Писания и мудрости». И когда на планете появится следующий Посланник, подтверждающий полученные ими ранее священные знания, люди должны будут уверовать в него и всячески помогать ему. 

Такова логика единой и нерушимой цепи пророческой миссии на Земле.  

В следующих аятах Курана Аллах обращается к верующим с новыми откровениями, в которых Аллах повелевает людям быть в единстве с верующими всех предшествующий откровений: 

«Мы заповедовали тем, кому было даровано Писание до вас, а также вам, чтобы вы боялись Аллаха…», - Куран, Сура «Женщины», 131. 

«Аллах радует тебя вестью об Йахье (Иоанне), который подтвердит Слово от Аллаха и будет господином, воздержанным мужем и пророком, из числа праведников», - Куран, Сура «Семейство Имрана», 39.   

Куран говорит о том, что разобщать пророков и разрывать логическую цепь между ними и ниспосланными через них откровениями – большой грех. Так как этим нарушается принцип последовательной, планомерной духовно-интеллектуальной эволюции человечества и связи этой эволюции с единой Божественной Скрижалью, т.е. с Ним Самим:  

«Воистину, те, которые не веруют в Аллаха и Его посланников, хотят различать между Аллахом и Его посланниками и говорят: «Мы веруем в одних и не веруем в других», - и хотят найти путь между этим, являются подлинными неверующими. Мы приготовили для неверующих унизительные мучения. А тех, которые уверовали в Аллаха и Его посланников и не делают различий между любыми из них, Он одарит их наградой. Аллах – Прощающий, Милосердный», - Сура «Женщины», 150-152. 

Все эти аяты говорят нам о том, что древнейший планетарный монотеизм и все последующие откровения не могут и не должны противоборствовать с современным кораническим исламом, как и ислам со своей стороны не должен бороться и отрицать их. 

Куран является лишь очередным звеном, эпизодом в общем ряду откровений, полученных из универсальной небесной Книги: «Это – славный Коран, находящийся в Хранимой скрижали», - Куран, Сура «Башни», 21,22.  

Законы мироздания общие для всего сущего. Его небесная Скрижаль одна и универсальна для всей физической материи во Вселенной, поэтому и религия в нашем мире одна – Космический ислам. 

В мире было и есть множество верований, потому что откровений и пророков было много. И нам кажется, что между ними нет никакой преемственной исторической, культурной и теологической связи, и что они не могут являться частями одного целого.  

Но это не так! Куран учит нас тому, что все они являются различными проявлениями всеобщего Космического ислама. Наша косность заставляет воспринимать религиозные подсистемы не иначе как закрытые и автономные. 

Люди привыкли думать, что если сделать свои верования открытыми, то они сразу же рухнут, развалившись на множество сект. 

Как ислам тогда собирается эволюционировать по всем своим духовным ступеням: от ШАРИАТА до ХАКИКАТА, если он всегда будет отвергать новые знания и откровения? 

Сам Единый преследует цель нашей постоянной духовной и интеллектуальной эволюции. Он приготовил нам в будущем бесчисленные знания из Своей небесной Скрижали. Содержащая неисчерпаемый кладезь информации и будучи предназначенной не нам, то для кого она тогда, эта Скрижаль? 
Зачем она Ему Самому? Единый Отец хочет, чтобы весь наш мир развивался, чтобы Его любимое Дитя – Вселенная – постепенно взрослело и набиралось мудрости, и чтобы все творения внутри Вселенной черпали Его информацию, учились, обогащались и пользовались ею.  

Этой информации, этих знаний в Его Книге столько, что нам никогда и не хватит время для её освоения. Поэтому Он хочет, чтобы мы её всегда желали, брали и безгранично пользовались. Новые знания, откровения и мудрость не есть сектантство. Они даются всем творениям, которые стремятся к ним. 

Сектантство появляется не от того, что в какое-либо вероисповедание проникают новые знания, иные смыслы, новое понимание, дополнительная атрибутика, новые формы моления и обряды и т.д. 

Сектантство появляется от постоянного желания жречества «законсервировать» своё вероисповедание, оградить его от прогрессивного влияния и духовной эволюции в целом. 

Консерватизмом они спасают не свою религиозную подсистему, они спасают себя в ней, свою зону комфорта и своё невежество. 

Цивилизационный рост требует соответствующего религиозного прогресса. С появлением разницы между уровнем научно-технического прогресса и религиозного развития общества, мирская наука и мирская жизнь начинают отворачиваться от и духовности. 

Многие современные религиозные деятели вместо того, чтобы развивать мировую теологию, наоборот, объявляют борьбу всему, что не вписывается в их собственный кругозор, а также в рамки средневекового богословия, где они чувствуют себя наиболее комфортно.  

Сектантством не может являться нечто новое, только потому что оно – новое. Наоборот, сектантство – это религиозный анахронизм, это культурный атавизм. 

Почему научный интеллект человечества развивается? Почему он не стоит на месте? Почему пропасть между научно-техническими и религиозными знаниями стала в нашем мире столь разительной? 

За последние столетия физика «разделилась» на десятки разделов, дисциплин и междисциплинарных направлений. 

Появление новых разделов в физической науке позволяет учёным глубже и основательнее проникать и постигать всё многообразие нашего физического мира. Новые разделы расширили, углубили и обогатили современную физику. 

Как же, по-вашему, новые религиозные знания и смыслы могут уничтожить духовную науку?  

Это надо ясно осознать и готовиться к тому, что в ближайшее время коранический ислам и все остальные религиозные и философские подсистемы должны будут трансформироваться и интегрироваться в новое миропонимание. Эта трансформация обязательна, она необходимое условие нашего духовного восхождения к Космоисламской философии. 

Будущность человеческой культуры за Космическим исламом. 

Космическому исламу суждено стать всеобщим духовно-культурным, научно-философским достоянием цивилизации: «Мы уже записали в Писаниях после того, как это было записано в Напоминании, что землю унаследуют Мои праведные рабы», - Куран, Сура «Пророки», 105. 

Да. Именно так! У Аллаха приготовлен для нас только один Прямой путь. Это мы придумываем разные пути. Отклонения от этого «кратчайшего пути» есть отхождения от вектора, ведущего напрямую к Космоисламской философии. 

А центральным стержнем этой Космофилософии является понимание того, что вся мировая материя, каждая её проявленная форма имеет единый и абсолютный Источник происхождения. 

Единый Абсолют – это фундамент Космоисламской философии, о чём мы с вами говорили в предыдущих главах. Поэтому единобожие вшито в ткань всего космовещества и всех живых существ в мироздании, включая нашу Землю.  

Единобожие впечатано в гены живой материи, а потому оно является неотъемлемой частью нашей человеческой природы: «Обрати свой лик к религии, исповедуя единобожие. Таково врождённое качество, с которым Аллах сотворил людей. Творение Аллаха не подлежит изменению. Такова правая вера, но большинство людей не знают этого», - Куран, Сура «Румы», 30. 

В этом плане многобожие и поклонение идолам есть наиболее далёкое отхождение от всеобщей духовной магистрали. 

Об этом Куран говорит нам:   

«Для тех, которые избежали поклонения тагуту и обратились к Аллаху, есть благая весть. Обрадуй же Моих рабов, которые прислушиваются к словам и следуют наилучшим из них. Это – те, которых Аллах наставил на прямой путь. Они и есть обладающие разумом», - Куран, Сура «Толпы», 17, 18. 

«Прямой путь уже отличился от заблуждения. Кто не верует в тагута, а верует в Аллаха, тот ухватился за самую надёжную рукоять, которая никогда не сломается. Аллах – Слышащий, Знающий», - Куран, Сура «Корова», 256. 

В Библии подтверждается неправомерность поклонения идолам:

 «Да не будет у тебя других богов пред лицом Моим. Не делай себе кумира и никакого изображения того, что на небе вверху, и что на земле внизу, и что в воде ниже земли. Не поклоняйся им и не служи им, ибо Я Господь, Бог твой, ревнитель…», - «Исход», 20:4,5.

«Дети! Храните себя от идолов», - Первое соборное послание Святого апостола Иоанна Богослова, 5:21. 

На протяжении всей книги мы много раз вернёмся к теме единобожия, и будем рассматривать этот вопрос под разными углами: теологическим, философским, научным, идеологическим. Книга «Хакикат» в принципе во многом этому и посвящена. Я думаю, что это поможет читателю осознать и принять громадную важность и первостепенность вопроса единобожия.  

Читатель поймёт, я надеюсь, истинное значение пророческой миссии Мухаммеда (мир ему и благословение Аллаха). Поймёт, почему пророк Мухаммед (мир ему и благословение Аллаха) выбрал для себя этот «самый короткий», но в то же время самый сложный путь – путь проповедования монотеизма. 

А тем, кто сомневается в пророческой миссии посланника Аллаха, мне бы хотелось напомнить следующее. 

К началу пророческой миссии посланника Аллаха регион, где были впервые посеяны зёрна современного ислама, был плотно заполнен многобожными и языческими верованиями. Пророк Мухаммед (мир ему и благословение Аллаха) родился и вырос в этой среде. От самого своего рождения и до самой смерти он был зависим от неё практически во всех сферах своей жизни: родственных, внутриплеменных, социальных, экономических, культурных и других. 

С началом пророческой миссии во всей этой обыденности ему пришлось испытать многочисленные и болезненные душевные страдания. 

Он мог пойти на уступки культурным и бытовым устоям, окружающим его. Но, пророк (мир ему и благословение Аллаха) решил поступить иначе. Он решил преобразовать культурную среду, в которой родился и вырос. 

Надо представлять себе, насколько сложна была эта задача. 

Перестройке подверглось очень многое, начиная от самых простых смыслов человеческих взаимоотношений до коренной трансформации многовековой бытовой культуры и религиозно-философских взглядов на жизнь. 

Всю эту перестройку шаг за шагом мы и наблюдаем в жизнеописаниях пророка (мир ему и благословение Аллаха), в хадисах, повествующих нам о непростых буднях его пророческой миссии. 

Пророческая миссия – это не только знаменательные и ключевые события в судьбах всех посланников Абсолюта. 

Пророческая миссия - это также несчётное множество житейских уроков, почерпнутых из обыденной жизни, из повседневных взаимоотношений избранников Единого с окружающей действительностью.   

Именно эти незатейливые культурные уроки – житейские нравоучения, мирское наставничество и т.д. складываются впоследствии в важнейший массив базовых смыслов любой исторической пророческой миссии. 

Ведь посланники Творца приходят в наш мир не только для того, чтобы вернуть человечеству какие-то фундаментальные религиозные истины. Они также являются к людям и для того, чтобы инкорпорировать эти глобальные истины, а затем и «утрамбовать» их в бытовой культуре. 

И эта «практическая», повседневная часть духовной миссии забирала у посланников Абсолюта очень много физических, душевных и эмоциональных сил. 

Помимо прочего, в регионе, где родился пророк Мухаммед (мир ему и благословение Аллаха), широко культивировался зороастризм с его сложной дуальной системой, постоянно клонящейся к многобожию, и который поддерживался одним из крупнейших региональных гегемонов того времени – Сасанидским царством.  

В этом же регионе широким шагом продвигалось христианство – на тот момент самая молодая и самая активная религиозная подсистема, поддерживаемая влиятельнейшими военно-политическими домами и силами как внутри ближневосточного региона, так и извне. 

Бóльшая часть христианского мира, хотя далеко и не вся, уже была поглощена тринитаризмом, что стало для молодой коранической веры ещё одним полем религиозных баталий.  

Со всеми этими силами и сторонами пророк Мухаммед (мир ему и благословение Аллаха) практически в одиночку начал ожесточённую круговую борьбу. Ему пришлось бросить вызов всем одновременно. 

Можно себе представить, насколько трудной оказалась задача продвижения его пророческой миссии, насколько тяжёлыми были физические и моральные потери и лишения первых групп приверженцев пророка Мухаммеда (мир им и благословение Аллаха). 

Даже теологически и идеологически родственная им местная монотеистическая религия иудаизм была против миссионерской деятельности пророка Мухаммеда (мир ему и благословение Аллаха), и повела с ней ожесточённую богословскую и политическую борьбу.  

Что говорить, когда даже арабские монотеистические верования того времени также вступили в теологическую и военную конфронтацию с новоявленными мусульманскими общинами.  

То были крайне тяжёлые времена для пророческой деятельности Мухаммеда (мир ему и благословение Аллаха) и его первых сторонников. И если все их многочисленные муки, страдания и лишения не являются миссионерством, тогда что это? 

Ради чего люди должны были идти на такие личные жертвы, лишения и самоистязания? 

Единобожие должно было вернуться к человечеству. И если пророческой миссии было суждено пробивать себе дорогу к единобожию через такие тяготы и трудности, то таковой была и значимость выбранной цели.  

Неслучайно, что всего пару десятков лет спустя кораническая вера стала уже доминирующей в ближневосточном регионе. Многобожие и язычество было сокрушено, а иудеи и христиане пришли к длительному перемирию с молодой коранической верой.

Совсем скоро был воздвигнут первый Праведный халифат. Механизм возвращения планетарного монотеизма был запущен. Столь стремительное распространение коранической веры не может не наталкивать на мысль о некоей предопределённости этой спущенной Свыше цели. 

Космическое единобожие должно было пробить дорогу в сердце всякой культуры, и коранический ислам стал локомотивом этой миссии. Время планетарного монотеизма пришло. 

В ближайшие века человечеству предстояло возродить, вновь актуализировать древнейшие монотеистические натурфилософии мира, вознести общечеловеческую монотеистическую философскую мысль на совершенно новый уровень. 

Цивилизация стояла на пороге огромного скачка научной, технической и философской мысли. Консолидация и инициализация мировой философской мудрости, научной мысли и технических знаний прошлого прошли не без участия представителей молодой коранической веры. 

Прыжок в нынешнюю эпоху научно-технического прогресса, который начался примерно со средневековья, невиданная доселе скорость развития теоретической науки не заставила себя долго ждать. 

Читатель может возразить, что носители коранического ислама вошли в историю не только как предвестники невероятного скачка фундаментальной науки, богословия и философии, но и очень часто становились носителями противоположной стихии – стихии разрушения и уничижения ценнейшего культурного многообразия. 

К сожалению, это так. Уже на самой ранней стадии становления ислама внутри него одновременно стали зарождаться и развиваться множественные негативные процессы, нацеленные на совершенно противоположные задачи. 

Эти силы в конечном счёте свели на нет мощнейший духовно-интеллектуальный и цивилизационный импульс, известный в истории как «золотая эпоха ислама». 

И в этом огромная трагедия ислама. С тех пор коранический ислам постепенно замедлил своё движение в сторону Космоисламской философии. И сегодня мы можем только догадываться, сколько духовных и интеллектуальных благ могла привнести в цивилизацию молодая кораническая вера, продолжи она своё развитие исключительно в прогрессивном, открытом русле. 

Ясно только, что сегодня кораническому исламу дан второй шанс. Коранический ислам должен кардинально перестроиться и вновь стать флагманом в возвращении общечеловеческой культуры в лоно Космофилософии. 

Это совершенно не значит, что коранический ислам должен облачить всё человечество в свою нынешнюю форму. 

Нет! И ещё раз нет! 

Коранический ислам должен повести цивилизацию вверх, а также и сам, поэтапно вместе с ней трансформируясь, вознестись на пути к Космическому исламу.  

О каких этапах идёт речь? 

Речь идёт о четырёх этапах духовной эволюции ислама, о которых мы говорили ранее: шариат, тарикат, маарифат и хакикат. 

Это те четыре уровня ислама, пройдя которые человечество взлетит с уровня бытового религиозного сознания до глубокой космической осознанности. 

При этом совершенно не обязательно, чтобы данные уровни ислама, как во времени, так и в пространстве должны идти исключительно последовательно - одно за другим. 

Эти уровни могут пересекаться между собой во времени, накладываться друг на друга, протекать взаимообусловлено и параллельно.  

Давайте вкратце пробежимся по этим этапам, о которых так или иначе мы будем ещё не раз вести речь на протяжении всей книги. 

ШАРИАТ - это период открытия и становления коранического ислама через священный Куран и пророческую миссию Мухаммеда (мир ему и благословение Аллаха). 

На этапе Шариата человечеству предстояло принять очередные откровения Аллаха, ниспосланные Им из Его единой небесной Скрижали. 

Человечество должно было соприкоснуться со священным Кураном и посланником Аллаха (мир ему и благословения Аллаха) и, познав суть некоторых духовных законов мироздания, интегрировать эти глобальные знания в свои культуры и при необходимости переосмыслить и перестроить свои традиции и ритуалы. 

Также на основе новых потоков откровений предстояло заложить обновлённый фундамент под общечеловеческую нравственность, исключив привнесённые за многие века искажения, перезагрузить систему базовых моральных предписаний, этических норм и т.д.  

ТАРИКАТ – это период воссоединения коранического ислама со своим прошлым на Земле – со всеми предшествующими пророческими откровениями. Это воссоединение должно произойти посредством интеграции коранического ислама с духовно-интеллектуальным наследием всего человечества всех прошедших эпох.  

Поэтому в Куране, как мы говорили ранее, настойчиво продвигается мысль о единстве всей пророческой миссии на Земле, о единстве всех пророков и откровений. 

На этом этапе к верующим людям различных конфессий и вероисповеданий приходит осознание существования чего-то более глобального и грандиозного, неразделимыми сегментами которого являются все их религиозные подсистемы и учения. 

Всё человечество начинает принимать реальность существования единой вселенской Космоисламской философии, осознавать то, что все их религии, все их священные книги, все их духовно-физические знания, все их пророки и посланники – части этого единого целого. 

На этапе Тариката всё самое мудрое и значимое из прошлого и настоящего духовного опыта человечества, главные интеллектуальные достижения общечеловеческой мысли должны будут влиться благодатной водой в новейшее откровение, коим и является коранический ислам. 

Таким образом, в эпоху Тариката коранический ислам сделает важный шаг к восхождению на пути к Космическому исламу. 

Коранический ислам наполнится трудами и идеями великих мыслителей, философов и учёных прошлого, наполнится самыми сокровенными и мистическими тайными познаниями древности. Он синкретизирует их в себе. 

Этим самым коранический ислам выполнит вторую свою важную задачу – соберёт всю мудрость мира в единую пророческую миссию, сломив в человечестве все внутренние духовные границы и противоречия, сокрушив, наконец, планетарный религиозный антагонизм.  
Глубокие познания прошлого будут всё сильнее пробуждаться во всём мире в период протекания эпохи Тариката. История, культура, философия, наука, религия всечеловеческого прошлого получат важную переоценку. 

Ничто из древней мудрости не ускользнёт от коранического ислама. Это необходимый этап, поскольку осознание единства пророческой миссии на Земле поможет человечеству осознать своё полное духовное, культурное, историческое и генетическое единство. 

Всё самое светлое, нужное и мудрое из древних религий, верований, философий и научной мысли органично вольётся в коранический ислам, и тем самым мирно передаст ему общедуховную и интеллектуальную эстафету на планете. 

Не будет больше никаких религиозных войн, споров, неприятия, агрессии, религиозной нетерпимости, которые присущи нашим дням. 

Эпоха Тариката уже идёт. Она началась с «золотой эпохи ислама», когда коранический ислам и исламские богословы обогатились самыми передовыми научными, философско-теологическими воззрениями и знаниями высокоразвитых цивилизаций и различных культур, с которыми они соприкоснулись вместе с расширением границ Праведного халифата. 

Этот этап продолжается до сих пор и продлится в будущем. К сожалению, этот процесс должен был протекать гораздо быстрее, однако есть силы внутри ислама, которые постоянно пытаются ему воспрепятствовать и постоянно отбрасывают все достижения эпохи Тариката назад. 

Вслед за эпохой Тариката наступит эпоха МААРИФАТА. 

В эпоху Маарифата коранический ислам начнёт поглощать в себя мудрость и знания будущего. Самые современные открытия из различных областей наук, самые передовые философские и теологические идеи синтезируются с кораническим исламом. 

«Знания – это душа Ислама и опора религии», - говорил Абу Шайх (мир ему и благословение Аллаха). 

«Душа Ислама» должна расти, расти до тех пор, пока она не достигнет вселенских масштабов. Это истинная миссия и цель коранического ислама. Шаг за шагом он должен переродиться в Космический ислам. 

Многое из периодов Шариата и Тариката останется, но многое сменится навсегда.

С окончанием эпохи Тариката и началом эпохи Маарифата можно будет говорить уже только об исламе Космическом. 

С точки зрения философии Космоислам станет вечно живым и вечно развивающимся богословско-философским, научно-теологическим учением. Он будет в равной степени близким и родственным всем научным дисциплинам будущего, как техническим, так и  гуманитарным. 

Все познания и научные открытия будущего будут свободно вливаться в Космический ислам, а учёные будущего все будут адептами Космоисламской философии. 

Атеистов, язычников и многобожников не останется, поскольку все они являются продуктом невежества, а невежества подобного уровня в эпоху Маарифата уже не будет. 

Поскольку наивысшей точкой развития науки является теория единого поля, которая есть фундамент всех научных современных дисциплин, то Маарифат подразумевает под собой слияние общемировой теологии и философии будущего именно с теорией единого поля и философией единого поля. 

Теория единого поля, как единая, вселенская научно-теоретическая и духовно-философская концепция должна наполниться и стать вместилищем высочайшей всепланетарной духовности, мудрости, сознания, гармонии, доброты, любви и милосердия. 

Куранический ислам совместно с теорией единого поля станут подобием лифта, двигающего человечество по этажам Космического ислама. Космический ислам перестанет являть собой теологическую концепцию в том виде, в каком мы воспринимаем понятие «религия» сегодня. 

Это будет нечто совершенно иное – пока недосягаемый для нас сплав науки и религии. 

Маарифат – это эпоха высочайшего развития общечеловеческой мысли. Маарифат – есть вечное движение вверх, вечный прогресс. У Маарифата есть начало, но нет конца, однако, это не значит, что Маарифат будет постоянно ускользать от нас, словно линия горизонта.  
В эпоху Маарифата, когда человечество осознает, к чему оно должно стремиться в своём вечном и неутомимом научно-техническом и духовном прогрессе, в своём постоянном стремлении совершенствоваться через познание и использование законов мироздания: физики, астрофизики, химии, медицины, философии, инженерии, политологии, социологии, духовности в целом и т.д.. Тогда наступит «золотое время» ХАКИКАТА.  

Хакикат – это не столько этап, сколько состояние, степень сознания цивилизации. 

Высокая степень эволюции нашего человеческого сознания, достигнутая на определённом этапе Маарифата, произведёт совершенное человеческое общество, совершенное общественное управление, идеальную экономику, высочайшее социальное право, идеальную духовность, высоконравственные взаимоотношения человека с окружающим миром. 

Хакикат – это плоды и блага, полученные цивилизацией от духовно-интеллектуального прогресса в эпоху Маарифата. Чем выше человечество будет восходить по ступеням Маарифата, тем совершеннее будут духовные и социальные плоды цивилизации, тем совершеннее будет устроительство нашей планетарной жизни. 

И эти плоды, блага будут постоянно возрастать с общим прогрессом знаний, с общим движением вверх нашей цивилизации по эпохе Маарифата. На определённом этапе роста наступит уровень Хакиката.  

Вернее сказать, что Хакикат не наступит, а человек сам его претворит в жизнь, исходя из своего обновлённого высоконравственного интеллекта.

Хакикат ознаменуется распространением великой СПРАВЕДЛИВОСТИ на всей планете, среди всех человеческих сообществ. 

Цивилизация достигнет высочайшего уровня технологического и гуманитарного прогресса, прогресса как в социально-экономическом и научно-техническом плане, так и в плане нравственно-этической и духовно-религиозной составляющих. 

Мир полностью сгармонизируется на принципах всеобщей справедливости и мудрости, которые будут заложены в основе регулирования не только всех законов жизнедеятельности человеческих сообществ, но которые будут вложены в идеологический и философский фундамент взаимоотношений человека с окружающей средой и невидимым духовным миром.  

И всё это будет отождествляться с Космическим исламом. 

Космический ислам и Хакикат - это и есть генеральная цель цивилизации, которая должна привнести в мир вселенскую ГАРМОНИЮ. 

Что такое ГАРМОНИЯ?  

Гармония – это, прежде всего, баланс, равновесие, справедливость. Все эти понятия взаимосвязаны, как в физическом плане, так и в духовно-ментальном смыслах. 

Каждый раз, вставая на намаз, правоверный мусульманин начинает свою молитву словами: «… во имя справедливого Аллаха». 

Эти предмолитвенные слова – есть великое таинство ислама. 

СПРАВЕДЛИВОСТЬ – один из самых главных, фундаментальных механизмов гармонизации Вселенной, гармонизации Жизни. 

Справедливость сама по себе – это и есть ГАРМОНИЯ, БАЛАНС, РАВНОВЕСИЕ. 

Единый Субстанциональный – это равновесие. Бесконечность – это равновесие. 

В основе Его проявленного мироздания заложены равновесие и баланс, гармония и справедливость. Все эти слова – синонимы. В духовном и физическом плане они абсолютно тождественны друг другу. 

И нет ничего удивительного в том, что в основе практически всех открытых нами фундаментальных физических законов мы встречаем знак равновесия, баланса, т.е. знак  «РАВНО». 

Мы открываем глубинные тайны физического устройства нашего мира через уравнения, через равенства. 

Мы открываем их через математический и физический знак «РАВНО». Других инструментов познания физических законов и закономерностей природы человечество пока ёще не придумало.

В этом смысле знак «РАВНО» является самым главным инструментом познания физического мира.

Вспомните главные физические формулы. 

Второй закон Ньютона: 
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Первый закон термодинамики: 
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Закон Паскаля:
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Закон Джоуля-Ленца: 
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Закон Бойля-Мариотта: 
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Творец – мировой Субстрат открывает нам Себя, Свой проявленный мир через знаки «тождественности», «равенства», «баланса», эквивалентности, соразмерности... 


[image: image9.wmf]=

  
[image: image10.wmf]º

   
[image: image11.wmf]@



 EMBED Equation.3  [image: image12.wmf]»


Это есть главный символический смысл Бога-ТЕҢИРА, который был связан с одной из самых ранних монотеистических религий на Земле. 

Из культа Бога-Теңира проистекает глобальный «Принцип ТЕҢ». 

Слово «Тең» в кыргызском и других сакско-тюркских языках означает «Равенство», «Тождественность». 

«Принцип ТЕҢ» - фундаментальная и сокровенная суть нашего бытия. 

Говоря о том, что физические законы и духовные законы – это зеркальные отображения друг друга, важно осознать то, что если физические законы нам открываются через знак «РАВНО», то и духовные законы также мы должны познавать через знак «РАВНО». 

В духовном плане знак «РАВНО» - это знак Абсолюта. Это осознание того, что Бог  есть ВСЁ, Он – это весь наш вещественный мир. Это понимание и даёт нам возможность осознать, что РАВЕНСТВО всего сущего – главная суть нашего мироздания. 

Поэтому многие причины своих трудностей и бед в материальной земной жизни – болезни, финансовые затруднения и т.д., мы должны сначала искать в себе. Начать искать их в нарушении нами этого вездесущего баланса, как внутри себя, так и в своих взаимоотношениях с окружающим пространством. 

В духовном смысле знак равенства или знак справедливости крепко связаны с принципом неотвратимости и соразмерности воздаяния. В этой или в последующей жизни мы получим ровно то, что заслужили своей добродетелью или греховностью, хорошими или плохими поступками. 

Мы получаем наказание или поощрение тождественно тому, что творим в процессе нашей земной телесной жизни. Не больше того и не меньше того: «Что посеешь, то и пожнёшь». 

Поэтому Аллах всегда приводит всё сущее к равновесию и делает Он это именно через СПРАВЕДЛИВОСТЬ. По справедливости. 

Бог – сама справедливость. Он не поступает несправедливо. В Куране говорится, что вся несправедливость в этом мире – от нас самих:

«Мы не поступили с ними несправедливо, они сами поступали несправедливо», - Куран, Сура «Украшения», 76.   

Пророки и священные книги ниспосылались к тем обществам, где воцарялась вопиющая несправедливость. 

В Куране об этом говорится: «Мы уже отправили наших посланников с ясными знамениями и ниспослали с ними Писание и Весы, чтобы люди придерживались справедливости. Мы также ниспослали железо, в котором заключается могучая сила и польза для людей, для того чтобы Аллах узнал тех, кто помогает Ему и Его посланникам, хотя и не видит Его воочию. Воистину Аллах – Всесильный, Могущественный», - Сура «Железо», 25. 

Не случайно вся мировая теология построена на справедливости: сделал плохое – получишь плохое, свершил хорошее – заслужишь хорошее. Если не в этой жизни, то в жизни последующей карма справедливости тебя обязательно настигнет. 

Так говорит и этому учит каждая религия. Каждая религия учит равновесию в этом мире. Поэтому надо помнить, что Бог не наказывает, Он не мстит. Он приводит всё к равновесию. 

Даже если верующий соблюдает все религиозные традиции, обычаи и предписания, ему надо помнить, что самое главное в этой жизни – это оставаться всегда, во всём и со всеми справедливым: справедливым по отношению ко всем людям и ко всем другим творениям Божьим – видимым и невидимым, большим и малым, живым и умершим, ангелам и духам... 

Не существует и никогда не было во Вселенной другого откровения или учения, помимо учения о Любви и Справедливости. Есть в этом мире лишь вечный Космический ислам с его вечной философией всеобщего мирового равновесия.  

Эта Космофилософия начинается в нашем мире с первой проявленной вселенской частицы и продолжится до скончания истории нашей Вселенной.  

История нашей планеты, история человечества – лишь мизерный отрезок на этом временном вселенском пути. История человеческих верований и культур – также лишь кротчайший отрезок в предвечной истории единой вселенской Космофилософии.

Аллах – есть начало нашего мира, и Он есть конец нашего мира. Ему принадлежит начало Космофилософии и Ему принадлежит её конец: 

«Он – Первый и Последний, Высочайший и Ближайший. Он знает обо всякой вещи», - Куран, Сура «Железо», 3.

«Я есть Альфа и Омега, начало и конец, говорит Господь, Который есть и был и грядет, Вседержитель», - Новый завет, Откровения Святого Иоанна Богослова, 1:8. 

«Так говорит Господь, Царь Израиля, и Искупитель его, Господь Саваоф: Я первый и Я последний, и кроме Меня нет Бога», - Ветхий завет, Книга пророка Исайи, 44:6. 

Вся остальная пророческая миссия во Вселенной, и не только на Земле, находится внутри единой истории Космоисламской философии. 

Все эти пророческие миссии не есть чужое, не есть враждебное друг другу. Всё это - цельный единый путь, всё это - этапы осознания Космического ислама и поступательное движение к нему. 

Повторю, это единый путь, а не разные пути, это единая пророческая линия. 

Мы рисуем мнимые и мелочные границы между всеми религиями на Земле. И даже не представляем себе, какими колоссальными культурными различиями обладают цивилизации на разных планетах, в которых также зреют зёрна единой вселенской Космофилософии, и в которых также текут свои планетарные пророческие миссии. 

И все эти разные планетарные пророческие миссии также едины между собой, несмотря на огромные космические расстояния между планетами, поскольку проистекают из единой вселенской Космофилософии.  

Духовные и физические законы мироздания всеобщи и универсальны, а потому глобальная Космоисламская философия также универсальна. 

Если вы не в силах преодолеть ложные и пустяковые границы между верованиями и культурами на нашей маленькой планете, значит, вы бесконечно далеки от восприятия истинных масштабов глобальной Космоисламской философии. Поэтому вашим душам после смерти вряд ли будет представлена возможность вздыматься на другие уровни Вселенной, соприкасаться с другими мирами и их обитателями. 
В этой связи хотелось бы сказать о том, на что крайне важным будет настроиться читателю перед прочтением книги «ХАКИКАТ».   

Единый посылал посланника каждой общине и вместе с ним ниспосылал откровения, в которых содержались не только определённые сведения о мироздании и его законах, но и практические бытовые нормы жития: одежда, язык, обычаи и т.д. 

Эти бытовые нормы разных исторических народов и племён, расселившихся по всем  континентам с разными биоклиматическими условиями, не могли и не могут не отличаться. 

Эти места и условия жизни на них – тоже благословенный и великий подарок Единого различным народам. Многообразие жизни, многообразие красок мира – мудрейший и прекрасный дар Единого всем нам. 

Таким образом, наша единая человеческая община разделилась на языки и бытовые культуры с благословения Самого Аллаха. Но при этом человечество не должно было разделиться духовно. Религия и духовность должны были остаться в едином понимании.  

Духовность, этика, нравственность, законы мироздания, а значит, и сама истина, не меняются из-за смены условий жизни. 

Имея разные языки и культуры, народы должны конкурировать между собой только в мудрости, знаниях, добродетели, праведности. 
Куран об этом говорит так: «…Если бы Аллах пожелал, то сделал бы вас одной общиной, однако Он разделил вас тем, что Он даровал вам. Состязайтесь же в добрых делах. Всем предстоит вернуться к Аллаху, и Он поведает вам о том, в чём вы расходились во мнениях», - Куран, Сура «Трапеза», 48.

Поэтому нет смысла унифицировать чью-то культуру, язык, одежду, бытовые нормы. Не надо противопоставлять современному исламу свои этнические культурные особенности. И не надо уничтожать это культурное многообразие, якобы, во благо и по требованию ислама. 

Это крайне вредная форма заблуждения. Ни ислам, ни арабы не обязывают никого носить их арабскую одежду, говорить на их языке и жить в соответствии с их многотысячелетней бытовой культурой. 

Духовный путь единый, но культуры, языки, среда обитания и быт разные, отсюда и разница в обычаях и традициях народов. У всех живых организмов своя община и свои обычаи, у различных народов с разной средой обитания и климатом могут быть различия в культурных проявлениях. Это естественно, и так установлено Единым: «Для каждой общины Мы установили обряды, которые они отправляют, и пусть они не спорят с тобой по этому поводу», - Куран, Сура «Хадж», 67. 

Внутренняя же суть духовных законов не может быть разной. Как не бывает разной физики или разной математики, так и не бывает разных духовных законов. 

Умейте различать религию и быт. 

К единому вселенскому исламскому братству относятся все творения Аллаха: галактики, звёзды, планеты, Солнце, Луна, облака, ангелы, духи, люди, животные, птицы, насекомые, растения… У каждого из них «свой язык славословия», своя стратегия жизни, свои обычаи и обряды, свой цвет кожи или своя шкура.  

Важно лишь единообразие в понимании единства всех духовных и физических законов мироздания. 

Только чётко поняв это, мы сможем делать дальнейшие правильные шаги к углублению и расширению содержательной части современного ислама на его пути взросления до вселенского Космоислама. 

Это очень важно в том смысле, что земные души после смерти разлетаются по всей Вселенной, наполняя её. 

На этом космическом пути наши земные души соприкоснуться с бесчисленным разнообразием проявлений единой вселенской божественной Силы. И этим душам нужно интеллектуально быть готовыми к этому. Их готовность к этому и определяет во многом их кармическую загробную судьбу. В том мире не может быть споров, не может быть неприятия ни в каком виде. 

Это понимание глобальных вещей и знаменует собой наступление на Земле новых интеллектуально-духовных ступеней – ступеней МААРИФАТА и ХАКИКАТА.  

Восприятие единства многообразия мы должны воссоздать от начала человеческой культуры, от её истоков. Ведь именно оттуда произрастает всё нынешнее культурное разнообразие.  

Поэтому сегодня мы просто обязаны восстановить полную картину нашей общечеловеческой духовной истории, от самого её начала до сегодняшнего дня. 

Иначе мы никогда не сможем понять, на какой ступени духовного роста мы сейчас находимся, разобрать все наши духовные ошибки и противоречия, все религиозные завалы. И, как результат, мы не сможем коллективно осознать и принять этот единый и всеобщий духовный путь человечества. 

Да, у каждой религиозной подсистемы есть свои теологические ошибки, у каждого из нас есть в разной степени отхождение от истины, иначе мы все давно стали бы просветлёнными. 

Но это не так – мы все ещё далеки от этого. У каждого из нас впереди очень долгий путь восхождения к высшим ступеням духовного посвящения - путь к Маарифату и Хакикату. 

Но, повторюсь, не существует разных путей к истине. Существуют лишь разные степени отхождения от «прямого пути». Находясь на разных ступенях духовного роста, мы должны протянуть друг другу руки, чтобы помочь возвыситься друг другу на этом пути. Не столкнуть, не возненавидеть других, не избавиться от них. 

И наше религиозное поведение - есть оценка уровня нашего просветления. Тот, кто желает иноверцу «Геенны огненной», сыплет на него проклятия из-за его отличающейся веры или более низкого уровня понимания истины, на самом деле сам находится на нижайших ступенях духовной лестницы. 

Мы не сможем прийти к единству, не вникнув в суть и смысл духовного наследия прошлого. Оно нам нужно, чтобы осознать в полной мере то, насколько мы сегодня духовно повзрослели.  

Нам кажется, что между всеми нашими религиями пропасть. Но это не так. Пропасть – это наши амбиции, глухота, слепота, невежество, надменность, гордыня, хитрость.  

К какой бы религии мы все сегодня не принадлежали, мы вместе двигаемся по единому Пути. Мы растём духовно все вместе, а не по отдельности. 

Физика, химия, математика, инженерия, музыка, искусство и т.д. развиваются во взаимосвязи друг с другом, развиваются все вместе. Почему же духовные науки не могут развиваться сообща? 

Если ислам претендует на роль локомотива всеобщей планетарной духовности, он должен обязательно расти. Он должен двигаться вместе с цивилизацией и должен двигать цивилизацию. Ислам обязан впитывать в себя всю мудрость мира, прогрессировать вместе с общечеловеческим сознанием и помогать человечеству в его духовно-интеллектуальном прогрессе. 

Даже сегодня подавляющая часть здравомыслящих людей на планете готовы принять Космический ислам уровня Маарифата и Хакиката, но достижению этого мешают, прежде всего, внутренние тёмные силы в самом исламском сообществе. Те силы, которые висят на «шее ислама» ветхим и тяжким грузом. 

Об этом и многом другом мы поговорим подробнее на страницах данной книги и подумаем вместе, почему это важно знать и помнить. 

Впереди нас ждут «золотые времена» Маарифата и Хакиката. И мы все – всё человечество – должны идти навстречу им. АМИНЬ!!! 

Вселенная как многоуровневая Система. 

Человек внутри Системы 

Современная духовность привычно для себя возносит человека над всей остальной живой материей. Сапиенс-гегемония уже давно стала жизнеутверждающей философией и идеологией нашей цивилизации. 

Теология только усугубила это положение вещей. Если даже ангелы обязаны «поклониться человеку», что остаётся делать остальным живым тварям на Земле
? 

Хотя, чем древнее земные верования, тем менее явно прослеживается в них вообще какая-либо «тварная» иерархия, в особенности с человеком на вершине. 

Реальный физический мир – глобальная Космосистема. 

Система только тогда считается системой, когда все её составные элементы взаимоувязаны между собой, а любые процессы, протекающие внутри системы, в конечном итоге обязательно оказывают своё воздействие на все остальные её составляющие. 

Сложная система – система, состоящая из большого количества разнотипных элементов и разнородных внутренних связей между ними. 

В сложных системах присутствует многоуровневость внутренней самоорганизации, автономность подструктур, многообразие линейных и вертикальных связей, многоступенчатость информационной коммуникации и функций, диффузия и т.д. 

Всё это делает крайне затруднительным или невозможным точное описание, моделирование и прогнозирование поведения сложных систем. 

Структура сложных систем никогда практически не эволюционируют одновременно по всему её пространству. В ней всегда присутствуют сектора, части или лидер-элементы, которые делая эволюционный скачок, передают этот импульс всей системе. Иными словами, любой качественный скачок отдельных элементов ведёт к развитию не только всей системы в целом, но и к развитию остальных её элементов в отдельности
. 

К примеру, если система состоит из 20 составных элементов, физически, духовно, ментально, логически связанных между собой, то ускорение пяти из них, приводит к постепенному качественному обновлению и остальных 15 элементов.  

При этом, если эволюционный переход лидер-элементов заметно опережает развитие остальных составляющих системы, это может привести к нарушению и потере всей внутрисистемной логистики, разрушению и гибели системы, либо утере её части. 

В таком случае система принимает решение:

1. Максимально ускорить и подтянуть к лидерам отстающие элементы;

2. Временно приостановить ускорение лидеров, чтобы опять-таки подтянуть к ним отстающих. 

Если сложная система этого не сделает, она погибнет, она саморазрушится. Сначала это может произойти на одном из уровней или внутри отдельной подсистемы. А потом появившийся дисбаланс начинает негативно влиять и на другие части единой системы.  

Наш мир – сложнейшая уровневая глобальная Система, не имеющая пока никакого осмысленного единого интегрального описания. 

Об этом в своё время Парацельс писал: «Все элементы Вселенной имеют взаимосвязи, все существа в этом мире связаны между собой». 

Да. Вселенная – это МЕГАсложная Система, обладающая бесчисленным множеством подсистем, сгруппированных и рассредоточенных по разным уровням внутрисистемной иерархии и обладающих колоссальным количеством нелинейных функций, внутренних целей, входных данных и меняющихся условий. 

Все эти элементы, подсистемы, уровни, задачи, функции и т.д. связаны в нашей глобальной Системе прямыми и косвенными взаимными связями, которые подчинены в конечном счёте единому управлению и единой вселенской цели
, а именно:

- непрерывному саморазвитию; 

- самосохранению. 

Какова упрощенная модель многоуровневой структуры нашего мира?

O. Нулевой или надсистемный уровень. 

Если мы под Системой мы подразумеваем нашу Вселенную, то Единый Субстанциональный – это надсистемный уровень, уровень Его непроявленной и «безликой» бесконечности. 

На этом уровне не существует ничего, кроме Него. Не существует ни времени, ни места, ни вещества, ни законов, ни явлений, ни процессов, ничего либо ещё. Нет ничего, что имело бы характеристику, атрибуты, свойства, параметры, значения. Все эти качества и свойства слиты в Нём в одну цельную и изначальную непроявленность. Джордано Бруно когда-то сказал: «В Божестве все атрибуты представляют собой одно и то же».

Качества Единого не разделимы, так как нет ничего, что могло бы стать мерилом для них. Без физической материи, которая имеет мерность и характеристики, все качества Единого Субстанционального сведены к единому качеству – непроявленности. 

Все привычные для нас формы бытия сокрыты в едином Субстанциональном. 

Все физические и духовные свойства или качества пребывают в бесконечном Субстанциональном в своих потенциальных, непроявленных состояниях. 

Будущие атрибуты, качества и свойства физического мира материализуются вместе с мысленным намерением Субстанционального претвориться физическим миром. А пока на данном уровне нет ничего, кроме Его великой бесконечной и вечной непроявленности, которую ни в коем случае нельзя путать с пустотой. 

Только бескрайнее пространство Субстанционального и Его вечные «волны покоя». Единый – есть великое затаённое РАВНОВЕСИЕ.  

А. Это предсистемный уровень. На этом уровне Субстанциональный реализует Себя бесчисленным множеством вселенных (множеством систем), наполняющих Его бесконечное пространство. 

Бог является Творцом не только по отношению к нашему миру. В Своей вечности и бесконечности Он сотворил множество вселенных до нашей Вселенной. Вечный является Творцом предвечно. И Он являлся Творцом миров бесконечное количество времени до сотворения нашей Вселенной. 

Знаменитый исламский учёный 9-10 веков имам Абу Джафар ат-Тахави говорил: «Аллах приобрёл имя «Творец» не после акта творения – Он всегда был Творцом. И Он приобрёл имя «Создатель» не после акта создания – Он всегда был им». 

В какой-то безотносительной точке Своего бесконечного и вечного пространства Субстанциональный реализовал Себя в форме нашей Вселенной.  

В. Далее следует системный уровень – «Вселенная». Внутри нашей Вселенной Субстанциональный воплощает Себя многообразием космической жизни. Зарождаются процессы образования первичных форм физической материи. Далее возникают первые газо-вихревые скопления, которые впоследствии формируются в пѐрвые метагалактики, затем галактики, звёзды, солнечные системы, планетарные жизни. 

Между всеми космическими объектами установлена глубинная физическая и духовная связь. 

С. Ниже идёт уровень нашей Солнечной системы. Внутри Солнечной системы реализованы собственные внутренние физические, ментальные и духовные связи. Все эти связи воздействуют на каждого члена нашего земного братства.  

D. Ещё ниже следует уровень Системы - «Планета Земля». Все земные недра, водоёмы, горы, флора, фауна, человечество, Луна и т.д. крепко связаны между собой и обоюдно влияют друг от друга.  

I. Далее мы имеем уровень «Человечество»
. Всё человечество едино. Разделённое на территории и нации, тем не менее, человечество всегда представляет собой цельное звено единой космической иерархии. 

F. За уровнем «Человечество» следует уровень «Государство». 

G. Далее по нисходящей идёт уровень «Община». Этот уровень включает в себя жителей вашего родного села, племени, города, улицы, соседей. То есть это уровень ближайшей духовно-территориальной коммуны – джамаата. 
H. Далее идёт уровень «Семья». В него включаются ваша семья и ваши родственники. 

P. Ещё ниже следует уровень «Человек». Это уровень индивидуального тела и души человека. Его личное «Я». 

R. Затем следует уровень «Частица». Это уровень клеток, молекул, атомов и частиц. 

О. В конце вся эта уровневая организации Системы возвращается на свой первичный уровень. За субатомным миром вновь наступает уровень Субстанционального. 

Таким образом, нижний и верхний уровни Системы воссоединяются, обеспечивая замкнутость, цикличность всей глобальной космической иерархии. Подобно змею, поглощающему собственный хвост. Символ УРОБОРОС. 

Безусловно, эта системная иерархия, максимально упрощена. К тому же она описана применительно к человеку. Такую же иерархию можно смоделировать примирительно и к другим живым организмам.  

Суть не в этом. Нам пока вполне достаточно и этого, чтобы донести до читателя основополагающие духовно-физические законы глобальной и универсальной Космоисламской философии. 

В итоге любой верующий поймёт то, что представляет собой небесная Скрижаль, что есть Космофилософия, в чём суть всех священных писаний, в чём идея единой пророческой миссии и многие другие фундаментальные истины бытия. 

Итак, продолжим. 

Таким образом, Система разделена на взаимосвязанные вертикальные уровни. 

Каждый вертикальный уровень заполнен множеством горизонтальных делений, т.е. состоит из множества влияющих друг на друга линейных элементов.  

В целом, с учётом горизонтальных и вертикальных делений Система в чём-то похожа на листок в клеточку. Каждая клеточка на этом листке связана с другими клеточками близкодействующими или дальнодействующими, прямыми или косвенными, непосредственными или опосредованными силами.    

Помимо этих двух плоскостей существует ещё одна плоскость – плоскость горизонта. 

Плоскость горизонта – это эволюционные ступени духовных субстанций в потустороннем мире. Иными словами, ступени эволюции души любого творения. 

Мы привыкли думать, что потусторонний мир единственный и конечный, и после него не существует больше никаких качественных переходов. 

Но это не так. Существуют вселенские духовно-физические уровни, которые для ушедших в иной мир субстанций представляют собой духовные иерархические ступени, этапы. К примеру, душа человека переживает в том мире не одно качественное превращение. Их жизнь там меняется. Они там эволюционируют, и могут переходить с одного вселенского уровня на другой. 

Как и почему, об этом мы тоже подробно поговорим на страницах книги «Хакикат».

Напомню лишь, что в целях и задачах Системы – постоянное её развитие. Вместе с ней должны развиваться все её элементы. Однажды умерев и оказавшись на каком-либо небесном уровне Системы, праведная жизнь этих душ не останавливается, их развитие не прекращается. 

Итак, в итоге наш мир – Система, представляет собой куб с множеством вертикальных, горизонтальных и фронтальных делений. Что-то наподобие Кубика Рубика. 

Какой бы уровень единой вселенской Системы мы не рассматривали, на любом своём уровне Система всегда стремится к двум своим вышеназванным приоритетам одновременно: 

- к развитию, прогрессу, энтропии; 

- к равновесию, балансировке, самосохранению.

Поэтому в любом физическом процессе во Вселенной всегда одновременно действует две эти уравновешивающие друг друга силы. 

Теперь поговорим о том, что касается развития. 

Наш мир (Система) – это Дитя Единого, это Его воплощение. Система порождена в Едином, и она часть Его, точно также как наши растущие дети являются частичками воплощения нас самих. 

Мы радуемся, когда наш малыш делает что-то самостоятельно, когда он проявляет чудеса сообразительности, добивается независящего от нас успеха в учёбе, работе, спорте, творчестве, жизни в целом. 

Мы умиляемся и гордимся его личными достижениями, его отношением к важным жизненным смыслам. И гордимся этими его победами и успехами. До самой старости мы хотим видеть всё новые и новые достижения своего ребёнка. Мы оцениваем интеллект нашего ребёнка не по тому, сколько стараний мы в него вложили, а по тому, насколько он сам проявляет собственную мудрость, смекалку, ответственность и самостоятельность в решении тех или иных жизненных задач. 

Мы гордимся его самостоятельностью в поиске и принятии различных жизненных решений. 

Создатель точно так же относится к Своему творению – Вселенной. 

Вселенная должна постоянно меняться, развиваться, «взрослеть». Она должна делать это самостоятельно с большой долей автономности. Единый даёт ей такую возможность. Поэтому и в каждом творении во Вселенной заложена эта возможность. Каждое творение имеет способность проявлять самостоятельность, иметь право выбора, включая человека. 

Нет никакого смысла стоять на одном уровне, быть вечным малышом. Нет никакого смысла «рожать» сразу зрелое существо. И подобно тому, как иногда малосознательный ребёнок свершает ошибку или неправильное действие, свершает ошибку и наша Система, и мы все в ней. 

В этом случае Отец небесный указывает нам на ошибки, выговаривает нам, учит нас, даёт наставления и знания. В священных писаниях Единый разговаривает с нами, Он обсуждает с нами наши заблуждения и промахи. 

Он обязывает нас самим исправлять свои огрехи. Исправляя их, мы набираемся правильного духовного опыта и знаний, добрых эмоций и сеем эти добрые эмоции вокруг нас. Мы меняемся внутренне, взрослеем интеллектуально, мы меняем своё отношение к окружающему миру. Мы растём духовно. 

Вселенная в целом проходит все те этапы, которые проходит каждое творение внутри неё. Все элементы и уровни в Системе развиваются взаимосвязано. 

Развитие – фундаментальное и непреложное свойство нашего мира. Если в Системе происходят какие-то негативные процессы, которые отрицательно влияют на её состояние или состояние её отдельных уровней, то Система принимает меры к собственной стабилизации. Если она сама не распознаёт эти негативы или не имеет эффективного плана и возможностей их решения, то вмешивается Управитель. 
Это можно сравнить с организмом человека. Наш организм сам борется со всеми болезнями. Но в тех случаях, когда он не справляется и начинает погибать, к нему приходит помощь извне. Такому организму прописывают лекарства или хирургическое вмешательство со стороны. 
Давайте рассмотрим подобное поведение Системы на уровне отдельного народа, государства. 

Этот уровень Системы, именуемый «Государство», имеет десятки внутренних взаимосвязанных составляющих, которые напрямую и косвенно влияют друг на друга. 

В государстве функционируют сектора экономики, происходят политические и социальные процессы, производится множество сфер деятельности, существуют сотни профессий, увлечений и т.д. Народ состоит из возрастных категорий, он имеет социальную градацию, половые различия, национальные и культурные особенности, региональные интересы, религиозные убеждения и т.п. 

Все это линейное структурное многообразие собрано в единое целое – государство. Любое государство и общество состоит из множества подобных взаимосвязанных сегментов, каждый из которых имеет дополнительно свою внутреннюю подструктуру и иерархию. 

Все составляющие государства необходимы, и каждый из них имеет собственную общественную ценность. Каждая из составляющих государства частей играет свою положительную роль для его стабильного, устойчивого и многостороннего функционирования.

 Допустим, что в определённый период некоторые из элементов госсистемы заряжаются импульсом и делают быстрый прогрессивный скачок. В данном случае речь может идти об отдельных направлениях бизнеса, секторах культуры или спорта, отдельных видах научной и образовательной деятельности, определённых профессиях и видах деятельности граждан. Это может быть также прорывной импульс в отдельно взятых регионах страны и т.д. 

Импульсивно развиваясь, лидер-элементы начинают приносить позитивные плоды всей государственной системе. Государство, получив импульс от своих лидер-элементов и перейдя благодаря им на новую ступень развития, со своей стороны начинает благотворно влиять на остальные свои сегменты. Отстающие элементы, подтягиваясь к лидерам, также придают дополнительный импульс для дальнейшего развития всей системы. Таким образом, в целом происходит поступательная энтропия всей государственной жизни. 

Однако, если лидер-элементы, ускоренно развиваясь, отдаляются от остальных элементов системы, теряя с ними связь, то в государственной машине происходит перекос или системный кризис.

Нормальное государство будет стараться регулировать и ограничивать такие тенденции. Оно может прибегнуть к прогрессирующей шкале налогообложения, уравнивающим грантам между регионами, усилению антимонопольной политики и другим регуляторным инструментам, направленным на стабилизацию внутрисистемных связей. 

Необходимо понять, что на каждом своём уровне глобальная Система состоит из большого количества подобных модулей и функций, которые не только связаны между собой, но каждый из них выполняет свою, отведённую ему задачу. Система поддерживает многообразие и многофункциональность на каждом уровне, поскольку это придаёт ей дополнительную устойчивость, множественные варианты и векторы для разностороннего развития.  

Поэтому на системном уровне «Государство» нужны не только бизнесмены и государственные служащие, но и учителя, спортсмены, врачи, деятели культуры, музыканты, поэты и т.д. И все эти элементы служат её единым целям - гармоничному и всестороннему развитию государства. Никто не должен ставить свои интересы выше интересов остальных участников госсистемы. 

Таким образом, если в вашем обществе происходит какой-либо сбой или имеют место отрицательные общественно-политические события и явления, значит, глобальная Система пытается что-то уравновесить и сбалансировать на этом уровне. 

И здесь встаёт главный вопрос – вопрос об эффективности управленческой команды, которая является связующей силой между всеми элементами Системы данного уровня, и которая должна помогать ей и её Управителю своими компетенциями. 

Поэтому издревле считалось, что власть даётся человеку Свыше: 

«Мною цари царствуют и повелители узаконяют правду», - Библия, Книга Притчей Соломоновых, 8:15.

«Сердце царя – в руке Господа, как поток вод: куда захочет Он, направляет его», - Библия, Книга Притчей Соломоновых, 21:1. 

Единый возлагает на правителя тождественную тому ответственность. Поэтому каждый правитель должен работать во благо своего государства, меньше думать о себе и больше заботиться о своём народе и государстве.

Но, придя к власти, многие правители забывают об этой своей роли в глобальной Системе, они начинают ставить свои личные интересы выше государственных, они грязнут в воровстве и коррупции.  

Из-за коррупции рушатся внутригосударственные связи, ввергаются в нищету и нужду тысячи и сотни тысяч людей. В государстве разлагаются моральные нормы, люди теряют духовную связь между собой, они не могут воспользоваться многими системными благами – полноценным отдыхом, постоянной работой, хорошим питанием. Для них становятся недоступными образование и медицина, культура и спорт.  

Человеческие законы не должны нарушать принципы равенства, справедливости, честности, открытости, равной защищённости и ответственности всех элементов этого уровня Системы. В данном случае – народа, государства, регионов, природы и т.д. 

Законы, написанные людьми во благо одной группы людей и в ущерб другой – это не согласующиеся с Системой человеческие законы, которые не приводят к хорошим плодам. 

Значит, такие законы пишут плохие управленцы, которые обязательно понесут ответственность за придуманные ими неправильные и несправедливые законы. Все люди, которые создавали неправильные законы, все люди, которые несправедливо применяли эти законы, обязательно понесут наказание. 

Им не удастся изменить свою карму, пока они не изменят судьбу тех, кого они ложно и неправильно осудили или обделили, пока существуют проклятия в их адрес от пострадавших от них. 

«Воистину, Аллах велит вам возвращать вверенное на хранение имущество его владельцам и судить по справедливости, когда вы судите среди людей. Как прекрасно то, чем увещевает вас Аллах! Воистину, Аллах – Слышащий, Видящий», - Куран, Сура «Женщины», 58.  

Лидеры народов, президенты, премьер-министры, министры несут совмещённую ответственность за антиобщественные действия нижестоящих их чиновников, за коррупцию и произвол на подчинённом уровне управления. 

Изначально в истории нашей цивилизации существует задача построения  справедливых человеческих сообществ. Очень большая кармическая ответственность возложена на лидеров государств, на принимаемые ими законы. 

Не можете управлять народом справедливо и честно, лучше не лезьте во власть. Нет и не будет для вас спасения от Системы и её Управителя, даже если вы ярый Единобожник и постоянно взываете к Аллаху. 

Вы делаете несчастными, больными и страдающими сотни тысяч людей, вы разрушили миллионы внутрисистемных связей, нанесли ущерб экологии страны, вы в целом остановили прогресс Системы на своём уровне – на уровне государства и его народа. Не думайте, что молитвы за вашу душу родственников и соратников пересилят проклятия и негативные мысли о вас всех, кого вы сделали несчастными.  

Коррупция – тот самый страшный блокиратор, который разрушает все внутренние социально-коммуникативные связи в Системе. Коррупция сокращает и обворовывает бюджет, в который заложен важный инструментарий взаимодействия между различными социальными и профессиональными группами общества, коррупция разлагающе действует на морально-этические и идеологические внутрисистемные связи. Коррупционно-клановое управление отрицательно сказывается на взаимосвязи множества элементов Системы между собой: внутриполитические, межрегиональные, межнациональные, межкультурные и многие другие.  

Коррупция – раковое образование, которое паразитирует на теле госсистемы, питается за счёт неё, при этом ведёт себя как самостоятельная антисистема, противопоставляя себя государству. Поэтому государство, поражённое коррупцией, никогда не имеет шансов на поступательное движение вверх.  

Коррупция – страшнейшее преступление. Это преступление, свершенное не только против государства, но это отвратительное преступление, свершенное против всей глобальной Системы и её Управителя.  

В хадисе о коррупции в судебной системе говорится: «Аллах проклял того, кто даёт, и того, кто берёт взятки, с целью принятия (нужного) судебного решения», - Муснад Ахмад, Сунан ат-Термизи.  

Единый проклинает коррупционеров. Единый – это великий Стабилизатор. Его цель - развивать все уровни Своей Системы, параллельно сохраняя повсеместное системное равновесие. 

При этом неважно, о каком уровне единой Системы идёт речь. Будь это мега-космический или вселенский уровень, планетарный уровень, национальный уровень, либо уровень отдельно взятого живого организма – единый Субстанциональный приводит всё к равновесию.

Мы никогда не поймём смысл религии, смысл мироздания, смысл нашей жизни, пока размышляем категорией: «Я и Бог». Это ложная философская и теологическая установка. Истинный смысл религии можно понять, только размышляя категорией: «Бог-Система-я». 

Наш подлинный смысл жизни – жить и развиваться вместе с Системой. Именно исходя из этого, Единый принимает Своё решение относительно судьбы каждого элемента Системы, относительно молитв и просьб каждого из нас.

Повторю, Бог – это системный Управитель и каждый из нас, кто ставит себя вне Системы и думает только о себе, никогда не поймёт Его решений. Он взвешивает каждую нашу просьбу в контексте интересов всей Системы. Единый принимает решения так, чтобы Его решение стало благом для всей Системы сразу. Единый Субстанциональный – источник, создатель и главный модератор Системы, Который всегда думает и действует комплексно, Который имеет соответствующие комплексные цели и задачи относительно всей Системы сразу, и каждого отдельно взятого её элемента.

Делая благое для нас, Он старается не поступить несправедливо в отношении остальных. Поэтому нам порой бывает трудно понять Его решения. Остаётся только довериться Ему. 
Но в конце концов мы всегда убеждаемся, что на тот момент Творец принял самое лучшее и оптимальное решение для нас. Не размышляйте над вещами, руководствуясь лишь своим эго. 

В общих целях Вселенной заключено великое благо для каждого её элемента. Что вредно нам, то вредно и Вселенной, что полезно нам, то полезно и всему мирозданию. А Вселенная, напомню, есть – Он, Его собственная проявленная суть.  

«Что полезно для нас, того хочет Бог, чего хочет Бог, то полезно для нас», -  говорил Святитель Иоанн Златоуст.   

Единый всегда уравновешивает Свой мир. Чтобы мы поступали сообразно Ему, Он устанавливает законы и предписания, которые направлены на поддержку баланса во всей глобальной Системе, в том числе и в нашем человеческом обществе.

Это равновесие достигается на нашем земном уровне с помощью добропорядочных и  добросердечных отношений между всеми Его земными творениями. 

В то время пока мы поодиночке ищем свой путь к Богу, Он говорит нам о том, чтобы мы не забывали найти свои дороги друг к другу. Ему нужно, чтобы все элементы в Его Системе вновь воссоединились в одно целое, в одно единое братство Его творений.  Ведь только тогда Его Вселенная по-настоящему будет готова выйти на новый качественный виток своего развития. 

Развитие любой системы возможно только в случае согласованного действия всех её составляющих. Если такая связь нарушена, то система даёт сбой, она перестаёт нормально функционировать или вообще выходит из строя. Без отточенных внутренних связей в Системе, развитие Системы невозможно. 

Поэтому для Творца нашего мира крайне важны качественные и правильные связи между всеми Его творениями, которых Он же и наделил свободой выбора и большόй самостоятельностью.  

В этой связи основополагающая суть первозданной Космоисламской философии – это знания о важности и необходимости поддерживать, укреплять и развивать все эти связи внутри Системы, на всех её уровнях, внутри всех её подсистем и среди всех её элементов.  

Это тот духовный фундамент, о котором говорит нам любое священное писание, на котором строится единая пророческая миссия человечества. 

Ощущать своё единство со всем миром, иметь прочные братские отношения со всеми другими окружающими творениями Вселенной – это и есть РЕЛИГИЯ. 

Латинское слово «RE+LIGARE» – означает «снова»+«связывать». И речь здесь идёт не только о связи творений с Единым. Речь идёт также о духовных, физических связях всех элементов мира между собой. 

Религия со всеми её морально-этическими нормами нужна именно для этого. Это одна из её основных функций. Всё, что помогает творениям поддерживать связь между собой,  определяется религией как праведность. Всё, что отдаляет творения друг от друга, определяется религией как греховность. 

Такие качества личности, как агрессивность и злобность, жестокость и завистливость, жадность и тщеславие, надменность и горделивость, интриганство и хитрость, трусость и очернительство придают душе человека замкнутость, некоммуникабельность. 

Подобные души – словно «раковые клетки» внутри мироздания. Система будет пытаться избавиться от них, так как они разрушают внутренние связи в ней. 

Кроме того, взаимные проклятия и ругательства, неисполненные обязательства и долги - также разрушают внутрисистемные энергоинформационные коммуникации. Поэтому сама Система и её Управитель борются с такими проявлениями. 

Неслучайно в Куране Аллах всегда требует возвращать или прощать долги, исполнять условия договоров, отвечать за свои обещания: «И будьте верны своим обещаниям, ибо за обещания вас призовут к ответу», - Сура «Перенос», 34. 

Нарушение внутренних связей в Системе ведёт к затруднению исполнения общесистемной цели. 

Поэтому Управитель Системы всегда призывает нас проявлять участие не только в восстановлении разрушенных связей, но и быть щитом для защиты этих связей, всегда активно противостоять силе, которая уничтожает внутрисистемные связи.

Нельзя быть безучастным, оставаться в стороне. 

В хадисе по этому поводу говорится: 

«(Однажды) Абу Бакр (ас-Сыддик, да будет доволен им Аллах) встал, воздал хвалу Аллаху, восславил Его и затем сказал: …поистине, мы слышали, как Посланник Аллаха, да благословит его Аллах и приветствует, говорил: «Если люди увидят не одобряемое и не изменят это, то они будут близки к тому, что Аллах подвергнет Своему наказанию их всех», - Муснад Ахмад. 

Противоположные им чувства, наоборот, связывают все творения между собой, проводят между ними множественные духовные и материальные коммуникации, что благотворно сказывается на развитии Системы.  

Поэтому первоосновной религии является любовь к Творцу, а также любовь к ближнему. 

«Любовь да будет непритворна; отвращайтесь от зла, прилепляйтесь к добру; будьте братолюбивы друг ко другу с нежностью; в почтительности друг друга предупреждайте; в усердии не ослабевайте; духом пламенейте; Господу служите; утешайтесь надеждою; в скорби будьте терпеливы, в молитве постоянны; в нуждах святых принимайте участие; ревнуйте о странноприимстве; благословляйте гонителей ваших; благословляйте, а не проклинайте. Радуйтесь с радующимися и плачьте с плачущими. Будьте единомысленны между собой; не высокомудрствуйте, но последуйте смиренным; не мечтайте о себе; никому не воздавайте злом за зло, но пекитесь о добром пред всеми человеками. Если возможно с вашей стороны, будьте в мире со всеми людьми. Не мстите за себя, возлюбленные, но дайте место гневу Божию. Ибо написано: «Мне отмщение, Я воздам, говорит Господь». Итак, враг твой голоден, накорми его; если жаждет, напой его: ибо, делая сие, ты соберешь ему на голову горящие уголья. Не будь побеждён злом, но побеждай зло добром», - Послание к римлянам Святого апостола Павла, 12:9-21.  

Это великое таинство религии. Её живая сила. 

В единении всех творений заключается сила и мощь религиозного мистицизма, порой граничащего с волшебством и магией, ибо в осознании целостности нашего мира (Системы) и всех его творений – великое благо и благословение от Аллаха.  

Единый целостен, и весь Его воплощённый мир целостен. Тот, кто понимает это, кто принимает это, тому и открывается вся мудрость и благословение нашего мира и его Управителя.  Ваше участие в этой целостности, ваше стремление к ней и есть ваша праведность, ваша ступень духовного роста. Степень вашего отторжения этой целостности и есть ваша порочность. Отсутствие равновесия внутри Системы – это гибель Системы. Осознание этого является императивным на всех этапах осмысления человеком окружающего физического и духовного мира. 

Современное богословие, религиозная теология совершенно запутаны, очень сложны. Хотя на самом деле важные, осевые вектора общечеловеческой духовности от начала её истории до сегодняшних дней заключаются в простых и в то же время фундаментальных истинах:

1. Необходимо понимать, что наш духовно-физический мир не возник сам по себе. Есть высшая сила, которая его сотворила. Эта высшая сила Одна. Это Бог-Абсолют, Который является одновременно проявителем (источником) нашего мира и управителем нашего мира. 

Наш мир системный, в нём тысячи уровней и граней. Эти грани должны поддерживать связь между собой. Аллах заботится о сохранности каждой грани нашей Системы. Он заботится о развитии нашего мира и всего его содержимого. 

Даже если вы при жизни были хорошим человеком, делали много добра другим людям, очень важно верить в Единого осознанно. Иначе вы отрицаете Его и Его Систему, для которой вы также останетесь отверженными. 

В этом мире все явления и процессы обоюдны: «..О – те, чьи усилия заблудились в мирской жизни, хотя они думали, что поступают хорошо. Это – те, которые не уверовали в знамения своего Господа и во встречу с Ним. Тщетны будут их деяния, и в день воскресения Мы не определим для них никакого веса», - Куран, Сура Пещеры», 104, 105. 

2. Человек – часть мира. Он должен заботиться о поддержании своих положительных взаимоотношений со всеми элементами Системы, в которой он осуществляет свою жизнедеятельность: с окружающей флорой и фауной, с горами, реками и озёрами, с ангелами, духами предков и различными невидимыми сущностями, с другими людьми, родственниками, семьей и народом. 

Мы должны возлюбить все Его творения, которые окружают нас: «Возлюби ближнего твоего как самого себя», - Евангелие от Матфея, 22:34. 

Бог есть Любовь. Чувство любви должно помочь каждому из нас воссоединиться не только с Единым, но и помочь воссоединиться в единое братство всем Его творениям.  

Любовь к ближнему - закон мироздания. Это «духовная гравитация».

Об этом законе писал известный каирский мусульманский поэт-мистик 12-13 веков Умар ибн Али ибн ал-Фарид в своей поэме «Большая касыда»: 

«Мой брат по вере, истинный мой брат

Умён безумьем, бедностью богат.

Любовью полон, людей не судит он, 

В его груди живёт другой закон,

Не выведенный пальцами писца,

А жаром страсти вписанный в сердца.

Святой закон, перед лицом твоим

Да буду я вовек непогрешим», 

Не сей раздор, пересуды, сплетни, чёрную молву про других людей. Терпи мелочные обиды, не впускай их в своё сердце. «Не суди, да не судим будешь».
Человек не должен сеять проклятия и ответные обиды вокруг себя. Ещё Парацельс писал: «Проклятия и благословения оказывают на человека реальное воздействие». 
Именно поэтому Единый учит терпеть обиды и по возможности прощать своих обидчиков, восстанавливать добросердечные отношения с ними: «Если вы подвергните их наказанию, то наказывайте их так, как они наказывали вас. Но если вы проявите терпение, то так будет лучше для терпеливых. Посему терпи, ибо твоё терпение – только от Аллаха. Не скорби по ним и не печалься от того, что они ухищряются. Воистину, Аллах – с теми, кто богобоязнен и кто творит добро», - Куран, Сура «Пчёлы», 126-128. 

Умей терпеть обиды, ведь твой обидчик может вскоре осознать свою ошибку и раскаяться. Не сжигай мосты своей мстительностью. Не поступай сгоряча. Умей прощать других и проси прощения сам.  

Об этом и учил пророк Иисус (мир ему и благословение Аллаха): «Кто ударит тебя в правую щеку твою, обрати к нему и другую», - Евангелие от Матфея, 5:39. 

Да, иногда подвергать наказанию надо, ибо некоторые люди сами не остановятся в свершении плохих поступков, продолжая причинять ущерб и сеять горе в Системе. Но, даже при этом, Куран правильно учит, что наказание должно быть обязательно сообразным. Нельзя перегибать палку, так как это есть нарушение законов справедливости и равновесия. Несправедливое и несоразмерное наказание порождает дальнейший виток ненависти и обиды. 

Именно поэтому СПРАВЕДЛИВОСТЬ и справедливое отношению ко всему, с чем мы взаимодействуем в нашей повседневной жизни, есть фундаментальное свойство Жизни, вселенский духовный закон, направленный на сохранение многообразия Жизни, на сохранение нашей среды обитания, на сохранение нашей цивилизации. 

Этот вселенский закон – важнейший и необходимый инструмент для трансформации Системы с одной качественной ступени на следующую. Без справедливости, т.е. баланса, – нет равновесия в Системе. С отсутствием равновесия эволюция Системы обращается в регресс, превращается в разрушителя Системы, как мы и говорили выше. 
«Сообщается, что ‘Абдуллах ибн ‘Амр ибн аль-‘Ас, да будет доволен Аллах ими обоими, сказал: «Посланник Аллаха, да благословит его Аллах и приветствует, сказал: «Поистине, справедливые будут восседать перед Аллахом на минбарах из света. (Они будут восседать) по правую руку Милостивого, Велик Он и Всемогущ, обе руки которого являются правыми. (А являются ими те,) которые придерживаются справедливости в своих решениях, касающихся их семей и (всего) того, над чем они властны», - Сахих Муслим. 
Поэтому со справедливости и любви начинается наша общая планетарная духовность. Она начинается с вечного стремления к справедливости и порядку, к уважительному и бережному отношению всех участников Жизни друг к другу. 

3. Человек обязан не нарушать и не портить внутрисистемные связи между другими элементами. Он не должен вмешиваться с отрицательными целями в чужие взаимоотношения: не клеветать, не передавать сплетни, не лжесвидетельствовать против других, не сеять раздор и интриги, не злословить. 

«Аллах не любит, когда злословят вслух, если только это не делает тот, с кем поступили несправедливо. Аллах - Слышащий, Знающий», - Куран, Сура «Женщины», 148. 

«Не следите друг за другом и не злословьте за спиной друг друга», - Куран, Сура «Комнаты», 12. 

«…избегайте лживых речей», - Куран, Сура «Хадж», 30. 

«Посланник Аллаха, да благословит его Аллах и приветствует, сказал: «Поистине, (одним из признаков) хорошего исповедания человека является (то, что он) мало говорит про то, что его не касается», - Муснад Ахмад. 

Человек, наоборот, должен примирять всех между собой, содействовать налаживанию энергетических, имущественных, ментальных и духовных связей между элементами. 

Управитель нашего мира – Аллах, очень заинтересован в таких людях и в таком поведении людей: 

«Многие из тайных бесед не приносят добра, если только они не призывают раздавать милостыню, совершать одобряемое или примирять людей. Тому, кто поступает таким образом, стремясь к довольству Аллаха, Мы даруем великую награду», - Куран, Сура «Женщины», 114. 

Надо наконец-то осознать, что Аллах – это Абсолют, и все творения в нашем мире – есть Его частички. Вы должны выгравировать себе это на своей сердечной мышце большими буквами. Иначе вы так ничего и не поймёте из сокровенных смыслов нашего бытия.

Когда вы помогаете кому-либо, вы помогаете Ему (Его частичке), когда вы благословляете кого-либо, вы благословляете Его (Его частичку). 

В этом базовый смысл нашего мира и его законов.  

«Посланник Аллаха, да благословит его Аллах и приветствует, сказал: «Поистине, если человек подаст милостыню, равную (цене) финика из (своего) благоприобретённого достояния − а Аллах не принимает ничего, кроме благого! − она попадает в руку Аллаху и Он станет выращивать (эту милостыню) для подавшего её подобно тому, как любой из вас выращивает своего жеребёнка или верблюжёнка, пока она не достигнет в Его руке размеров горы», - хадис, Муснад Ахмад. 

Подавая милостыню в руку просящего, ты на самом деле вкладываешь свою милостыню в руку Аллаха, и за это Он отвечает тебе взаимностью.  

Нет пути к Единому поодиночке. Нет пути к Нему в отрешении от проблем окружающего пространства, в котором ты пребываешь. Мы все Его частицы, и мы все вместе должны идти к Нему. 

Он благоволит к тем, кто думает о других, кого печалит чужое горе, чужие невзгоды и страдания, кто бежит им на помощь, кто протягивает руку нуждающемуся и больному, слабому и уязвимому. 

Единый не делит нас духовно. Мы все Его частицы, и в нашем мире нет места религиозному фанатизму и ненависти. Поэтому Он благоволит тем, кто пытается спасти заблудших, а не тем, кто проклинает и ненавидит их. 
Надо плакать над заблудшими людьми, печалиться над их заблуждениями. Переживать надо так, словно гибнет кто-то из ваших близких людей, хотя это совершенно незнакомый вам человек. 

Аллах учит успешных людей проявлять чувства сострадания и милосердия, оказывать помощь и поддержку обездоленным. И если вы, будучи успешными и богатыми, не пытаетесь привести все элементы Системы к равновесию, то вы, из отведённой вам роли двигателя Системы, превращаетесь в её разбалансировщика, разрушителя. 

В одном из хадисов говорится: «Пророк (мир ему и благословение Аллаха) сказал: «Аллах милостив к тем, кто милосерден к другим. Будьте милосердны к тем, кто на земле, и Владыка небес будет милосерден к вам», - Сахих аль Бухари. 

В результате вашего эгоизма, надменности, злобы, мстительности, горделивости, жадности, зависти, индивидуализма. вы теряете ваши связи с другими элементами Системы. Если вы не будете стремиться восстановить эти связи, то для стройной и отлаженной Системы вы предстанете в качестве «бунтовщика», в результате чего вы обязательно окажетесь в числе потерянных, отверженных элементов мироздания, если не в этой жизни, то в последующей жизни точно. 

Ведь и этот и последующий миры – это единые части Системы. 

«Передают со слов Абу Бакра ас-Сиддика о том, что Пророк, да благословит его Аллах и приветствует, сказал: «Не войдут в Рай ни обманщик, ни скупой, ни попрекающий людей своими благодеяниями, ни плохой господин!», - Муснад Ахмад. 

И в последующем мире ценятся души, которые носят в себе открытые, чистые и добродетельные духовные качества. Последующая духовная жизнь – тоже часть единой и общей вселенской Системы, и она – реальная часть. 

Система не будет содержать в себе отверженные ею элементы, она их рано или поздно уничтожит. Речь идёт о «потерянных душах». 

Для Системы нет никакого резона в том, чтобы внутри неё вечно «мучились в аду» какие-то греховные души. Но Единый, пытаясь максимально сохранить все свои элементы в Системе, даёт каждому из них шанс на исправление своей загробной кармы. 

Это исправление во многом зависит от того, насколько качественно будут восстановлены связи этих отверженных умерших душ с остальными элементами Системы. В особенности с живыми людьми, которые по невежеству своему часто продолжают говорить плохие слова и проклятия в адрес умерших, провоцируя последних на обратные соответствующие действия.
Ислам запрещает это делать: «Передают со слов ‘Аиши, да будет доволен ею Аллах, о том, что Пророк, да благословит его Аллах и приветствует, сказал: «Не поносите покойных, ибо, поистине, они уже пришли к тому, что совершали прежде», - Муснад Ахмад.  

Обо всём этом мы много раз будем говорить на страницах книги «Хакикат». 

Восстанавливая же утраченные связи с окружающими творениями посредством любви, милосердия, добрых слов и поступков, вы получаете дополнительный положительный импульс к своему духовному и материальному развитию. Совершая добрые поступки, вы соединяете сердца людей, за это в качестве благодарности от Системы и от её Управителя – Аллаха, вам полагается награда. 
В Куране об этом говорится так:

«Всё, что вы расходуете, идёт на пользу вам самим. Вы расходуете это только из стремления  к Лику Аллаха. Какое бы добро вы ни израсходовали, вам воздастся сполна, и с вами не поступят несправедливо», - Сура «Корова» 272.

«Тем, кто расходует своё имущество ночью и днём, тайно и явно, уготована награда у их Господа. Они не познают страха и не будут опечалены», - Сура «Корова», 274.

«Аллах не совершает несправедливости даже весом в мельчайшую частицу, а если поступок окажется хорошим, то Он приумножит его и одарит от Себя великой наградой», - Сура «Женщины», 340.

«Кто явится с добрым деянием, тот получит десятикратное воздаяние. А кто явится со злым деянием, тот получит только соответствующее воздаяние, и с ними не поступят несправедливо», - Сура «Скот», 160.  

Все вышесказанное – это то, с чем человечество пришло в этот мир. И все эти духовно-философские и культурные смыслы мы находим уже в самых ранних человеческих сообществах. 

Их исток – первозданный Космический ислам. В древней вере человек помещался не наверх, а внутрь Системы, и его жизнь, карма, судьба, успехи, бедствия определялись,  исходя из его правильного или неправильного поведения относительно окружающих элементов Системы. Он понимал, что если происходит нечто нехорошее в его жизни, то виноват в этом он сам. Значит, он кому-то чем-то навредил.  

Это разумное понимание системы вещей, хотя и упрощённое. Он начинал просить прощение у этих элементов. То есть искать возможности для восстановления испорченных связей с другими творения Аллаха на Земле. 

Это было очень верным пониманием сути Космоисламской философии. 

Сегодня для нас крайне важны именно эти смыслы веры: правильное понимание образа и сущности Единого, осознание истиной сущности мира, назначение морально-этических норм внутри Системы, т.е. те философско-смысловые вещи, которые никогда не меняются. 

Поэтому нашей задачей является тщательное изучение древнейших знаний, древнейшего монотеистического опыта человечества. 

Все они – части единой Скрижали, части единой пророческой миссии на Земле. Не зря ведь все пророки проповедовали с оглядкой на своих предшественников?

Пророка Мухаммеда (мир ему и благословение Аллаха) обвиняли в том, что «рассказывает сказки древних народов». Сам пророк Мухаммед (мир ему и благословение Аллаха) постоянно ссылается в Куране на пророка Авраама (мир ему и благословение Аллаха). 

Иисус (мир ему и благословение Аллаха) говорил, что он пришёл не давать закон, а «требовать исполнения старых законов»: «Не думайте, что я пришёл нарушить закон или пророков; не нарушить пришёл я, но исполнить. Ибо истинно говорю вам: доколе не прейдет небо и земля, ни одна йота или ни одна черта не прейдет из закона, пока не исполнится всё». 

Авраам (мир ему и благословение Аллаха) требовал от своего народа «забыть веру отцов, и вернуться к вере дедов». Пророка Ноя (мир ему и благословение Аллаха) его соплеменники обвинили в том, что он требовал вернуться к первородной вере: «…Я боюсь того, что вас постигнут мучения в Великий день». Они сказали: «Нам всё равно, будешь ты увещевать или не будешь в числе тех, которые увещевают. Это – всего лишь обычаи первых поколений, и мы не будем наказаны». Они сочли его лжецом, а Мы погубили их. Воистину, в этом знамение, но большинство их не стали верующими», - Куран, Сура «Поэты», 137-139. 

Нам важно вернуться к истокам, понять наследие древности, понять древнее системное восприятие мира, где человек располагался внутри системы вещей, будучи её равноценной частью, а не вершиной в «пищевой цепи». 

Мы все – единая Система, мы связаны между собой. Мы единое космическое братство, и мы сообща должны помогать развиваться нашему миру.  

Нет другого смысла у бытия, и нет другой цели существования нашей Вселенной, нет иной сути у Космоисламской философии. 

Только осознав, что мы живём в Системе, что мы её часть, поняв наше предназначение во Вселенной, мы сможем двигаться дальше на пути к золотой эпохе Хакиката. АМИНЬ!!! 
Система и единая пророческая 
миссия на планете
В Куране постоянно повторяются одни и те же слова: «Аллах всеобъемлющий, ведающий». 

Но что значит слово «всеобъемлющий», т.е. объемлющий всё? 

Значит ли это то, что Он объемлет Собой все вселенные и нашу Вселенную? Значит ли это, что Он объемлет все космические объекты внутри нашей Вселенной? Означает ли это то, что Единый объемлет Собой каждую галактику, что Он объемлет Собой наше Солнце, планеты, Землю и Луну? 

Не в этом ли заключается смысл слова «ВСЕобъемлющий» – то есть обволакивающий Собою всё. 

Если это так, то разве Аллах внутри Вселенной объемлет Собой только макрокосмос? Только макроскопические объекты.  

Ведь раз уж Он «ВСЕобъемлющий», то, значит, Он должен обволакивать Собой и микрокосмос, т.е. каждое микроскопическое тело, каждый атом, каждую частицу и любую иную «пылинку» нашего мира. 

И это истина. Единый объемлет Собой всё сущее во Вселенной. Об этом нам и говорится в Куране:  

«Аллаху принадлежит то, что на небесах, и то, что на земле. Аллах объемлет всякую вещь», -  Сура «Женщины», 126. 

«Его Престол объемлет небеса и землю, и не тяготит Его оберегание их», - Сура «Корова», 255. 

Эти аяты Курана говорят нам о том, что Аллах «объемлет всякую вещь», и что «всякая вещь» во Вселенной пребывает в Аллахе. То есть находится в Нём. 

Аллах – наполнитель нашей Вселенной. Относительно «каждой вещи» в нашем мире Аллах пребывает одновременно повсюду. Он окружает Собой «всякую вещь» во Вселенной. Это и есть то, что называется «всеобъемлющий». 

Аллах не находится где-то поодаль, в стороне от сотворённого Им мира. Он не выполняет функцию стороннего наблюдателя. 

Подобные мыслеформы – это явные пережитки языческих предубеждений, которые до сих пор паразитируют на теле мирового монотеизма, и которые самым тлетворным образом продолжают влиять на скорость эволюции общечеловеческой духовности. 

Единый – это не громадная сущность, восседающая где-то на небе. 

Аллах – бесконечный одухотворённый Субстрат. Поэтому Он заполняет Собой не только нашу Вселенную. Аллах заполняет Собой всё завселенское безграничное пространство, содержащее в себе бесконечное множество других вселенных. 

В хадисе об этом говорится: «Передаётся от абу Зарра, который передал, что посланник Аллаха, да благословит его Аллах и приветствует, сказал: «Семь небес по сравнению с престолом (аль Курси) подобны кольцу, брошенному в пустыне. А превосходство Трона (аль Арш) над престолом (аль Курси), подобно превосходству этой пустыни над этим кольцом», - Сахих аль Бухари. 

Как видно из этого хадиса исламская теология изначально пыталась масштабировать образ Создателя, сравнивая нашу Вселенную с «кольцом», а Его Престол за пределами Вселенной – с бескрайней пустыней. В песчаной глади аравийской пустыни может возлежать бесчисленное множество таких «колец».  

Но на этом масштабирование Аллаха не прекращается. Теперь уже и сама громадная пустыня – Престол, выступает в роли маленького «колечка» в сравнении с масштабом Трона Аллаха. То есть Трон Аллаха – это возведённая в несколько степеней пустыня, в которой пребывает в форме маленького колечка наша Вселенная. 

Сам же Создатель, «восседающий на Троне», – дополнительно многократно увеличенный размер Трона
.

Таким образом, аллегорическое соотношение размеров нашего мира и Создателя на примере маленького колечка и бескрайней пустыни, многократно возведённой в степень, говорит нам о том, что наша Вселенная и её Создатель имеют несопоставимо разные пространственные масштабы. И Аллах точно не «сидит на поверхности нашей Вселенной» подобно какому-то языческому богу. 

Ислам совершенно далёк от такого понимания. 

Исламская теология близка к восприятию Аллаха именно в виде бесконечного, всенаполняющего и всеобъемлющего пространственного образа, внутри Которого наша Вселенная представляет собой лишь мельчайшую частицу. 

Этот истинный образ Создателя в виде всенаполняющей бесконечной одухотворённой Субстанции был исконным. И подобный образ Единого проистекает из первородной Космоисламской философии. 

Аллах – это наполняющий Собой всё завселенское пространство единый животворящий Субстрат.  Он также заполняет Собой всё пространство внутри нашего мира. Именно об этом говорят нам все священные писания:  

«Всё – это бессмертный Брахман, и нет ничего другого; Брахман перед нами, Брахман позади нас, и к югу от нас, и к северу, и под нами, и над нами; повсюду простирается Он. Всё, вся эта великолепная Вселенная – это только Брахман», - Мундака Упанишада, II, 12. 

«Может ли человек скрыться в тайное место, где Я не видел бы его? – говорит Господь. Не наполняю ли Я небо и землю? – говорит Господь», - Библия, Книга пророка Иеремии, 23:24. 

Куран лишь подтверждает эту истину: 

«Аллаху принадлежит восток и запад. Куда бы вы ни повернулись, там будет Лик Аллаха. Поистине Аллах - Объемлющий, Знающий», - Сура «Корова», 115.  

Это Истина. Это краеугольный камень Истины. И это очень важно понять и принять сегодня всем нам. 

Борьба за образ Создателя – это не праздные философские и теологические размышления. Это борьба, имеющая судьбоносное значение для будущей эволюции всей общечеловеческой мысли. 

Будет ли наше мировое богословие в третьем тысячелетии взращивать в новых поколениях «масштабные» взгляды на Бога и сущность Его духовного мира, или будет продолжать штамповать узколобые языческие тео-философские проекции прошлого – в этом главное.   

Творцу угодно, когда люди «возвращают» Ему своё сердце, поэтому каждое приобщение к вере Он поддерживает. 

Каждый человек, который только-только начал верить в Бога, чувствует огромный прилив душевных сил. Человек ощущает, как каждая его молитва доходит до Творца. Каждая его молитва имеет обратную связь с Ним
. 

Понимание истинного имманентного образа Единого помогает нам правильно постичь важнейшие духовные истины. 

Весь мир – Его проявление. Когда мы обращаемся к Богу, мы обращаемся сразу и ко всем Его творениям, ко всему нашему миру одновременно. Весь мир реагирует на нашу молитву к Абсолюту вместе с Ним. Посредством своего обращения к Абсолюту человек неосознанно делает намерение восстановить свою духовную связь сразу со всем миром. 

Поиск Бога – великое благо для человека. Чтобы приблизиться к истинному пониманию Бога в первую очередь необходимы наши усердные размышления над тремя главными философско-религиозными тезисами, лежащими в фундаменте Космоисламской философии: 

1. Истинный пространственный образ Создателя - бесконечность;

2. Бог имманентен. Он – источник мира. Он имеет неопосредованную физическую и духовную связь со всеми Своими творениями;

3. Все творения нашего мира связаны между собой через Творца. Наши действия и мысли, направленные на разрыв этих связей, ведут к отрицанию Абсолюта.

Только начав понимать эти тезисы, можно будет начать погружаться в глубины первородной Космоисламской философии.  

Без принятия и осмысления этих постулатов вы не сможете сделать ни одного шага на встречу нашей Космоисламской духовной будущности. 

Эти духовные базисы изначально присутствуют в материи, они вложены в проявленную материю как неуничтожимая божественная потенция. Она присутствует не только в людях, но и во всех живых организмах, во всём космовеществе. 

Все три базиса были крепко связаны в сознании первых человеческих культур. Древнейшая духовность, фольклор, мифы и сказки всех исторических народов на планете наполнены ими. 

Особенно важно отметить, что ранние человеческие сообщества не только верили в существование Высшей силы, но и верили в тесную сакральную связь человека с окружающим его миром. 

Они прекрасно понимали, что их кармическая судьба в этом мире и последующей жизни крепко связана с качеством их взаимодействия с окружающим пространством, в виду чего древняя духовность была широко наполнена инструментами мистической инициализации повседневного быта человека, синхронизации его жизни с окружающим миром, от самого его рождения и до самой смерти. 

И это не случайно, ведь исходя из вышеназванных тезисов, мир представлялся древним людям в полной мере одухотворѐнным и разумным, способным влиять на человека и его судьбу. 

Тотальная мистификация древним человеком всех природных объектов и явлений лишнее тому подтверждение. Ранние культуры одушевляли звёзды, Луну, Солнце, Землю и другие небесные объекты. Они сакрализировали леса, деревья, цветы, животных, птиц, рыб, насекомых. Они мистифицировали неживые объекты и природные явления: дождь, ветер, вулканы, горы, моря, реки. 

Это всё то, чем был наполнен духовный опыт древнейшего человечества. То есть помимо веры в Бога, древний человек верил в живую и мистическую силу окружающего мира. 

Человек был помещён в эту многогранную и сложную Систему, которая, по его мнению, оказывала значительное и порой определяющее влияние на судьбу человека, его семью, племя или народ. Это было абсолютно верное понимание изначальной Космоисламской философии. 

Но, к сожалению, позже вся эта сакрализация внешнего мира в некоторых культурах  трансформировалась в политеизм и идолопоклонство. Человек полностью подчинил свою духовность вещественному миру, и, как результат, – начал поклоняться ему. 

Человек забыл главную парадигму Космофилософии: обращаясь за помощью к Единому, ты обращаешься за помощью сразу ко всему миру. 

Абсолют оказался раздробленным на части. Память об Источнике всего сущего была вырвана из духовного оборота многих народов на долгие века. Человечество погружалось в многобожие.

Триединая связь «Бог-мир-творение» трансформировалась в язычестве в дуальную духовную систему: «Мир-человек».  

Тем не менее, глубинная теоретическая теологическая основа этой важнейшей философской парадигмы была подорвана практически на всей планете. Язычество и идолопоклонство привело к тому, что впоследствии при восстановлении планетарного единобожия, монотеизм заменил в этой дуальной духовной связи категорию «мир» на категорию «Бог», выработав новую дуальную парадигму: «Бог-человек». Истинная же триединая духовная формула «Бог-мир-творение» опять оказалась на задворках.

Неполнота этой новой двоичной парадигмы «Бог-человек» заключается в том, что человек не живёт в этом мире полностью независимо, он помещён внутрь огромной Системы под названием Вселенная. 

Качества его взаимоотношений с окружающим пространством предопределяют в конечном итоге и качественные характеристики его души. 

Праведность или греховность человека в большой степени зависят не столько от его индивидуальной коммуникации с Творцом, сколько от его взаимоотношений с другими творениями. О чём мы и говорили в предыдущей главе. 

Есть практически только два главных теологических момента, когда состояния греховности или праведности человека напрямую вытекают из его прямой, личностной связи с Творцом: 

1. вера или неверие в Бога;

2. единобожие или многобожие. 

В обоих пунктах греховность человека является следствием его нежелания или неумения правильно поддерживать связь с Творцом. 

С религиозной точки зрения и отрицание Бога, и его подмена вымышленными объектами поклонения, являют собой высшую степень грехопадения человека, что само по себе верно. 

К сожалению, многие верующие и атеисты не понимают, почему это так. Им кажется, что в этой жизни достаточно быть добропорядочным человеком, не делать плохих поступков, не делать никому зла. Но это не совсем так. 

После прочтения книги «Хакикат», читатель, надеюсь, найдёт для себя ответ на данный вопрос и поймёт, почему этого совершенно недостаточно. 
Почему необходима и обязательна вера в Единого? Мы будем обсуждать этот вопрос на протяжении всей книги много раз. Сейчас же нам важно донести до читателя другую крамольную мысль. 

В богословском плане наша праведность либо греховность определяются не столько исходя из качества наших духовных взаимоотношений с Творцом, сколько исходя из качества наших физических, духовных и ментальных взаимоотношений с другими творениями. Наше «Я», помещённое вне реального мира, которым оно непрерывно пользуется,  есть лишь ложная эгоистическая иллюзия. 

История знает множество подобных теологических и аскетических заблуждений
. Не существует никакого «Я», отдельного от той среды, где оно пребывает. 

Среда, в которой мы пребываем, живём и развиваемся, чрезмерно сложная и многогранная. Чтобы вы ни делали, чем бы вы ни занимались, вы воздействуете на неё и трансформируете её. Вы преображаете свою среду обитания каждую долю секунды, даже когда просто неподвижно о чём-то думаете. 

Среда в свою очередь непрерывно воздействует на вас на всех уровнях вашей духовно-физической организации. Она преображает вас, вашу душу, ваши органы и клетки. Мы неотъемлемая часть мира. Мы остаёмся его частью даже после смерти тела. Наше посмертное местопребывание продолжает оставаться в этом мире. Проще говоря, Ад и Рай – неотъемлемые части этого единого мироздания. Духовный и физический миры едины. 

Наш мир – многоступенен, и мы взбираемся по этим ступеням, набираясь жизненного опыта. Мы формируемся в теле матери, а затем выходим из её утробы. Мы приходим в этот мир и через собственные тела наполняем наши души новым осознанным опытом и информацией. В конце жизни мы вылупляемся из своих тел и переходим в другой мир, где продолжаем духовно обогащаться, получать новую спираль духовного опыта не один раз. 

В ином мире ступени нашего духовного развития продолжаются. Правда, мы о них толком ничего пока не знаем. И этот многоступенчатый опыт крепко связан с глубоким осознанием многоуровневой организации и структуры нашего мира. 

Мы ищем Бога за пределами нашего мира, но Бог есть весь этот мир, и Ему очень важны две вещи: 

- чтобы мы максимально правильно понимали Его мир,

- чтобы мы имели качественные отношения со всеми творениями Его мира. 

И для того, чтобы нам было легче разобраться в этих вопросах Управитель направляет к нам пророков и даёт им части откровений из Своей небесной Скрижали. 

В этом смысле нам крайне важно разобраться в следующих вопросах: Кто такие пророки? Кого можно называть пророком, а кого нет? Какие знания должны нести нам пророки?  

Мусульмане верят в пророческую миссию Мухаммеда (мир ему и благословение Аллаха), но… понимают ли они её до конца?

Понимают ли нынешние мусульмане, что и Коран, и пророк Мухаммед (мир ему и благословение Аллаха) пытались возвратить людей к первозданной философии Космоислама, пытались вернуть людям важность понимания абсолютности Аллаха, триединства связи «Бог-Система-человек»?  

Давайте рассмотрим этот момент подробнее, поскольку он будет иметь множество пересечений со всеми последующими главами книги «Хакикат».

Мы уже писали в предыдущей главе, что Система имеет множество взаимосвязанных уровней, и на каждом таком уровне содержится множество взаимосвязанных линейных элементов. Человек должен духовно, ментально реализовать, восстановить свои связи со всеми элементами Системы как по вертикали, так и по горизонтали, начиная от самого низкого уровня Системы и заканчивая её вселенским уровнем. 

В этом особая роль и значимость каждого человека в Системе вещей. 

Именно в этом и заключалась пророческая миссия Мухаммеда (мир ему и благословение Аллаха). Она связывает воедино, в одно неразделимое целое Бога, мир и человека. 
Человек должен знать о существовании Системы, о существовании её уровней. Человек должен иметь с другими элементами Системы тесную духовную и мыслительную связь. Он должен как можно шире и крепче скрепить себя с миллионами и миллионами других творений Единого в нашей Системе. 

Пророк и ислам учат нас тому, что от качества, множественности и глубины этих наших духовно-ментальных связей с другими элементами Системы зависит не только наша связь с Самим Единым, но и наша кармическая судьба в этом мире и мире последующем.

Итак, начнём по порядку. Все уровни приводятся нами по мере увеличения их масштабов, расширения ареала коммуникационных связей, охвата взаимного воздействия человека и окружающего его мира. 
1. Уровень Системы «Микромир».

В Куране много раз упоминается субатомный уровень мироздания, причём часто это делается в контексте вопросов добра и зла
: 

«Какой бы поступок ты не совершал, чтобы ты не читал из Курана и что бы вы ни свершали, Мы наблюдаем за вами с самого начала. Ничто на земле и на небе не скроется от твоего Господа, будь оно даже весом в мельчайшую частицу
, или меньше того, или больше того. Всё это – в ясном Писании», - Куран, Сура «Йунус», 61. 

«Аллах не совершает несправедливости даже весом с мельчайшую частицу, а если поступок окажется хорошим, то Он приумножит его и одарит от Себя великой наградой», - Сура «Женщины», 40. 

Упоминание уровня элементарных частиц или атомов важно не только тем, что этот уровень есть физическая реальность нашего мира, но, главное, тем, что именно этот уровень является фундаментом самоорганизации всего вещественного мира. 

Огромный спектр взаимодействия и физической связи между элементарными частицами, атомами, молекулами – фундаментальная основа качественной и количественной эволюции всей физической материи во Вселенной. Именно физические связи между частицами субатомного мира предопределяют существование нашего физического мира как такового.  

В предельности делимости материи, в существовании «кирпичиков» мироздания Аллахом предопределён важнейший принцип единосвязности мира. 
Арабские философы, впитавшие богатое наследие античной атомистики, для обозначения пределов делимости материи ввели специальные термины, такие как, например, «неделимая частица», а её соотношение со своим источником - мировой субстанцией – они подчёркивали термином «единичная неделимая субстанция». 

В этом смысле дискретность (атомы) в арабской антике представлялась в неразрывной связи со своим континуальным источником (мировой субстанцией). 

Между частицами не было физического разрыва. Между всеми дискретными частицами в пространстве существует физическая связь, которая реализуется посредством мировой субстанции, неразрывно заполняющей собой всё пространство и являющейся источником частиц. Об этом мы ещё поговорим в книге. 
Мы не можем в рамках тематики данной книги углубляться во все философские концепции, трактовки, споры и перипетии арабской атомистики, но подчеркнём, что исламская школа атомистики достаточно широко и глубоко проникла в научно-философскую проблему субатомного мира и имела достаточно передовые знания о существе физической самоорганизации микромира.  

2. Системный уровень «Я».

В Куране много раз упоминается системный уровень индивидуального «Я» человека. Много раз в Куране и хадисах говорится о необходимости следить за своим здоровьем, состоянием своих органов, чистоте души. Куран придаёт большое значение не только душе человека, но и его телу. 
В аятах Курана скрыты целительные силы для верующего: 

«Мы ниспосылаем в Куране то, что является исцелением и милостью для верующих, а беззаконникам это не прибавит ничего кроме убытка», - Сура «Перенос», 82.

«О люди! К вам от вашего Господа явилось увещевание, исцеление для того, что в груди, верное руководство и милость для верующих», - Сура «Йунус», 57.   

Эти аяты надо использовать во время намаза. Намаз с использованием подобных сур и аятов будет нацелен на исцеление человека, на исцеление его родных и знакомых. 

В хадисе от ат-Термизи посланник Аллаха говорил своему дяде Аббасу о важности молитвы за здоровье: «Скажи: «О, мой Аллах, я прошу у Тебя прощения, здоровья и спасения».

Человек безусловно должен ценить то, что даровано ему Свыше – свои тело и душу. Неуважение к своему телу есть неуважение к дару Аллаха. Ваше тело – часть Его. Кто не уважает своё тело, того покинет здоровье, кого покинет здоровье, от того отвёрнется и Система. Материальные дела такого человека потерпят убыток. С ухудшением здоровья ухудшаются и материальные дела. Это правда, за исключением ухудшения здоровья в связи преклонным возрастом, старостью. 

3. Уровень Системы «Семья и родственники». Куран и ислам в целом придают большое значение нормам семейной жизни, вопросам института брака, поддержанию родственных связей каждым верующим. 

«Бойтесь Аллаха, именем Которого вы просите друг друга, и бойтесь разрывать родственные связи. Воистину, Аллах наблюдает за вами», - Куран, Сура «Женщины», 1. 

«Воистину, Аллах повелевает блюсти справедливость, делать добро и одаривать родственников», - Куран, Сура «Пчёлы», 90. 

В хадисе от Сагида Кутада говорится, что пророк Мухаммед (мир ему и благословение Аллаха) сказал: «Бойтесь Аллаха, поддерживайте родственные связи, потому что связь с родственниками для вас является благом в этом и следующем мире». 

В хадисе от аль Бухари говорится, что пророк Мухаммед (мир ему и благословение Аллаха) сказал: «Кто верит в Аллаха и Судный день, пусть поддерживает родственные связи». 

В хадисе от ат-Термизи говорится, что посланник Аллаха (мир ему и благословение Аллаха) сказал: «Поистине, среди верующих самая совершенная вера у того, кто самый благонравный и самый добрый к своей семье».

Добросердечные и тёплые отношения в семье, крепкие и дружественные отношения со своими родственниками имеют очень важное значение для человека не только в этом мире, но и в последующем. Об этом мы поговорим в книге «Хакикат» много раз. 

4. Системный уровень «Община».

Куран и ислам уделяют особое внимание добрым отношениям со своими соседями. Это может быть квартал, либо улица или село, в котором вы живёте. 

Ваши соседи – это ваша первичная социальная ячейка, ваш джамаат. Для более высокого уровня Системы – народа/государства – джамаат является общественно-социальной единицей, «первичным строительным материалом». 

Вообще политическая и административная конфигурация в обществе должна максимально поощрять развитие местных общин, проводить политику по сохранению единства и добрососедства внутри местных территориальных сообществ. Не должна в стране устанавливаться государственная политическая система, которая вела бы к ослаблению или разрыву экономических, социальных и культурных коммуникаций внутри своих первичных административно-территориальных единиц. Государственная идеология и внутренняя политика должны, наоборот, быть всегда заинтересованы в развитии и укреплении этих местных коммуникаций. 

Первичная община должна жить и развиваться в рамках единой социально-экономической, инфраструктурной, экологической, идеологической и культурной площадки. У них единая среда обитания, природа, земля, вода, ресурсы, коммуникации. У них общие интересы и проблемы. Местное население должно быть консолидированным. Любая политическая и экономическая система, пытающаяся вбить клин в единство и цельность первичных строительных блоков общества, заслуживает порицания и проклятия Управителя Системы.   

Первичные территориальные общины хранят в себе культурный код народа. Если не будет согласия у жителей первичных общин, то не будет мира внутри целого народа. 

Берегите свои взаимоотношения с соседями. Если человек игнорирует и не старается найти общий язык с соседями, то он становится ненужным элементом для системного уровня «Община». Этот уровень Системы от него рано или поздно избавится. 

У многих народов есть поговорка «Близкий сосед лучше дальнего родственника».   

Человек должен всегда уметь проявлять уважение и поддержку соседям. В одном из хадисов от Муслима есть такие слова пророка Мухаммеда (мир ему и благословение Аллаха): «О, Абу Зарр, когда варишь мясо, налей побольше воды и поделись с соседом». 

В хадисе от ат-Табарани передаются такие слова пророка Мухаммеда (мир ему и благословение Аллаха): «Не будет совершенной вера такого человека, кто заснул сытым, в то время как рядом с ним голодный сосед». 

В одном из хадисов передаются слова посланника Аллаха: «Джибриль не переставал наставлять меня о необходимости доброго отношения к соседям, так что я думал, что он включил их в число моих наследников». 

Ислам уделяет большое значение общинным связям, взаимоотношениям внутри джамаата. И это очень правильно. 

5. Следующий уровень в Системе – это уровень «Народ/Государство». 

Это важный уровень, о нём мы будем много раз говорить в книге «Хакикат». Мы будем рассматривать этот вопрос под разными углами, чтобы люди поняли, насколько важно для Единого и Системы справедливое и мудрое отношение правителей к своему народу. 

Ислам также придаёт большое значение этому вопросу. 
В хадисе говорится: «Сообщается, что Ибн 'Умар, да будет доволен Аллах ими обоими, сказал: «Я слышал, как посланник Аллаха, да благословит его Аллах и приветствует, сказал: «Каждый из вас является пастырем, и каждый из вас несёт ответственность за свою паству. Правитель является пастырем (для своих подданных) и несёт ответственность за свою паству, мужчина является пастырем для своей семьи и несёт ответственность за свою паству, женщина
 является пастырем в доме своего мужа и несёт ответственность за свою паству, слуга является пастырем для имущества своего хозяина и несёт ответственность за свою паству», - Сахих аль Бухари. 

Этот прекрасный хадис как раз показывает нам правильное исламское понимание уровней Системы. 

На каждом уровне существует ответственность каждого человека. Очень важно добротно исполнять свои обязанности и ответственно относиться к ним. Это является праведностью в глазах Единого, и это правильно с точки зрения интересов Системы. 

В сборнике хадисов «Канз аль-Уммаль» говорится: «Справедливый правитель является тенью Господа на земле, к которой обращаются беззащитные люди, и угнетённые получают поддержку и помощь от него».  

Если правитель немудрый и несправедливый, то он приносит большое горе всему народу, он уничтожает миллионы и миллионы общественных, социальных, родственных, добрососедских связей внутри своего народа и государства. Твои указы и законы станут твоими проклятиями. 

Если ты не готов мудро, честно и справедливо править, лучше тебе не идти во власть, лучше тебе не стремиться туда. Ибо твоя судьба будет незавидной. Карма справедливости тебя настигнет, если не в этой жизни, то в последующей. Твои царские молитвы тебе не помогут. 

Твоя карма будет усыпана миллионами проклятий и негодований простых людей, а их негативные слова в твой адрес решат твою судьбу: «Когда наступит День страшного Суда, глашатай воскликнет: Где угнетатели и их сторонники, которые подготовили для них возможность написания или приготовили им перо. Собери их в одну группу с угнетателями», - (Бихар аль-Анвар). 

Если ты пытаешься с помощью обмана, манипуляций, силы, хитрости, подкупа удержать свою власть, несмотря на требования твоего народа, твоя кармическая участь от этого только усугубится. 

Ты должен понять, что ты – вредный элемент для Системы, ты – тормоз её развития, ты – её разрушитель.  

Став лидером всего народа, ты должен думать обо всём народе. Теперь ты – президент, и твоя община – весь народ. Не семья, не родственники, не земляки, а весь народ. Ты поднялся на другой уровень Системы, и водрузил на себя новые обязанности и ответственность. 

В хадисе говорится: «Тот, кто возносит мольбу только за себя, не может быть имамом для общины, если он делает так, то он поступает вероломно по отношению к людям общины», - Сунан ат-Термизи. 

Точно также правитель, думающий только о себе, о своих родственниках и земляках, не может занимать месте имама для целого народа. Он должен спуститься на уровни ниже и занять подобающее для себя место. 

6. Системный уровень «Человечество». 

Были в истории такие правители, которые своим правлением усиливали своё государство. Они действовали очень прогрессивно в интересах своего народа и своей страны. 

Однако, их уровень ограничивался исключительно интересами своей нации. Но они, будучи неспособными и не готовыми управлять уровнем Системы «Человечество», всё же замахнулись на него. Ими двигал национальный эгоизм, а не интересы всего человечества, они действовали исключительно в интересах своего народа, а не в интересах всего человечества. 

Такие люди становились причиной больших региональных и даже мировых войн, в конечном счёте, принеся в жертву собственный народ и другие народы. Множественное горе, слёзы и страдания миллионов людей - эта та участь, которая ляжет несмываемым грехом на кармической судьбе таких правителей в последующей жизни. Их участь незавидна. 

В отличие от них история помнит других людей, которые несли в мир знания, мудрость, любовь, милосердие, доброту. Это великие посланники, миротворцы Абсолюта, жизненные цели которых полностью совпадали с интересами Единого и Системы. 

Одним из таких посланников был пророк Мухаммед (мир ему и благословение Аллаха). 

Коранический ислам, как и Космический ислам, не делит людей на национальности, он покровительствует всем историческим пророкам и посланникам, он поддерживает все предшествующие писания и священные книги. 

Учение пророка Мухаммеда (мир ему и благословение Аллаха) предназначено для всего человечества: «Мы отправили тебя только в качестве милости к мирам», – Куран, Сура «Пророки», 107. 

Миссия истинных посланников системного уровня «Человечество» – примирять народы, облегчать жизнь народам, делать их взаимоотношения дружественными и взаимовыгодными, сеять между народами взаимопонимание и терпимость. 

Они – двигатели цивилизации. Они – праведные правители, мудрецы и учёные, пророки и святые избранники Единого. Плоды их деятельности и творчества несут свет знания и любви всему миру. 

У этих космополитов нет иной идеологии, кроме идеологии бороться за «мир во всём мире», за «братство народов». 

Одной из таких общечеловеческих миссий была кораническая миссия. Куран говорит: «Воистину, верующие – братья. Посему примиряйте братьев и бойтесь Аллаха, - быть может вы будете помилованы», - Сура «Комнаты», 10. 

Пророческая миссия «Человечество» – одна из высочайших пророческих миссий. Выше неё стоит только пророческая миссия «Планета».

7. Уровень Системы «Планета». На этом уровне человек возлагает на себя миссию не только по сохранению мира среди всех народов, он также занимается спасением и сохранением всей живой материи на Земле, всего планетарного природного достояния. 

В духовных, философских и научных учениях этого уровня много места занимают проблемы экологии, вопросы святости рек, озёр, гор, воздуха, лесов, парков, разнообразных видов цветов и деревьев. Учителей этого уровня волнуют проблемы спасения различных видов животных, птиц и насекомых, биоразнообразия на планете в целом. 

Надо понимать, что как таковых экологических или технотронных бедствий в те времена не было, поэтому экологическое сознание прививалось людям в виде одушевления различных природных объектов, флоры и фауны, а также через придание им статуса священных. Поэтому для древней духовности было вполне естественным, что, к примеру, горы и реки считались не только живыми существами, но они свободно могли понимать и общаться с людьми.  

Первородный космический ислам давал возможность людям общаться с животными и деревьями, насекомыми и рыбами. Поэтому подобными эпизодами до краёв наполнены все древние мифы и сказания, народные сказки и загадки… 

Особое место в этом контексте занимают человеческие обряды и ритуалы. Мистификация с одушевлением окружающего мира, выразилась множеством магических ритуалов и религиозных церемониалов. В них животный и растительный миры, горы и озёра, звёзды, Солнце и Луна, дожди и ветра не только предстают перед нами как живые субстанции, но и говорят с людьми, помогают и благословляют людей.  

В Космоисламе нет ничего, что не обладало бы душой и сознанием, нет ничего, что не могло бы говорить с людьми. Коранический ислам в полной мере перенял эту мистификацию у Космоислама. 

В Куране вообще все творения Аллаха одушевлены. Они все обладают сознанием и душой. Весь физический мир совершает молитвы Аллаху, восхваляет и благодарит Его. Аллаху молятся звёзды, Солнце и Луна, наша Земля, горы, реки, животные и растения. Все творения могут разговаривать и общаться с людьми. 

Неслучайно в исламе присутствует настолько трепетное отношение к тем животным и растениям, которые идут нам в пищу. 

В первородном исламе охота на животных сопровождалась особым ритуальным действом. Люди молились Единому, молились, в том числе и за душу убиенного животного. Убивать животных ради забавы было запрещено.  

Всё это мы встречаем и в исламе кораническом. 

В кораническом исламе закалывать животных, мясо которых идёт в пищу, необходимо только с соответствующей божественной молитвой. Употреблять мясо животного без предварительного прочтения над ним имени Аллаха строго запрещено. Остальных животных, мясо которых не идёт в пищу, убивать категорически запрещается. 

К примеру, пророк Мухаммед (мир ему и благословение Аллаха) запрещал стрелять из лука в животных для развлечения: «Не может быть мишенью то, в чём есть дух», - говорил он. 

В хадисе, в котором рассказывается о путнике, напоившем обессилевшую собаку, приводится ответ пророка Мухаммеда (мир ему и благословение Аллаха) на вопрос его слушателей: «... Его слушатели спросили: 

- Посланник Аллаха, а мы получим награду за доброе отношение с животными?

- Награда Аллаха даруется за помощь любому живому существу, - подтвердил пророк», - Сахих аль Бухари. 

В исламе все живые организмы прославляют Аллаха, поэтому они все части Его общины. Их нельзя убивать. В сборнике хадисов Муслима рассказывается: «Однажды муравей укусил одного из пророков, тогда он велел сжечь муравейник, и внушил ему Аллах в Откровении: «Неужели из-за того, что тебя укусил один муравей, ты погубил целую общину, которая прославляла Аллаха?!». 

В хадисе от аль Бухари передаются слова пророка: «Если какой-нибудь мусульманин посадит дерево или посеет что-нибудь, а затем птица, человек или животное съест что-то из посеянного или посаженного им, это непременно зачтётся ему как саадака». Благое и доброе взаимодействие с окружающим миром есть великая праведность по исламу. 

Поэтому в кораническом исламе заложен огромный теологический фундамент для эволюции общечеловеческой духовности до уровня Системы «Планета». 

Ислам должен помочь человечеству вернуться к экологическому сознанию, к пониманию крепкой духовной и материальной связи человека и природы. Экологический ислам – неотъемлемая часть эпохи Хакиката. 

Уровень Системы «Планета» - это глобальный уровень. Мир (Система) – это Дитя Бога, а потому все творения этого мира есть дети Единого. 

В Хадисе от Ибн Максуда передаются слова посланника Аллаха об этом: «Все творения являются детьми Аллаха, и наиболее любезен Аллаху тот, кто относится к Его детям бережно и ласково». 

8. Преднаивысший уровень Системы – уровень «Вселенная». Куран придаёт большое значение космическим объектам и знамениям. К слову сказать, нет ни одного пророка, у которого не было бы особой духовной связи с небесами – с небесными сущностями и звёздными телами. 

Современная религия весь духовный мир вращает вокруг человека, хотя мы все понимаем, что наша планета и человечество, даже вся наша галактика Млечный путь – всего лишь пылинки во Вселенной. 

Мир - невероятно огромная и многообразная Система. Её жизнь и эволюция имеют центральное значение для Создателя. Он думает обо всей нашей Вселенной одновременно. 

Куран говорит об этом: «Воистину, сотворение небес и земли есть нечто более великое, чем сотворение людей, но большинство людей этого не знает», - Сура «Верующий», 57. 

Особое значение имеют вопросы о многослойности структуры Вселенной, о связи этой многоуровневой модели Вселенной со структурой загробной жизни. 

Посмертная судьба человека, загробные судьбы всех других организмов во Вселенной тесно связаны с её реальной физической моделью. Об этом мы неоднократно и детально будем говорить в книге «Хакикат». 

О чём хотелось сказать в конце данной главы?    

Данный краткий экскурс по вертикальным уровням Системы (их может быть намного больше) мы провели для того, чтобы:

-во-первых, показать духовную и физическую реальность, которая заложена в триединый союз: «Бог-Мир-творение». 

Ещё раз подчеркну, что религия – это не просто связь человека и Бога. Религия – масштабная комплексная духовно-философская конструкция, в которой всё связано со всем. Не зная и не понимая её, человеку сложно ориентироваться во многих теологических вопросах, сложно отличить истину от невежества или лжи.

Понимание же сути устройства нашего мира, его конечной цели, многозадачности Системы приводит к осознанию важности глобальной триединой связи: «Бог-Мир-творение», 

В хадисе приводятся слова пророка Мухаммеда (мир ему и благословение Аллаха): «Все существа зависят от Бога, и больше всех Бог любит тех, кто делает добро другим существам Божьим», - Сахих аль Бухари.   

Наш Единый – системный Бог, и Он решает проблемы каждого элемента Своей многоуровневой Системы, исходя из общих целей развития Системы, сохраняя постоянство внутрисистемного равновесия. 

Когда что-то просите у Бога, помните об этом. Ваши желания не должны идти против Системы, вопреки интересам других её элементов. 

Будучи совсем ещё ребёнком и видя вокруг себя столько расовой несправедливости, Авраам Линкольн пообещал Богу, что, став президентом, он обязательно отменит рабство и сделает всех людей равными. Система и её Управитель среагировали на эти правильные намерения маленького Авраама, Он дал ему такую возможность. 

Религия несёт в себе колоссальный срез внутрисистемных взаимоотношений, которые, так или иначе, влияют на наши представления о праведности и греховности, на наше отношение к окружающему миру, на нашу кармическую судьбу в следующей жизни. 

-Во-вторых, мы хотели показать вам всю важность, роль и значение пророческой миссии посланника Аллаха (мир ему и благословение Аллаха). 

Как вы могли убедиться, миссия пророка Мухаммеда (мир ему и благословение Аллаха) единым и цельным сквозным стержнем проходит через всю вертикаль мировой конструкции. Она охватывает все её уровни. 

Ислам – это системная религия, и её истоки находятся в первозданной космоисламской философии. 

Хотим мы этого или нет, но эпоха Хакиката будет зависеть от того, насколько быстро и эффективно человечество будет развивать в себе идеологическое, научное, философско-религиозное сознание единства и взаимосвязи всего сущего в этом мире. 

Именно от этого во многом зависит то, насколько быстро человеческая духовность взлетит до самых высших духовных уровней. 

-В-третьих, хотелось бы сказать, что испокон веков пророческая миссия людей очень трудно принималась людьми. 

«Нет пророка в своём отечестве». Всё это результат того, что люди не понимают сути того, что представляет собой «пророческая миссия». 

Людям кажется, что пророк – это нечто совершенно сверхъестественное, запредельное, исключительное. Но это не совсем так. 

Каждый человек потенциально является носителем пророческой миссии. Каждый из нас обладает личной жизненной задачей. Каждый из нас может проявлять заботу о своей семье и родных. Каждый из нас способен заботиться о соседях, о членах своей общины и о своих односельчанах. Каждый из нас может всем сердцем служить своему государству и народу, способен отдать за них жизнь, принести себя в жертву во благо своего народа. Таких людей всегда было и есть много в любом народе. На всех данных уровнях Системы каждый из нас способен в полной мере реализовать свою жизненную миссию. Было бы желание. 

На более высоком системном уровне жизненная миссия человека уже переходит в пророческую миссию. Пророческая миссия – это жертвенность собой, своей жизнью во благо и счастья всего человечества, всей планеты. И здесь человеку, несомненно, нужны будут особые духовные качества, особая сила духа и воля. Ибо эта ноша очень тяжела. Поэтому таких людей всегда поддерживает Сам Единый и вся Его Система. 

Единый подбирает для пророческой миссии людей невероятной силы воли, способных перенести большие жизненные тяжести и лишения. В этом и заключена их исключительность перед другими людьми. А эти лишения избранникам Единого в основном причиняем мы сами. По невежеству своему, из-за своих пустых амбиций и зависти... 

Поддерживайте людей, которые пытаются сделать что-то доброе и полезное для всех жителей Земли, для всей планеты. Абсолют заинтересован в них. 

В эпоху Хакиката человечество достигнет совершенно нового уровня сознания. Практически все люди на планете будут ощущать в себе посланческую миссию. Ведь посланческая миссия – это всего лишь продукт более высокого сознания человека, его более высокого интеллекта и духовности. А таких людей-двигателей в эпоху Хакиката будут миллионы.

Множество людей на Земле уже завтра будет нести на себе бремя невзгод всего человечества, решать общечеловеческие и планетарные проблемы. Надо быть готовым к этому, и своим отсталым мышлением не мешать им и не предавать их анафеме. 

Система движется к Хакикату – не стойте у неё на пути. АМИНЬ!!!

Единый как абсолютное Начало 

В нашей земной жизни существует огромное религиозное многообразие, бесчисленное множество духовных практик и обрядов, религиозных направлений и учений.

При всём этом фундамент веры в Бога довольно прост и очевиден. И состоит вера в Бога всего из двух главных философско-духовных стержней. 

Речь идёт о двух главных постулатах веры:

1. Вера в Творца, в Создателя мироздания. Этот постулат говорит о том, что наш мир не возник сам по себе. Существует высшая разумная сила, Которая создала его;  

2. Вера в Жизнь после смерти. Этот постулат утверждает, что после телесной смерти жизнь продолжается. Иными словами, данный постулат учит нас тому, что нынешний физический мир – не единственный. Существует духовный мир. Оба эти мира связаны множеством духовных и кармических связей. 

Духовные связи между мирами учат тому, что оба эти мира взаимно воздействуют друг на друга. А кармические связи между мирами говорят о том, что качество жизни в вещественном мире предопределяет качество нашей жизни в духовном мире.   

Вот и всё. Вот и вся вера в Бога. Вера в её первозданной простоте и естественно-кристальной чистоте. Всё существующее религиозное многообразие фактически сводится к этим двум постулатам веры в Бога.

Давайте рассмотрим их. И начнём, пожалуй, со второго постулата – веры в существование жизни после смерти. 

Вера в жизнь после смерти – фундаментальный срез общечеловеческой духовности, без которого теряет смысл любая религия, любые морально-этические правила, теряется смысл самой жизни. 

Поэтому для Единого крайне важно, чтобы люди верили, что существует нечто нетленное, которое продолжит жить после сбрасывания своего тела. 

Это нечто люди назвали «душой». Издревле люди верили, что после смерти душа не только продолжает существовать, но и получает воздаяние за качество прожитой телесной жизни.

- «Неверующие сказали, «Час не наступит для нас». Скажи: «Нет, клянусь моим Господом, Ведающим сокровенное! Он непременно наступит для вас. Ни на небесах, ни на земле не ускользнёт от Него даже то, что весом с мельчайшую частицу, или меньше неё, или больше неё. Всё это есть в ясном Писании, дабы Он воздал тем, которые уверовали и совершали праведные деяния. Именно им уготованы прощение и щедрый удел», - Куран, Сура «Саба», 3,4. 

Для того, чтобы люди никогда не забывали о продолжении жизни после смерти, Система в определённой степени и по определённым случаям допускает контакты между обитателями обоих миров. 

В древней вере подобное взаимодействие обитателей обоих миров считалось фундаментальным и крайне важным аспектом их религиозной культуры. Поэтому издревле люди искали способы контактирования с потусторонним миром, запоминали и накапливали этот духовный опыт, ввиду чего данный постулат за всю историю нашей цивилизации собрал крепкую и широкую интуитивную базу. 

Человек реально видит, что после смерти тело погибает, исчезает, превращается в тлен. При этом человеку предписывается верить в то, что душа его продолжает жить. Но разве возможно поверить в подобное, не имея опыта контактов с потусторонним миром? 

Если бы души умерших творений после смерти неподвижно спали в своих могилах, никак не проявляя себя для мира живых, какой спрос был бы тогда с человека? Разве он может поверить в своё посмертное существование, не имея возможности хотя бы раз в жизни столкнуться с потусторонним миром? 

В Куране такие сомнения людей приводятся: 

«Воистину, они непременно скажут: «Для нас есть только одна смерть, и мы не будем воскрешены. Приведите же наших отцов, если вы говорите правду», - Сура «Дым», 34-36. 

«Они сказали: «Есть только наша мирская жизнь. Мы умираем и рождаемся, и нас не губит ничего, кроме времени». У них нет об этом никакого знания. Они лишь делают предположения. Когда им читают Наши ясные аяты, их единственным доводом оказываются слова: «Приведите наших отцов, если вы говорите правду», - Сура «Коленопреклонённая», 24. 

Чтобы развеять эти сомнения, Аллах допускает некоторые возможности наложения обоих миров, чтобы живые могли почувствовать иной мир. 

Именно поэтому определённая духовно-физическая связь, которая сохраняется между живыми и умершими, между живыми потомками и умершими предками в частности, – важнейший механизм веры. И именно поэтому «культ духов предков» и «культ святых» изначально существует в культуре всего человечества, именно поэтому каждый человек хотя бы раз в жизни сталкивается во сне либо наяву с душами своих умерших предков, близких и других людей. 

Это есть инструмент назидания, и это знамение для живых от Единого. Система поддерживает такие внутренние связи. Они очень важны для неё.

А те проповедники, которые говорят, что нам снятся не умершие, а «шайтаны» в их образах, приносят большой вред вере. Они наносят урон всей человеческой культуре, они вредят целям и задачам Аллаха. У них нет об этом никакого знания, это просто их измышления. 

К доказательствам в пользу постулата о существовании жизни после смерти можно отнести сны, в которых практически каждому человеку на планете приходят умершие родственники и близкие люди. Этот сегмент веры называется «верой в духов предков». 

Большинство людей на планете, так или иначе, верит в духов предков. Верой в духов предков пронизаны нетрадиционные аборигенные религии многих народов и племён на всех континентах.

Культ «духов предков» является инструментом приобщения народов к вере в загробную судьбу, в загробную карму умерших. А вера в загробную судьбу предопределяет духовно-этические и моральные нормы для живых людей. 

Каков культ духов предков, таковы, в конечном счетё, и философские воззрения этнокультур на посмертную судьбу умершего человека, и как результат – таковыми становятся и духовно-этические законы этого народа для живых. 

Вера в покровительство умерших святых, Божьих угодников, национальных героев и духовных учителей практически идентична культу духов предков. 
Данным сегментом пронизаны ислам, христианство, буддизм и многие другие вероучения современности. 

Кроме всего прочего, доказательной базой для веры в жизнь после смерти служат мистические феномены, проявляющиеся в виде появления привидений, призраков и т.д. Таких случаев за всю историю человечества зафиксировано несметное количество. 

Также подталкивают людей к вере в жизнь после смерти видения людей, переживших клиническую смерть.  

Таким образом, суммарно вера в существование жизни после смерти является важнейшей и неотъемлемой частью общечеловеческой исторической духовности.

Ислам придаёт большое значение вере «в Последнюю жизнь». Куран учит тому, чтобы человек благам земной жизни больше предпочитал думать о жизни Последующей. То есть думать о своём духовном самосовершенствовании. Второму постулату будет посвящён следующий том книги «Хакикат». Это будет очень сложный, но в то же время очень долгий, интересный и актуальный разговор. 
Что касается первого постулата – веры в Создателя, то здесь в плане накопления доказательной базы существуют определённые нюансы. Дело в том, что фактология для веры в существование Создателя может быть только косвенной. Если умершие души своих родных и знакомых людей, а также души умерших других существ, во сне или в реальности человек способен лицезреть, то Единого лицезреть невозможно, ведь Он – бесконечность.  

Даже если в каких-то духовных книгах имеются места описания «пришествия Бога» к тому или иному пророку или просто человеку, то даже приверженцы этих учений в подобные фрагменты писаний сами верят с большой долей скептицизма. 

На самом деле доказательной базой в существование Создателя служат следующие косвенные умозаключения и логические выводы: 

1. Это, безусловно, личный, индивидуальный духовный опыт человека, когда, например, он обращается к Высшей силе, будучи уверенным, что именно эта Сила, эта его мольба к Высшему разуму разрешила тот или иной его конкретный вопрос или проблему: 

«Взывайте ко Мне, и Я отвечу вам!», - Куран, Сура «Гафир», 60. 

«Если Мои рабы спросят тебя обо Мне, то ведь Я близок и отвечаю на зов молящегося, когда он взывает ко Мне. Пусть же они отвечают Мне и веруют в Меня, - быть может, они последуют прямым путём», - Куран, Сура «Корова», 186.2. 

2. Учения пророков и посланников, а также тексты священных писаний, в которых категорически утверждается существование Создателя. К примеру:
«Мы не создали небо и землю и то, что между ними, понапрасну», - Куран, Сура «Сад», 27. 

«Мы не сотворили небеса, землю и то, что между ними, забавляясь. Мы сотворили их в истине, но большинство их не знает этого», - Куран, Сура «Дым», 38-39. 

3. Одной из форм доказательств существования Создателя является вера в продолжение жизни после смерти. В учениях пророков одновременно утверждаются оба постулата веры, т.е. вера в Бога теологически крепко увязана на вере в жизнь после смерти. Таким образом, доказательства в пользу веры в существование загробной жизни автоматически становятся доказательствами в пользу веры в существование Создателя.

«Аллах даровал им вознаграждение в этом мире и прекрасное вознаграждение в Последней жизни. Аллах любит творящих добро», - Куран, Сура «Семейство Имрана», 148. 

4. Ещё одним способом доказательства существования Создателя являются научные исследования законов природы, которые показывают «чудесность» устройства нашего мира. Исследования, подтверждающие невероятную сложность организации нашего мира, склоняют людей верить в его творческое начало, участие Высшего разума в делах нашего мира.

«Воистину, в сотворении небес и земли, а также в смене ночи и дня заключены знамения для обладающих разумом, которые поминают Аллаха стоя, сидя и на боку и размышляют о сотворении небес и земли…», - Куран, Сура «Семейство Имрана», 190. 

Как можно заметить, доказательства, собранные человечеством в пользу веры в существование Создателя, являются косвенными. Для того чтобы эти косвенные подтверждения существования Создателя мира стали прямыми, необходимо дать ответ на очень важный и основополагающий духовно-философский вопрос, а именно: «Создатель создал этот Мир, но из чего Он его создал?». 

Есть только три варианта ответов:

1. Создатель создал мир из ничего.

2. Создатель создал мир из чего-то.

3. Создатель создал мир из Самого Себя.

Давайте попробуем осмыслить эти варианты ответов.

Первый вариант. Создатель создал Мир из ничего. На этой концепции строят свои проповеди многие представители религиозных течений. Если посмотреть внимательно, то этот вариант можно рассматривать с научной точки зрения. То есть, если мир создан из «ничего», то это «ничто» должно представлять собой некую «строительную ценность» в реальном физическом мире, быть основой реальных физических взаимодействий. 

Но как показывает практика, «пустота», вакуум являются всего лишь возможными гипотетическими состояниями пространства в отсутствие мировой материи. В реальном пространстве Вселенной мест, где можно было бы предположить существование пустоты, нет. Кроме того, пустота не является основой реального материального микро и макромира, никаким образом не участвует в физических взаимодействиях веществ. Нет ни одного известного закона природы или природной закономерности, где пустота была бы представлена как участница математических формул. Законы развития материи, энтропии, преобразования материи, круговорота вещества в природе, и, в конце концов, закон сохранения вещества и энергии не позволяют нам говорить о том, что вещество «получено из пустоты». 
Поэтому первый вариант – Создатель сотворил мир из пустоты – не имеет ни доказательной экспериментальной, ни теоретической, ни даже сколько-нибудь серьёзной научно-философской базы. В связи с этим, данный вариант не может считаться истинным. 

Второй вариант – Создатель сотворил мир из «нечто». Несмотря на то, что данный вариант также широко и бессознательно используется в мировой теологии, на самом деле он имеет серьёзные и непреодолимые изъяны именно с точки зрения самой теологии.

Во-первых, в данном случае подрывается принцип абсолютизма Бога, т.е. принцип верховенства Создателя над всем и вся. Если смотреть внимательнее, то можно заметить, что в данном варианте «нечто» существовало раньше Бога. Ведь, в конце концов, это Бог прибыл к этому «нечто» и стал творить из него мир, но само «нечто», не обладающее разумом и одушевлённостью, никак не могло прибыть к Богу. 

Во-вторых, именно такое понимание акта творения мироздания подрывает принцип целостности материального и духовного миров, единство и неделимость законов материальных и духовных, в которых душевное наказание (попадание в Ад) или вознаграждение человека (попадание в Рай) являются следствием материальной, «телесной» жизни. Возникает вполне законный вопрос – если материя «бездумна», и если между духом и материей нет связи, то почему нематериальная душа должна нести ответственность за бессознательные потребности материального тела?  

Ваше социальное положение, которое так или иначе влияет через нищету либо достаток на состояние вашего тела, различные телесные удовольствия или страдания, вызывающие соответствующие душевные радости и печали, равно как и исцеления телесных болезней посредством молитв, а также достижение удивительных возможностей тела за счёт постоянных духовных практик, говорит о том, что между телом и духом существует крепкая и глубокая взаимосвязь. 

В Куране говорится: «Или вы полагали, что войдёте в Рай, не испытав того, что постигло ваших предшественников? Их поражали нищета и болезни. Они переживали такие потрясения, что Посланник и уверовавшие вместе с ним говорили: «Когда же придёт помощь Аллаха?». Воистину помощь Аллаха близка», - Сура «Корова», 214. 

Душа может рассчитывать на вечное блаженство в райском будущем, лишь пройдя через определённое испытание телом. Испытаниями телом закаляется душа, удовольствиями телом наполняется душа, а душевные радости и страдания влияют на физическое состояние тела. Поэтому этот вариант не может быть приемлемым. 
Третий вариант – Создатель сотворил этот мир из Себя. В данном варианте материя и дух едины, физические законы мироздания являются неотъемлемой частью законов духовных, духовные проявления могут и должны объясняться законами физики. Бог представляется в данном варианте как Абсолют, т.е. всё вещественное проявление мира – это разнообразие форм эманации Бога, и без Создателя физический мир не существовал и не может существовать. 

С точки зрения теологии это наиболее утвердительная форма всесильности, всезнания, всемогущества Создателя. Вселенная, Космос, Земля и природа – это и есть Создатель. Ничто не может жить и развиваться вне Бога, а законы физического мира -  не что иное, как определённые характеризующие свойства Аллаха. 

На самом деле, данный вариант представляет собой главенствующую часть всей исторической духовности. Выпадают за рамки данной концепции вероисповедания, опирающиеся на многобожие, а также некоторые сюжеты монотеистических религий, в которых Создатель «предстаёт» перед пророками. С идеей Абсолюта подобные сюжеты и верования несовместимы. 

Таким образом, третий вариант, в котором материальный мир является неотъемлемой частью Высшего Разума, в котором материя, мир и Создатель неразделимы, и всё многообразие физического мира, законы мироздания и его пространство являются различными проявлениями Аллаха – наиболее важная часть мировой исторической духовности. Давайте взглянем на страницы древних писаний и убедимся в этом: 

«Мы члены тела Его, кость от костей Его», - Библия.

«Дух, Который находится здесь, в человеке, и Дух, Который находится там, в Солнце – взгляни: это единый Дух и нет никакого другого», - Тайттирийя Упанишада. 

«…Он присутствует даже в камне», - Риг Веда.  

«Сын мой, я древний Пуруша, твой прародитель. Я Вишну-Нараяна, которому принадлежит эта Вселенная, созданная Мной и заключённая во Мне», - Бхагавадгита. 

 «Энергетикой Сознания сгущает Себя Брахман; из этого рождается Материя, а из Материи жизнь, Разум и миры», - Упанишады.

«Единый господствует над всеми лонами и сущностями, Сам являясь лоном всего», - Шветашватара Упанишада. 

 «О Маркандей, от Меня происходит всё, что было, есть и будет. Повинуйся Моим вечным законам и странствуй по Вселенной, заключённой в Моём теле… Я – Тот, Кем проявляется мир, но чьё волшебство проявления – майя – остаётся непроявленным и непостижимым», - «Матсья-Пурана».

 «Я объясню тебе материальное знание и божественное знание, зная которые полностью, познавать дальше в этом мире ничего больше не остаётся…. Я – включающий в Себя всё – источник проявления, также как уничтожения… нет истины высшей, чем Я …», - «Знание Абсолюта», Бхагавадгита. 

 «Вся материя входит в Мою сущность, Я создаю снова и снова все космические явления в целом, вся природа подчинена Мне… Мной, Моей невидимой формой проникнуты все космические явления, все живые существа во Мне, но Я не в них. Моя мистическая сила, которая поддерживает все живые существа, но Я не часть космического проявления, Я – сущность всего этого проявления. Как ветер, дуя везде, всегда остаётся на небе, так и всё созданное остаётся во Мне, таким образом пытайся понять это», - «Самое сокровенное знание», Бхагавадгита. 

 «Для тех, кто видит Меня во всём сущем и всё сущее во Мне, Я никогда не буду потерян, и он никогда не будет потерян для Меня. Такой йог, знающий, что Я и Параматма во всех живых существах суть одно, поклоняется Мне и всегда остаётся во Мне, при всех обстоятельствах», - Дьяхна-Йога, Бхагавадгита. 

 «Бог будет всяческая во всём», - 1Кор. 15;28, Евангелие. 

«Один Господь, одна вера, одно крещение, один Бог и Отец всех, Который над всеми, и чрез всех, и во всех нас», - Послание Святого Апостола Павла к ефесянам, Евангелие. 

«Ибо всё из Него, Им и к Нему», - Новый Завет, Послание Святого апостола Павла к римлянам. 11, 36. 

 «Ибо невидимое Его, вечная сила Его и Божество, от создания мира чрез рассматривание творений видимы…», - Новый Завет, Послание Святого апостола Павла к римлянам. 

 «Мой Господь, я склоняюсь в почтении перед Тобой, потому что Ты управляешь всей непроявленной энергией, и потому что Ты – конечный источник материальной природы… Ты – источник всех могущественных энергий», - Кришнаизм. 

Куран гласит, что Единый не где-то там – исключительно только «наверху», «на Троне». Нет, Его Трон повсюду, и Его лик повсюду. 

Аллах одновременно везде. Нет такого участка пространства, где в данный момент Аллах отсутствует. Он дальше самой далёкой звезды от нас, и Он одновременно ближе самой малой частицы к нам: 

«Он – Первый и Последний, Высочайший и Ближайший. Он знает обо всякой вещи…. Он знает о том, что входит в землю, и о том, что выходит из неё, о том, что нисходит с неба и о том, что восходит туда. Он с вами, где бы вы ни были. Аллах видит всё, что вы совершаете», - Сура «Железо», 3,4. 

«Быть близко или далеко от Бога зависит от самого человека, потому что Бог везде», - святитель Иоанн Златоуст. 
«Поистине, познававший Аллаха – тот, кто видит Преистинного в каждой вещи, более того, видит Его сущностью каждой вещи», - Ибн Араби. 
На самом деле такими изречениями, в которых Создатель и созданный Им материальный Мир неразделимы, историческая духовность переполнена. 

Всенаполняющий Творец не создаёт в Себе Свои творения, всенаполняющий Создатель претворяет в Себе и из Себя все творения. Он источник всего материального и духовного мира. 

Мы привыкли к библейскому фольклору, где человек был слеплен Богом из глины. Но в той же Библии всё не совсем так примитивно. 

В Библии говорится: «И сказал Бог: да произведёт вода пресмыкающихся, душу живую; и птицы да полетят над землею, по тверди небесной. И сотворил Бог рыб больших и всякую душу животных пресмыкающихся, которых произвела вода, по роду их, и всякую птицу пернатую по роду её. И увидел Бог, что это хорошо», - «Бытие», 20-21. 

Между словами «произведёт вода», «произвела вода» и «сотворил Бог» стоит знак тождества. Единый не «лепит» свои творения из глины, Он ими воплощается. Одно Его творение производится через другие Его творения: «И сказал Бог: да произведёт земля душу живую по роду её, скотов и гадов, и зверей земных по роду их. И стало так. И создал Бог зверей земных по роду их, и скот по роду его, и всех гадов земных по роду их. И увидел Бог, что это хорошо», - «Бытие», 25, 25. 
Всё в этом мире Единый воплощает из Себя Самого – вещественный мир живёт в Нём бесконечным кругооборотом и превращением физической материи из одной формы в другую. 

Ислам поддерживает подобный бесконечный пространственный образ Аллаха. 
Об этом говорится в хадисе Муслима от Абу Хурайры, в котором пророк Мухаммед (мир ему и благословение Аллаха) говорит нам: «О Аллах, Ты Первый, и нет ничего до Тебя, Ты Последний, и нет ничего после Тебя, Ты Явный, и нет ничего над Тобой, Ты Тайный, и нет ничего под Тобой». 
Над Аллахом нет ничего, даже пустоты. Аллах не ограничен ничем, в том числе и пустотой, потому Он не имеет границ. Это свойство бесконечности, которая не имеет пределов ни вверху, ни внизу, ни по сторонам света. Нет ничего под бесконечным пространством, и нет ничего над бесконечным пространством. Аллах – это бесконечность. 

Бесконечность – это центральный философский стержень древнейшего монотеизма, поскольку пространственная бесконечность может быть только одной. 

Единый – это Бесконечность. А Бесконечность – одна. Двух бесконечностей не бывает. Поэтому и Бог один. 

В этом смысле монотеизм первородной веры до сих пор логически не смогли превзойти самые современные единобожные религии мира. 

Это и есть корень первого постулата веры – Создатель создал этот мир из Самого Себя и в Самом Себе. Он везде и во всём, и если хочешь найти Его, ищи Его везде и во всём: «Ищи Того везде, Который везде есть; и, оставивши всё, Его Единого ищи и – непременно найдёшь», - святитель Филарет, митрополит Московский. 

Этот корень, к сожалению, во многом потерян в современной теологии. С потерей данного корня человеческая цивилизация непременно окуналась в мракобесие, происходил цивилизационный застой либо полная духовная деградация. 

И наоборот, когда этот корень пробуждается в общественной мысли, наблюдается невиданный культурный и цивилизационный скачок в развитии обществ и народов. Но об этом чуть позже. АМИНЬ!!!

Религиозная культура как  

отражение законов природы

Идея абсолютизма Бога выражается через чёткую взаимосвязь таких понятий, как Создатель, физический мир (Система), тело, душа и воздаяние. 

Без чёткой логической связи между этими основополагающими религиозными определениями наша вера в Бога превращается в сборник бессвязных догматов. 

К примеру, неверие в жизнь после смерти делает в определённой степени бессмысленной веру в Создателя. Ведь если жизни после смерти нет, то нет и воздаяния за свершённые положительные или отрицательные поступки. А значит, утрируется и вопрос веры в Единого. 

С другой стороны, если между душой и телом нет никакой связи, и соответственно душа не в ответе за тело, а тело не в ответе за душу, то в чём заключается смысл творения телесной жизни? Можно было бы изначально создать бестелесную жизнь и не мучить эти тонкомерные субстанции «плотской моралью». Нет потребностей тела, т.е. чувств голода, холода, необходимости размножения, нет органов чувств, нет и лишнего повода для искушения. 

Но Творец построил именно телесный мир. Он создал всех нас телесными в этом физическом мире. И все Его моральные предписания касаются качества прожитой нами телесной жизни. 

Если мы распорядились нашей телесной жизнью не так, как хотелось бы Ему и Его Системе, отвечать за это нам придётся своими «нетелесными субстанциями», т.е. душами. 

Раз так, значит, должна быть прямая взаимосвязь между душой и телом, законами физики и духовными законами. 

На понимании единства души и тела, мира духовного и мира вещественного, мы обязаны воссоздать цельное восприятие Системы. 

Вся материя, вещество – это различные Его проявления в Себе Самом, в том числе и само небесное космическое пространство. Он наполняет Собой Космос, а сам Космос – это Его «тело». Живая и неживая материи – это различные формы и физические уровни Его воплощения. Он живой, думающий, чувственный. Эти качества наследует и воплощённая Им из Себя физическая материя. Поэтому вся материя живая, думающая, чувственная. Вся, а не только живые организмы обладают этими свойствами. 
Вся материя во Вселенной обладает разумом, потому что источник всей физической материи – Разум. Вся материя во Вселенной одухотворена, потому что источник её – Дух. 

В Куране пишется об этом: «Мы предложили небесам, земле и горам взять на себя ответственность, но они отказались нести её и испугались этого, а человек взялся нести её», - Сура «Сонмы», 72. 

То есть в Куране то, что современной наукой считается «безжизненной материей», предстаёт перед нами как материя разумная, чувственная, обладающая духовным началом, способная делать выбор и нести ответственность за этот выбор. 

Это фундамент первозданной Космофилософии. 

Все «личностные» характеристики Единого в процессе творения Им материи в той или иной мере передаются ей. Он обладает массой, энергией, плотностью, движением, поэтому мир в целом имеет эти свойства.  

Он – ВСË. И если это истина, то в таком случае не только материальный мир – это Он, но и все материальные законы, действующие в мире, – это тоже Он, Его свойства и качества. 

Создавать, творить, думать, планировать, развивать – это неотъемлемые свойства Создателя. Это Его фундаментальная суть. Свои творческие характеристики Он передаёт воплощённой Им материи, Своим воплощённым творениям. Поэтому многие живые и неживые организмы и тела обладают творческим началом. Вся Вселенная и каждый её элемент обладают творческим началом.  

Понятия «воплотить» и «создать» имеют совершенно разный уровень сопричастия между создателем и его творением.   

Глиняная посуда сотворена гончаром. Она способна лишь рассказать о мыслях, видение, желаниях и мечтах гончара, а также о его таланте и мастерстве. 

Совсем другое значение имеет понятие «воплотить». «Воплотить» значит репродуцировать себя в отдельное существо, которое даже будучи независимым от тебя, всё равно навечно остаётся частью тебя. Наши дети, к примеру, – это наши воплощения. Они частички нас. Дети с самого своего рождения несут в себе свойства и качества своих родителей: духовные, ментальные, информационные, анатомические и физиологические.

Этим и отличается Абсолют от языческого божка.

Абсолют воплотил из Себя весь наш мир (Систему). Все качества нашего духовно-физического мира – это отражение Его качеств. Все законы мироздания: гравитация, ядерные взаимодействия, законы действия и противодействия, законы давления и сохранения энергии – все они в конечном счёте отражают Его физическую сущность и свойства. 

Поэтому законы живой материи, законы поведения живых существ - это тоже Его законы. 

С этой точки зрения законы морали – это не есть кодекс поведения человека, написанный людьми, для устройства своей жизни. 

Законы морали характеризуют качества Самого Создателя. Поэтому они присущи всем живым организмам, а не только людям.  

Не зря говорится в Священных писаниях: 

«Спроси у скота, и научит тебя, у птицы небесной, и возвестит тебе; или побеседуй с землёй, и наставит тебя, и скажут тебе рыбы морские», - Библия, Иов 12:7,8. 

«Разве ты не видел, что перед Аллахом падают ниц те, кто в небесах и на земле, солнце, луна,  звёзды, горы, деревья, животные и многие люди…», - Куран, Сура «Хадж», 18. 

Подобные стихи и аяты из священных писаний не только воссоздают смыслы и суть первородной Космоисламской философии, согласно которой все живые и неживые тела в мире обладают духом, разумом и знанием о Едином. 

Эта изначальная вселенская духовность, которая признаёт все писания частью единой Божественной Скрижали, а весь исторический монотеизм – взаимосвязанными поступательными частями единого первородного Космического ислама.

Все монотеистические религии – отрезки одного общего духовного пути во Вселенной. Поэтому Куран признаёт все предшествующие монотеистические верования: 

«Кто же отвернётся от религии Ибрахима (Авраама), кроме глупца! Мы избрали его в мирской жизни, а в Последней жизни он будет в числе праведников», - Куран, Сура «Корова», 130.   

«Скажи: «О люди Писания! Вы не будете идти прямым путём, пока не станете руководствоваться Тауратом (Торой), Инджилом (Евангелием) и тем, что ниспослано вам от нашего Господа», - Куран, Сура «Трапеза», 68.  

Все эти священные писания ниспосланы, чтобы вернуть человечество к знаниям истинной первозданной духовности, к знаниям, которые небесная Скрижаль вложила в саму плоть и сознание первых людей. 

Первозданная человеческая вера наделила древнейшие сообщества всеми необходимыми духовно-философскими смыслами – смыслами праведного сожительства человека с окружающей средой. Она же наделила первых людей интуитивными знаниями о посмертной жизни, о невидимом мире духов и ангелов.  

Звёзды и планеты, животные и насекомые, клетки и растения, которые также общаются с Субстанциональным, не нуждаются в писаниях, потому что они не утеряли свои интуитивные знания, вложенные в них Аллахом. 

Их утеряли только мы, люди. 

В контексте сказанного припоминаются слова индийского святого Баба Вирса Сингха (1858-1948): «Если у меня спросят: «Какая у тебя религия?», я отвечу: «Та, что у деревьев, у гор, у животных; религия всего творения – моя религия. Потому что её свет есть в каждом существе на земле, и этот свет наполняет меня. Потому что Отец один, где бы мы не находились». 

В этом смысле эпоха Хакиката предполагает, что будущее человечество будет владеть невероятно обширными и глубокими познаниями о сути нашего духовного и физического мира. Будущие поколения будут иметь в высокой степени развитую и многогранную ментально-сенсорную чувствительность к восприятию и обработке всей входящей информации от Системы, т.е. по сути дела каждый человек будет обладать «третьим глазом». 

В помощь человеку придёт также высочайший уровень научно-технического прогресса, который поможет человеку углубить свои интуитивные знания, глубже проникнуть в духовную ипостась мира. 

У первых человеческих сообществ всего этого не было. Но, тем не менее, они обладали врождёнными от природы тонкими ментальными и интуитивными способностями. Пользуясь ими, раннее человечество построило свою удивительную и многогранную духовно-мировоззренческую конструкцию. 

Первые люди чувствовали, что являются частью единой системной композиции, состоящей из множества линейных связей человека с окружающим пространством. Именно этого системного восприятия мира очень не достаёт современным религиозным учениям.  

Испокон веков планетарный монотеизм представлял собой единую религию. Неважно, как в различных древних культурах произносилось имя Единого. Не столь важны были различия в обрядах поклонения Единому. Всё это по сути своей была одна монотеистическая религия, имевшая множество уникальных и самобытных культурных красок, звуков и форм. 

Именно таким Космическим ислам и должен был быть всегда, ведь Космоислам религия всего сущего. 

Космический ислам – это вода. Вода – одна, она универсальна. Она простая и ясная. Всегда и везде вода имеет один вкус, один цвет, один вид. Но проникая в различную среду, вода приобретает бесчисленное количество форм и красок. В круглом сосуде - вода круглая, в многогранном сосуде – вода многогранна. Вода течёт во все стороны света. В виде пара вода поднимается вверх и изливается с небес благодатным дождём. 

Точно также и Космический ислам. Он принимает миллиарды различных обликов и оттенков во Вселенной. Немыслимое количество явлений и процессов во Вселенной, форм и видов живой и неживой материи, буйство природных красок, стратегий поведения организмов, их бесчисленные  ритуалы и обряды, всё это есть проявления единой Космоисламской философии. Всё это живёт и развивается по универсальным законам Единого. 

Космический ислам связывает в единое братство все творения Аллаха в этом мире. Все законы мироздания едины и универсальны. Это касается и законов морали, этики, нравственности. 
Все они в совокупности играют роль невидимых энергоментальных инструментов поддержания и укрепления духовно-физических связей между элементами Системы. Эти инструменты универсальны как для животных и растений, так и для человеческого общества.

Давайте взглянем на некоторые общечеловеческие правила морали и подсмотрим, как эти фундаментальные законы мироздания действуют в окружающем нас живом мире (Системе).
К примеру, норма уважения к старшим. В природе разные формы жизни имеют иерархичную структуру в своих сообществах: колониях, стаях, стадах. В львином прайде или, скажем, в волчьей стае присутствует принцип старшинства. Даже во время трапезы к добыче часто первым подходит вожак прайда, затем остальные, а в конце детёныши. 

Это единый системный закон живой этики. Данный закон всегда был и у людей, у всех народов в древности, когда они были ещё близки к природе. У многих народов принято: пока глава семьи не прикоснётся к еде, все остальные члены семьи вынуждены ждать. Во всех религиозных писаниях отец определяется как глава семьи. Противоречит ли это установленным Им общим законам природы? Нет. 
Обязанности и ответственность главы семьи у людей те же, что и у вожака стаи или семейства. Вожак должен заботиться о своей семье, защищать её, воспитывать детёнышей, усмирять их чрезмерный задор, если это может повлечь угрозу их жизни. Он несёт ответственность за отведённый ему уровень Системы – уровень семьи, стаи. 
Что такое блуд? Создателем для каждого вида живой формы определена своя собственная стратегия жизни. В природе разные живые организмы имеют разную «семейную стратегию» выживания. Если лев – это прайдное животное и может совокупляться со всеми самками прайда, то тигр – это семейное животное и живёт только парой. Если петух – это гаремная птица, то лебедь – это парная птица. Если собаки – это стайные животные, и им присуща беспорядочность семейной жизни, то волк, даже живя в стае, всегда живёт только с одной самкой. 
Таким образом, что для одного организма является блудом, для другого установленный природой закон выживания. 

Все вопросы греховности и праведности можно подсмотреть в законах природы, и осмыслить их для себя с точки зрения собственной системной стратегии, предопределённой для нас Создателем и вложенной в наш генетический аппарат. 

В целом геном живого организма условно состоит из двух подразделений генов, а вернее, типов генетической информации. 

Первая группа генов – это функциональные гены. Они полностью отвечают за зародышевое формообразование организма, неся в себе всю необходимую родительскую информацию. 

Эти гены, формируя живой объект, определяют его вид, род, тип, обособляя от других и внося его в собственную, отведённую только для него ячейку в общебиологической матрице живых существ – то есть его место, его нишу и уровень в глобальной Системе. 

Определять, должны ли у организма вырасти крылья или руки, ноги или копыта, чешуя или кожный покров, должен ли организм быстро бегать или стремительно плавать, сможет ли он лазать по деревьям или должен рыть подземные туннели – это обязанность генов. 

Функциональные гены отвечают за то, чем должен питаться организм – растительной пищей, насекомыми, будет ли он плотоядным или сможет комбинировать свою еду. В общем, эта группа генов полностью определяет для организма его место в Системе, его биологическую нишу. 

 Для того, чтобы организм мог жить и выживать, недостаточно сконструировать его и поставить его на определённый уровень в Системе, этого мало. Для этого ему необходимая другая генетическая информация, нужна вторая группа генов – эмоциональных. Если организм не будет испытывать боль, он погибнет, если не будет испытывать страх, он не сможет уберечь себя. Организм должен испытывать удовольствие, иначе он не сможет радоваться жизни, не будет размножаться. Организм должен знать, что такое жадность – собирательное чувство, иначе он не сможет прокормить свою семью. 

Организм должен иметь родительские чувства, чтобы взрастить потомство, т.е. быть ласковым, быть ответственным, гневным, быть готовым идти на самопожертвование ради своих детёнышей, своей стаи, территории. Он должен уметь ненавидеть всё то, что ему угрожает, а также иметь отвагу для этого, хитрость, и, конечно же, уметь любить, привязываться к самому дорогому. 

Таким образом, в природе нет ни одного чувства, не предопределённого самой природой. Нет такого биологического поведенческого инстинкта, который не был бы изначально заложен в генетической программе, в существе самой Жизни. 

Тогда получается правильным то, что учёные ищут гены, ответственные за те или иные чувства живых организмов? 

Профессор Джаак Панксепп – специалист по поведению животных университета Боулинг Грин штата Огайо, своими исследованиями доказывает, что многие животные умеют смеяться, но смеются они, как пишет учёный, «несколько по-другому, чем человек». Он утверждает, что при этом «обезьяны и собаки, издают пыхтящие звуки, а крысы пищат, причём на очень высоких тонах, вплоть до частоты в 50 килогерц». 

Учёные из Вашингтонского университета, по сообщению журнала Nature, нашли ген, отвечающий за возникновение чувства зуда. Они выяснили, что «ген зуда» кодирует рецептор гастрин-релизинг пептиду GRPR. Исследования проводились на мышах, с выключенным геном GRPR. 
При стимуляции GRPR обычные мыши начинали отчаянно чесаться. Обычным мышам, а также мышам с выключенным геном GRPR учёные вводили различные вещества, вызывающие чувство зуда. При этом мыши с выключенным геном GRPR чесались значительно меньше, чем обычные мыши, что служило подтверждением роли генов GRPR. Учёными были найдены группы генов, которые заставляют животных чувствовать себя голодными, гены ответственные за боль, за чувство одиночества и многие другие эмоциональные проявления. 

В этой связи выглядит вполне актуальным высказывание профессора Панксеппа: «…человечество находится в конце той интеллектуальной эры, когда люди отказывали другим животным в существовании разума и сопутствующих ему чувств…».  

Таким образом, чувства и генная программа – понятия неразделимые. И это сущая правда. Ведь функциональные гены, формирующие тело организма, не смогут без эмоциональных генов дать организму возможность жить, способность выживать, сохранить «Богом данное тело» дольше первых мгновений жизни. 

А из этого следует, что чувства не могут являться продуктом эволюции. Они сами по себе первородны, неотделимы от сущности живой жизни. Как энергия неотделима от массы, так и чувства впаяны в живую ткань. 

Некоторые «плохие» чувства организмы используют для сохранения себя, всех участников своего уровня Системы, например, семьи, родных и близких, родной земли. 

В таком случае приходится гневаться, проявлять агрессию, хитрость, воинственность, если источник угрозы не реагирует на другие возможности воздействия на него. 
Этот источник несёт угрозу другим элементам Системы, несёт угрозу определённым уровням Системы, поэтому сама Система борется с этой угрозой посредством других её элементов. Именно в  таком случае и в таком предназначении Система и её Управитель допускают проявление элементами «отрицательных эмоций», ведь они направлены не на разрушение внутрисистемных связей, а на сохранения элементов Системы. 

Многие эмоциональные гены могут находиться в определённый момент в различных состояниях – в активном или пассивном. Они могут быть представлены более широким набором генов в геноме организма или же, наоборот, в «укороченном» виде, выделяться на фоне других эмоциональных генов или оказаться на втором плане. Но сам по себе набор чувств не эволюционирует, не расширяется, т.е. если чувство страха есть, то оно есть от начала живой жизни. 
И не только живой, ведь Космоислам говорит нам, что чувствами обладает даже неживые объекты.Естественно, можно постараться заглушить проявление отдельных чувств, эмоций, но исключить их из генной информации, исключить из ткани любой материи никому не дано по праву. 

Говоря о том, что чувства живых организмов «спрятаны» в их генетическом аппарате, мы должны понимать, что сами чувства в нашем мироздании предвечны, они являются проявленными качествами Единого. Они существовали в мироздании ещё до того, как был создан первый живой организм, первая клетка, первое ядро клетки, содержащее генетический аппарат. 

Вселенная существует независимо от того, есть ли в ней на данный момент живые организмы. Мы говорим о том, что во всех священных писаниях неживая материя, неживые тела также считаются обладающими разумом и душой. Есть они у планет, звёзд, гор, рек и т.д. И они тоже молятся Аллаху, и они тоже части глобальной Системы. 

Поэтому, повторю, чувства существуют предвечно относительно Вечного. Как только мир был проявлен, одновременно с ним были проявлены и вселенские чувства. 
Эти чувства принадлежат Источнику материи. Источник передаёт Своей проявленной материи не только физические свойства и законы, но и чувственные качества. 

Чувства вкручены в тело материи. У живых организмов они проявляются как в генах (плоти), так и в душе (сознании) одновременно. 

Поэтому живые организмы иногда не могут согласовать свои желания и эмоции внутри себя, душа требует одного, а плоть другого. У неживой материи такого раздвоения нет. 
У живых организмов немного другая стратегия жизни, чем у неживых тел. Живые организмы размножаются, они вынуждены заботиться о потомстве, воспитывать, добывать для них пищу, рискуя жизнью, передавать наследственную информацию и т.д. Их коммуникации гораздо более значительны, чем у неживых объектов. А у человека они ещё больше, чем у животных и растений. Чем шире ареал проживания элементов, чем сильнее их подвижность и миграционные потоки, чем интенсивнее их вертикальные и горизонтальные взаимодействия с другими элементами внутри Системы, тем шире спектр их внутрисистемных коммуникаций. 

Система не требует от животных и растений «вселенской жертвенности». Система не требует бурого медведя погибать за судьбу всех бурых медведей мира. Такой выбор есть только у человека. Почему?

Потому что только у человека столько внутрисистемных связей, только человек своей деятельностью может нанести ущерб всему окружающему миру: погубить миллионы других людей, нанести катастрофический вред всему живому на планете. Поэтому и требования к нему у Системы другие. Ведь задача животного мира – жить и развиваться, поддерживая баланс, равновесие и многообразие элементов Системы. 

Но вернёмся к теме. Исходя из того, что у живых организмов чувства играют важную роль в выживаемости организмов, являясь фундаментальной основой их стратегии жизни, то деление чувств на «хорошие» и «плохие» - неправильно.

Никакой борьбы противоположностей в мире чувств не существует. Нет в этом мире (Системе) другого Управителя, который произвёл внутри Себя все эти «негативные чувства». 

 Все чувства изначально даются организму единым пакетом информации.  Божий гнев – это такая же Его часть, как и Его любовь. Они «вкручены» в тело Абсолюта. Разве могут две эти части противостоять друг другу в Нём Самом? 
И у нас такого не должно было быть. Эти чувства помогают живым организмам поддерживать равновесие в Системе, в которой существует сложная и ветвистая пищевая цепь.  

Другое дело, что в современном мире, так уж случилось, одни эмоции стали превалировать над другими. Генная любовь, радость ушли в тень перед проявлениями всеобщей нетерпимости, ненависти, жадности, печали, жестокости, которые разрушают все внутрисистемные связи между элементами. 

Когда происходит подобный перекос – а он обычно происходит в человеческом обществе – в то время и рождаются пророки, которые своими учениями стараются уравновесить, сгармонизировать эмоции чувственного мира людей, выдвинуть вперёд, на передний план «добрые» генные чувства. 

Преобладание удовольствия, радости, любви также можно считать перекосом, поскольку начинает разрушаться Система, будет теряться чувство опасности, осторожности, рассудительности, а отсюда будет сокращаться и выживаемость биологических видов. 

Любовь ко ВСЕМУ окружающему в целом, должна уравновешиваться любовью к КАЖДОМУ из этого окружающего. Нельзя любить, что-то одно во ВРЕД другому. 

В журнале Proceedings of the National Academy of Sciences (PNAS) по этому поводу была опубликована статья американских биологов, в которой они доказывают, что «чувство страха помогает родителям заботиться о потомстве – если у мышей нет «гена страха», они хуже обеспечивают безопасность своих детёнышей по сравнению с нормальными мышами». Страх заложен в человеке. Он нужен ему, чтобы выживать в этом мире. Это дар Единого. Страх – инструмент общебиологического равновесия в природе. В то же время, страх, повторю, не очень хороший коммуникативный инструмент для Системы, и Единый призывает нас обратиться к любви, милосердию, открытости, т.е. к совершенно противоположным чувствам. 

На подобных тонких гранях и держится мировое равновесие, поэтому в этом мире и существуют такие понятия, как благоразумие, рассудительность, мудрость.
Всем живым существам присущи единые законы чувственного мира. Не бывает же разных эмоций страха у слонов и рыб. Страх, он и есть страх. Не бывает и разного чувства голода, скажем, у человека и мыши. То же касается и удовольствия, и радости, и печали, и всего другого. И поскольку чувственный мир универсален, всеобщ, то и всем живым существам, а не только людям, должна быть присуща всеобщая и универсальная вера в Бога. 
Из чего исходит идея о религиозности первых людей? 

Прежде всего, из накопленного анализа древнейших культурных памятников, например, наскальной живописи и культовых мест, а также из доисторических захоронений и спрятанных в них артефактах ритуального назначения. Эти исследования и навели учёных на мысль о религиозности перволюдей, на вывод о степени и разновидности религиозной жизни тех или иных древних народов. 

Следы этой ритуальной жизни, обряды, обычаи, археологические предметы – основная исследовательская база в изучении истории человеческой религии. Впрочем, как и сам факт погребения усопших. Но разве нельзя таким же образом подойти и к вопросу о религиозности животных? Да, они не строят храмов, но первые люди тоже их не строили. Да, животные не сжигают своих усопших сородичей, но у животных и без того достаточно «человеческих» традиций и ритуалов. 

Наблюдения за животным миром убедительно доказывают, что все животные, также как и люди, ритуальны. Вся их жизнь сплошной церемониал. Просто мы очень мало знаем животный мир. Мы думаем, что человек сам всё придумал, благодаря своему исключительному интеллекту. Поэтому никто и не задумывается, что, к примеру, основы народной медицины заложены в генах. Иначе, кто учит кошек кушать траву аир при тяжести в желудке, откуда обезьяна знает до 36 целебных растений и плодов, которые она использует для своего лечения. У них всё, как у людей. 

Слоны идут умирать на кладбище, муравьи содержат кладбища. Животные способны оплакивать своих умерших сородичей. Вообще животные звуки – это не просто «примитивный способ общения» между собой. Они широко используют звуковые знаки для ритуализации своих животных традиций. 

У них, как и у людей, обрядно проходят брачные игры, танцы и ухаживания, а у некоторых животных есть и «договаривание», или точнее, условное соревнование между женихом-самцом и отцом самки. И если в Коране нам предписано «зарывать свои экскременты», то не это же ли самое делают и кошки, и собаки, и носороги? А ведь их никто этому не учил. Многое из того, что является предписанным для человека в писаниях, оказывается естественным для остального живого мира. 
Тот человек, который отвергает «религиозность» всей живой материи, отвергает и абсолютизм Бога. Думать, что вера дана только людям, значит полностью отвергать единство физического мира, универсализм его законов, значит снова совершать ту трагическую ошибку, из-за которой и происходит разделение единой духовно-материальной составляющей мироздания. 

«Каждая тварь выражает собой мысль Божию. А мысль Божия совершенна, полна, следовательно, и каждая из тварей, по своему виду и роду, заключает в себе всё совершенство и всю полноту. Правда, мы называем некоторых из тварей гадкими – так, по привычке. Но это очень глупо. Вникни, рассмотри организм этих, по-видимому, гадких тварей, и ты удивишься чудному их устройству. Даже, можно сказать, чем ничтожнее, чем едва заметнее для глаз наших что-либо из рода пресмыкающихся или насекомых, тем более оно имеет в себе совершенства. Мы мало знаем природу, оттого так поверхностно и судим о ней. Нет, когда говорится: дивен Ты, Господи, и дивны дела Твои, так это потому именно сказано, что всякая тварь в своем роде совершенна, что каждая из них находится в тесной связи с прочими тварями и создана для известной, необходимой цели», - Иннокентий, архиепископ Херсонский.   

Все творения Единого воплощены Им в тесной связи друг с другом. Мы единая и взаимосвязанная Система. У каждого из нас, возможно, свои функции в Системе, но цель и понимание единства этой цели общее. 

А цель нашей Системы, повторюсь, - это вечное развитие и гармония. Эту цель вложил в каждое творение нашего мира Управитель. Каждый элемент Системы должен знать и помнить о Нём. 

Мы можем и дальше примитивно воспринимать все обряды и ритуалы животных, делая из них бессмысленный пережиток «дикой» природы, но при этом идентичные им обряды людей считать чем-то «божественным», надприродным. 

В шутку говоря, обращённые с молитвой в небо мусульмане, христиане, иудеи, язычники, со стороны ничем не отличаются от «кричащих» в небо животных и птиц. 

Спросите себя: «Зачем петух кричит в предрассветное небо, почему щебечут птицы на восходе Солнца, зачем волк, вскидывая голову, громко воет в ночной Космос?». То же самое проделывают в другое время суток и многие другие животные и птицы, и это общераспространённый ритуал в животном царстве.  

А может они так молятся?

«Нет, - скажете вы. – Они таким способом лишь «маркируют» свою территорию». Но ведь для метки территории у них есть много других способов. 

Да и зачем, в таком случае, тот же петух свершает свой обряд «маркировки» в одно и то же время, словно по расписанию. И не схоже ли это расписание с периодами мусульманского намаза или временем молитв древних зороастрийцев? А может само время намаза каким-то образом «приурочено» к этим естественным для природы циклам. 

В Куране по этому поводу говорится: «Те, кто на небесах и на земле, а также их тени добровольно или невольно падают ниц перед Аллахом по утрам и перед закатом», - Сура «Гром», 15. 

Думаю, что такое понимание рано или поздно придёт к нам. А вернее было бы сказать – вернётся. И тогда мы многое вспомним, поймём и узнаем о себе.  

Все творения во Вселенной обладают сознанием, и все Они знают об источнике всего сущего и радуются Ему. 

Скрижаль Единого обо всём и всех, что было и будет в нашем мире. О каждой Его частичке проявления. Скрижаль Единого, существовавшая от начала времён, - это Книга о всей нашей Вселенной. 

Она предназначена для всех Его творений. Все живые организмы, неживая материя берут свою стратегию жизни, законы существования и развития из этой небесной Скрижали. Эта небесная Скрижаль универсальна, она принадлежит всему мирозданию, а не только человечеству. Все в этом мире равны перед Аллахом, мы все едины в Нём, и Аллах общается со всеми Своими творениями:  

«Все живые существа на земле и птицы, летающие на двух крыльях, являются подобными вам сообществами. Мы ничего не упустили в Писании. А затем они будут собраны к своему Господу», - Куран, Сура «Скот», 38. 

«Перед Аллахом падают ниц все обитатели небес и земли, животные и ангелы, и они не проявляют высокомерия», - Куран, Сура «Пчёлы», 49.

«Его славят семь небес, земля и те, кто на них. Нет ничего, что не прославляло бы Его хвалой, но вы не понимаете их славословия. Воистину, Он – выдержанный, Прощающий», - Куран, Сура «Перенос», 44. 

«Разве ты не видел, что Аллаха славят те, кто на небесах и на земле, а также птицы с распростёртыми крыльями? Каждый знает свою молитву и своё славословие. Аллах знает о том, что они совершают», - Куран, Сура «Свет», 41. 

«Неужели ты не видишь, что перед Аллахом падают ниц те, кто на небесах и на земле, солнце, луна, звёзды, горы, деревья, животные и многие люди. А многие из них заслуживают мучений», - Куран, Сура «Хадж», 18.   

Вглядываясь в наших соседей по планете, изучая их, мы поймём совершенно новое о своих священных книгах, суть которых – переложение на бумагу того, что заложено в наших генах, в нашей телесной ткани, то, что вкручено в плоть всей вселенской материи. 

Без глубоких знаний обо всех живых организмах, обо всём окружающем пространстве невозможно будет достичь сознания уровня Хакиката. Нам нужны эти новые знания. АМИНЬ!!!

 Древнейшее мифо-эпическое 
восприятие Единого 

Вера в Творца мира, как неотъемлемая часть стратегии жизни всего живого, с появлением в природе рода человеческого произвела на свет «нечто» совершенно новое, удивительное, доселе неизвестное никому в животном царстве. 

Осваивая окружающее их пространство, люди достали из недр своей некогда природной сущности единую для всего живого биологическую веру – ту самую первородную Космофилософию – и выставили  её на обозрение истории. 

Стремительно развивая свой быт, они вынесли эту первозданную космическую религию за пределы естественно-природного состояния, где она находилась ранее, и откуда вышло само человечество. 

С каждым новым шагом развития человеческого племени, с каждым новым витком его истории первозданная вера всё меньше и меньше стала напоминать свою естественно-природную сущность и всё стремительнее произрастала во что-то надестественное, во что-то надприродное. 

И имя этому нечто – культура. 

Первородный Космоислам, присущий всем живым организмам, всей макро- и микроматерии во Вселенной, стал «окультуриваться», т.е. генерировать и наполняться «теологическим фетишом».  

Чем больше первородная духовность преображалась в религиозную культуру, тем больше она стала напоминать причудливую инсталляцию, сочетающую в себе копипаст из многоόбразности окружающего физического пространства и ранних духовно-философских представлений о нём
.

Таким образом, растущее понимание духовно-физической сути мироздания начало генерировать бесчисленное множество культурной и теологической атрибутики и религиозного действа. Зародилась и стала развиваться материальная культура людей. 
Стали разрастаться религиозные обычаи и ритуалы, в большинстве своём имитирующие те или иные природные закономерности и явления. Религиозный церемониал по сути дела является лишь театрализацией смыслов тех или иных природных явлений и закономерностей. Имитируя их, древний человек делал попытку воздействовать на собственную судьбу, на свою жизнь, жизнь своего племени. 
Каким образом эти вещи связались у него в сознании в единое целое – сам по себе удивительный феномен. 

 Различная среда обитания на разных географических поясах и широтах, разный окружающий мир, бытовая культура и виды хозяйствования содействовали тому, что первородный Космоислам рассыпался по всей планете множеством подобных причудливых духовно-культурных инсталляций. 

Эпоху первородного ислама на планете мы по ошибке воспринимаем как множество не связанных между собой первичных форм верований. Как будто бы первые сообщества людей в разных уголках планеты самостоятельно друг от друга «придумали» свои формы поклонения. Это не так. 

История и культурология показывают нам, что все древнейшие верования связаны между собой намного глубже, чем нам кажется. Проблема лишь в том, что наука их плохо  систематизировала. 

Первородный Космический ислам – их общий исток. Все эти древние верования связаны между собой глубинной нитью тождества. 

Чтобы усвоить Космический ислам эпохи Хакиката, то есть в его высшей точке посвящения, необходимо понять Космоислам, проявленный в древнейших формах монотеизма. 
Необходимо провести между ними культурный и духовный мост, ведь только тогда мы по-настоящему осознанием единство всех пророков, цельность всех исторических монотеистических учений. 

К сожалению, не видя единства мифо-эпического наследия человечества, мы выстраиваем ложную причинно-следственную лестницу всей последующей духовной эволюции цивилизации. 

Наше неправильное понимание сути универсального первородного ислама не приближает нас в целом к пониманию сути ислама современного и лишь усугубляет раздор между приверженцами нынешнего ислама с остальными культурами на планете. 

Поэтому мы должны тщательно изучить и исследовать первородный ислам. 

Именно это послужит началом восхождения современного ислама на новый уровень – уровень Тариката. Коранический ислам, воссоединившийся со своим первоначалом, наполнится седой мудростью, увидит в себе отражение всей общечеловеческой культурной истории. 

Мусульманское настоящее обязано воссоединиться с мусульманством прошлого посредством осознания их единичности. 

Кто считает, что ислам начался в 7 веке, тот отрицает тот факт, что первые люди также были мусульманами, начиная сначала с патриарха Адама (мир ему и благословение Аллаха), а потом и пророка Ноя (мир ему и благословение Аллаха). 

В свою очередь, тот, кто считает, что ислам начался лишь с истории человечества, тот отрицает Куран, который гласит, что Аллаху поклоняются все животные и растения, птицы, насекомые и рыбы, каждая клетка и орган, все планеты и звёзды, каждая мельчайшая частица, небесные духи и ангелы. 

Все они были созданы в этом мире задолго до истории человечества. Все они жили по законам Космоислама задолго до появления человека. 

Таким образом, отрицая предвечность и всеобщность ислама в нашем мироздании, человек теряет истину. Поэтому у нас нет другого выхода, кроме как принять в общее и единое исламское братство все монотеистические верования от начала истории, всё единобожное наследие прошлого человечества.  

Мы обязаны изучить это великое древнейшее монотеистическое наследие и провести его сравнительный анализ с последующим духовным опытом на планете. 

Итак, многие элементы той изначальной и универсальной веры, такие, как вера в единого Творца, вера в жизнь после смерти и духов предков, ставят в тупик современников автора, ищущих ответы на вопросы: «Как, где и когда зародилась в человечестве вера в Единого?».

Стараясь найти ответы на эти вопросы, мы скрупулёзно, «под микроскопом» изучаем элементы своей первозданной человеческой культуры, пытаясь понять её и осмыслить. Ничего особенного там не было – всё, то же самое, что и у всех остальных квартирантов Земли обетованной.

Чего такого, в конце концов, дали учёным исследования захоронений первых людей, что особенного они нашли на каменных глыбах, стенах пещер, в наскальных знаках, символах и рисунках. 
Да только то и поняли, что вера человеческая сродни его возрасту, только то и увидели, что истоки идеи о существовании Высшей силы затеривается где-то в самом «начале начал» человеческой истории. 

И думается мне, что, изучая всё это наследие, изучая древнейшую культуру людей, нас должны были по идее больше интересовать другие вопросы: «Какова связь этой культуры с окружающим миром? И почему, в самом деле, эта культура столь крепко увязана на природе вещей?».  

Только найдя ответы на эти вопросы, мы перестанем называть свою веру уникальной, человеческой, а себя венцами природы. Только тогда мы по-настоящему адекватно сможем воспринимать жизнь, и только тогда, я уверен, мы перестанем друг друга обзывать иноверцами. 

Так во что же верили первые люди на Земле, не знавшие пророков, философов, мыслителей, не имевшие священных писаний, не умевшие читать и писать? Что это была за вера без храмов, без идолов, без сложных теологических хитросплетений? Как первые люди понимали Высшую силу?

Накопившийся историко-археологический материал о древнейших временах говорит нам однозначно – в то время все люди на земле, все племена человеческие поклонялись единому Богу и олицетворяли они этого единого Бога с «одухотворёнными небесами». 

«Живые небеса» - вот истинный образ Единого у древнейших людей. Для первых людей Бог никогда не был человеко-личностью. Они не изображали Его на рисунках, не оставляли Его образов в камне или дереве. Они верили в Творца мира, но при этом чётко определяли для себя смысл этой веры, зримые границы этой веры. 
Вглядываясь в ночное небо, они очерчивали пределы, созданного Им мира, одновременно выкристаллизовывая и образ Его Самого, который невольно стал соизмеряться с диаметром зримых границ мира. 

В конечном итоге, случайно или нет, но образ Создателя у них выразился через то, что очень близко по своему значению к Нему. Им стало Небо. 
Оно необъятное, вечно манящее, бесконечное в своих просторах и глубине, испускающее мириады ночных огней, двигающее в себе Солнце, Луну и звёзды – вот символ древнего Абсолюта, веры, исходящей откуда-то изнутри, из самых недр их генетической памяти. 

И такова реальная духовно-культурная история человечества. 

Многобожие и дробление мирового Разума произошло куда позже. Небесное космическое пространство – оно одно, одно на всех, и одно для всех. Космос равен для всех и всего. 

Великое космическое пространство, как образ Творца, интуитивно и генетически передавалось из поколений в поколения, сохранившись в качестве главной духовно-космологической концепции во всех поздних верованиях, и практически дойдя до сегодняшних дней. 

Так, изучая следы культа великого неба в современных африканских племенах и народах, А.-Б.Эллис пишет: «…среди негров можно наблюдать общую склонность к почитанию в качестве главного Бога природы не Солнца, Луны и Земли, а небесной тверди». 

О том же пишет и М.Элиаде: «Племя сук называет своего Верховного Бога Торорут, т.е. «небо» … Ньяме, как называют своего Бога племя негро, также значит «небосвод» …Для большей части племён эве Верховное Божество зовут Маву (это имя происходит от слова ву – «расстилать», «покрывать»), словом маву также обозначают небосвод». Голубое небо – это покров Маву, его любимые цвета синий и белый. У негров акпосо Верховный Бог Уволуву, что значит «верхние сферы». 

Верховный небесный бог у племени тви и анзамбе – Ньянкопон, у народов банту – Наам. Африканцы считают, что этот Бог наделён огромной властью, но не пускает её в ход. Таким образом, современные аборигенные племена Африки по сей день сохранили образ великого небесного космического пространства. 
Если перенестись на другой континент, к примеру, в Северную Америку, то там также можно найти следы образа Единого, отождествлённого с великим Небесным космическим пространством. 
Например, в мифологии древних ацтеков верховным богом считался небесный бог Тонатиу. Позже он стал отождествляться и с Солнцем. Индейское племя сиу дакота верховное небесное божество называли Вакан. 

Племя индейцев пуани верит в Тирава Атиуса – Отца всех вещей, создателя всего, что существует. Он сотворил звёзды: «Белые люди говорят о Небесном Отце, мы говорим о Тирава Атиусе, Отце Свыше, но мы не думаем о Нём как о человеке. Мы думаем, что Он во всём.… Как Он выглядит – этого никто не знает». Про древних иранцев Геродот писал: «…они обычно поднимались на самые высокие горы и приносили жертвы Зевсу, чьим именем они называли окружающее их небесное пространство». 

Великое Небесное пространство до последнего времени сохранилось у тюркских народов в виде духовно-космологического учения о «Теңире». 
Теңир, как единый источник всего сущего, означал вечное небо. Теңир, небо, Космос – вот истинные имена Творца у древних тюрков. Кыргызы, как и многие современные тюркские народы, сохранили это имя до наших дней. 

Современные исследователи склоняются к мнению, что одной из самых грандиозных религиозных концепций раннего монотеизма был именно культ Бога-Теңира (Тэнгри). 

История возникновения культа Бога Теңира
, видимо, уходит своими корнями в историю зарождения самой человеческой цивилизации. 

Теңир – наиболее распространённое в древности имя Единого, известное человечеству. 
Культ Теңира не принадлежит к вере и культуре какого-то отдельного народа, общества, он не связан с каким-либо отдельным именем пророка или пророков. 

Эта вера универсальна, она лежит в основе самой Жизни, её история принадлежит всему человечеству. И она, скорее всего, является самым первым проявлением Космического ислама в истории человечества. 

Описывая фундаментальные и самые важные теологические и мировоззренческие постулаты первого монотеистического культа, мы будем проводить соответствующие догматические параллели с последующими религиями вплоть до «последней религии» человечества – коранического ислама. 
Всё это нам нужно, чтобы показать их единство и тождественность в рамках целостного Космического ислама, а также показать нерушимость,  последовательность и преемственность общецивилизационных знаний, философско-научных учений, мировых религий, священных писаний и великих пророков (мир им и благословение Аллаха).  

Единый по древнейшему мировоззрению культа Бога-Теңира неразрывно связан с сотворённым Им мирозданием не только духовно, но и физически, то есть материально. 

Весь наш вещественный мир, как на уровне макрокосма, то есть Вселенной, так и на уровне микрокосма, является лишь формой проявления Единого, Его физической и духовной сути. 

Различные формы эманации Создателя проявлены нам посредством вещественной организации мира. Поэтому вся космическая жизнь, включающая в себя космическое пространство Вселенной, мириады небесных тел, нашу Землю и её Природу – всё это лишь Он и Его различные формы проявления. 

По философии древней веры Единый не имеет конечной протяжённости в пространстве и времени, поэтому не отвергается возможность существования и иных вселенных. Все остальные возможные вселенные также находятся в «теле» Единого, и являются Его проявлениями, подобно нашей Вселенной.

С.М.Абрамзон писал: «Камнеписные памятники позволяют сделать вывод о том, что содержание самого понятия «Tanri» у древних тюрков было значительно шире, чем божество неба. Это верховное божество выступало как бы в виде синтеза всех астральных представлений, оно адекватно понятию «Вселенная». 

Вечное небо – Тенгри – вообще одно из самых распространённых названий Бога в истории человечества. Тенгри – алтайское, бурятское, шорское – Тегри, хакасское Тигир или Тер, тувинское – Дээр, якутское – Тангара, Тэнгри – татарское, Танри – турецкое,  Тенгири – кумыкское, угры – Тура, японцы – Тен, у народов Океании – Тангарао, кыпчаки – Тенгри, буряты – Тэнгэри, монголы – Тэнгер, чуваши – Тура.

Н.Будаев пишет: «Одним из уникальных сведений, касающихся древних верований тюркских народов, является сообщение Михаила Сирийского (XII век): «Тюрки всегда провозглашали единого бога…. Они полагают, что небо есть единственный бог «Тенгри-хан». 
Помнят имя «Танры» и в Азербайджане. И если в обиходной жизни азербайджанцы обычно обращаются к Богу словом «Аллах», то в литературных произведениях часто встречается имя «Танры». 

К примеру, в стихотворении прекрасной азербайджанской поэтессы Хатиры Кулиевой мы читаем: 
«Великодушный, Терпеливый, 

Создавший небо и миры, 

Не терпит Он несправедливость – 

Господь Единый – мой Танры!»
. 

Немецкий исследователь Г.Дерфер, собравший и обобщивший древнейшие упоминания о Тенгри, писал, что здесь «речь идёт об одной из первых монотеистических религий человечества, если не самой первой». 

Председатель правления общественного фонда содействия изучения культуры народов Евразии и Америки Федорова Л.В. (г.Якутск) пишет: «Итак вся Азия, весь восток был под культом Тенгри – Юговосточная, Передняя, Центральная, Средняя, Северо-Восточная Азии. Но только ли Азия? … Проследим географию самых высоких и священных гор и водоемов, содержащих корень «тенг», «танг», «тенгри», «тунгир», «туран» и т.д. «Спустимся» с самой верхней области планеты – Гималайских отрогов и Тибетского плато, где буквально вся топонимика “дышит” культом Тенгри. По направлению на северо-восток: 

Тибет – гора Ньенчен-Тангла, оз.Тэнгри Нур, Данграюм, хреб.Тангла.

Тянь-Шань – пик Хан-Тенгри.

Алтай – хр. Тигирецкий.

Западные Саяны – гора Туран.

Иркутская область – гора Тангуй.

Амурская область – хр.Турана.

Читинская область – хр.Тунгирский.

Монголия – гора Отгон-Тэнгри на Хангайском хребте, гора Тангир-улан-хошу в долине реки Орхон; и т.д.

По направлению на северо-запад с тибетского плато: 

Тибет – гора Тхог Тингрин.

Урал – река Тура.

Приморские Альпы – река Танаро на границе Франции и Италии.

Исландия – гора Тингейри; и т.д.

Юго-запад: 

Граница Тибета и Непала – Танг цзон.

Афганистан – гора Дангара.

Иран – гора Туран в предгорьях Хорасана.

Северо-восточная Африка – город – Танга под Килиманджаро.

Марокко – город Тангир; и т.д.

Юго-восток:

Тибет – пос.Тингри под Эверестом.

Непал – гора Тенг Боче.

Пер. Тангла на границе Индии и Пакистана.

Филиппины – гора Тандаг.

Ява – гора-вулкан Теннгер.

Австралия – оз.Тангла; и т.д.»

Чтобы понять, что в данном случае речь никак не может идти о простом фонетическом совпадении топонимических названий гор с именем Бога-Теңира, необходимо вспомнить, какое значение имеют горы, горные объекты (реки, озёра, водопады и т.д.) к религиозным взглядам древних людей.

Обратимся, к примеру, к М.Элиаде: «Символическая и религиозная значимость гор безгранична. Горы часто считаются местом, где встречаются Небо и Земля, и, следовательно, «центральной точкой» – точкой, через которую проходит Axis Mundi (Мировая ось), местом, предельно насыщенным сакральностью… Будучи местом, где встречаются Небо и Земля, гора располагается в Центре мира и конечно же является высочайшей точкой на Земле. Вот почему так много сакральных объектов («святых мест», храмов, дворцов, священных городов) уподобляются горам и сами превращаются в «Центры Мира». 

Вспомним, двигаясь назад во времени: мусульманская святыня Кааба, по поверьям мусульман, - святое место, и «Полярная звезда доказывает, что оно расположено напротив центра неба». Для христиан центр мира – Голгофа, где был создан и похоронен Адам. У иудеев – гора Синай. Вспомним, что в Ветхом Завете Бог вручает скрижали с заповедями именно на этой горе. 

В индийской мифологии гора Меру возвышается в центре мира, и «Полярная звезда светит прямо на неё». У иранцев центр Земли – гора Хара-Беразаити. Палестинские горы Фавор и Геризим по древним местным поверьям не были затронуты потопом, поэтому они считались высочайшими горами на Земле, а сама Палестина стала «Святой Землёй». В Китае столица идеального владыки располагалась точно в центре Вселенной, т.е. на вершине космической горы. То же самое и у японцев, у сибирских и центрально-азиатских народов, у европейцев, австралийцев, африканцев, индейцев и других народов. 

Именно поэтому М.Элиаде пишет: «…отметим освящающую власть «высоты». Высокие места насыщены сакральными силами. Всё, что близко от Неба, получает ту или иную долю его трансцендентности. Гора, храм, город и т.д. освящаются потому, что им придаются атрибуты Центра, то есть они изначально были отождествлены с высшей точкой Вселенной, где сходятся Небо и Земля. Следовательно, освящение, связанное с ритуалами восхождения на холм и по лестнице, имеют силу потому, что помещают верующего в высшую небесную сферу… Преодоление человеческого состояния через вхождение в святое место (храм или алтарь), через ритуальное освящение или через смерть имеют конкретные обозначения – «переход», «вознесение», «восхождение». Так, связь «пирамида – священная гора» хорошо прослеживается в мифологии иранских племён – коня для отправления души, вознесения души надо было искать «на вершине четырёхстенной бурой, недоступной людям и птицам горы». У многих народов вознесение к Богу на мифическом коне совершается с вершины священной горы.

Большинство народов на планете верили, что душа праведного человека, пророка, святого или героя после смерти сразу возносится на небеса. Души менее благочестивых людей остаются на земном уровне, в «своих могилах», на уровне земли и подземелья до определённого Дня воскресения. 

Почему некоторые души умерших возносятся, а подавляющее большинство остаётся за земле - это очень важный и принципиальный момент. Впрочем, в течение всей книги мы ещё поговорим об этом.  

Не только история Моисея, но и история многих пророков и священных книг не случайно связана с горами. Именно поэтому древнеегипетские фараоны «создавали на своей земле эти центры Мира», строя пирамиды и завещая потомкам хоронить их внутри пирамид, то есть в сакральном «центре Мира».  

Но вернёмся к Теңиру.  «Бог вечен, ибо Он есть Мир и Создатель Мира», - говорили в древности тюрки. По этому поводу Аджи Мурат пишет: «Тенгри-хан мыслился у тюрков огромных размеров, космических масштабов. Он распоряжался судьбами человека, народа, государства. Он – Творец мира, и Он сам есть мир!». По мнению М.А.Хабичева, Тенгри «связан со скифским божеством Вселенной. Отсутствие изображения Тейри (Тангра) можно объяснить пониманием Тейри как невидимого и вездесущего владыки вселенной». 
Но постепенно образ великого Небесного пространства, единоцельного духовного Космоса подвергся деградации и дроблению. Люди стали обожествлять отдельные части Космоса, то есть небесные объекты, оказывающие определённое влияние на жизненные циклы Земли, природы и людей. 
Появились боги Луны, Солнца, Земли, планет, созвездий. А далее появилось множество иных образов: воды, огня, рек, озёр, гор, войны, природных явлений, плодородия, ремёсел.

Всё это стало возможным в результате того, что человечество отвернуло своё лицо от образа Бога в виде бесконечного космического пространства. А само великое небесное пространство превратилось в «бога, живущего на небе» или «бога неба».  

Но даже и в этом случае бог неба всё равно оставался самым главным, верховным законодателем. Все последующие боги, как правило, у всех народов считались детьми бога неба. Например, у тех же индейцев племени масаи верховное божество зовут Нгаи, он не видим, живёт на небе. 

Как пишет М.Элиаде, племена австралийских аборигенов по сей день помнят имя верховного из богов, сущность которого связана с небесами, с миром звёзд и атмосферных явлений. У авcтралийских племён камиларои, вирадьюри, юалайни, муринг и других по-прежнему живы представления о верховном небесном боге. Бунджиль - верховное божество племени кулин живёт высоко, выше «тёмного неба». Бунджиль сотворил землю, деревья, животных и человека, которого вылепил из глины, вдунув в него жизнь через рот, нос и пупок.  

В Древнем Египте бог неба – Ану (родственно Тану). Звёзды – воинство Ану. Он – «Отец Богов» или «Царь Богов». Несмотря на своё первоначальное верховенство, Ану представлялся несколько абстрактным богом, и до сих пор не найдено ни одной статуи Ану. У шумер, ассирийцев бог неба – Дингир. 

Индоарийский бог неба Дьяус, литовский Дангус, финский Тайвас, германский Тюр или Тейвас, ирландский, кельтский и галлийский Тевтат, греческий Дзевс, латвийский Дебесс, хеттский Дзиуна, славянский Дабог или Дый и так далее всё это значит сияющее дневное небо. 

Бог ясного неба у всех народов Европы обладает высшей законодательной функцией. Все эти имена Бога ясного неба в своём этимологическом корне содержат слово «ТЕН» - «НЕБО». 

На языке банту – самого значительного языка народов и племён африканского континента – слово «небо» (Бог) звучит «ANGA», то есть схоже с тюркским Тангри, Тангара… 
Поскольку у разных народов бог «ясного неба» отождествлялся с дневным временем, то этимология «бога ясного неба» постепенно связалась воедино с понятием «ДЕНЬ». То есть древние народы светлое время суток стали называть именем бога «ясного неба».

А поскольку практически у всех евразийских народов имя бога «ясного неба» было связано с «Тең», «Тенгри», в различных его диалектических звучаниях (ТЕҢ, ТЭН, ТЕМ, ТЯН, ТАН, ТИН, ДАН, ДИН, ДЗЕН и так далее), то и светлое время суток стало называться у этих народов соответствующе.  

Так, например, славянский «бог ясного неба» - «ДЫЙ», имеет прямое отношение к этимологии слова «день». В английском языке «Дый» звучит как «DAY». Это говорит о том, что у древних англосаксов имя небо-бога было когда-то общим со всеми ариями, но они его попросту забыли. 
То же касается и германского слова «TAG» - «ТАГ» - «ДЕНЬ», которое имеет общие корни с именем «бога ясного неба» в древней культуре некоторых западноевропейских народов - «ТУГ». Или, к примеру, латинский «DIAS» - «день» и арийский «бог ясного неба» – «ДЬЯУС» тоже когда-то были одним словом. 

Это хорошо, когда люди приветствуют друг друга словами «Добрый день!», ведь фактически они желают друг другу благословения от самого неба – бога «ТЕНа». 

Кстати, слово «DIN» - «ДИН» на хинди также означает «день», из чего можно сделать вывод, что в древнем индоарийском языке когда-то существовал «бог ясного неба» с именем «ДИН». 
Славянское «ДЕНЬ» родственно арийскому «ДИН». 
В шумерском языке, некогда главенствующем языке Аравии, «бог неба» назывался «ДИНгир», что схоже с индоарийским языком. Неслучайно слово «ДИНгир» специалисты-шумерологи сегодня переводят как «БОГ».

Позже у многих народов вера в небо-бога - «ТЕҢа» (в различных его диалектических произношениях) стала ассоциироваться вообще с понятием «ВЕРОИСПОВЕДАНИЕ», «РЕЛИГИЯ».  

То есть понятия «БОГ», «НЕБО», «ДЕНЬ» и «ВЕРА» смешались в одно целое. Например, в Аравии корень слова «ДИН» - «ВЕРА», скорее всего стала производным от слова «ДИНгир» - «НЕБО». Даже во вьетнамском языке, вроде бы не таком уж и близкородственном семитскому, слово «TIN» также означает «ВЕРИТЬ». 

Так что, когда мусульманин называет свою религию «ислам ДИНи», он должен помнить, что в слове «ДИНи», так или иначе, заложено древнее имя бога - ТЕНа. 
Слова «Tenir», «Teniri», «Tengir» не принадлежат тюркской семье народов. Это общечеловеческое наследие. Эти имена Единого встречаются во многих языках мира. 

У многих культур и религий существуют множественные эпитеты в честь Бога – «Вседержитель», «Охранитель», «Сущий» и другие. 
Именно эту этимологию слова «Tenir» мы встречаем в различных языках мира. 

Например, в итальянском, французском и других языках слово «TENIRI» означает «держать», «поддерживать», «сохранять». 

В румынском языке «TENIRI» - это «наследие». А в каталанском (валенсийском – Валенсия, Балеарские острова, Восточные Пиренеи, Андорра, Сардиния) и галльском (альпийская часть Италии) языках слово «Тенири» означает «имеющий».

Часто слово «Tenir» перекликается, как и в арабском языке, со смыслами «ВЕРА», «РЕЛИГИЯ», «единение», «связь». 

Например, в исландском языке «TENGIRI» - это «Соединяющий». В яванском (остров Ява в Индонезии) и японском языках слово «TENIRI» означает «принимать», «принимающий». Город Тэнри в Японии сегодня является оплотом тенгрианской веры для всех последователей религии Тенрикё. 

В креольском языке на острове Гаити слово «TENIR» означает быть чему-то «твёрдо приверженным». В Уэльсе у валлийцев слово «TENIR» означает «привлекать» или «привлекающий». 

Израильский Яхве (Иегова) носит в себе главные атрибуты Бога неба. Его повелевающие символы – молния, гром, дождь, радуга – ничем не отличаются от повелевающих символов небесных богов всех остальных народов.  

«Тем» у древних египтян – владыка самого крайнего предела: «Ибо члены моей семьи – члены Бога Тема» (Книга идущих дальше – Книга мёртвых). Тин – этрусский Царь богов. 

У древних скандинавов Тор изображался с молотом в руке. Ударом этого молота Тор привёл во вращение Вселенную. У хантов и манси – это Торум, у мордвы и мокша – Атем Торай. У древних эстонцев (эстов) – Тар. 
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Дерево Те́нере (берберское Tiniri) — самое одинокое дерево в мире. Расположено в пустыне Сахара. На протяжении столетий оно служило маяком для торговых караванов. В настоящее время на этом месте установлен памятник Дереву Тенере. 

В древнеегипетских папирусах записано, что Творец метнул молот, и в результате этого первотолчка Вселенная стала вращаться. То, что скандинавский Тор (древнеисландский Туг, древненемецкий Донар) имеет непосредственную связь с тюркским Тура, Туран, Тенгри, говорит тот факт, что Тор в мифологии скандинавов обычно путешествовал на повозке влекомой двумя мифическими козлами – Тангризниром и Тангиостом. 

Поскольку великое космическое пространство и было Создателем, то не удивительно, что ранние общества все свои ритуалы и обряды связали с небом. Без труда можно заметить, что все древние фольклоры и мифы народов мира буквально сотканы из космологических мыслей. Ничего странного в этом нет, ведь божеством древних народов являлся сам Космос. 

Естественным образом отсюда вытекает и тот факт, что многие древнейшие цивилизации обладали большим пластом знаний в области астрономии, космологии математики, геометрии, астрологии и других наук. Они своего Бога изучали. 

Следующим этапом деградации общечеловеческого монотеизма стало то, что люди стали отворачиваться от «бога, живущего на небе», полностью перейдя на «земные образы». Они стали поклоняться воде, огню, природным объектам и стихиям, ремеслам и профессиям – рыболовству, охоте, войне, торговле.  Каждый из них получил образ, в котором «бог стал подобием человека». 

Человечество постепенно погружалось в эпоху языческих и идолопоклонских верований. Началась эпоха застоя развития цивилизации. 

Об этом М.Элиаде пишет, что со временем «…верховные небесные существа постоянно попадают на периферию религиозной жизни, где их практически игнорируют; главные же роли играют другие сакральные силы, стоящие ближе к человеку и более значимые для обыденной жизни… То же самое можно наблюдать у большинства африканских племён: Великий Бог Неба, Верховное существо, Всемогущий творец играет крайне незначительную роль в религиозной жизни племён. Он чересчур далёк или же чересчур хорош для того, чтобы нуждаться в почитании, и его призывают лишь в случае крайней необходимости». 

У народов Бенина, Того и Нигерии до сих пор живёт легенда о боге Обатала, который был создан высшим из богов - «хозяином неба» Олоруном. Сам Олорун, не докончив процесс творения и наказав завершить его Обатале, отдалился от мирских дел. Хоть Олорун считается верховным богом, у него нет ни храмов, ни статуй, ни жрецов. На него уповают лишь во времена сильных бедствий. У племени фанг Конго самую важную роль в религиозной жизни некогда играл бог Нзамбе – создатель и властелин неба и земли. 

Однако в настоящее время он отошёл далеко на задний план. Туземцы говорят, что он всемогущ, добр и справедлив, но именно из-за этого они и не почитают его, у них даже отсутствуют какие-либо его материальные изображения, которых так много у прочих богов и духов племени. 

Также М.Элиаде пишет: «У племени басинги нет культа небесного Творца – Эфиле Мокулу, к нему взывают лишь при произнесении клятв. 

Главный бог бантусского племени гереро из Юго-Западной Африки носит имя Ньямби. Удалившись на небо, он оставил человечество низшим божествам. Поэтому его не почитают.  «Зачем нам приносить ему жертвы? – сказал один туземец. – Нам не нужно его бояться, ибо он не причиняет нам вреда, не то, что духи наших мёртвецов (овакуру)… Алунда – другое бантуское племя – считают, что их бог Нзамби очень далёк от людей и недоступен им, главную роль в их религиозной жизни играют страх перед духами и их почитание». 

 То же самое наблюдается и у пигмеев Экваториальной Африки, у твиязычных негров Западной Африки и других народов. Подобное положение сегодня наблюдается и у всех индейских племён Америки, у аборигенных племён Океании. В религиозной жизни Меланезии хоть и сохранились вера в бога неба, всё же доминирует там вера в мана. 

На Адаманском архипелаге верховное небесное существо зовут Пулуга. Пулуга сотворил мир, первого человека – Томо. Человечество размножилось и рассеялось по Земле, и после смерти Томо люди всё больше и больше стали забывать своего создателя. Пулуга рассердился и наслал на Землю потоп, который охватил весь мир и уничтожил человечество. Спаслись лишь четверо. Пулуга сжалился над ними, но люди всё равно остались непокорными. В конце концов, раз и навсегда наказав соблюдать его заповеди, Пулуга исчез, и больше его никто не видел. 
Верховного небесного бога племени селькнам на Огненной Земле зовут Темаукль
. Из священного страха его имя никогда не произносится и заменяется другими словами. Он творец мира, он извечен, всё знает и умеет, он властелин судеб, однако молятся ему лишь в случае болезни. Фактически он живёт отдельно от людей, по представлениям селькнам ему безразлично всё, что творится в мире. 

По этому поводу М.Элиаде пишет: «Бесспорно одно: в общем и целом, небесная иерофания и вера в Верховное небесное существо уступило место другим религиозным концепциям. Опять же, в общем и целом ясно, что некогда эта вера представляла собой самый центр религиозной жизни, а не периферийное явление, как в нынешних первобытных обществах. Сдержанность в почитании небесных богов сегодня указывает лишь на то, что переместился центр религиозной деятельности, и ни в коем случае не на то, что эти небесные боги являются творениями абстрактного мышления первобытного человека…». 

Таким образом, впоследствии бога ясного неба «заслонили» другие образы, что вызвало даже появление специальных объяснительных мифов, таких как миф «о падении Дьяуса» в Индии и кельто-германский сюжет о потере богом неба руки и невозможности по этой причине выполнять функции «царя богов». Такая ситуация была характерна для народов варварской Европы (кельтов, германо-скандинавов, балтов, славян, фракийцев) и индо-иранцев. 

Итак, бог неба либо вытеснялся, либо исчезал, либо деформировался и дифференцировался. Этим путём пошли почти все народы Земли. А первопричина бога неба – великое космическое пространство, вообще практически было забыто человечеством. 

В целом, путь духовной истории человечества можно вкратце охарактеризовать словами казахского исследователя О.Жанайдарова, который в своей книге «Тенгрианство: мифы и легенды древних тюрков» пишет: «Вероятно, перволюди верили в Единого бога, а потом во время распада первобытнообщинного строя и формирования рабовладельческого стали верить в множество богов, стали язычниками. Такая картина наблюдалась в Древнем Египте, Ассирии, античных Греции и Риме. Изрядно поплутав среди языческих столетий, способствовавших формированию почти всех крупных этносов Европы и Азии, эти страны и народы стали снова верить в Единого бога…».

Современные мировые конфессии – это дети, внуки и правнуки некогда единой веры первозданного человечества, веры в великое космическое пространство, живое и животворящее.  

Это и есть Космический ислам. В нём нет образа антропоморфного бога, сидящего на небе. В космическом исламе Бог – Вечность и Бесконечность. Он наполняет Собой всё бесконечное космическое пространство, Он творит в нём из Самого Себя все вселенные, всю космическую жизнь. 

 Всё, что было внесено в цивилизацию позже и вплоть до наших дней, уходит своими корнями в этот всекосмический ислам. И как мы уже говорили, раз согласно Курану все первые люди и пророки были мусульманами, значит и вера в бесконечного Теңира – это тоже ислам. У разных народов и культур, исторических языков и диалектов могли и могут быть разные имена Единого. Томо, Аллах, Теңир, Иегова, Тирава, Уран и так далее – всё это имена общего единого Бога. 

Космический ислам таков, он многообразен, он имеет тысячи, миллионы, миллиарды оттенков во Вселенной. Это надо всем принять, иначе нынешние богословы никогда не смогут объединить всё монотеистическое прошлое человечества в единый первозданный Космический ислам, о чём нам и говорит священный Куран. 
Наше религиозное прошлое едино. Зная своё прошлое, мы уже никогда не собьёмся с истинной дороги, ни сегодня, ни в будущем. 

Ведь именно духовная амнезия – самая главная причина, по которой мы до сих пор делимся на сотни религиозных направлений, на сотни духовных дорог. Амнезия – главная причина того, что современная общечеловеческая духовность всё никак не может прийти к согласию и взаимопониманию. Не поняв своего начала, мы не можем понять, где находимся в настоящем со всем этим противоречивым духовным наследием многотысячелетнего беспамятства.  

Нет другого пути, кроме ислама, и культ Бога Теңира также есть великое наследие докоранического ислама, который мы должны вспомнить и хорошо познать. В нём сохранилось много мудрого и вечного. 

Цельный исламский путь – это путь от самого его начала. То есть это путь, который тянется от первых мгновений зарождения нашей Вселенной до её самых последних дней жизни. Если они вообще когда-нибудь наступят. 

Наша задача ухватиться за суть Космоислама и взойти к духовной вершине человечества – Маарифату и Хакикату. Сегодня мы уже готовы выйти на эту финишную прямую. Мы готовы подняться духовно и интеллектуально до сознания эпохи Хакиката.

В процессе восхождения к золотой эре Хакиката человечество больше не должно встречать на своём пути никаких препятствий. Больше не должно быть никакой амнезии прошлого, никаких заблуждений в будущем. 
Эра Хакиката должна обязательно наступить и наконец принести миру вселенскую душевную гармонию, единство всех сердец и великий свет просвещения. АМИНЬ!!!

Ранняя натурфилософская трактовка 

Единого. Мировая одухотворённая субстанция

Великое небесное пространство ещё в далёкие доисторические времена стало пониматься людьми как неотъемлемая часть Единого, как «тело Бога». 

Истина, пройдя через громадные эпохи идолопоклонства и язычества, не предалась забвению. Да и могла ли?

В тех или иных уголках планеты, в различных народах то и дело рождались великие мыслители и пророки, которые повелением Высшего Разума направляли огромные массы людей к первоистокам веры, возвращая цивилизации истинный образ Создателя.  

Объясняя древним мыслителям и пророкам Свою действительную физическую сущность, Единый то и дело подчёркивает: наш физический мир и Он неделимы, Он является сутью и первопричиной нашего материального мира, Он сам Космос со всем его содержимым, Он же и микрокосмос, Он – все материальные тела.  

Всё больше и больше человеческая мысль стала воспринимать Создателя как некую мировую первопричинную материю, всепронизывающую, всенаполняющую Субстанцию, созидающую в Себе Самой этот мир. 

Космос как «тело Создателя» стал наполняться физическим смыслом. Тело Создателя всё больше и больше стало восприниматься в качестве невидимой одухотворённой мировой Материи. 

Производными от этой мировой Субстанции является весь вещественный мир, все тела и сущности во Вселенной. Все тела состоят из этой мировой Субстанции. 

 К примеру, в одном из древнейших памятников человеческой культуры – Бхагавадгите, есть такие слова: «Это тело, о сын Кунти, именуется полем, того, кто знает это поле, называют знающим поле.…О сын Бхараты, да будет тебе известно, что Я также Тот, Кто знает все тела, пребывает в них, и что знанием именуется понимание этого поля и Знающего его. …О сын Бхараты, те, кто знает поле, знает и Меня. Всё имеет телесное поле, знающий о поле имеет знание. Таково моё мнение», - «Природа, наслаждающийся и сознание», Бхагавадгита. 

Великое небесное пространство приобрело глубочайший смысловой фундамент  культа великой Первородной материи. 

Первородный вселенский ислам, сбросив с себя мифологическую оболочку, стал перерождаться в глубинное теофилософское планетарное мировоззрение. 

Отныне двери для философии и науки в Космоисламе были открыты. Стартовал, пожалуй, самый интересный период эволюции планетарной духовности, начали пробиваться свежие ростки восприятия Творца в качестве бесконечной всенаполняющий и всесозидающей мировой материи. 

Философия первородной всесозидающей материи эволюционно выросла из глубин культа великого небесного космического пространства, не подменив последнего, но наполнив более глубоким физическим и духовным смыслом. 

Это по сути был величайший прорыв в духовном развитии человеческой цивилизации. На этой духовной платформе взросли величайшие доисторические культуры. 

То общество, что ухватывало эту идею, наполнялось невероятной духовной творческой силой, испытывало непостижимый цивилизационный скачок.

В этом смысле большой и трагической ошибкой для современной исламской теологии стало представление о том, что, якобы все эти древние монотеистические философии не имеют никакого отношения к исламу. Имеют, ведь все они проистекают из единой Космоисламской философии. Все они поэтапные части Космоислама, части единой небесной Скрижали.

И то, что эти части были разбросаны практически по всей планете, лишний раз подводит к мысли о единстве человечества и единстве всех человеческих культур, о единой религии. 
Давайте вкратце обзорно пробежим по ним. Их сравнение необходимо нам, чтобы двигаться дальше к глубинному пониманию основ Космоисламской философии. 

В философии Древнего Египта первоначально говорилось о четырёх неразделимых богах:

1. Материя, вещество, из которого произошло всё. Свет со всем, что в нём есть, произошёл из этого вещества; но само первоначальное вещество не могло произойти из чего-нибудь, оно несотворённое. Это богиня Нет.

2. Дух, который действует и живёт в материи. Это бог Неф. Неф и Нет неразрывно связаны между собою; материя совершенно немыслима без сил, которые действуют в ней; точно так же нет никакой силы без вещества, в котором она могла бы держаться. От бога Неф и богини Нет произошло всё, что только существует.

3. Вещество занимает пространство, так как первоначальная материя не создана, а существует от века, то бесконечное пространство должно быть точно также несозданное, вечное. Это богиня Пашт. Она всё обнимает, в ней всё покоится, всё восстает и исчезает.

4. Что ни есть – всё существует в пространстве, и что бывает – бывает во времени. И время не произошло, не сотворено, оно без начала и конца. Неразделимое время, вечность есть бог Себек. 

Дух и вещество, время и пространство неотделимы одно от другого. 

Неф и Hет, Себек и Пашт – это четыре первых величайших древнеегипетских бога. Через них, из них и в них произошло всё сущее в нашем мире. Но сами эти боги не произошли: они несозданны, непреходящи, неразделимы. Они одно целое. 

Они фундаментальные свойства Единого целого – Амуна. Амун есть великое четвероединство, состоящее из Нефа и Нет, Себека и Пашт. 

Амун есть всё во всём. Часть бесформенной материи приняла форму и стала миром. Таким образом, мир образовался в этом четвероединстве как часть её. Будучи проявленным, мир продолжает оставаться объятым Амуном.

Подобная причудливая форма древнеегипетского монотеизма совпадает с началом расцвета её уникальной, мощной культуры и цивилизации. 

Кроме того, в Древнем Египте бытовало учение о «Пневме». 

«Пневма» - это невидимая и невесомая энергетическая субстанция. Пневма, как считали египтяне, пронизывает всё мироздание. Вместе с воздухом она поступает в лёгкие человека, затем в сердце, откуда по сосудам разносится по всему телу человека, наполняя его жизнью. 

Со временем всё больше и больше людей в Древнем Египте стали молиться природным божествам, богам-ремесленникам и так далее. 

Появились другие, дифференцированные боги – бог солнца Ра, Гор и другие. Древнеегипетский первородный монотеизм стал «раскалываться на части», и, в конечном счёте превратился в мифологию. 

Величайшая цивилизация Древнего Египта с её инженерией, математикой, космологией, астрологией, медициной, государственностью пошла на закат. И однажды под ударами внешних сил она полностью исчезла.  

В древнем Китае первопричиной мира считалась единая изначальная Материя «тайцзи». «Тайцзи» - первопричина всего, что есть в материальном мире. Далее, вещественная материальная иерархия спускается вниз, в более «проявленную» организацию первородной Материи. Тайцзи порождает две противоположные субстанции — янь и инь, которые едины и неделимы. 

В  «Книге перемен» («И цзин») концепция о взаимодействии полярных сил инь-янь, которые рассматриваются как основные космические силы движения, как первопричины постоянной изменчивости в природе, составляет главное содержание большинства диалектических схем древнекитайских философов. 

В трактате «Ней-цзин» по этому поводу говорится, что чистая субстанция янь претворяется в небе; мутная субстанция инь претворяется в земле… Небо — это субстанция янь, а земля — это субстанция инь. Солнце — это субстанция янь, а Луна — это субстанция инь. Субстанция инь — это покой, а субстанция янь — это подвижность. Субстанция янь рождает, а субстанция инь взращивает. Субстанция янь трансформирует дыхание-ци, а субстанция инь формирует телесную форму. Взаимодействие и борьба этих начал порождают пять стихий (первоэлементов) — у-син: воду, огонь, дерево, металл и землю, из которых возникает всё многообразие материального мира — «десять тысяч вещей» — вань-у, включая человека. 

Современная китайская философия в своей основе привязана именно к данному пониманию вещей. Однако уклон в дуализм «инь» и «янь» и отхождение на второй план их духовной первопричины – единой одухотворённой первородной Материи «тайцзи»,  лишило «инь» и «янь» своего высшего духовного начала, превратив их фактически в неодухотворенные потоки телесной энергии. Энергия перестала содержать в себе глобальное духовное первоначало. 

Другая китайская концепция Абсолюта – это Дао. Дао - первопричина всех вещей. 

В даосском трактате «Дао Дэ Цзин» о бесчисленных эманациях безликого Абсолюта пишется: «Дао, которое может быть выражено словами, не есть постоянное дао. Имя, которое может быть названо, не есть постоянное имя. Безымянное есть начало неба и земли, обладающее именем - мать всех вещей… Превращения невидимого бесконечны.  [Дао] - глубочайшие врата рождения. Глубочайшие врата рождения - корень неба и земли. [Оно] существует [вечно] подобно нескончаемой нити, и его действие неисчерпаемо... Дао пусто, но в применении неисчерпаемо.  О, глубочайшее! Оно кажется праотцом всех вещей».

Далее в трактате мы встречаем: «Смотрю на него и не вижу, а поэтому называю его невидимым. Слушаю его и не слышу, поэтому называю его неслышимым. Пытаюсь схватить его и не достигаю, поэтому называю его мельчайшим». Далее: «Не надо стремиться узнать об источнике этого, потому что это едино. Его верх не освещён, его низ не затемнён. Оно бесконечно и не может быть названо. Оно снова возвращается к небытию. И вот называют его формой без форм, образом без существа. Поэтому называют его неясным и туманным. Встречаюсь с ним и не вижу лица его, следую за ним и не вижу спины его. Придерживаясь древнего дао, чтобы овладеть существующими вещами, можно познать древнее начало. Это называется принципом дао».

Познание абсолютной Первопричины – высшая степень даосской мудрости. Но Первопричина не обладает в сущности никакими качествами. Это есть истинное понимание Субстанционального.

Качества появляются при воплощении Первопричины: «Содержание великого дэ подчиняется только дао. Дао бестелесно. Дао туманно и неопределенно. Однако в его туманности и неопределённости содержатся образы. Оно туманно и неопределенно. Однако в его туманности и неопределённости скрыты вещи. Оно глубоко и темно. Однако в его глубине и темноте скрыты тончайшие частицы. Эти тончайшие частицы обладают высшей действительностью и достоверностью. С древних времён до наших дней его имя не исчезает. Только следуя ему, можно познать начало всех вещей. Каким образом мы познаем начало всех вещей? Только благодаря ему… Великое дао растекается повсюду. Оно может находиться и вправо, и влево. Благодаря ему всё сущее рождается и не прекращает [своего роста]. Оно совершает подвиги, но славы себе не желает. С любовью воспитывая все существа, оно не считает себя их властелином. Оно никогда не имеет собственных желаний, поэтому его можно назвать ничтожным. Всё сущее возвращается к нему, но оно не рассматривает себя их властелином. Его можно назвать великим. Оно становится великим, потому что никогда не считает себя таковым».  

Как же точно описание Абсолюта через Дао, и как же подобный образ Единого далёк от образов устрашающих и кровожадных языческих божков. 
Даосский Единый – это постоянство, вечность, покой и безкачественность. 

Подражание бескачественности, состоянию покоя Единого – основной путь и цель учения о Дао: «Нужно сделать [своё сердце] предельно беспристрастным, твёрдо сохранять покой, и тогда все вещи будут изменяться сами собой, а нам останется лишь созерцать их возвращение. [В мире] - большое разнообразие вещей, но [все они] возвращаются к своему началу. Возвращение к началу называется покоем, а покой называется возвращением к сущности. Возвращение к сущности называется постоянством. Знание постоянства называется [достижением] ясности, а незнание постоянства приводит к беспорядку и [в результате] к злу. Знающий постоянство становится совершенным; тот, кто достиг совершенства, становится справедливым; тот, кто обрел справедливость, становится государем. Тот, кто становится государем, следует небу. Тот, кто следует небу, следует дао. Тот, кто следует дао, вечен, и до конца жизни такой государь не будет подвергаться опасности».  

В этом смысле даосизм, как учение о бездействии, традиционно находился в оппозиции к конфуцианству. Конфуцианство считает одной высших целей существования – стремление служить своему обществу. Согласно Конфуцию, каждый человек вне зависимости от социального положения должен в первую очередь заботиться об окружающем его пространстве – стране, народе, семье, близких, соседях, природе. Это его долг. 

Конфуций считал, что мы не властны над высшими силами, и мы не знаем их замысла, в связи с чем воля человека в любой ситуации должна быть ориентирована только на то, чтобы поступать всегда правильно и должно. И неважно при этом, каков будет личный результат вашего действия – принесёт ли он вам блага или же несчастья. Кармическое воздаяние за служение – высшая степень духовного роста. 

Учений о первоначальной Материи в истории древнего Китая было много. И именовались они в разные времена по-разному. К примеру, в записях китайского философа и материалиста Ван Чуна, который считал первоосновой и источником всех вещей изначальную Субстанцию «ци», говорится, что из «ци» всё в мире возникает в результате сгущения этой субстанции и в конечном итоге обратно в неё превращается. 

Широкое развитие учения о Первоматерии дало свой результат и в Древнем Китае. Эти концепции постоянно выплёскивались в общество в виде невероятно развитой древнекитайской религии, философии, науки и техники, медицины, астрономии, космологии, математики, геометрии, ремесленческой культуры, государственного управления. 

В философии Древней Индии идея мировой Материи достаточно широко представлена и начинает появляться ещё с далёкой ведической науки. Веды рассматривались как высший авторитет. Они учат существованию в этом мире сверхчувственной универсальной Субстанции, вечной и абсолютной.

Изначальный индийский монотеизм был сменён политеистическими гимнами Ригведы, прославляющими богов и побуждающими людей к молитвам, жертвоприношениям и послушанию им. На смену же ригведийским гимнам пришли упанишады.

Философия упанишад – это поиск гармонизации с окружающим миром, осознание единства и тождественности всего сущего через осознание абсолютности Единого. Смысловые величины упанишад достаточно революционны по отношению ко всей ранне-индийской теологии. 

Безусловно, упанишады послужили весомым шагом возвращения древнеиндийской духовности к монотеизму, они наполнили индийскую философию поиском всенаполняющего и безличного Первоначала, которое, проявляясь бесконечным множеством вещей и явлений этого мира, всегда при этом остаётся неизменным. Поиск этого Первоначала осуществляется главным образом через созерцание и понимание внутреннего мира человека.

В центре упанишад находятся учения о природе мировой Души, о единстве Брахмы, о Первооснове бытия и Атмане – высшей духовной сущности каждого индивида. 

Вне Брахмы ничего нет. Но всё, что есть в бытии, заключено в Брахме, как в зародыше, из которого развивается весь реальный мир. 

Это полностью согласуется с тем, что мы писали: наш мир – это Дитя Единого, которое должно жить и постоянно развиваться. 

Брахма — единый и единственный источник  всего сущего. Он единственно вечный. Всё сущее – его бесконечные формы проявления.  Он бесконечен, наш мир и другие миры рождаются и пребывают в Нём. 
Невозможно познать Брахму – причину всего многообразия сущего. Познать Брахму можно только в той степени, насколько это может позволить наша ограниченная разумность. Но даже и в этом случае Брахма не будет являться всем тем, что мы пытаемся сказать и описать Его. 
Это понимание очень точно согласуется с исламским утверждением о невозможности познания Аллаха, в связи с чем любая форма описания Аллаха будет являться ошибочной. 
Брахма-Абсолют. Он вне материальной шкалы познания. Он не обладает формой, цветом, Он не лёгкий, не тяжёлый, не большой, не малый. Брахма неопределим, неописуем, интеллектуально непознаваем. Он – это вечность и покой. Его нельзя познать и нельзя почувствовать. Но всё существующее существует через Него и в Нём. Брахма – Первопричина всех вещей и явлений, которые есть лишь внешние формы проявления Единого. Вся окружающая действительность есть лишь Брахман. Нет иной реальности, чем Брахма: «Я – это ты, ты – это Я». 

Это есть явное превалирование глобальной философии абсолютизма Единого в древнеиндийской культуре. 

И если для многих верующих сегодня эта формула может показаться богохульством, то для философии древней Индии это нечто большое. Упанишады утверждают, что Первоначало мироздания содержится в отдельно взятом человеке. Бесконечный Брахма внутри каждого творения. Брахма вне нас тождественен Брахме внутри нас. Поэтому самопознание – наивернейший путь, согласно упанишадам. 

Всякая вещь, человек и Единый тождественны. Постижение истины есть постижение единства с Абсолютом и всеми Его проявлениями. 

 «Я» - это ВСЁ. Каждый человек, каждая проявленная вещь – частица эманации этого «Я». 
Человеческий разум не в состоянии познать Абсолют, не в состоянии описать Его словами и даже мысленно. Но познавая себя, мы способны приблизиться к познанию Абсолюта. Нет иного механизма постижения Абсолюта, как только через самопознание. Только «я» может постичь «Я» и только в пределах умственной ограниченности нашего «я». 

В данном случае нелишним будет напомнить, что исламская позиция допускает полное слияние в Аллахе всех вещей на физическом уровне, но в то же время и достаточную самостоятельность каждой вещи от Аллаха в духовном, ментальном плане.  

Посредством самопознания, собственного «я», постигнув «Я» абсолютное, становится Его частью. Человек становится единым со всем, что его окружает. Он сливается с внешним миром, и тем самым он сливается с Абсолютом.  

Древнеиндийским философам вторил знаменитый японский мыслитель Догэн (1200-1253), основатель японской школы Сото. Он писал: «Есть Кто-то, Кого я не знаю, Кого я не могу назвать, но Кто меня всегда поддерживает. Он существовал задолго до появления всех вещей и не имеет ни начала, ни конца. 

Нет нужды Его определять, так как мысль не может Его ухватить. Это подобно тому, как если бы мы вышли из глубокого леса на открытое пространство. Нет нужды знать Его прошлое и будущее, нет нужны Его называть. Это полностью нас наполняет, и мы свободно Его пересекаем. В Нём нет ни наблюдателя, ни наблюдаемого. Это вездесущее присутствие, населяющее все вещи и не зависящее ни от одной из них».  

И поскольку Брахма – это покой, вечность и наслаждение, духовный путь человека имеет значение в достижении того же. То есть просвещенный человек приобретает соответствующий духовно-интеллектуальный и психо-эмонациональный опыт. 
Этот целевой духовный ориентир древнеиндийских гуру нашёл своё отражение и в мусульманских суфийских концепциях. 
Само слово «брахма» или «брахман» в определённой степени родственное мусульманскому «баракат» - «благо», «наслаждение», «радость».  

Упанишады заложили основы развития мистических философских идей нового уровня, философии вечной и всесозидающей Первоматерии. Мистицизм всех будущих философских и религиозный учений Юго-Восточной Азии, так или иначе, окажется под сильнейшим влиянием философии древних упанишад.

Поиск имманентного Брахмы как безличного Первоначала в нашем зримом вещественном мире глубоко увязывает древнеиндийскую мудрость с философией безликой всесозидающей Первоматерии постгомеровской Древней Греции.

Были и другие проявления философии Абсолюта в истории древней Индии. Ведь мы все также хорошо знаем древнеиндийское учение о «пракрити» и «пуруше». Так у представителя индийской школы санкхья Капилы (ок.VI в. до н.э.) всё в этом мире состояло из вечной Материи – «пракрити». Пракрити  являлась причиной всех вещей.

Многие из философских школ Древней Индии учат о причине и следствии вещественного мира, которые рассматриваются как два состояния одной и той же мировой Субстанции – выявленное и невыявленное. 

В древнеиндийском учении IV в. до н.э. «Вайшешика-сутра» мудреца Улука под всесозидающей Первоматерией понимается нечто материальное, физическое. Первоматерия имеет 24 вида качеств и 5 видов действия — поднимание, опускание, сжатие, расширение, хождение. Качество и действие существуют в Первоматерии. 

Имеются девять видов субстанции: пять физических и четыре нефизических. Субстанции земли, огня, воды и воздуха состоят из атомов мельчайших неделимых частиц, являющихся вечными, несотворимыми и неуничтожимыми. Пятая физическая субстанция — эфир (акаша) – является носителем звука. 

Эфир не состоит из частей, он вечен и един. Хотя мы можем воспринимать звук, мы не можем непосредственно воспринимать эфир. Его существование логически выводится из существования звуков. Нефизические формы субстанции – пространство, время, душа, манас (ум). Пространство и время — воспринимаемые субстанции. Они вечны, едины и всепроникающи. О существовании пространства мы узнаем из имеющихся различий между «здесь» – «там», «близко» – «далеко», а о времени – из различия между прошлым, настоящим и будущим. Всё это многообразие субстанций является лишь свойствами первичной единой, несозданной и вечной Субстанции. 

Многие другие из философских школ древней Индии учат о причине и следствии вещественного мира, которые рассматриваются как два состояния – выявленное и невыявленное, одной и той же мировой Субстанции. 

Можно сказать, что вся история Древней Индии пронизана учением о первородной бесконечной Субстанции. Результатом главенства духовности Первоматерии в древнеиндийской школе философии стало то, что ещё с глубокой древности в Индии начинает складываться богатая и своеобразная наука. 

Наибольшего прогресса достигли астрономия и математика, химия, инженерия, медицина, философия, государственность. 

По большому счёту вся древнегреческая философия – это поиск «первопричины мира», т.е. «архэ», что дословно означает «начало» всего сущего, его физическую основу. 

«Архэ» мыслилось как нечто материальное, и коль скоро весь Космос «выводился» из материального Первоначала, то Космос у древних греков представлялся связанным посредством этого Первоначала – единством, находящимся в движении. Космос – это порядок, гармония и взаимосвязь, которые выступают противоположностью к Хаосу – неупорядоченности и бессистемности. 

Аристотель считал, что всё сущее в этом мире есть различные формы проявления единого мирового Субстрата. Многообразие Бытия есть многообразие форм проявления мирового Субстрата.  

Ферекид из Сироса считал «архэ» землёй. Фалес из Милета в качестве «архэ» рассматривал воду, а Гераклит – огонь. Гераклит, к примеру, писал: «Этот космос, единый из всего, не созданный никем из богов и никем из людей, но он всегда был, есть и будет вечно живым огнём, в полную меру воспламеняющимся и в полную меру погасающим». 

Эмпедокл объединил все 4 стихии (воздух, воду, землю и огонь), придав им статус элементов, то есть «несводимых друг к другу», из сочетания которых в определённых пропорциях и образуется всё многообразие вещей мира, включая и живые организмы. В основе мира Эмпедокл видел «вечную несотворимую и неразрушимую Материю». 

Древнегреческий философ, ученик Фалеса, Анаксимандр расширил и довёл понятие «архэ» до Первоначала, как основы, лежащей в основании всего сущего. Такое начало Анаксимандр нашёл не среди «готовых» наблюдаемых стихий, названных выше, а в некоем апейроне. 

«Апейрос» по-гречески означает «беспредельный, безграничный, бесконечный». Апейрон Анаксимандра материален, он «не знает старости», «бессмертен и неуничтожим» и находится в вечном движении. 

Анаксимандр утверждал, что апейрон – единственная причина рождения и гибели всего сущего, апейрон всё из себя производит сам, находясь во вращательном движении. У Анаксимандра апейрон «всё объемлет и всем управляет», в апейроне же всё и «исчезает по необходимости». Анаксимандр понимал под апейроном единую, вечную Материю, порождающую бесконечное многообразие мира: «А из чего возникают все вещи, в то же самое они и разрешаются согласно необходимости…». 

Единый у Плотина – это цельное имманентное Первоначало всего сущего. Единой непостижим, и познается Он только через Самого Себя. Всё существующее производится от Единого и остаётся в Едином. Всё сущее есть эманации Единого и потому нераздельны от Него.

С этих пор начинает развиваться вся та античная философия и наука, которая до сих пор вызывает восхищение у современных мыслителей, философов и учёных. Философия Первоматерии породила крупнейших мыслителей в истории человечества, таких как Аристотель, Платон, Анаксагор, Плутарх, Плотин и т.д. 

Наверное, не надо рассказывать, что такое древнегреческая наука. Такие имена, как Птолемей, Архимед, Пифагор, Евклид и другие, скажут сами за себя. Небывалых высот достигли также музыка, медицина, изобразительное искусство, государственность.

Однако, монотеистическая философия древнегреческих светил так и не смогла синтезироваться с политеистической религией Древней Греции, поскольку это было в принципе невозможно. 

В конечном счёте, тёмные религиозные инстинкты многобожного древнегреческого общества оказались сильнее «разумных доводов философов». Всё наследие удивительной и многообразной философской мысли Древней Греции оказалось в долгом забытьи. 

Но всему своё время. Труды и самые передовые идеи философов-монотеистов Древней Греции непременно ожидала эра «ренессанса», которая наступит позже вместе с эпохой коранического ислама. 

Об этом мы расскажем в следующей главе, а пока хотелось бы вкратце подытожить. 

Великая философия Единого всегда приносила и будет приносить самые благие и нужные плоды обществам и человечеству. Она ещё обязательно возвеличит множество культур и народов, подарит человечеству огромные цивилизационные достижения и блага.Так было в прошлом, и так будет в будущем.  

Благодаря глобальной философии Первоматерии в прошлом наша Система стремительно развивалась духовно и интеллектуально. И эта возможность с каждым витком времени будет нарастать. 
Чем ближе мы будем подбираться к эпохе Хакиката, тем быстрее будет развиваться философия Первоматерии. И наоборот, чем стремительнее будет развиваться философия мировой Субстанции, тем скорее наступит эпоха Хакиката. 

В этом и надо видеть доказательства истинности философии единой одухотворённой Первоматерии. АМИНЬ!!!

Концепция Единого в средневековой 
христианско-мусульманской теологии 

Система не может являться системой, если у неё нет единой цели, единого плана развития и единого Управителя. 

Наличие в любой системе нескольких независимых, конкурентных целей и управителей ведёт к разбалансировке системы, к её расчленению и, в конечном итоге, к её гибели. 

Поэтому нельзя было отходить от единоуправления в нашей вселенской Системе: «Аллах не взял Себе сына, и нет наряду с ним другого бога. В противном случае каждый бог унёс бы с собой то, что сотворил, и одни из них возвысились бы над другими. Аллах превыше того, что они приписывают Ему!», - Куран, Сура «Верующие», 91. 

Арабо-мусульманская философия – часть единой и изначальной монотеистической культуры человечества. Она берёт свой старт с багажом общего духовно-философского монотеистического наследия человечества. 

Основная суть Корана – это единобожие, борьба с многобожием и тагутами, то есть идолами. 

Но что такое единобожие? Что такое Божественное всемогущество? Если всё во власти Аллаха, то отвечает ли человек за свои поступки? Что такое ответственность, свобода воли, разум? 

Один вопрос влечёт за собой другие. 

В соседней культуре – византийской – и в библиотеках и монастырях крупных ближневосточных городов хранилась мудрость антики, её высокая наука. 

К сожалению, ко времени зарождения коранического ислама античная философия утеряла свою былую славу и востребованность, фактически пребывая в забытьи. 

Христианство уже не могло «оживить» и пробудить мудрость антики о единой первородной Материи, философию бесконечной всенаполняющей и животворящей Субстанции, так как христианские учителя того времени раскололи евангелистский принцип единобожия, подменив его тринитаризмом. 

Все библейские предшественники пророка Мухаммада (мир им и благословение Аллаха) были единобожниками, и все они считаются по Курану мусульманами: «Ибрахим (Авраам) и Йакуб (Иаков) заповедовали это своим сыновьям. Йакуб сказал: «О сыновья мои! Аллах избрал для вас религию. И умирайте не иначе, как будучи мусульманами», - Куран, Сура «Корова», 132. 

Мусульманами считаются и все главные христианские персонажи: 

«Когда Иса (Иисус) почувствовал их неверие, он сказал: «Кто будет моим помощником на пути к Аллаху?». Апостолы сказали: «Мы – помощники Аллаха. Мы уверовали в Аллаха. Будь же свидетелем того, что мы являемся мусульманами!...», - Куран, Сура «Семейство Имрана», 52. 

«Я внушил апостолам: «Уверуйте в Меня и моего посланника». Они сказали: «Мы уверовали! Засвидетельствуй же, что мы стали мусульманами», - Сура «Трапеза», 111. 

Несмотря на отхождение христиан от монотеизма, отношение коранического ислама к христианству оставалось вполне терпимым, и христиане в Куране считаются людьми добрыми, смиренными: «Ты также непременно найдёшь, что ближе всех в любви к верующим, являются те, которые говорят: «Мы – христиане». Это – потому что среди них есть священники и монахи, и потому, что они не проявляют высокомерие», - Сура «Трапеза», 82. 

Куран не отвергает того факта, что ислам и христианство в целом, - две очень близкие по своей теологической сути религии. Однако, в Куране считается, что более позднее обожествление пророка Иисуса и его матери Марии (мир и благословение Аллаха) есть следствие намеренного искажения изначального христианского монотеизма верховными церковными санами. 

Это в свою очередь привело к тому, что исламская теология причислила всё христианство к язычеству: «Не уверовали те, которые говорят: «Аллах является третьим в троице». Нет божества, кроме единственного Бога! Если они не отрекутся от того, что говорят, то неверующих из их числа коснутся мучительные страдания», - Куран, Сура «Трапеза», 73.  

При этом в данном аяте подчёркивается, что вопрос о «троице» оставался открытым в христианском мире вплоть до времён жизни пророка Мухаммеда (мир ему и благословение Аллаха): «то неверующих из их числа…». То есть речь идёт лишь об определённой части христиан, отошедших от монотеизма. 

Это говорит о том, что во времена жизни пророка Мухаммеда (мир ему и благословение Аллаха) ещё существовали христианские церкви и общины, придерживающиеся единобожия. Все они впоследствии, видимо, слились с исламом. 

Таким образом, яркое и очень богатое духовно-философское наследие христианства влилось в ислам, наследие, которое христианство впитывало и собирало в себе очень долго: от дней жизни пророка Иисуса (мир ему и благословение Аллаха) до начала пророческой миссии Мухаммеда (мир ему и благословение Аллаха). 

Это касается и громадного пласта античной философии, ставшей с определённых времён неотъемлемой частью передовой христианской мысли. Уже с самых ранних этапов своего становления христианство насыщалось античными идеями. Христианство не могло не вобрать в себя философию Антики, так как культурным центром христианства, собственно, являлись Рим и Византия, представлявшее собой две громадные исторические античные эпохи. Неслучайно первым античным философом традиционно считается древнегреческий мыслитель Фалес, а последним – римский философ и государственный деятель Боэций. 
Яркое влияние греческой философской школы на христианство можно проследить по масштабам «аристотелизации» католического богословия в работах Альберта Великого и его ученика Фомы Аквинского.

Альберт Великий, долгое время изучавший труды Аристотеля и других древнегреческих мыслителей, пытался состыковать аристотелевскую познаваемость Бытия с христианской непознаваемостью Божественной природы. 

Альберт Великий и его последователи прекрасно чувствовали и осознавали, что существовавшая на тот период христианская теология нуждалась в реформации. Они начали масштабную работу по систематизации всего схоластического католического богословия в призме строгой рациональности философской мысли Древней Греции. 

Идеи Альберта Великого продолжил его ученик Фома Аквинский. Именно в трудах Аквинского была бесповоротно признана важная и рационалистическая роль науки и философии в познании божественного начала бытия. 

По мнению Фомы Аквинского, изучая окружающий мир, мы изучаем божественно-мистическое откровение о сущности природы и бытия, а философия, посредством своей рационалистической методологии способствует изучению качеств и свойств окружающего пространства.

Фома Аквинский был убеждён, что с помощью научно-философских доводов возможно доказать истинность некоторых христианских догматов. Всё, что невозможно познать философской мыслью, приписывается к мистическому началу божественной природы бытия и потому остаётся предметом исключительно теологии. 

В этом извечном споре между наукой и верой Аквинский занял как бы срединное место, почему его учение и было так быстро принято римско-католической Церковью, которая также понимала необходимость реформ. 

Развитие научного знания в XIII столетии достигло достаточно высокого уровня и авторитета, а потому на фоне потока новых научных знаний и достижений того времени официальное католическое богословие не могло позволить себе выглядеть архаично. 

Ей требовался новый богословско-философский фундамент, поэтому вполне естественным было решение сочленить католическое богословие и древнегреческое философско-рационалистическое восприятие бытия. 

Аристотель оказался вновь «на коне». 

Творцом, по Аристотелю, является вечно существующий всемирный Разум - Перводвигатель, Который производит всё сущее и приводит всё сущее в движение, Сам оставаясь в состоянии вечного покоя. 

Аристотелевский Перводвигатель – это пусковая причина причин, что-то на подобие чувства жажды, которая побуждает скитальца искать источник воды, стремиться и двигаться к нему ради утоления жажды. Движется жаждущий, но при этом сама жажда не производит никакого движения; она лишь побуждающая и направляющая Сила. 

Примерно так Аристотель представлял себе образ своего «Перводвигателя». Перводвигатель Аристотеля выступает как первоначальная побуждающая причина бытия с одной стороны и как конечная причина бытия с другой. 

Жажда побуждает к движению, и она же является конечной целью этого движения. 

Всё в этом мире существует и совершает движение благодаря этой вечной побуждающей Причине. При этом для того, чтобы Самому всегда оставаться неизменным, аристотелевский Перводвигатель должен был быть нематериальным, невещественным, ибо всё вещественное – неидеально. 

Аристотель наделяет определённой степенью разумности все материальные объекты во вселенной, включая звёзды и планеты, которые совершают разумные и осознанные движения в результате побуждающей их Силы. 

В конечном счёте, Аристотель с помощью своих последовательных философско-логических умозаключений пытается доказать существование некоей универсальной разумной Силы, что и послужило для Фомы Аквинского фундаментом нового взгляда на многие теологические доктрины.

В полном соответствии с умозаключениями Аристотеля, Аквинский также признавал, что материальные объекты обладают некой разумной сущностью. Разумная сущность каждого материального тела – производная Сверхразума, который Аквинский называл Богом.

Аристотелевская система доказательств о существовании Сверхразума была адаптирована Аквинским под создаваемую им методику теологических доводов в пользу существование Бога. 

Опираясь на древнегреческую философию, новая христианская теология не могла не двигаться к единобожию, к философии Единого. Однако, до конца освободиться из под устоявшейся к тому времени идеи тринитаризма, новая католическая доктрина так и не смогла.  

Суфийское по своей сути, учение Иисуса (мир ему и благословение Аллаха), скорее всего, было неправильно понято его последователями. 

Когда в предыдущих главах говорилось о том, что человечеству пора возвращаться от двоичного восприятия Бытия (Я и Бог) к тройственности - «Бог, Система и творение», то как раз и имелся в виду настоящий смысл учения Иисуса Христа (мир ему и благословение Аллаха). 

Не Сам Бог троичен, а все взаимоотношения внутри Него тройственны: 

-Бог взаимодействует с миром, который Он создал в Себе, и с каждым отдельным «я» внутри этого мира; 

-мир взаимодействует и с Богом и непосредственно воздействует на каждое «я» внутри себя; 

-каждое индивидуальное «я» взаимодействует с Богом, а также оказывает воздействие на мир, в котором он живёт.

Таким образом, выбрав путь: «Я и Бог», человек на самом деле не понимает, что такой путь не даст ему полного духовного соития ни с Богом, ни с Его миром. Человек не достигнет той «награды», на которую он рассчитывал, опираясь на двоичное восприятие бытия. 

Верующий должен почувствовать себя частью Системы, в которой он пребывает и которая является частью Единого. И прежде чем пытаться «слиться с Единым», человек должен для начала слиться со всем Его миром (Системой).

Именно в этом и заключался истинный духовный подвиг Иисуса Христа (мир ему и благословение Аллаха). Он пожертвовал собой не ради Бога, а ради мира, ради человечества. Чтобы слиться с Системой, Иисус просил возложить на него все грехи всего человечества: прошлые, настоящие и будущие. Иисус (мир ему и благословение Аллаха) не искал путь отрешения от Системы, он искал путь к её спасению. 

В этом истинный смысл христианства, в этом смысл и любой другой религии. Это истинный смысл Космоислама. Иисус, который считал, что принёс себя в жертву во имя всего человечества, нёс в себе именно этот посыл: «Путь к Единому лежит через любовь, сострадание, заботу, жертвенность во имя мира, во имя каждого творения в этом мире». 

Это была его посланческая миссия, которая должна была породить в общечеловеческом сознании глубинное понимание о тройственности внутрисистемных взаимоотношений: «Бог – Система – творение». 

И для этого не обязательно было «становиться сыном бога», потому что такая посланческая миссия возложена на каждого человека. Каждый из нас должен взять её на себя. Для этого не обязательно быть избранным, но для этого нужно желать всем сердцем благого ближнему и всему миру. 

Неужели вы думаете, что если вы станете желать благого всему миру, будете стараться принести счастье всему человечеству, проявлять заботу о каждом творении на планете, то Бог вам откажет в посланческой миссии, что Он откажет вам в «избранности»? Аллах, вся Система только и ждут этого от каждого из нас. 

В этом смысл книги «Хакикат», в этом смысл эпохи Хакикат. Без этого эпоха Хакиката никогда не наступит. 

Поэтому каждый элемент Системы может и должен стремиться стать «посланником» для любого уровня Системы. Каждый человек должен понести бремя эволюции Системы, любого её уровня – в этом и должен заключаться смысл его жизни. 

Эта миссия каждого из нас в разной степени и на разных уровнях Системы не прерывается ни на минуту. Все люди, которые своим творчеством, общественно-полезным трудом и богатствами ведут цивилизацию к духовной, материальной и интеллектуальной эволюции, являются «посланниками» Абсолюта. 

Иисус косвенно подчёркивал единство элементов Системы, когда сравнивал своё собственное тело с хлебом, а кровь с вином. 

Но… Учение Иисуса (мир ему и благословение Аллаха) было переделано на тривиальный языческий лад, в который до сих пор пытаются впихнуть всё великое христианское интеллектуальное и духовное наследие. 

Именно это язычество и не позволило в полной мере «запустить» аристотелевский Перводвигатель в богословских работах Аквинского. И в целом христианская теология не смогла до конца сочлениться с древнегреческой монотеистической философией. 

Виной тому, повторю, стало отхождение от единобожия, от философии абсолютизма Единого. 

Многобожие во все времена было главным врагом истины, так как оно несло в себе функцию разрушения бесконечного Единого, всенаполняющего и всесозидающего в Себе Самом и из Самого Себя Абсолюта. 

Как только в истинный образ Бога закрадывались дифференциация и дробление, то есть появлялись отдельные локализованные, независимые и несвязанные друг с другом функции и образы, тут же в общественное сознание проникали антропоморфные боги, боги с мечами и кувшинами в руках, боги с головами птиц и животных. 

Когда человек молится тому, чего не существует, он теряет духовную, энергетическую связь с источником знаний и мудрости, творческую интуицию и силы. Молясь тому, чего не существует, человек молится в «пустоту», пустоту безответную: «Помимо Него вы поклоняетесь лишь именам, которые придумали вы и ваши отцы», - Куран, Сура «Йусуф», 40. 

Ваши молитвы идут в пустоту. Они безответны. 

В Куране в Суре «Йунус» в аяте 28 об этом говорится: «В тот день Мы соберём их вместе, а потом скажем многобожникам: «Оставайтесь на своих местах вместе со своими сотоварищами». Потом мы разделим их, и сотоварищи скажут им: «Вы вовсе не поклонялись нам. Довольно того, что Аллах является Свидетелем между нами и вами. Мы не ведали о вашем поклонении». 

Бог – Единый и Единственный. Он милостивый и милосердный, любящий и проявляющий заботу. На этих Его качествах держится наш мир. Эти Его свойства – главное условие и движущая сила эволюции нашей Вселенной.  

Молясь идолам, человек постепенно приобретает те качества, которыми сам же и  наделяет своих вымышленных божков. Божки кровожадные и воинствующие – человек, который молится им, становится кровожадным. Божки – пустые, тёмные, сеющие страх и жестокость – люди, молящиеся им, становятся их подобием. 

В то же время человек, правильно понимающий Единого, постепенно приобретает те качества, которыми обладает Абсолют. Если человек верит, что Бог мудр и благороден, щедр и милосерден, если человек верит в любящего и сострадательного Бога, сердце верующего наполняется этими же чувствами. Такой верующий сеет вокруг себя любовь и милосердие, сострадание и терпимость. 

Если вы злой и агрессивный человек, значит, таков ваш бог. Вы – заблудший, потому что истинный Бог совершенно другой. Бог есть любовь. Вы же поклоняетесь несуществующему злому и жестокому образу бога, которого вы сами придумали. 

Это касается не только человека, но целых народов. Народы, которые поклоняются вымышленным богам и вымышленным их образам, теряют источник творческой мощи и вдохновения, теряют свою интеллектуальную силу. 

Наполняясь статуями и истуканами, культура этих обществ одновременно наполнялась фанатизмом и религиозной агрессией. Сознание таких обществ приходило в упадок. 

Начинался обратный отсчёт в развитии древних высокоразвитых цивилизаций, они непременно шли к своему закату. Об этом мы и говорили в предыдущей главе. 

И разве не об этом предупреждал в своём Послании к римлянам Святой Апостол Павел: «Как они, познавшие Бога, не прославили Его как Бога, и невозблагодарили, но осуетились в умствованиях своих, и омрачили несмысленное их сердце, называя себя мудрыми обезумели и славу нетленного Бога изменили в образ, подобный тленному человеку, и птицам, и четвероногим, и пресмыкающимся, - то и предал их Бог в похотях сердец их нечистоте, так что они осквернили сами свои тела…».

Однако, и само христианство позже не избежало этой участи. Христианские миссионеры несли на континенты уже не тот образ «нетленного» Отца, которому поклонялся сам Иисус (мир ему и благословение Аллаха). Они несли в племена и народы образ идольного бога, похожего на огромного небесного человекообразного истукана, то есть образ «тленного человека». 

Поэтому христианство из религии милосердия постепенно превращалось в агрессивную, набожную и фанатичную веру, полную догм и предрассудков. Христианство обратилось в веру, которая впоследствии обернулась радикализмом, нетерпимостью ко всему остальному, гонениями на инакомыслящих и учёных, жестокой инквизицией и кровавыми крестовыми походами. 

Раннее христианство как идеал человеколюбия и преданности доброте и справедливости породило самое большое количество великих святых за всю историю мировой религии. Стойко противостоя жестокому и кровожадному идолопоклонству древнего Рима, христианство всё же постепенно перевоплощалось в последнее. 

По мере того, как образ Бога в виде бесконечного одухотворённого всенаполняющего мирового Субстрата стал уходить в прошлое, христианская мысль стала терять свою интеллектуальную силу, постепенно превращаясь в закостенелый сборник догматов. 

Перестала быть актуальной в христианском мире и античная идея о соотношении Бога и созданного Им мироздания. Идею, которую ещё можно было найти, к примеру, в словах «Исповеди» Блаженного Августина: «Итак, вмещают ли Тебя небо и земля, если Ты наполняешь их? Или Ты наполняешь их, и ещё что-то в Тебе остаётся, ибо они не вмещают Тебя? И куда изливается этот остаток Твой, когда небо и земля наполнены?». 

Как видите, образ всенаполняющего Абсолюта был когда-то весьма актуален для христианского мира. Впоследствии этот образ был утерян. 

Но истина не могла быть забыта навсегда. Пребывая в забытьи, античные учения о всесозидающей и всенаполняющей одухотворённой Материи нуждались в новом дыхании. Эти учения словно ждали своего благодатного дождя, свежего ветра перемен. И этот дождь пролился на землю единобожием, который несла в себе молодая кораническая вера. 

Ислам оказался тем самым ключом, которым была открыта мудрость антики. Ключом под названием единобожие. 

Только единобожие могло сделать вновь востребованной «вечно существующую» бесконечную Праматерию античности. Многобожные учения оказались не совместимыми с ней. 

Поэтому античная философия быстро, практически при первом же соприкосновении с Кураном, стала наполнять собой зарождающуюся исламскую теологию. Античная философия Бытия, от которой постепенно отказывалось христианство, стала переливаться в ислам с помощью самих же христиан. Этот процесс был неизбежен. 

В 431г. после осуждения на Никейском соборе из Византии были изгнаны христиане-несториане. Они обосновались в Персии, где стали переводить на сирийский язык труды Аристотеля и его комментаторов. 

В самой Сирии, а также в Египте, ставших частью Халифата, труды Аристотеля переводили на сирийский и коптский языки монофизиты. В иранском Гундишапуре обосновались философы платоновской академии, изгнанные туда Юстинианом в 529 году. 

Через несториан и пифагорейцев сирийские учёные и мыслители оказались под влиянием мировоззрения антики. В это же время сирийцы начали переводить сочинения Аристотеля и медицинские трактаты Галена с сирийского на арабский язык. Будучи вхожими во дворцы халифов, передовые сирийские врачи, принявшие ислам, стали распространять там мировоззренческое наследие античной философии на арабском языке. 

С того времени ислам стал наполняться античной философией, и в Халифате он принял вид многосложной смеси из традиционного ислама и антики. Халифы попали под обаяние нового веяния, хотя противоборство консервативного ислама с возрождающейся исламской Космофилософией продолжалось. 

В конце VIII века халиф Харун ар-Рашид основал в Багдаде знаменитый Дом мудрости. Благодаря деятельности Хунайна ибн Исхака, Косты бен Луки, Сабита ибн Курры библиотека Дома пополнилась многими переводами. Античность предстала в достаточно цельном виде. 

Постепенно в пределах халифата Космоисламская философия, основанная на стыке Корана и антики, стала преобладающей. С расширением границ Халифата именно такая, смешанная с мировым философским багажом, но очень притягательная и мощная по интеллектуальному содержанию исламская философия стала распространяться на все народы и общества, объединённые под эгидой Халифата, и даже дальше политических границ Халифата. 

В стремительно растущем исламском мире стали всё отчетливее прорисовываться черты первозданной Космофилософии, которая и подарила миру так называемую «Золотую эпоху ислама». 

В данный период исламской философии Создатель всё чаще воспринимается как «Единый», «Необходимосущий», то есть существующий независимо от какой-либо причины, имеющий причину бытия в Самом Себе. 

Великий учёный и философ Абу Али ибн Сина (Авиценна) писал: «Всякая цепь, состоящая из причин и следствий … нуждается в причине вне её самой, поскольку она состоит из одних следствий… Очевидно, что если в этой цепи имеется нечто такое, что не есть следствие, то это и есть тот самый конец, которым заканчивается цепь. Отсюда следует, что каждая цепь должна заканчиваться Необходимосущим». И далее: «Необходимосущее по своей сущности едино и совершенно не высказывается о многом».

Согласно крупнейшим представителям исламской философии, в том числе аль-Фараби, Ибн Сине, Ибн Рушду и другим, Первоначалом являлось единство некой Праматерии, субстрата всех возможных вещей и нетелесной разумной сущности. Это есть  Первопричина, Первый двигатель. Употребляемое ими слово «маадум» – это некое обозначение праматерии, единого, нерасчленённого Субстрата, в котором находится всё сущее. 

Аль-Фараби (870-950), которого называли не иначе как «второй» (после Аристотеля) учитель, в одном из своих многочисленных трудов, «Трактате о взглядах жителей добродетельного города», так пишет о Первом Сущем: «Первый Сущий есть первопричина существования всех существ в целом… Он вечен, и вечно Его существование в Его субстанции и сущности, не нуждаясь ни в чём ином, чтобы обеспечить себе существование» и далее: «Первопричина… едина в своём существовании».

Ибн Араби принадлежит такое высказывание: «Вся реальность от начала до конца исходит от одного только Бога, и к Нему она возвращается».

Аллах обладает множеством явных и неявных свойств и качеств, которые Он передаёт своим воплощениям. Но в мире нет ни одного творения, которое обладало бы всеми Его качествами и свойствами одновременно. 
Нет таких Его творений, которые бы обладали в полной мере хотя бы одним из Его свойств или качеств. Поэтому ни одно воплощение Абсолюта не может сравниться с Ним и не может быть тождественным Ему, быть похожим на Него: «Нет никого подобного Ему…», - Куран Сура «Совет», 11. 

Согласно ибн Араби, все творения – частицы проявления Единого. Единый любит весь Свой проявленный мир и каждое отдельное создание в нём. 

В своем труде «Мекканские откровения» ибн Араби учит главным принципам абсолютизма Единого: «Если рабу послано испытание женщинами, вот как он должен обратиться в нём к Богу. Возлюбив их, он должен знать, что целое любит свою часть и к оной части питает нежное устремление. Таким образом, [любя женщин], он любит самого себя, ибо женщина изначально сотворена из мужчины, из ребра его. Посему пусть будет она для него как бы той формой, тем образом, в котором Бог сотворил совершенного человека. Это — форма Бога, которую Он представил как Своё проявление и зеркальное отражение. А когда что-то предстает взору как проявление того, кто взирает, он в этом образе видит не что иное, как себя самого. И вот, если сей раб, страстно возлюбив женщину и стремясь к ней всей душой, увидит в ней себя самого, значит, он увидел в ней свой образ, свою форму, — а ты уже понял, что его форма — это форма Бога, по которой Тот сотворил его. Таким образом, он увидит именно Бога, ничто иное, — но увидит Его через любовную страсть и наслаждение соития. Тогда благодаря подлинной любви находит он в женщине истинную гибель и самостью своей соответствует ей, как соответствуют друг другу два подобия. Потому он и находит в ней гибель: каждая его частичка — в ней, ничто в нём не обойдено током любви, и он всецело с нею связан. Вот почему всецело погибает он в собственном подобии (а такого не бывает, если он полюбит не подобное себе); столь всеобъятно единение его с предметом любви, что он может сказать: «Я — тот, кто страстью пылает, И страстно любимый мной — я. Другие на этом макаме говорили: «Я — Истина».

Знаменитый иранский мистик, суфист и поэт Джалаладдин Руми утверждал: «О освободивший душу свою от «мы» и «я», о субтильность духа в мужчине и женщине, когда мужчина и женщина становятся одним, та единица есть Ты…». 
В суфистском абсолютизме в целом происходит слияние Бога с миром: «Миропорядок есть целиком Бог или целиком Творение, ибо он (миропорядок) – Творение в одном отношении, он же – Бог в другом отношении, суть же едина. Ведь воплощённая сущность формы, в которой Он проявился, есть воплощённая сущность формы того, кто принял сие проявление», - учил великий суфийский философ Ибн Араби (1165-1240). 
Об этом Алишер Навои писал: «Кто закон единенья познал навсегда, «Я» и «Ты» - этих сутей в нём нет и следа». 
Поэтому высшей целью духовного развития суфизм считает «возвращение к Богу», отказ от собственного «я», которое должно слиться и раствориться в божественном «Я». Слиться – и в то же время сохраниться. Молекула воды – часть Океана, но всё же она остаётся модульной частицей в составе Океана. 
При этом с Единым сливаются все Его проявленные сущности, а это означает, что каждый человек должен постичь единство со всеми другими Его проявленными сущностями, со всеми Его творениями ещё при жизни. Поэтому очень важно, чтобы ваша душа ещё в мирской жизни, то есть пребывая в теле, синхронизировалась с окружающим вас миром, с другими творениями и душами; чтобы она научилась его ценить и уважать, заботиться и любить. Только подобным образом через слияние с остальными творениями мы можем достичь слияния с Аллахом. 
В своей книге «Мусульманский мистицизм» В.А.Дроздов пишет: «Наивысшей целью мусульманского мистицизма является тождество (иттихад) человека с Божеством, с мировой первопричиной. В суфизме этот мистический союз выступает в ряде различных форм и даже у одного и того же мистика не всегда появляется в одном и том же аспекте одной и той же формы. Тождество Бога и человека, уничтожение двойственности осуществляется в исламской мистике таким образом, что человеческий партнёр как бы растворяется в Божестве или уступает ему место, так что вместо союза состоящего из двух, присутствует лишь один – Бог. Влюблённый должен стать возлюбленным, не наоборот. Процесс, в котором происходит это тождество, называется потерей бытия (фана’). Страстное влечение мистика является страстным желанием любви и одновременно страстным желанием познания, одним из условий для которого служит отказ от «я». Символом такого познания стала чаша Джамшида – легендарного героя иранского эпоса, – действующая как волшебное зеркало; образы мира продолжают появляться в ней даже после её исчезновения, когда в неё никто не смотрит. Потеря бытия (фана’) значит не просто уничтожение индивидуальности, но растворение отдельного существа в универсальной субстанции, бытия влюбленного в бытии возлюбленного. Бог же является светом, который освещает мир». 

В этом смысле познание божественного первородного Субстрата возможно только через окончательное слияние с Ним. Возвратившись в лоно божественной Субстанции, растворившись в Ней, человек достигает высшей ступени в познании Бога. Ведь Бог познаётся в сочленении с Ним.  

Известный исламский богослов и философ Абу-Хами́д Мухамма́д ибн-Мухамма́д аль-Газали (1058-1111гг.) учил: «Сам по себе человек не может познать Его (Аллаха). Его субстанция познаётся посредством Его самого». 

Теоретики исмаилизма, хотя и признавали Бога в качестве начала, но начала нетворческого. Он порождает Мировой разум - первое и последнее творение. На этом функции Бога кончаются. Дальше уже творит Мировой разум, рождая Мировую душу, а затем эти две субстанции творят весь мир – материю и вещи. 

В этом смысле исмаилизма передаёт функции творителя элементов Системы самой Системе. То есть в определённой степени исмаилизм допускает возможность разумной самоорганизации физической материи. С другой стороны, исмаилизм неявно, но всё же разграничивает Систему от её Управителя, Дитя от Отца. 

Все эти отголоски античной и восточной философии бурными реками влились в коранический ислам посредством множества исламских просветителей, мудрецов и богословов «золотой эпохи ислама». 

Ничто так не мотивировало друг друга, как Куран и антика. Ведь изначально и исламская философия, и античность были против персонифицированного образа Единого. 

Образ Аллаха в Куране изначально не был похож на образ, присущий другим языческим божествам Аравии того периода. А античная философия, влившись в ислам, отодвинула подобные языческие представления об Аллахе ещё дальше от ислама.  

Исламские богословы учили: Аллах никоим образом не подобен Своим творениям. Он не имеет телесных атрибутов, Ему не присущи свойства и качества своих творений. 

Ташби́хом (с арабского «сравнение», «уподобление»‎) считается представление Аллаха не только в любом антропоморфном образе, но и придание Ему таких вещественных качеств, как место пребывания, размер, движение, цвет. 

Ташбих, по мнению всех известных исламских богословов, – это и большое заблуждение, и великий грех. Несмотря на то, что в Куране встречаются выражения, способные придать Аллаху некую телесность, например, упоминание о «руках Аллаха» или «троне Аллаха», подобные строки Курана многими известными исламскими теологами рассматривались как метафорические выражения, литота. 

На этот счёт есть слова имама ат-Тахави, который в своей знаменитой работе «Акыда ат-Тахави» писал: «Тот, кто описывает Аллаха смыслами из смыслов творений, становится неверующим». Вторил ему и известный богослов, имам Абу Хамид аль-Газали: «Кто будет считать, что Аллах имеет тело, состоящее из органов, является идолопоклонником». 

В целом исламская теология требует, чтобы образ Аллаха не уподоблялся Его творениям.

В противоборстве молодой исламской философии с многобожной и антропоморфной теологией доисламской Аравии проглядывается параллель с тем, как менялась философия древней Индии. Политеистическая и идольная теология Ригведы сменилась на философию бесконечного Абсолюта упанишад. 

Принцип абсолютизма Аллаха, кроме всего прочего, базируется на опровержении утверждения, что Аллах имеет какое-либо отдельное место внутри или вне мира, то есть может занимать определённое место в пространстве.  

По этому поводу Имам ат-Тахави говорил: «Он (Аллах) не описывается границами и не имеет части или конечности. Не присущи Ему шесть направлений, присущие Его созданиям», - «Аль-Акыда ат-Тахавийя». 

Отсутствие метрических качеств у исследуемого объекта возможно лишь в одном случае – если объект бесконечен. Только бесконечность не имеет длины, высоты, ширины, объёма и других размерных параметров. Только бесконечность не связана с какой-либо пространственной точкой отсчёта, и только бесконечность не обладает каким-либо направлением в пространстве. У бесконечности нет начала и конца, нет середины, нет верха и низа. Бесконечность не имеет центра, и в то же время каждая точка бесконечности – её центр. 

Это определение полностью соответствует исламской концепции бесконечности и нетелесности Аллаха:  

«Он не имеет границ и пределов…», - имам Абу Ханифа, «аль-Фикх аль-Акбар».

«Аллах существовал, когда не было места, и сейчас Он существует так же, как и был всегда (то есть, без места)», - имам Али, Аль-Фарк байналь-Фирак.  

«Аллах не находится в каком-то месте и не подвержен времени, потому что место и время сотворены, а Аллах существовал вечно, когда не было ничего из созданного», - мулла Али аль-Кари, комментарии к «Аль Фикх Аль Акбар».  

«Воистину, Аллах Всевышний не должен быть описан как занимающий место», - Кади Абу Я’ла аль-Ханбали, Даф Шубах ат-Ташбих.  

Как видим, исламские воззрения полностью «лишают» Аллаха «телесности» и пространственной локации, а также наделяют Его бесконечностью и вечностью. 

Аллах – тончайшая неделимая Субстанция, Что наполняет Собой всё пространство и пронизывает Собой все материальные вещи, которые Она претворяет из Себя и в Себе. 

О тончайшей сущности мировой всесозидающей Субстанции и Её физических качествах, сопоставимых со свойствами воды или ветра, известный каирский поэт-суфий 12-13 веков Умар ибн Али ибн ал-Фарид писал: 

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

В нём прозрачность воды, но она не вода, —

Это суть без покрова, что лишь для умов,

Неспособность постичь надевает покров.

О, Создатель всех форм, что как ветер сквозной

Сквозь все формы течёт, не застыв ни в одной!». 

В этом смысле абсолютизм Аллаха становится очевидным. Ведь главными принципами абсолютизма Творца являются:

-Его пространственная бесконечность;

-Бог проявляет всё сущее в Себе Самом и из Самого Себя. 

 Все эти определения относительно качеств и свойств Аллаха легли в основу средневековой исламской теологии и философии, придав последней неимоверную притягательную силу и интеллектуальную мощь. 
Об абсолютизме Аллаха известный персидский суфийский поэт Абу-ль-Маджд Махмуд ибн Адам Санаи (1080-1131) в поэме «Окружённый стеной сад Истины» писал: 

«Когда луч Солнца упадёт на воду, 

Рябь волн, его стократно отражая, 

Причудливый узор из света с ходу

На стены бросит, бликами мерцая. 

Но помни: ведь и это отраженье, 

Хоть и вторично – от Солнца света.

Творца единого – всё в мире преломленье,

Тот счастлив человек, кто понял это.

Устремлённость к знанию через разум позволила средневековой исламской культуре за относительно короткое время достичь такого расцвета философской мысли, что она по праву и сегодня занимает высочайшее место в общечеловеческой культуре. 

Золотая эпоха исламской философии, продлившаяся вплоть до периода мавританской Испании, ознаменовалась величайшим прогрессом в области философии, математики, инженерии, астрономии, медицины и других наук. 

С закатом философии Первоматерии можно наблюдать общий регресс в развитии арабской науки и творчества в целом. 

Через видных представителей исламской философии, знаменитых богословов и исламских святых, через сотню учебных и просветительских заведений идея первозданной Материи проникла во все уголки Европы. 

Почти вся Европа, так или иначе, соприкоснулась с этими притягательными исламскими философскими идеями, ухватив философию первородной Материи. 

Уже совсем скоро это соприкосновение дало о себе знать в виде появления целой плеяды выдающихся европейских мыслителей-продолжателей, таких как Гюйгенс, Спиноза, Коперник, Галилей и многих других. Примерно с того же времени мировое культурное и интеллектуальное развитие сместилось в Европу. 

Благодаря арабо-мусульманской философии Абсолюта Европа смогла вновь «окунуться» в мировую одухотворенную Материю. Труды древнегреческих мыслителей приобрели главенствующее положение в среде европейских мыслителей. 

Продолжая идеи великого Аристотеля, в 17 веке голландский мыслитель еврейского происхождения Бенедикт Спиноза утверждал, что «в природе нет ничего кроме субстанции и её проявления». 

Спиноза Богом считал бесконечную первородную и вечную мировую Субстанцию, которая претворяет из Себя и в Себе Самой всё многообразие материального мира: «Субстанция чем-либо иным производиться не может. Значит, она будет причиной самой себя, т.е. её сущность необходимо заключает в себе существование, иными словами, её природе присуще существование». 
Философия мирового Субстрата глубоко приникла в европейскую философскую мысль. Выражая идеи абсолютизма Субстанционального и Его прямой связи с проявленным Им миром, Спиноза писал: «Одно – материальное и несовершенное, другое же – нематериальное и совершенное: именно оно происходит по кругу, в одной и той же природе, в одной и той же субстанции, неделимой, непрерывной и при этом разнообразной, различной и плодоносной. Материальное же познание происходит по прямой линии от одного к другому, от того, что тождественно, к тому, что отлично и неподобно, в различных природах и разделённых субстанциях; ведь в этом познании одним является то, что созерцает, а другим то, что созерцается и распознаётся».  

Спиноза писал: «Под Богом я разумею существо абсолютно бесконечное, т.е. Субстанцию, состоящую из бесконечно многих атрибутов, из которых каждый выражает вечную и бесконечную сущность». 
Согласно утверждениям Спинозы, мировая Субстанция самодостаточна и независима ни от чего. Она эманирует в бесконечное число вещей и мыслей этого мира, которые есть «атрибуты субстанции». Спиноза критически относился к некоторым религиозным трактовкам образа Бога; он открыто критиковал образ персонифицированного, антропоморфного бога.

Очень интересным с точки зрения автора данной книги выглядит следующее утверждение Спинозы. Спиноза полагал, что все качества созданий есть лишь отражения атрибутов породившей их Субстанции. Это и есть осевой стержень абсолютизма Единого. 

Это то, о чём и мы постоянно будем писать на протяжении всей книги «Хакикат». Все атрибуты, свойства и качества нашего мира и его творений есть лишь проявленные свойства и качества Самого Единого. Это касается не только свойств и качеств проявленной Им из Себя мировой материи, но и физических и духовных законов мироздания. Это также касается и всей полноты чувственного наполнения нашей Вселенной. Эмоции и чувства, как мы писали в предыдущих главах, - есть проявленные качества Абсолюта. Поэтому сознанием, чувствами и эмоциями обладают все творения во Вселенной - и живая материя, и неживая. 

Поэтому неслучайно в Куране не только все живые существа, но и вся неживая материя: горы, реки, камни, планеты, звёзды обладают сознанием и чувствами.  

Одним из двух главных атрибутов Бога, согласно Спинозе, является «протяжённость». При этом «протяжённость», то есть ограниченность в пространстве, Спиноза придавал только творениям Бога. Сам же Бог, по Спинозе, не имел «протяжённости», то есть был бестелесным и бесконечным. 

Спиноза верил в бесконечного, всенаполняющего и всё проявляющего из Себя Абсолюта. В своём труде «Этика, доказанная в геометрическом порядке» Спиноза писал по поводу бесконечного пространственного образа Создателя: «…субстанция необходимо бесконечная». 

Напомню, что вопрос о бесконечности мирового Субстрата или его конечной протяжённости в пространстве, имеет главенствующее значение для принципа абсолютизма Единого, а отсюда – и для образа имманентного Бога, в противовес образу персонифицированного творца, крепко засевшего в современных религиях и религиозных течениях. 

Кроме того, Субстанциональная бесконечность имеет важный аспект в плане осмысления отсутствия в мировом пространстве пустоты, так как Бог-Субстрат, Бог-Субстанция наполняет Собой всё пространство бесконечно и неразрывно. Спиноза неслучайно напрочь отвергал пустоту, считая, что раз Бог (Субстанция) бесконечен, то пустоты существовать не может. 

Несколько отличным в этом смысле выглядит учение современника Спинозы Лейбница о монадах. По Лейбницу, Бог также – всетворящая мировая Субстанция. 

Лейбниц называет Бога Единым Существом, из Которого «черпают свою реальность не только те существования, которые заключает в себе этот мир, но даже все возможное». 

Однако, в отличие от Спинозы Лейбниц считает наиболее разумным допустить, что кроме Бога, существует множество «деятелей» более низкого порядка. Лейбниц называл их «монадами»
. 

Если у Спинозы мировая Субстанция и есть производительная сила мира, то у Лейбница эти производительные силы множественны. К тому же субстанциональные «монады» Лейбница не только множественны, но и замкнуты. Это значит, что они никоим образом не могут влиять одна на другую. Бог же по Лейбницу – это «…есть последнее основание вещей». 
Возможно, Лейбниц не отвергал разумность Вселенной и допускал, что внутри себя Система также обладает способностью к творческой деятельности. 
В этом коренное отличие учения Спинозы о едином Деятеле мира от учения Лейбница с его множественными деятельными силами. 

В этом смысле ближе к учению Спинозы философские взгляды его предшественника, Рене Декарта. По Декарту, Субстанция и Бог тождественны. Субстанция вечна, неуничтожима, несотворима. Она производная всех вещей этого мира. Будучи сотворённой из Субстанции, любая материальная вещь зависит от Бога. Идеи Декарта, также как и идеи Спинозы, были близки к пантеизму. 

При этом европейский пантеизм этого периода полностью опирался на идею абсолютного Бога – Бога, производящего всё сущее в Себе Самом и из Самого Себя. Своими учениями о Боге как о первородном производительном Субстрате они предрекли скорое возвращение общечеловеческой мысли к осознанию единого мирового Поля. 

Голландский учёный и астроном Х.Гюйгенс (1643-1727) считал такой вселенской материей световой эфир. Им, по мнению Гюйгенса, неразрывно заполнено без пустых промежутков всё трёхмерное евклидовое пространство Вселенной. Мировой световой эфир как сплошной и неразрывный материальный континуум, Гюйгенс считал идеально упругим, подобно «всепроникающей идеальной жидкости».

Уклон европейской философии и науки к мировой Субстанции, первородному Субстрату предопределил наступление эры гигантского научно-технического прогресса в Европе, а также скорое начало построения физической теории единого поля.  

Европейские мыслители-рационалисты и учёные последних веков заложили основы практически всех разделов современной академической науки, сделали открытия, которыми Европа не славилась никогда доселе. И уже в 19 веке, с введением Майклом Фарадеем в науку понятия «поля», общечеловеческая цивилизация совершила ни с чем не соизмеримый теоретический, технологический и инженерский рывок, сопоставимый по своей мощи с целыми историческими эпохами.

На стыке 18-19 веков идея первородного Субстрата стала проникать и на территорию современной России, где также можно увидеть результат её «деятельности». 

Стоит напомнить, что первым элементом в оригинале периодической таблицы Менделеева стоял именно эфир, называемый «ньютонием». Сильнейшим ударом по восприятию вещественной основы мира, чем является эфир, стало извлечение эфира из периодической таблицы. 

Эфир как «невещественное» начало мира должен был служить для молодых умов наглядной иллюстрацией того, что на самом деле является строительной основой вещественного мира. 

Без эфира периодическая таблица потеряла своё логическое начало, а молодые умы отдалились от понимания истинной физической сути мироздания. 

Сегодня идея первородного Субстрата взросла до восприятия её как бесконечного единого Поля и дошла до Кыргызстана, до Центральной Азии, через теорию единого поля Самата Кадырова. 

И если данная философия станет главенствующей в нашем регионе, уверен, что через пару десятков лет, а может и раньше, мы сможем наблюдать огромнейший скачок в сознании местного населения. 

Подобное соприкосновение с философией первородной Субстанции – философии единого Поля, обязательно выплеснется через появившееся большое количество философов, учёных, изобретателей, инженеров, гениев в различных областях теоретической и прикладной науки, как это произошло и во всех других культурах, куда проникала философия бесконечной Субстанции.

В своё время одними из самых передовых и мобильных распространителей и хранителей философии одухотворённой Субстанции были различные суфийские ордена, включая суфийское братство Ишкия, зародившееся в 7 веке в Мекке, и быстро распространившееся по всему Востоку. 

Неслучайно когда-то Амир Тимур переселил этот орден из Сирии в Самарканд, и неслучайно исламская философия Ишкия
 пришлась на пик могущества его империи. 

Империя Амира Тимура должна была стать центром науки, философии и прогресса. Видимо,  только чрезмерные войны не позволили ему это осуществить. 

Сегодня исламская философия ордена Ишкия – философия всепоглощающей Любви, наполненная и обогащённая учением о едином Поле, должна стать основополагающей духовной доктриной во всём мире. 

В будущем в исламе сольются воедино и коранические божественные знания, и мудрость всех остальных исторических религий, и наука о едином Поле, и учение о великой силе Любви. 

Приняв эту будущность, человечество испытает величайший подъём научной и творческой мощи. Появится ещё больше талантливых композиторов, художников, писателей. Словно невидимая «благодать» выльется на народы, точно так же, как это произошло в истории великих цивилизаций прошлого. 

Нам крайне важно познать философию единого Поля – философию универсального Космоислама. Потому что, на самом деле, Создатель хочет, чтобы мы не просто верили в Его существование, в Его мощь, всесильность, вездесущность. Он хочет, чтобы мы знали, Кто Он. 

Создатель хочет, чтобы мы понимали, что наш мир – это глобальная Система и у человечества есть предназначение в нём. В этом главный смысл всех священных писаний и пророчеств. Но самое главное, что Творец хочет, чтобы мы понимали важность усиления внутрисистемных связей, знали, как именно они реализуются между всеми творениями нашего мира. 

Об этом мы расскажем вам в последующих главах книги «Хакикат». Вы в полной мере поймёте, почему для нас был так важен принцип абсолютизма Единого. 

Познав истинную имманентную сущность Единого, человечество сможет объединиться и уйти от бессмысленной религиозной вражды. «Дети вернутся в лоно Отца» – в лоно великой и бесконечной Космической субстанции, живой и животворящей, милостивой и милосердной. 

Каждый мусульманин должен задать себе один важный вопрос: «Почему по всему тексту Курана говорится о том, что «души праведников вернутся к Аллаху?». 

Что значит «вернуться к Аллаху?». Почему Аллах всегда напоминает нам, что к «Нему предстоит наше возвращение»: «Воистину, намаз является тяжким бременем для всех, кроме смиренных, которые убеждены в том, что они встретятся со своим Господом и что они возвратятся к Нему», - Куран, Сура «Корова», 45,46. 

Что значит «возвратятся к Нему»? Неужели все творения Аллаха ушли от Него, или, может быть, Он покинул свои создания, и теперь сидит где-то далеко на небесах? 

Обо всём этом мы будем детально говорить на страницах книги «Хакикат». 

Забегая вперёд, лишь скажу, что мы «возвращаемся к субстанциональному Аллаху» потому, что после высвобождения из телесной оболочки мы, также как и Он, становимся субстанциональными сущностями. Мы – это части духовной субстанции. В священных книгах наши субстанции именуются душами.  

После расставания с телом мы становимся вечно живущими полевыми сущностями. И тогда между единым Полем и полевой сущностью творений не остаётся уже никаких физических или вещественных границ. 
Мы, как капли воды, «возвращаемся» в Океан. Мы сливаемся с Ним после смерти. И только наши отрицательные душевные качества могут помешать случиться этому. 
Если же душа умершего творения чиста и светла, ей ничто не мешает слиться с Аллахом. Книга «Хакикат» подробно расскажет вам об этом. АМИНЬ!!!

Теория единого поля

Бесконечная одухотворённая Субстанция как истинный пространственный образ Создателя стала наполняться более конкретными духовно-физическими смыслами в 18-19 веках. В это время в Европе начали закладываться основы практически всех современных научных дисциплин. 

Приближаясь к пониманию реального физического устройства нашего мира, современная наука, в конце концов, проложила путь к созданию теории единого поля.

Интеллектуальный сдвиг к созданию теории единого поля подвёл человечество к осознанию действительной сущности единого Субстанционального. 

Стало понятным, что древняя единая одухотворённая Субстанция реальна. Она имеет вполне научную основу. Единый достижим для нашего разума, Он от нас не скрывается. 

Абсолютизм Единого – это истина. Единый растворён в нашем мире мириадами форм и явлений. Наш мир един в Нём. Не существует двух или более основ мира. Поэтому важнейшее значение имеет монотеистическое понимание единства мира и его Создателя. 

Духовная и физическая ипостаси мира – одно неразделимое целое. Основа мира одна, и эта основа Сам Абсолют. Духовные и физические законы есть зеркальное отображение друг друга. 

И неважно, служишь ли ты материальному прогрессу или служишь ты духовному прогрессу цивилизации – в любом случае ты служишь единой цели Системы и её Управителя. 

Познавая физический мир и его законы, ты помогаешь понять духовные мир и его законы. И наоборот. 

Неслучайно в Бхагавадгите в главе Карма-Йога об эта мысль повторяется ещё раз: «Невежды говорят об отличии преданного служению Господу от изучения материального мира. Мудрые говорят, что в одном из них наслаждается результат обоих».  

Поэтому и в исламе уделяется особое место изучению физических законов мироздания. В хадисе от Файруза ад-Дайлами говорится: «Изучение наук в течение часа лучше поклонения в течение всей ночи. Изучение наук в течение дня лучше поста в течение трёх месяцев». 

Ислам придаёт огромное значение занятию наукой, изучению законов мироздания, то есть Его законов. 

В хадисе от ат-Термизи говорится: «Какой бы раб Божий не находился в поисках знаний, эти его поиски становятся искуплением его грехов, совершённых ранее». 

И это истина. Поскольку только мудрость позволяет человеку осознавать и давать оценку своей жизни, своему прошлому, а вместе с этим и менять своё душевное нутро.  

Поэтому ислам ставит людей, занимающихся поиском ответов на природные явления, раскрытием законов мироздания и сути устройства нашего физического мира, практически в один ряд с пророками: «Кто умрёт, будучи в поисках знаний, тот встречается с Аллахом на таком уровне, при котором между ним и пророками остаётся лишь одна ступень», - писал в своей книге «Муджам аль-Авсат» известный толкователь Курана, хадисовед Табарани. 

И это правильно. Поскольку в многоуровневой Системе учёный своим творчеством и научными открытиями служит всему человечеству. Наука – это уровень, который стоит выше семейных и родственных отношений, который стоит выше внутригосударственных связей. 

Наука должна служить всей человеческой общине, наука изучает жизнь всех живых организмов на планете, всех земных объектов: элементарных частиц и атомов, молекул и клеток, гор и рек, недр и атмосферы, солнечной системы и планет, звёзд и галактик, вселенной в целом. 

Наука пронизывает все вертикали Системы. Охватывает все горизонтальные подсистемы и симбиозы. 

Наука – это безусловно уровень пороков. Учёные, которые сделали огромные и судьбоносные для цивилизации открытия в различных научных дисциплинах, находятся на одной ступени с пророками. 

В этом заключено яркое подтверждение равнозначности, единства и тождественности духовных и физических законов мироздания.  

Физические законы мироздания иерархичны, также как и духовные законы иерархичны. В этой иерархии глобального мироустройства существуют фундаментальные законы и явления и существуют следственные, частные законы и явления. 

Особое место во всей этой иерархии законов и закономерностей мира занимает теория единого поля. 
На сегодняшний день теория единого поля являет собой высший предел познания физической сути мира – не зря учёные именуют эту теорию Конституцией Вселенной. 

Так что же такое Теория единого поля?

Вся современная наука классифицируется в виде пирамиды.
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1 слой (нижний) – это так называемые практические науки (инженерные, индустриальные). Практические науки занимаются внедрением научных знаний в практику. 

Из разделов физики нам помнятся такие имена, как Попов (радио), Сахаров (водородная бомба), братья Люмьеры (телевидение) и другие. Всеми достижениями цивилизации и успехами технического прогресса мы обязаны данному направлению науки. 

В индустриальные разработки вкладываются баснословные средства и выкачиваются миллиардные прибыли. 

Но всё же здесь научная значимость, в отличие от практической, как бы самая низкая. Многие технологии и ноу-хау настолько быстро сменяют друг друга, что порой не оставляют истории своих авторов. На этом уровне наука очень сильно дифференцирована по разделам, отраслям и направлениям.

2 слой пирамиды – фотографическое направление, то есть – это опыты, исследования, эксперименты и наблюдения.

На этом уровне наука также сильно дифференцирована. Из области физики мы помним таких научных гигантов, как Галилео Галилей, Майкл Фарадей, Николай Коперник и многих других. Их имена известны каждому школьнику. Посредством данного направления науки устанавливаются различные природные факты, обнаруживаются физические закономерности и т.д. 

Научная значимость, которую дают открытия в данном разделе, колоссальная.

К слову сказать, в данное направление науки также вкладываются огромные средства. Это тысячи и тысячи лабораторий, исследовательских институтов, спутники, космические, фармацевтические, медицинские, гуманитарные программы и т.п. Но «выхлоп» здесь, как правило, представлен в виде разного рода экспериментальных, статистических и других данных, которые затем широко применяются на 1 уровне пирамиды.  

3 слой – это фундаментальная наука. На этом уровне особых финансовых вложений нет, большинство теоретических открытий делались и делаются учёными-одиночками, всю жизнь проработавших «в стол». 

3 слой условно можно разделить на три собственных подуровня. 

Первый подуровень – это частные законы природы. 

Из школьной программы мы помним отдельные законы природы из различных разделов теоретической науки. Из области физики, скажем, – это законы Гука, Паскаля, Архимеда, Ома, Ньютона и другие. 

Из области биологии сюда относится теория Дарвина, из психологии – теория Фрейда и т.д. Сколько в мире существует закономерностей и явлений – столько же и законов. 

Ещё выше, на следующем подуровне, остаётся только физика – праматерь всех наук. 

Почему физика? 

Несмотря на бесчисленное множество физических явлений, все они в своём корне представлены лишь тремя природными силами. Эти силы в свою очередь являются прародителями всех остальных процессов во Вселенной – от макропроцессов взаимодействия небесных объектов до процессов, происходящих на самом «дне микромира». 

Это те самые «три слона, на которых держится мир». Речь идёт о трёх базовых природных силах – электромагнетизм, гравитация и ядерные взаимодействия.  

Эти силы не похожи друг на друга. Каждая имеет как бы свою «природную нишу». Их различия учёные видели в степени их локализации, т.е. дальности действия. 

Например, гравитационные силы особенно различимы на уровне взаимодействия макро- и мегаобъектов, электромагнитные – на уровне атомов или молекул, ядерные – на уровне взаимодействия ядер атомов. 

Однако границы этих «природных ниш» расплывчатые и открытые. Поэтому, несмотря на различие, эти силы принципиально едины. 

Например, говоря о космических объектах, невозможно сбросить со счетов электромагнитные силы. В ядерных взаимодействиях присутствуют и электромагнетизм, и гравитационный заряд. То есть физическая картина мира определяется совокупным взаимодействием этих сил, их наслоением и глубоко гармоничным сочетанием.

Но сила – это вторичное понятие, первичным является поле. То есть сила - это лишь одно из проявлений физических свойств своего носителя – как не бывает, к примеру, атлетической силы без самого атлета. 

Таким образом, в природе существуют соответственно и три вида полей: гравитационные и электромагнитные поля, и поле сил ядерных взаимодействий. 

Поскольку природа недвусмысленно указывает, что все названные поля взаимосвязаны и взаимообусловлены, то учёные пришли к заключению, что должен существовать единый закон, описывающий поведение всех трёх полей.

Так зародилась идея о теории единого поля или единой теории поля. 

Теория единого поля - это вершина научной пирамиды, выше неё никакой науки нет. 

Теория единого поля – единый инструмент познания мира, из неё исходят все научные дисциплины, будь то технические или же гуманитарные. 

Все теории и законы мироздания должны гармонично структурироваться в теорию единого поля. Именно поэтому её ещё называют «Теорией всего сущего», «Теорией Суперсилы», «Конституцией Вселенной». 

Данная Мегатеория, разрушив все стены дифференциации современных научных направлений, должна показать физическую целостность всех природных сил, охватить единством законы вещества и поля, включить в себя все частные законы природы, связать воедино в рамках единой концепции параметры мира, будь то макро- или же микромир. 

В рамках теории единого поля все мировые константы, участвующие в описании микро- и макропроцессов, должны входить в единую логическую систему, т.е. провести параллель или некую закономерность, к примеру, между радиусом Вселенной и радиусом электрона.  

Предлагаю читателю немного окунуться в историю науки и вспомнить хронологию рождения идеи о каждом из видов полей и, соответственно, об этапах зарождения теории единого поля. 

Теория электромагнитного поля была построена великим Джеймсом Клерком Максвеллом. 

Его работа, по сути объединившая различные разделы физики, такие, как оптика, электричество, магнетизм, явилась продолжением работ своих предшественников. 

Начало пути к созданию теории электромагнетизма проложил в 1820 году Х.Эрстед, обнаруживший, что ток, текущий по проводнику, создаёт вокруг себя кольцевое магнитное поле. То есть, если периодически изменять напряжённость электрического поля в проводнике, возникает переменный ток и переменное магнитное поле. 

В 1830 году Майкл Фарадей обобщил эту работу, открыв закон электромагнитной индукции. Это закон гласил: если изменять магнитное поле, то в проволочном кольце, окружающем магнитный поток, возникает электрический ток. 

Фарадей заложил основы современной полевой теории. Он предположил, что физические тела, взаимодействуя между собой, на самом деле непосредственно взаимодействуют с окружающим их полем, которое является как бы передаточным механизмом между этими телами. 

В этом плане фарадеевское поле должно было исполнять роль вспомогательного физического механизма. В теории Фарадея основную роль играл заряд (дискретность). 

В 1865 году Максвелл высказал гениальную догадку о том, что не только движущиеся заряды создают магнитное поле, но и само переменное электрическое поле образует его. Характерным представлением о существе поля по Максвеллу стало отсутствие у поля точной локализации. 

Если тело представляет собой дискретное образование, то поле распределено непрерывно во всём пространстве. В теории Максвелла первичную роль уже играет поле (непрерывность), а заряд стал играть вторичную роль. 

Таким образом, теория Максвелла перенесла центр внимания с тел на свойства материи, наполняющей пространство между телами. 

Из законов Максвелла, которые объединили выводы Эрстеда и Фарадея, а затем были переведены на язык математических уравнений, следовало, что электромагнитные колебания должны распространяться со скоростью света. 

Распространение электромагнитных волн было обнаружено немецким физиком Генрихом Герцем в 1888 году. Вполне естественным стало заключение, что свет – это тоже электромагнитная волна. 

Именно уравнения Максвелла послужили толчком к выходу человечества из «кромешных пещер». Работы Максвелла, Эрстеда, Фарадея, Герца и других в течение последующих пары столетий одарили человечество электричеством и светом, телевидением и радио, телефонной и компьютерной сетью, и всеми остальными благами цивилизации, производными теории электромагнетизма. 

Сам же Максвелл высказывал большой скептицизм по вопросу о возможности практического применения электромагнитных волн, считая эти волны слишком слабыми. 

Изобретённые позже простые схемы усилителя тока перевернули нашу повседневную жизнь. Кто знает, что ещё в будущем принесут человечеству уравнения электромагнитного поля Максвелла. В части практического применения законов электромагнетизма человечество, похоже, приподняло только самый угол завесы. 

Мы лишь в самой тривиальной и грубой форме освоили электричество и свет. Не надо забывать, что с помощью электромагнитных полей воспроизводятся такие физические процессы, как накопление и передача информации, и что на электромагнетизме построена вся биологическая жизнь во Вселенной. 

Любой живой организм – есть не что иное, как сложная и многоуровневая электромагнитная система. 

Об этом пишет Н.А.Денисова (г.Бишкек, Кыргызстан) в своей книге «В чём ошибаются физики?»: «Практически все процессы жизнедеятельности сопровождаются электромагнитными явлениями, диапазон проявлений которых заключается в широком интервале частот (от инфранизких до килогерц) и выражается в образовании на поверхности тела мозаичной картины электрических потенциалов…». 

Поэтому все физиологические процессы в нашем организме – тоже  электромагнетизм; все наши эмоции, мысли, память, болезни и т.д. – это тоже электромагнетизм. 

Научится ли человечество в ближайшем будущем считывать информацию с живых организмов, визуализировать сны, улавливать полевые пакеты мыслей и эмоций, лечить магнито-ауру живых организмов, совершенствовать организм с помощью электромагнитной аппаратуры - это всего лишь вопрос времени. 

Всё это и многое другое нас ждёт, благодаря более продуктивному и осмысленному использованию законов электромагнетизма. То есть перспектива практического применения законов электромагнетизма в будущем БЕСКОНЕЧНА. 

Общепризнанной Теории гравитационных полей всё ещё нет. Хотя и предпринималось множество попыток её создания, все они пока окончились неудачно. 

Об этом Ю.Г.Белостоцкий (Россия, 1992 год) писал: «Гравитация – это те вожжи, которыми Господь Бог управляет всем миром. Если познать эту силу, то откроётся новая эпоха взаимодействия человека с Вселенской материей. ОТО Эйнштейна не решила проблем гравитации и находится сейчас в тупике». 

В 17 веке великий И.Ньютон открыл всемирную силу тяготения и был близок к созданию теории гравитационных полей, однако в те времена понятия «поля» ещё не существовало.  

Теория И.Ньютона оказалась не полной, о чём свидетельствуют современные факты. В том числе, факт существования антигравитации. Антигравитации в законе тяготения Ньютона нет. 

Закон тяготения Ньютона не отвечает на многие вопросы реального взаимодействия тел. К примеру, нет ответов на вопросы: «Почему орбита планет – эллипс? Почему она носит колебательный характер?  Почему оси планет совершают прецессию?» и многие другие. 

Сила Ньютона не реализует эти явления, поэтому нужно было создать полную силу гравитации – создать законы гравитационных полей. 

Кроме того, сама по себе природа тяготения, механизмы его действия до сих пор остаются загадкой. 

Существует множество высказываний учёных по данной проблеме, к примеру:  

-«По крайней мере, 2500 лет человек стремится понять силу тяготения. Осмыслить её и использовать», - П.Подальный. 

-«Совершено не продвинувшимся со времён Ньютона вопросом является вопрос о природе всемирного тяготения. Каков механизм тяготения – этого никто объяснить не может. Механизм и причины действия тяготения лежат за гранью нашего познания», - Н.П.Грушинский (Россия, 1978 год).

-«Всемирное тяготение является самым таинственным явлением природы. Тяготением занимались величайшие умы человечества. Но тайны тяготения не разгаданы», - К.Станюкевич (Москва, 1978 год):

Таким образом, проблемы гравитации оставались открытыми. 

То, как человечество научилось использовать законы гравитации, нам хорошо известно. Это и колоссальные достижения человека в области инженерии и строительства, самолёто- и ракетостроения, навигации и т.д. Однако, это лишь ничтожная толика всех возможных областей применения теории гравитационных полей в будущем. 

БЕЗГРАНИЧНОЕ будущее практического применения законов гравитации и антигравитации в технике и технологиях ещё впереди.

Третья проблема - создание теории ядерных взаимодействий. 

Ещё с древних времён многие мыслители задавались вопросом: «Из чего состоит материя и есть ли предел дроблению вещества?».  

Есть, верили Эпикур, Аристотель, Демокрит, Анаксимандр и другие философы древности. Мысль о существовании атомов, в переводе с греческого – «неделимый», для того времени являлась удивительно гениальной догадкой. 

Позже об атомах забыли на долгие столетия и вспомнили уже в начале XIX века. Причём не физики, а химики. 

В 1815 году английский учёный-химик Уильям Проут высказал предположение, что в мире существуют мельчайшие частицы, которые могут, не разрушаясь и не воссоздаваясь, принимать участие в самых различных химических реакциях. В 1881г. Г.Гельмгольц, анализируя законы Фарадея, предположил, что электричество имеет «зернистое» строение. Вскоре эти «зерна», т.е. электроны, были получены в свободном состоянии. 

Дж.Дж.Томсон, У.Крукс, Ф.Ленард и другие, исследовав свойства свободных электронов: знак заряда, отношение заряда к массе, закон возрастания массы с увеличением скорости и т.д., сделали фундаментальный вывод – было установлено, что электроны входят в состав всех веществ, имеющихся на Земле. 

С этого времени в Европе зарождается представление о том, что элементарные частицы – это неделимые крупицы проявления поля, или иначе – эфира. 

В частности, Г.Ми считал, что основу мира образует эфир, а электроны и атомы он представлял как особые «узлы» в этом эфире. На этой точке зрения стоял и Ф.Энгельс, писавший об атомистике XIX века, которая уже «не утверждает, будто материя только дискретна, а признает, что дискретные части различных ступеней являются различными узловыми точками, которые обуславливают различные качественные формы существования всеобщей материи…». 

Гейзенберг также предполагал, что все существующие элементарные частицы представляют собой различные квантовые проявления единого мирового поля. 

К данному времени уже были известны труды Г.Герца о способах излучения электромагнитных волн, эксперименты в области спектроскопии немцев Густава Кирхгофа и Роберта Бунзена, труды голландца Питера Зеемана и многое другое. В общем, фундамент для устремления человека внутрь атома был подготовлен. 

В конце 19 века английский учёный Джозеф Джон Томсон предложил первую возможную модель атома. 

В модели Томсона атом представляет собой облако положительного заряда, в котором плавают компенсирующие этот заряд отрицательные электроны. Электроны притягиваются положительными облаками и тормозят своё движение. Схема была интересна, но она не смогла ответить на многие возникающие в этом случае вопросы.

В опытах английского физика-экспериментатора Эрнеста Резерфорда было открыто существование ядра атома водорода и соответственно ядерная частица протон. В 1932 году Чадвик открыл «соседку» протона – ядерную частицу нейтрон. 

Резерфорд бомбардировал атомы вещества открытыми незадолго до того альфа-лучами радиоактивных веществ. Уже было известно, что эти лучи состоят из положительно заряжённых частиц. 

Изучая картины рассеяния альфа-частиц атомами, Резерфорд пришёл к выводу, что рассеяние происходило так, как если бы они отталкивались не положительным облаком томсоновского атома, а лишь какой-то частью атома, сосредоточенной где-то в центре. 

Резерфорд предложил свою модель атома, в которой центральную часть атома он назвал «ядрышком». Как показал опыт, в «ядрышке» был сосредоточен весь положительный заряд атома.  Но раз электроны существуют на известном отдалении от ядрышка, значит должна быть какая-то постоянная сила, противодействующая взаимному притяжению электронов и ядра. Была выдвинута идея, что такой силой может служить центробежная сила. Она возникает, если электроны вращаются вокруг атомного ядрышка. 
Молодой датчанин Нильс Бор, ученик Резерфорда, сталкиваясь с проблемой существования сплошного линейного спектра, содержащего набор всех длин волн, испускаемых электроном, дополнил структуру атома Резерфорда. 

По модели Бора, электроны двигаются не как попало, а по особым орбитам вокруг ядра. Не излучая света, электрон может жить в атоме сколь угодно долго. Именно эта структура описана в наших школьных учебниках по физике. 

По второму постулату Бора, если электрон перескакивает с одной орбиты на другую, он испускает излишек энергии в виде кванта световой энергии (частицы – фотона), того самого, введённого ранее Максом Планком. Таким образом, испуская энергию, электрон переходит в устойчивое состояние на другой орбите. 

Казалось бы, модель атома, предложенная Бором, сумеет объяснить все явления атомного мира. В том числе она сможет расшифровать разнообразие линейных спектров, факт наличия в сплошном солнечном спектре тёмных узких «провалов», открытых в 1815 году австрийским учёным Фраунгофером и названных позже в честь него. 

Было очень похоже, что модель атома Бора, схожая, примерно, с моделью солнечной системы, останется незыблемой. 

Но атомная наука пошла дальше. 

В 1914 году Вальтер Коссель закладывает основы квантовой химии, открывающей природу валентности. В 1916 году Арнольд Зоммерфельд даёт дополнение к теории атомов, согласно которому орбита электронов не круг, а эллипс. 

В 1924 году англичанин Луи де Бройль опубликовал статью в журнале «Философикал мэгэзин», в которой выдвинул новую и парадоксальную для того времени идею о существовании волн материи. 

Он доказывал, что волны возникают при движении любого предмета. По сути, речь шла о волновых свойствах электронов, длина волны которых должна была быть во много раз короче световых волн. 

Началась целая эпопея всеобщих рассуждений, гряда экспериментов по поводу свойств электронов, которая не прекращается и по сей день. 

В своё время даже В.Ленин не оставил этот вопрос без внимания, сказав, что с какими бы удивительными свойствами электронов учёным ни пришлось столкнуться, это означало бы одно – более глубокое и правильное постижение людьми окружающего мира.

Чуть позже молодые учёные голландец Джордж Уленбек и американец Сэмюэл Гаудсмит обратились в печать со статьёй, в которой доказывали открытие ими спина у электронов, т.е. наличие у электрона осевого вращения. Спин с английского языка переводится как «волчок». Назревал скандал, ведь существование спина у электрона шло в разрез с уже тогда восседавшей на престоле теорией относительности!

Заключительный вопрос, к которому подходила наука, изучающая свойства субатомного мира  – это вопрос о структуре элементарных частиц: протонов, электронов и нейтронов. 

После того как, Лоренц высказал предположение о том, что электрон имеет целиком «полевое» происхождение, на вершину науки о микромире вышла наиглавнейшая её проблема – построение квантовой теории поля, т.е. построение теории поля сил ядерных взаимодействий. Однако чтобы сегодня подобраться к решению этой проблемы, необходимо прежде всего ответить на вопросы: какова структура частиц, почему электрон и протон устойчивы, а другие частицы неустойчивые. То есть необходимо найти условия устойчивости и неустойчивости частиц. 

Профессор В.Вайскопф (США, 1977) писал: «Электрон, протон устойчивы. Почему они устойчивы, пока ответа нет. Условия устойчивости электрона и протона – основы всей науки», и далее он же предполагает: «Сила, действующая между ядерными частицами, каким-то образом зависит от структуры частиц. Многие надеются, что когда-нибудь ядерная сила будет объясняться внутренними движениями частиц». 

Так на рубеж нового тысячелетия наука вышла с чёткой иерархией организации физического мира: «ПОЛЕ – АТОМ – ЧАСТИЦА – ПОЛЕ». С Поля начинается Космос и оно же, Поле, является нижней границей материальности
. 
Трудно даже представить, что могут дать человечеству найденные ядерные силы. Несомненно, это был бы колоссальный прорыв в науке и технологиях, способный вывести нас за горизонт нашего современного воображения. 

Прогнозируемость химических реакций и межатомных взаимодействий – это новые сплавы и материалы, новые технологии и источники энергии, новая фармацевтика и биохимия и т.д. Возможно, весь наш вещественный бытовой мир обновится или, по крайней мере, кардинально изменится. 

Область применения законов сил ядерных взаимодействий также БЕЗГРАНИЧНА. 

Итак, мы в обзорной и краткой форме рассмотрели три фундаментальные природные силы: электромагнитные, гравитационные и ядерные поля. 

Мы не будем углубляться во все тонкости, связанные с сутью, проявлением и физическими разновидностями этих полей. 

На данном этапе для нас это не так важно. Важно осознание другого. Учёным известно, что все три названных поля неразрывны и взаимообусловлены. Раз так, то должен существовать единый закон, описывающий поведение всех трёх полей и причинно-следственную связь между ними. 

Такое объединение учёные и назвали теорией единого поля. Также это великое объединение называется Суперобъединением или Суперсилой. 

После возможного создания теории великого объединения будут раскрыты самые глубинные тайны мироздания. 

Российский физик М.Ю.Ахундов справедливо высказывался по поводу создания теории единого поля: «Решение этой задачи означало бы свершение грандиозной научной революции, которую трудно измерить масштабами всех предшествующих научных революций». 

В.Григорьев и Г.Мякишев в своей книге «Силы в природе» пишут: «…Программа теории единого поля привлекательна со многих точек зрения, хотя, бесспорно, успеха здесь никто гарантировать не может. Если построение теории единого поля в какой-либо форме будет осуществлено, то книга о силах природы будет выглядеть совершенно иначе. Как именно – об этом можно только догадываться».  

«Построение теории единого поля даст более глубокое понимание пространства и времени, микро- и макроструктуры Вселенной и приведёт нас, наконец, к Золотому веку науки и технологии», - Уоллес (США,1990 г.). 

Смысл теории единого поля заложен в её названии – это закон о едином Поле. 

Поле – это материя, и оно имеет массу. Весь мир построен из сравнительно небольшого числа типов элементарных частиц. Частицы есть сгустки поля. Учёным хорошо известно, что при определённых условиях поле конденсирует элементарные частицы – первичные строительные блоки всего космовещества. 

Вещество производится из поля, и при определённых условиях вещество способно вновь трансформироваться в поле. 

Частицы, в свою очередь, служат универсальным строительным материалом всего, что проявлено во Вселенной. Таким образом, поле — это не просто иное физическое состояние материи, поле являет собой материальную первооснову, источник всего вещественного мира. 

Об этом И.А.Акчурин в своей книге «Единство естественнонаучного знания» пишет: «Понадобилось многолетнее, порой мучительное развитие физики, чтобы показать, что противоположность дискретного и непрерывного в фундаментальных физических теориях имеет относительную природу, что эти противоположности действительно способны переходить друг в друга в определённых условиях». 

В процессе «творения» вещества поле «передаёт» ему свои свойства и качества, поэтому вещество во всём своём представленном многообразии, по сути, лишь отображает свойства и качества своей материальной первопричины – поля. 

В этом смысле наука, исследуя законы природы, изучая всё многообразие физических процессов, устанавливая закономерности и связь между физическими явлениями и т.д., на самом деле лишь изучает различные свойства их первоисточника – мирового Поля.  

Поле обладает качествами: зарядом и силой, энергией и движением, направленным действием. Кроме того, полю присуща и «обычная» телесность – оно имеет массу, плотность, упругость, форму, размер и т.д. 

Об этом И.В.Круть в книге «Введение в общую теорию Земли» пишет: «…современные представления о нём как о материальной вещи с квантовыми и волновыми (неаддитивными) свойствами заставляют считать поле телесным объектом». 

Характеризуя поле, В.Н.Казаков (Россия) пишет: «…Эта среда является континуумом сверх элементарного состояния материальной субстанции, то есть её состояния на уровне до образования элементарных частиц…. Эта среда не газ и не жидкость, это качественно отличное, более фундаментальное состояние материального мира…». 

 В истории науки созданием теории единого поля занимались немногие. Время показало, что все их варианты теории, основанные на исходных идеях Лоренца, а затем и на теории относительности Эйнштейна, изначально не имели шансов достичь истины. 

Об этом справедливо писал Шмутцер: «На протяжении четырёх десятилетий до последнего дня своей жизни Эйнштейн искал подход к единой теории поля. Но не только его усилия, но и усилия целого поколения физиков-теоретиков оказались тщетными».

Учёный из Кыргызстана Самат Кадыров в 1970 годах впервые представил в свет собственный вариант теории единого поля, который с первых же дней своего появления обратил на себя пристальное внимание мирового научного сообщества. 

Об одной из причин неудачных попыток предшественников в создании теории единого поля Самат Кадыров писал следующее: «Над созданием теории единого поля работали Лоренц, Ми, далее Эйнштейн, Гейзенберг, Салам и многие другие. Однако причина их неудач заключалась в том, что все исследователи исходили из одного типа взаимодействий, а именно, только из взаимного гравитационного притяжения, в то время как в природе существует также взаимное гравитационное отталкивание…», т.е. антигравитация. 

«Приведём ряд фактов, подтверждающих существование антигравитации. Изосимметрия нарушается. Данный факт показывает, что в природе нет слабого взаимодействия, носителями которого считались бозоны: W+, W-, Z0. Остаются три вида полей – ядерное, гравитационное и электромагнитное, а, следовательно, и три вида взаимодействия…»
, - продолжает Самат Кадыров. 

Одной из самых важных составляющих теории единого поля Самата Кадырова является то, что все три вида полей на самом деле не есть равные и равносуществующие. 

В концепции Самата Кадырова из трёх названных полей одно – фундаментальное, а два других -  это различные проявления первого: «…По ТЕП
 из трёх названных полей одно является фундаментальным, а остальные – его различные проявления. Это говорит о том, что в природе существует только один тип заряда, заряды двух других полей должны выражаться через заряд фундаментального поля…».

Самат Кадыров убрал с повестки дня вопрос о равнозначности трёх независимых полей. Он перенёс взгляд на проблему создания теории единого поля в сторону осознания  существования единого глобального Поля. 
Единое глобальное поле стало для Самата Кадырова основой всего физического мира, основой всех видов физических полей и всех природных сил. Все остальные виды полей оказались в теории Самата Кадырова различными уровнями и формами проявления  единого вселенского поля. 

Первичным и фундаментальным полем внутри нашей Вселенной, согласно Самату Кадырову, является единое гравиинертное поле. 

Самат Кадыров писал, что электромагнетизм порождается гравиинертным полем: гравитация порождает электричество, инерция – магнетизм (сила Кориолиса реальная сила). Внутриядерные силы не самостоятельные, они входят в структуру частиц. Грубо говоря, если нет частиц, то не существует и этих сил.

Почему гравиинертное поле? 

Фундаментальным прорывом в физике было открытие Ньютоном дальнодействующих сил тяготения. Действие ньютоновских сил выражалось через массу взаимодействующих тел. 

В то время казалось, что законы Ньютона универсальны и могут быть применены для описания всех природных проявлений, для описания всех природных видов движения. Однако с углублением знаний стало понятным, что подход к описанию всех природных реалий посредством прямого соотношения масс является, по крайней мере, неполным. 

Неполнота теории тяготения Ньютона заключается в следующем. 

Сила Ньютона, по Самату Кадырову, - это частный случай взаимодействия двух тел, применимый лишь тогда, когда эти два тела неподвижны или когда скорость их движения ничтожна по сравнению со скоростью света. В реальной природе космические объекты вращаются. Они гироскопы. 

Гироскоп – это тела, которые могут свободно вращаться вокруг своей оси. 

По Самату Кадырову, когда тело или частица движутся, наряду со статическим гравитационным полем Ньютона, обязательно возникает вихревое гравитационное поле – поле сил инерции, масса которого есть инертная масса. 

В зависимости от скорости движения тела поле сил инерции возрастает либо убывает. Без учёта массы инертного поля расчёт силового взаимодействия внутри системы тел будет неправильным. 

То есть нельзя выстраивать полную силовую картину, существующую в реальной природе, без учёта эффекта Гироскопа. 

«Эффект Гироскопа указывает, что природа двух полей: электромагнитного и гравиинертного – едина. Существует поле сил инерции – эфир
. Поэтому эксперимент на эффект Гироскопа является решающим экспериментом для всей физики», - заключает Самат Кадыров. 

Поле сил инерции (эфирное поле) по своей природе является магнитным. Свидетельством магнитной сущности поля сил инерции служит закон Блекетта, который теоретически выходит из теории Самата Кадырова. Если закон Блекетта верен, то «электричество и гравитация – два проявления одной и той же сущности, а точнее электричество создаётся гравитацией, а магнетизм инерцией» – пишет учёный. 

В Солнечной системе наряду с собственным вращательным движением планет существует и их вращательное движение по орбитам, поэтому для описания полной реальной силы, действующей в Солнечной системе, необходима полная сила гравитации
. 

Закон Блекетта даёт хорошие результаты и для галактик. Осевое вращение галактик – спин галактик, Самат Кадыров определяет как:
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. Здесь М – масса галактики (или скопления звёзд). 

Самат Кадыров пишет: «Если магнитное поле галактик согласуется с законом Блекетта, то это означает, что галактики в целом вращаются вокруг своей оси как единое тело. Если это так, тогда орбитальные скорости звёзд галактики не будут подчиняться законам Кеплера. Благодаря магнитным силам, наша галактика может вращаться, как единое целое, не распадаясь». 

Данная формула применима также и для Вселенной. Поэтому и Вселенная должна вращаться вокруг собственного центра масс, а не расширяться. Вообще, вращение делает устойчивыми такие системы. Это справедливо как в отношении галактик, Вселенной, так и в отношении элементарных частиц. В этом кроется универсальность и единство проблем космологии и элементарных частиц. 

Самат Кадыров писал, что «структура протона тождественна структуре Вселенной, потому у них общий круг вопросов». 

Смысл здесь заключается в том, что если электромагнетизм и ядерные силы обладают зарядами «+» и «-», то гравитация также должна иметь оба заряда, то есть гравитация должна обладать свойством не только притяжения, но и отталкивания. 

Таким образом, должен был обеспечиваться принцип единства сущности всех физических законов. Данного положения не оказалось в теории тяготения Ньютона. В этом заключалась причина незавершённости его теории. 

Существование в природе антигравитации было доказано спустя века в опытах Этвеша и других экспериментаторов современности. 

 Наличие в природе двух знаков зарядов делает возможным существование самой природы. В.С.Готт заключает, что «всякое взаимодействие микрообъектов есть единство притяжения и отталкивания. Это противоречие притяжения и отталкивания является основой всего многообразия физических явлений. Такой характер взаимодействия микрообъектов свидетельствует о наличие у них сложной структуры…».

К.П.Станюкович так объясняет существование в природе двух знаков зарядов: «В зависимости от направления вращения частиц будет создаваться притяжение и отталкивание, что соответствует двум знакам зарядов»
. 

Самат Кадыров даёт более общее определение заряда: «Данные анализа показывают, что масса имеет более глубокое содержание, нежели просто оценка количества вещества. Природа масс – полевого происхождения». 

Наличие заряда частиц обусловлено их пространственной замкнутостью. Раз так, то волновые свойства – это неправильная интерпретация природного факта. «Длину волны де Бройля, - пишет Самат Кадыров, - надо считать радиусом вращения». 

Что касается понятия «заряд», учёный отмечает: «Ещё раз напомним, что по 
[image: image17.wmf]m

σ

±

=

l

×

 заряд есть полное, целое, замкнутое образование полей. Поле имеет массу. Эта масса есть масса покоя частицы. 

По поводу единства всех физических сил Самат Кадыров писал: «Если частицы являются квантами единого фундаментального поля, то они принимают участие во всех типах взаимодействий». 

Проще говоря, единство фундаментальных сил, как правильно подмечал Самат Кадыров, заключается в том, что если бы в природе существовали отдельно частицы, ответственные только за электромагнитные взаимодействия, отдельно частицы, ответственные только за гравитационные взаимодействия, и отдельно частицы, несущие исключительно лишь близкодействующие взаимодействия, тогда между всеми этими взаимодействиями не было бы связи. Но взаимопревращаемость частиц ясно указывает на физическое единство всех природных сил, на единый источник всего вселенского вещества, единство всего материального мира в целом. 

Своим вариантом теории единого поля Самат Кадыров вернул главенство принципа, по которому существует лишь один и единый источник всего сущего в нашем мире, то есть изначальное фундаментальное мировое Поле. Все остальные виды полей и формы материи есть проявленные следствия этого изначального глобального Поля. 

Таким образом, в теории единого поля Самата Кадырова будущее науки сомкнулось с её далёким прошлым. 

Здесь хотелось бы подчеркнуть для читателя следующее. Когда речь идёт о теории единого поля, имеется в виду теория, описывающая свойства и качества вселенского поля. Завселенское единое и бесконечное Поле данная физическая теория не описывает, но подразумевает, что вселенское единое поле есть часть бесконечного поля Единого. Собственно поэтому фундаментальное поле во Вселенной может быть лишь одним. 

Но об этом более детально мы поговорим чуть позже. 

Философский аспект теории единого поля заключается в том, что на самом деле законы мироздания не есть перечень кем-то установленных правил, но это есть ничто иное, как проявление собственных физических свойств и качеств единого бесконечного фундаментального Поля, породившего в себе этот мир. 

В этом смысле живая материя – не исключение. Присущие живой жизни такие свойства, как интеллект и чувства, должны отражать характеристику своей изначальной материальной первоосновы, то есть единого глобального Поля. Иначе из чего, собственно, впоследствии (на структурном уровне организации вещества) они могли бы проявиться. 

Подытоживая данный раздел, хотелось бы ещё раз повторить. В науке источником вещественного мира является единое Поле. В духовности, как мы рассматривали выше, единым источником всего сущего является Единый – Субстанциональный, бесконечный в пространстве и вечный во времени, творящий в Себе Самом и из Самого Себя все миры, всё космовещество. 

Но кто же из них прав? Физика или духовность? 

Что или Кто является истинным и единственным источником всего мирового космовещества – бесконечное единое поле или бесконечный единый Субстанциональный? Ведь в природе не может быть двух источников вещественного мира. 

Маловероятным представляется то, что всё многотысячелетнее развитие науки оказалось бы на ложном пути, и никакого универсального источника вселенского вещества не существует. 

С другой стороны, вряд ли всё духовное наследие человечества о едином глобальном Источнике нашего мира также могло стать результатом многотысячелетних заблуждений и фантазий. 

В связи с этим единственным правильным умозаключением в данном случае является то, что речь всегда шла об одном и том же. 

Бесконечный Абсолют и бесконечное единое поле – суть одно. 

И это самая главная, финальная истина. 

Наука, в конечном счёте, пришла к тому же, с чего когда-то начала свой путь первозданная духовность, то есть к идее о глобальной одухотворённой Субстанции.

Наука не могла не прийти к идее о существовании первородной Субстанции. Рано или поздно эволюция общечеловеческой научной мысли должна была подняться до этой идеи. Об этом Гегель писал: «… Требовалась большая умственная смелость для того, чтобы отвергнуть эту полноту существования природного мира и свести её к простой субстанции, которая, как постоянно пребывающая, не возникает и не уничтожается…». 

Гегель считал, что все в нашем мире есть лишь различные формы проявления единой космической Субстанции, которая является источником всей мировой материи:   «… есть лишь  единое всеобщее, само по себе сущее всеобщее…» (Гегель.Соч., IX).

И то, что наука эволюционно пришла к идее первородной Субстанции, говорит о том, что сама эта идея есть абсолютная истина.  

Таким образом, в теории единого поля вновь слились воедино Творец и глобальная  одухотворённая Субстанция, Дух и Материя. Вновь стали неразделимы Бог и проявленный Им мир, воссоединились начало и конец всего исторического научно-духовного пути человечества.

Образ Бога-Абсолюта неуклонно восходит на авансцену нового культурного и цивилизационного горизонта. Это духовность нового тысячелетия, и она напрямую связана с предстоящими эпохами Маарифата и Хакиката. 

Естественно, что в этой духовности с новой силой пробудятся те древнейшие образы Абсолюта, которые мы находим в первородной материи «архэ» Древней Греции, в древнеиндийской вечно существующей и безликой мировой субстанции «пракрити» и «адибудде», образы, которые мы встречаем в древнеегипетской бесконечной одушевлённой материи «амун», в древнекитайской извечной и нетленной одухотворённой субстанции «тайцзи», в мировой первоначальной материи «маадум» ислама времён арабского Халифата и так далее.
Эпоха Тариката – когда коранический ислам вберёт в себя всю мудрость прошлого цивилизации, – это неизбежность и предопределённость Свыше, поэтому  ислам правильно учит, что есть только одна небесная Скрижаль, есть только одна цельная пророческая миссия на планете, и есть только одна вселенская религия – первозданный Космоислам.

Ислам преподаёт нам ценнейший религиозный урок – урок единобожия, урок единоначалия в нашем мире. С многобожием не совместимы ни ислам, ни мировая одухотворённая субстанция древности, ни философия единого поля, ни Космоисламская философия, поэтому у политеизма больше никогда не будет будущего.

С возрождением первородного Космоислама, с развитием теории единого поля многобожная культура человечества исчезнет окончательно.
Монотеизм – фундаментальная духовно-физическая парадигма жизни во Вселенной. Бесконечное пространство наполнено Единым, пространство бесконечно и Творец бесконечен. Двух бесконечностей не бывает, поэтому Создатель один и един. 

Наш мир состоит из бесчисленного множества взаимосвязанных элементов, как по вертикали, так и по горизонтали. Мир также включает в себя множество духовных уровней и жизней, которые следуют последовательно друг за другом. Мы последовательно перемещаемся из одного уровня жизни в другой. Наши души проходят многократную духовную эволюцию в том мире. 

Всё это и составляет наше реальное бытие, нашу духовную и физическую Действительность.  

Каждый элемент Системы – это полевая сущность, как в физическом, так и в духовном плане. Все физические тела состоят из поля. Всё пространство между всеми элементами Системы неразрывно заполнено единым Полем. 

Вся Система (Вселенная) в целом – плод проявленности единого Поля. Весь наш мир от самой его мельчайшей частицы до мега-галактических образований, от живых организмов до неживых объектов – это результат воплощения единого глобального Поля. 

Важно отметить, что все внутренние связи между элементами Системы порождены, реализуются и поддерживаются исключительно посредством полевых взаимодействий. Физические контакты между всеми телами есть результат электромагнитных, ядерных и гравитационных полевых взаимодействий. Наши информационные, ментальные, эмоциональные взаимодействия также имеют полевое происхождение. 

Если религия учит нас важности верить в Абсолют, поддерживать с Ним связь и иметь добрые взаимоотношения с другими творениями нашего мира, то теория единого поля учит пониманию физических принципов и инструментов, с помощью которых реализуются все эти взаимодействия. 

 В этом плане знания о едином Поле, как о едином источнике вселенской материи могут привести нас исключительно лишь к образу Абсолюта. 

Антропоморфный образ бога, «обитающего где-то на небесах», не имеет духовной, научной, философской, логической и смысловой связи с единым Полем. 

С бесконечного и всенаполняющего, всеобъемлющего и имманентного Абсолюта начиналась история Космоислама в нашей Вселенной. К нему мы придём, достигнув эпохи Маарифата и Хакиката, а возможно и гораздо раньше. 
В это верил глубоко и непоколебимо один из авторов теории единого поля – учёный Самат Кадыров. Поэтому он всегда представлял Бога как одухотворённое бесконечное и вечное единое Поле, живое и разумное. Самат Кадыров часто повторял: «…бог, живущий на небе – это сказка, а Бог - бесконечное единое Поле – это истинная духовность и великое знание».  

Во времёна, когда вместо единого бесконечного Бога появились образы персонифицированного бога, зародилось и многобожие. Второе – есть следствие первого. 

Единый источник вещественного Космоса был забыт. Истинный образ бесконечного Абсолюта был подменён многочисленными пантеонами богов, тотемами, фетишами, идолами, безобразными и кровавыми ритуалами, бессмысленными фольклорными сказаниями. 

Истина превратилась в сказку. Память о Боге как о едином Поле, глобальной одухотворённой Материи, была потеряна на многие века. 

Об этом когда-то точно высказался Сатпрем, ученик известного индийского мыслителя и поэта Шри Ауробиндо, писавший: «…Где-то между временами первых Упанишад, написанных три или четыре тысячи лет назад, наследниц Вед, и временами последних Упанишад – Тайна была утеряна – она была утеряна не только в Индии, но и в Месопотамии, Египте, Греции и Центральной Америке». 

Данная утеря породила ошибку, которая, как накатывающийся ком, нарастала из века в век и проявила себя позже во всепланетной пестроте идолопоклонских верований, покрывших мировоззрение почти всех народов. 

Сегодня уже запущен планетарный процесс возрождения истинного образа Бога, первозданной Субстанции как по ветви науки, так и по ветви духовности. 

Борьба за авторство в создании теории единого поля не есть лишь битва за верховенство в науке. Эта борьба будет носить не столько личностный характер, сколько цивилизационный и мировоззренческий. В ней заложен механизм для надвигающейся грандиозной духовной перестройки всей современной общечеловеческой культуры. АМИНЬ!!!

Теория единого поля и живая материя

Возвращение на общедуховную арену одухотворённой Праматерии неминуемо приведёт к колоссальному интеллектуальному и духовному прорыву цивилизации, как это было со всеми цивилизациями пошлого, где воссоздавался правильный образ Единого – образ в виде бесконечной Самовоплощающейся Субстанции.  

Далеко неслучайно, что период всплеска европейской научной мысли совпал по времени с появлением в Европе множества духовных, философских и научных учений, придерживающихся идей Бога-Абсолюта. 

Это, прежде всего, широко распространившаяся в философской мысли Европы концепция пантеизма. Пантеизм («всё Бог») резко выступает против образа антропоморфного бога. Отождествляя Бога со всей Вселенной, пантеизм наделяет разумом как саму Вселенную, так и все творения во Вселенной. Пантеизм видит цельность и взаимосвязь всего сущего в этом мире, поскольку всё в этом мире – части проявленного Единого. Пантеизм монотеистичен, и в то же время он наделяет божественностью каждое творение.  

Пантеизм фактически ограничивает образ Бога размерами проявленной Вселенной. В этом смысле ближе к идее о глобальной и бесконечной Субстанции находится панентеизм. 

Панентеизм («всё в Боге») – другое европейской философское течение, которое утверждало, что вся Вселенная заключена в Боге и является частью Его проявления. Соответственно, как и пантеизм, панентеизм одушевляет все творения нашего мира, поскольку все они частички проявленного живого Единого. 

В отличие от пантеизма, панентеизм не ограничивает Единого границами Вселенной. У Единого нет границ. По панентеизму Бог – это глобальная Субстанция, Которая проявлена нашим миром, Которая содержится во всём и всё содержится в Ней. 

Близка к идеям пантеизма и панентеизма концепция гилозоизма. 

Термин «гилозоизм» (от греч. hyle – материя, zoe – жизнь). введён немецким философом-идеалистом Р.Кедвортом. Гилозоизм утверждает, что вся материя в этом мире одушевлена, способна ощущать и мыслить, что, по сути дела, является продолжением античных философских школ Фалеса, Анаксимандра, Гераклита и других мыслителей. 

Идеи гилозоизма развивали такие крупные европейские мыслители как Б.Спиноза, Д.Бруно, Д.Дешан, Ж.Робине и другие. 

Ярким представителем европейской школы гилозоизма был Дени Дидро. Дидро признавал «чувствительность как общее свойство материи». 

Данное утверждение сводит идеи Дидро к осознанию того, что чувственно-эмоциональный мир есть производное от свойств и качеств первородной Субстанции, породившей этот мир. Как мы уже говорили в предыдущих главах, эмоции и чувства не возникают сами по себе на определённом уровне организации материи. Чувства, эмоции и разум – первородные качества нашего мира, которые возникли в глубинах Вселенной вместе с первыми формами физической материи, первыми частицами мироздания, первыми звёздными объектами. 

Глобальная Субстанция, проявившая наш мир, передала эти собственные качества Своим творениям. Эту мысль подчёркивал И.В.Гёте, который считал, что всё чувственное в потенциальном состоянии скрыто в теле материи и проявляет себя в различных физических процессах.    

Кораническое одушевление звёзд, планет, гор, камней и всей другой неживой материи, которые наряду с живыми существами поклоняются Аллаху и возносят Ему молитвы есть яркое отражение более поздних идей европейского панентеизма и гилозоизма. 

Куран несёт в себе огромный философско-духовный фундамент, придающий разумное чувственное начало всей материи во Вселенной. Все живые существа и все неживые тела нашего мира есть единоцельное воплощение глобального Разума. 

Ислам сочетает в себе понимание двух фундаментальных философских идей. Во-первых, это понимание цельности мира, ведь цельность проистекает из единого Источника. Во-вторых, все участники нашего мира обладают сознанием, душой и чувствами, ведь эти качества присущи их Источнику. Он наделяет всю Свою материю собственными свойствами и качествами подобно тому, как качества воды отражаются в качествах льда. 

В этом смысле только ислам сегодня имеет реальные возможности поднять человеческое сознание до уровня Космоисламской философии, где каждая частичка мироздания одушевлена, обладает разумом и воздаёт благодарность Единому. 
Это понимание бытия должно обязательно скоро вернуться в наш мир. 

Теория единого поля как главный Конституционный закон Вселенной должна ответить на все вопросы, касающиеся жизни всех творений – живой и неживой материи. В связи с этим, выглядят очень актуальным высказывания крупнейшего физика-теоретика Р.Пайерлса в 1988 г.: «…Живые создания, такие как наш наблюдатель (человек – контек.), могут быть описаны существующими законами физики… Биология,  в конечном счёте, есть раздел физики, в том же смысле, как и химия, которая фактически теперь известна как раздел физики… Утверждая, что биология, вероятно, не является разделом современной физики, я не хочу сказать, что жизнь каким-то мистическим образом противоречит законам физики. Я верю, что эта ситуация сравнима с проблемами электричества и магнетизма, какой она представлялась до и даже во времена Максвелла. Тогда физика была механикой, и объяснить явление означало обнаружить его механизм. Даже Максвелл упорно старался подкрепить свои полевые уравнения механическими моделями. Только позже он понял, что электрическое и магнитное поля являются важными основополагающими понятиями физики, не содержащимися в понятиях механики, и что физика должна быть обогащена их добавлением. По крайней мере возможно, а для меня – даже  вероятно, что новые идеи должны быть добавлены подобным образом к современным физическим понятиям, прежде чем станет возможным адекватное описание жизни. Будет ли такая расширенная дисциплина всё ещё называться физикой – вопрос семантики». 

Биологическая жизнь – неотъемлемая часть природного проявления невидимого, бесконечного единого Поля, созидающего всё сущее в Себе. 

Живую материю ранее идентифицировали по основным присущим ей признакам, то есть по способности к росту, наличию реакции на внешнее воздействие, по метаболизму и способности к накоплению энергии, наличию органов чувств и т.д. 

Позже, такие, казалось бы, «исключительные» свойства живого вещества, как раздражимость, рост, подвижность, энергетический и вещественный обмен и приспособляемость к внешней среде оказались неудовлетворительными в чётком разграничении живой материи от неживой. 

В самом деле, те же свойства, обычно присущие живым организмам, имеют, к примеру, и «неживые» кристаллы. 

Об этом Н.А.Денисова (г.Бишкек, Кыргызстан) в своей книге «В чём ошибаются физики?» пишет: «…Кристалл как представитель неорганической среды по своему строению, поведению и свойствам наиболее близок к живой клетке. Он имеет определённую структуру, связи между отдельными частями, способен преобразовывать энергию внешнего воздействия, запасать её и использовать». 

Существует множество экспериментов показывающих, что поведение неживой материи порой достаточно близко к поведению живых систем. 

Например, та же капля масла, опущенная в смесь глицерина и спирта, вдруг из ниоткуда выпускает псевдоподии
 и начинает передвигаться подобно одноклеточной амёбе. 

Таким образом, главным водоразделом между живой и неживой материей остаётся только одно – способность живых систем к воспроизводству. 

В связи с этим К.Вилли в своём труде «Биология» писал: «Подавляющее большинство биологов согласно с тем, что всё разнообразие проявления жизни в конечном счёте можно объяснить на основании тех же физических и химических законов, которым подчиняются неживые системы». Единственным и обязательным атрибутом жизни, по мнению К.Вилли, можно считать лишь способность живых организмов к воспроизведению. 

Изначально клетку, как основу живой материи, считали довольно примитивной конструкцией
. Но чем больше учёные познавали свойства и структуру клетки, тем сложнее представлялась им эта структура. 

Науке открывались удивительные, необъяснимые и потрясающие воображение функции жизнедеятельности клетки и её составляющих. 

Как оказалось, клетка – наисложнейшая из структур, известных человеку. Из одной клетки формируется живое существо, клетки отвечают за все чувства, которые управляют поведением организма. 

В 1976 году в журнале «National Geographic» было напечатано: «Даже если бы мы узнали всё, что можно знать о том, как работает клетка, это всё же было бы самообманом. То, как нервные клетки генерируют эмоции, мышление, поведение, память и другие чувства, пока ещё невозможно описать языком молекулярной биологии». 

С воспроизведением или самовоспроизведением (редупликацией) связано свойство живых организмов размножаться и, соответственно, передавать наследственную информацию. Главным носителем генетической информации является ДНК, которая определяет специфичность и химические свойства генов – единиц наследственности.  

С развитием теории генов естественный отбор Ч.Дарвина как основополагающий механизм эволюции живой материи становится всё менее и менее актуальным в науке, и рано или поздно естественный отбор вообще уйдёт из научного обихода. Углубление знаний в области механизмов генных мутаций вытеснит её окончательно. 

Понятие о мутациях было впервые введено в науку голландским ботаником Хуго де Фризом в его концепции эволюции посредством мутаций. Хотя ранее под мутацией подразумевался несколько иной смысл, с развитием теории гена понятие мутации стало использоваться для обозначения скачкообразных случайных изменений в генах и хромосомах. 

Наличие у живых организмов способностей к мутациям сегодня широко доказано. 

Ещё в ранних экспериментах было выявлено, что уже в первом поколении у мушки-дрозофилы при воздействии на неё особых внешних условий – лабораторных, появлялось потомство с дополнительной парой крыльев, щетинок или ног с изменённой окраской тела или цвета глаз, необычной формой крыльев и т.д.
 

Одновременно подобные опыты свидетельствовали и о том, что для резкого изменения у вида отдельных признаков не требуется миллионов лет. Скорее требуется резкое изменение внешней среды обитания. 

С развитием теории генов всё отчётливее стало проясняться, что во всём процессе зародышевого формообразования главным действующим лицом является не макропроцесс естественного отбора наилучших качеств путём выживания сильнейших, а прямое «физико-химическое общение», действующее где-то в глубинах самой клетки. 

Где-то между цитоплазмой и генетическим аппаратом с одной стороны и между цитоплазмой и информацией из внешней среды с другой стороны и заложен Высший интеллект. 
Неслучайно уже существуют твёрдые убеждения учёных в том, что биохимические сигналы содержат в себе не столько «механическую» суть, сколько полевую, энерго-информативную
.
Именно через язык полевых сигналов, через физико-химический язык клетки получают информацию о состоянии окружающей среды. 
Эта информация обрабатывается клеточными структурами, которые в свою очередь вырабатывают тождественные им внутренние информационные сигналы, влияющие на течение зародышевого формообразования, заблаговременно приспосабливая зарождающийся организм к жизни в конкретных физико-химических условиях. И только в случае, если воздействие внешней среды имеет разрушительную энергию и силу, зародышевое формообразование носит дефектный характер. Подобным образом единое Поле, то есть мировая Субстанция, всегда присутствует в нас, когда мы формируемся из мельчайшей частицы в утробе матери: 

«Он создаёт вас в утробах матерей: одно творение появляется вслед за другим в трёх мраках
. Таков Аллах, ваш Господь. Ему принадлежит власть. Нет божества, кроме Него. До чего же вы отвращены от истины!», - Куран, Сура «Толпы», 6. 

Ни один учёный не будет возражать против подобного божественного присутствия в глубинных живых процессах. Никто из разумных людей не в силах уже воспринимать теологические мифы на счёт грозного и невидимого божка, сидящего на далёком небе и управляющего оттуда всеми явлениями на Земле, включая утробное развитие своих творений. 

Единый – везде, Он вокруг нас, и Он – в нас. Мы – Его частички Самовоплощения. Через Него, в Нём и посредством Него происходит всё, что происходит в этом мире:  

«Не вырастет ни один плод из завязи, не понесёт и не родит ни одна самка без Его ведома», - Куран, Сура «Разъяснены, 47. 

«Видели ли вы семя, которое вы извергаете? Вы создаёте его или Мы?», - Куран, Сура «Падающие», 58, 59.

«Видели ли вы то, что вы сеете?  Вы ли заставляете его произрасти или Мы заставляем?», - Куран, Сура «Падающие», 63, 64.

«Самка может зачать или родить только с Его ведома. Даруется долгожителю долгая жизнь или укорачивается его жизнь, всё это есть в Писании (Хранимой скрижали). Воистину для Аллаха это легко», - Куран, Сура «Ангелы, 11. 

Подобные воззрения мы встречаем и в Библии, где говорится: «Псалом Давида. Господи! Ты испытал меня и знаешь. Ты знаешь, когда я сажусь и когда встаю; Ты разумеешь помышления мои издали. Иду ли я, отдыхаю ли, Ты окружаешь меня, и все пути мои известны Тебе. Ещё нет слова на языке моём, - Ты, Господи, уже знаешь его совершенно. Сзади и спереди Ты объемлешь меня, и полагаешь на мне руку Твою. Дивно для меня ведение Твоё, - высоко, не могу постигнуть его! Куда пойду от Духа Твоего, и от лица Твоего куда убегу? Взойду ли на небо, Ты там; сойду ли в преисподнюю, и там Ты. Возьму ли крылья зари и переселюсь на край моря: И там рука Твоя поведёт меня, и удержит меня десница Твоя. Скажу ли: «может ли тьма сокроет меня, и свет вокруг меня сделается ночью». Но и тьма не затмит от Тебя, и ночь светла, как день: как тьма, так и свет. Ибо Ты устроил внутренности мои, и соткал меня во чреве матери моей. Славлю Тебя, потому что я дивно устроен. Дивны дела Твои, и душа моя вполне сознает это. Не сокрыты были от Тебя кости мои, когда я созидаем был в тайне, образуем был во глубине утробы. Зародыш мой видел очи Твои; в Твоей книге записаны все дни, для меня назначенные, когда ни одного из них ещё не было», - Псалтырь, 138, 1-16. 

Всё это - физика, химия, микробиология, биология, генетика… Всё это – теория единого поля. Всё это - знания о едином Абсолюте. Парацельс в своё время не зря изрекал: «То, что в одном веке считают мистикой, в другом – становится научным знанием». 
Творение и воспроизводство жизни на нашей планете скрыты в физике полей. Такой процесс в большей степени напоминает спланированное и направленное развитие материи. В этом нет ничего удивительного, ведь и планетарная религия, и мировая философия утверждают, что материя одухотворена, она обладает сознанием, потому что является проявлением Единого. 

Своими полевыми и физико-химическими инструментами Единый, играя со своей материей, производит атомы, сложные молекулярные соединения и, наконец, первоклетку. Далее, играя генетическим аппаратом первоклеток, Абсолют без труда произвёл всё многообразие живых форм на планете. 

С точки зрения философии единого Поля — это единственно правильный и возможный вариант акта творения вселенской жизни. 

На все эти вопросы и должна в конечном итоге ответить теория единого поля, приведя человеческий разум к глубокому и правильному пониманию религии. 

Спустя 4 года после смерти Самата Кадыровича к нам пришло сообщение от доктора медицинских наук, руководителя отдела молекулярно-генетических технологий Научно-исследовательского центра Санкт-Петербургского государственного медицинского университета имени академика И.П.Павлова Росздрава Дубины Михаила Владимировича, который, ознакомившись с работами Самата Кадырова, пишет: «… Этому предшествовал ряд обстоятельств, вытекающих из моих попыток объяснить неожиданные результаты наших научных исследований в области молекулярной онкологии, которые с 2004 года мы проводим совместно с рядом физических институтов системы РАН. Дело в том, что несколько лет назад нами был обнаружен и подтверждается в развивающихся исследованиях in vitro и in vivo противоопухолевый эффект наночастиц, которые просто не способны его оказывать с точки зрения существующих физико-химических представлений. Мои долгие размышления и попытки найти хотя бы приблизительные теоретические обоснования наблюдаемому эффекту с точки зрения квантовой химии и физики не привели меня к более или менее удовлетворительному результату. Но, ознакомившись в первом приближении с теоретическими основами идей Самата Кадырова, как ни странно, у меня возникло ощущение, что именно эти теоретические разработки – ключ к пониманию и развитию наших исследований в области практического противодействия несбалансированному молекулярно-клеточно-тканевому гоместазу, с которым мы сталкиваемся при рассмотрении злокачественного роста опухолей. К моему глубокому сожалению, о самом учении Самата Кадырова, основных положениях его теории и условиях, в которых развивались идеи этого великого Учёного, я узнал только сейчас, более чем через 4 года после его ухода из жизни…».

В завершении скажем следующее.

Во все времена духовность делилась на рациональное и иррациональное восприятие бытия и Бога. Чем больше в духовность проникает рациональное мышление, тем более осознанной и менее фанатичной она становится. Духовность наполняется разумной осознанностью и чувственным проникновением. 

Восприятие Бога как бесконечной и всенаполняющей разумной Материи, как всепретворяющего энергоинформационного Поля, кардинально поменяет наше понимание и осознание окружающей реальности. 

Сегодня во всём мире идёт стремительная замена многих иррациональных категорий вполне научными и физическими понятиями. Например, термин «душа» заменяется физическими понятиями  «биополе» и «биоаура», а сглаз или порча теперь звучит как энергетический удар. 

Вполне научным становится наше понимание энергоинформационной сущности «молитв», «проклятий», «благословений», «колдовских заклятий». Ныне они заменяются научными терминами: «энергетический вампиризм», «энергетическая подпитка», «энергоочищение» и т.п. 

Люди 21 века относятся к новой терминологии очень положительно, можно даже сказать, что отдают ей предпочтение. Физика проникает в дела духовные, и оба мира постепенно объединяются. 

Таким образом, угол восприятия реальной духовно-физической сущности мироздания и его законов меняется. Никто не в силах остановить этот процесс. 

Такова генеральная линия возвращения в духовный обиход человечества философии бесконечной Субстанции, единого Поля. 

Единое Поле не воюет с религиями или священными писаниями, Оно их попросту «проглатывает и переваривает». При этом всё мифологическое из духовности уходит, а оставшееся иррациональное становится рациональным и научно обоснованным. 

Древнегреческой Первоматерии или древнеиндийской одухотворённой Субстанции, становятся ненужными религиозные мифы, их сказочные сюжеты и персонажи. 

Там, где появляется «Апейрон», «Маадум», «Пракрити», единое Поле, там исчезают боги-олимпийцы, музы, шестирукие богини, полубоги, соперничество и войны между богами, сражения между богами и людьми, исчезают страхи и слепое поклонение, фанатизм и агрессия. 

Всё это легко и незаметно уходит в историческое небытие. Духовность народа становится иной - полной философии и науки, творчества и образованности. Отношение к смыслам жизни и смерти, к Богу и окружающему нас пространству меняется коренным образом. 

Народ достигает высокого общественного духовного сознания. Общество «взлетает». 

Именно это произошло с исламом в период Халифата, когда Аллах стал ассоциироваться и отождествляться с бесконечной одухотворённой Субстанцией. А говоря современным языком физики, Аллах стал восприниматься как бесконечное и самовоплощающее энергоинформационное Поле, живое и животворящее, Милостивое и Милосердное. Такое восприятие Аллаха когда-то сделало исламскую философию самой передовой в мире и наполнило её могучей интеллектуальной мощью. 

Духовное и вещественное – едино и целостно. Законы первого зеркально отображаются во втором. Физическая ипостась мира не может существовать без духовной составляющей, духовная же ипостась мира, так или иначе выражена через глубинную физику вещей, физику, которую мы сегодня, возможно, просто не понимаем. 

И если в физике теория единого поля являет собой высшую точку осознания законов мироздания, то в теологическом плане эта теория также должна стать зенитом духовной эволюции нашей цивилизации. Всемогущий Аллах и бесконечное одухотворенное единое Поле должны слиться в одно целое. 

Эта данность, которая не требует доказательств, ибо тот, кто верит и знает о единстве духовного и физического начала нашего мира, обязательно придёт к этому простому логическому умозаключению. 

В эпоху Хакиката ислам вновь расцветёт во всей своей красе. Он наполнится великим светом знания, вселенской любви и доброты. 

Вера всех мусульман мира от начала человеческой истории будет вознаграждена благодарностью и прославлением будущих поколений всего человечества, всех Божиих творений, всех духов и ангелов. Это будет уже другой ислам – высочайший Космоислам.

Вместе с ним мы узрим рассвет мировой философии, теологии и науки. Это будет воистину новый «Золотой век» человечества – эра Хакиката. АМИНЬ!!!
Заключение к первому тому
Поскольку в первородной вере все элементы Системы являются равноправными и равнозначными частичками проявления единого Абсолюта, то естественным для раннего человечества являлось трепетное и доброе отношение ко всему, что его окружает. 

Первичные культуры с уважением относились к окружающему миру: животным и птицам, рыбам и насекомым, горам и лесам, рекам и озёрам. И это несмотря на то, что окружающий мир вовсе не казался им тихим и безобидным. 

Древний человек в гораздо большей степени чем современный человек, испытывал на себе давление окружающей среды. Конечно, найдётся много желающих сделать данный фактор главной причиной столь разящего отношения к природе древних и современных цивилизаций. 

Но как мы говорили ранее, страх никогда не являлся движущей силой духовной эволюции обществ. 

Страх - это блокиратор, который никак не связан с проявлением какой-то высокодуховной морали, с уважительным, бережным и нежным отношением к кому-либо или чему-либо. 

В древних культурах, безусловно, были такие стороны духовного миропонимания, которые были движимы страхом. Например, страх кармического воздаяния за проявление неуважительного отношения к другим творениям – один из важнейших и центральных столпов религиозных представлений ранних обществ. 

Однако, здесь необходимо подчеркнуть, что подобный кармический страх, указывал на понимание  первобытным человеком того, что он не является венцом природы, что он вообще не является чем-то исключительным в этом мире. 

Важно заметить, что история первобытного человека – это реальная история. Первобытные сообщества существовали. Первобытная культура, то есть культура, которая существовала до возделывания земли и одомашнивания скота, занималась в основном мелкой охотой и собирательством.

В тот период своей истории человечество было слишком малочисленным, оно оставило не так много останков, палеонтологического и археологического материала. 

Первобытный человек, находясь в жёстком режиме выживания, под жесточайшим давлением дикой природы, не мог воздвигнуть себя на роль венца природы. 

Подобное стало возможным гораздо позже. Человек, как мы писали ранее, обладает верой от начала своей истории, он верит в Аллаха так же, как верят в Него все остальные творения в этом мире. Такова Космофилософия. 
Со временем врождённая вера человека стала духовно и интеллектуально разрастаться. 

С ростом численности, с переходом на более высокие цивилизационные ступени, человек стал перехватывать естественную инициативу у животного мира, стал расширять свою среду обитания и так далее, его уверенность стала расти. Постепенно, шаг за шагом, человек стал подниматься и по пищевой цепи, и по цивилизационной, и по духовной. 
Стали рождаться мифы об особом духовном статусе человека. Сообразно тому и все духовные персонажи ранней человеческой религии стали «очеловечиваться». Абсолют  стал похожим на огромного небесного человека, а ещё позже человек и сам стал превращаться в «полубога». 

Всё это говорит о том, что современные религиозные представления о верховенстве человека над всей природой, о человекообразном Боге, зародились намного позже реального начала человеческой истории.  

Но какой духовность была до этого, то есть до того, как человек взобрался на верхушку всей земной жизни?  

Безусловно, первобытные люди тоже верили в Бога, верили в потустороннюю жизнь, свершали похоронные ритуалы и другие обряды. Их религия отличалась от современного богословия только в содержательной части. Основные же сегменты современных верований в древних культурах присутствовали. 

Первобытные люди верили в жизнь после смерти, верили в кармическое воздаяние, а значит, верили и в тех, кто управляет этим посмертным воздаянием. Неслучайно К.Вилли в своём монументальном труде «Биология» указывал на «сложные погребальные обряды» людей ещё эпохи плейстоцена – у питекантропов. То же писал В.И.Вернадский и о синантропах. 

Для нас важно понять начало Космофилософии, когда человек ещё не взобрался до ступени бога-человека, пока он не поднялся на уровень «единородного сына Бога», пока он не стал полубогом, пока не возомнил себя венцом природы. 

Нам необходимо осмыслить Космофилософию в том изначальном виде, когда человек был частью Системы, а не одним из её соуправителей. 

В то время человек был равен всем остальным творениям Единого. Человек верил, что все тела и сущности нашего мира одухотворены подобно ему. Человек верил, что все животные имеют души подобные человеческим, и вся природа в целом подчинена единым и универсальным законам. 

Ничего удивительного, что в древних культурах душой и сознанием обладает каждая живая тварь на земле
 и даже горы, камни, реки, озёра, звёзды, Луна, природные стихии и так далее.  И если сегодня многие религии считают, что, к примеру, у дерева нет ни души, ни сознания, то раньше люди считали совершенно иначе. 

Дерево в полном смысле этого слова приравнивалось к человеку. 

К примеру, в древнегерманских племенах человека могли подвергнуть самым жестоким наказаниям в случае, если он без надобности срывал кору с живого дерева. Человеку надрезали пупок и, обводя вокруг дерева, накручивали его кишки на оголённый им ствол дерева. 

В целом во всём древнем мире без надобности нельзя было уничтожать деревья. Это считалось грехом, имеющим самые дурные кармические последствия. 

Если деревья использовали для строительства или обогрева, то предварительно всегда свершались особые искупительные ритуалы и молитвы. По древним поверьям разных народов душа дерева может частично продолжать жить даже в бревне. Поэтому рубке деревьев для строительства бревенчатых домов предшествовали определённые религиозные действия, без свершения которых обитатели домов, по поверьям древних европейцев, в последующем могли лишиться счастья. Многие из подобных воззрений сохранились на планете и до наших дней. 

Аборигены Моллукских островов настолько нежно относились к цветущему гвоздичному дереву, что обращались с ним как с беременной женщиной: «Рядом с ним нельзя шуметь, ночью мимо него нельзя проносить лампу или огонь; никто не имеет права приближаться к нему с шапкой на голове, в его присутствии все должны обнажать голову. Предосторожности эти предпринимаются для того, чтобы дерево из‑за потрясения не стало бесплодным или не дало плоды слишком рано (аналогично тому, как из‑за испуга у беременной женщины могут наступить преждевременные роды)», - пишет в своей книге «Золотая ветвь. Исследование магии и религии» известный английский этнограф и историк религии Дж.Дж.Фрэзер. 

Дж.Дж.Фрэзер продолжает: «Кайяны с острова Борнео придерживаются мнения, что духи деревьев очень бдительно стоят на страже своей чести и выражают людям своё неудовольствие за любой нанесённый им ущерб. Поэтому после постройки дома, в процессе которой они волей‑неволей дурно обошлись со многими деревьями, люди этой народности в течение года предаются покаянию; в этот период они, в частности, не охотятся на медведей, тигровых кошек и змей». 

Всё это древнее наследие нашло отражение и в учении пророка Мухаммеда (мир ему и благословение Аллаха). 

В хадисе упоминается случай, когда пророк Мухаммед (мир ему и благословение Аллаха), проходя мимо двух могил, почувствовал, что их обитатели испытывают мучения. Пророк в тот же час посадил на этих могилах два отростка пальмы, сказав: «Пока эти растения поминают Аллаха, мучения обитателей этих могил будут уменьшены, или они будут полностью избавлены от этих мучений», - Сахих аль Бухари.  

Разве может поминать Аллаха то, что не обладает ни сознанием, ни душой, ни интеллектом и чувствами. 

Подобная традиция сохранилась у многих народов. К примеру, в «Китае с незапамятных времён существовал обычай сажать деревья на могилах, чтобы придать духу умершего силу и тем самым спасти его тело от разложения... А так как вечнозелёные сосны и кипарисы якобы больше других деревьев наполнены жизненной силой, для этой цели избирались преимущественно они», - Дж.Дж.Фрэзер. 

Принимая это всё во внимание и исходя из текста книги «Хакикат», можно без труда заметить, что «самая молодая религия» в своих духовных мироощущениях проникает куда глубже во времени, чем нам кажется. Современные мусульмане зря ассоциируют ислам с временными границами библейских или шумерийских текстов. 

Коранический ислам древнее. Он упирается в самое начало начал – в Космоисламскую философию, философию, по которой все растения и животные могут свободно общаться с человеком, а воды и камни имеют сознание, звёзды и планеты молятся Единому, воспевают и благодарят Его. Согласно этой философии, человек – часть единой и живой Системы под названием Вселенная, а сравнивать Бога с Его творениями – абсурдная и осуждаемая мысль. 

Аллах вечен и бесконечен, всенаполяющий и всеобъемлющий, милостивый и милосердный. Созданный Им мир – это сложнейшая, и в то же время грандиозная и прекрасная Система. И эта Система, как мы говорили вначале книге, имеет две главные цели: развитие и равновесие. 

От степени многосвязности и скорости внутрисистемных коммуникаций зависит быстрота, качество и продуктивность развития всей Системы, её стабильность и устойчивость. 

Единый Абсолют есть бесконечное глобальное Поле. Внутри Него существует бесконечное множество вселенных. Каждую такую вселенную Абсолют наполняет Собой. Субстанциональный наполняет Собой и  наш мир. Его субстанция служит и средой, и инструментом реализации всех внутрисистемных связей в нашем мире. 

Всё в этом мире состоит из Поля, все процессы протекают в Поле, и всё в нашем мире воздействует друг на друга посредством этого глобального Поля. Всё, что происходит во Вселенной, происходит в Нём Самом. Мы рождаемся из Него, живём в Нём и, умирая, остаёмся в Нём навечно. 

Поэтому Единый знает обо всём, что случилось или имеет место между всеми Его творениями. 

Единый как производитель и наполнитель нашего мира участвует во всех физических, духовных и мыслительных взаимоотношениях между Своими творениями. Какие бы физические процессы не протекали во Вселенной, какие бы слова, мысли или действия мы не производили, они наполняют собой вселенское поле, они резонируют с ним и оказывают своё прямое или косвенное воздействие на всё существующее во Вселенной. 

Мы пребываем в Его субстанции, и Она наполняет нас. Абсолют  ближе к нам, чем мы думаем. Он в нас, Он между нами, Он повсюду, поэтому мы можем говорить с Ним мысленно, и Он слышит нас. Он слышит нас изнутри. 
Из-за громкого призыва к молитве, азана или в результате агрессивного поведения некоторых недобросовестных верующих людям может показаться, что ислам шумная и напористая религия. 

Но это не так. Ислам молчаливая, немногословная и тихая религия. Три четверти суточных молитв свершается мусульманами молча либо шепотом. Мусульманин общается с Единым внутренним голосом, он общается с Аллахом на уровне мыслей. 

Подобное возможно только тогда, когда человек чувствует невероятно близкое присутствие Бога. Ислам – это не вера в усевшегося на краю Вселенной огромного божка.  
Не зря в Куране Единый говорит нам: «Если мои рабы спросят тебя обо Мне, то ведь Я близок и отвечаю на зов молящегося, когда он взывает ко Мне. Пусть же они отвечают Мне и веруют в Меня, - быть может, они последуют верным путём», - Куран, Сура «Корова», 186.

Приятие абсолютности Бога – главный ключ к пониманию великой и незримой взаимосвязи всего со всем в этом мире. С этого наша человеческая духовность начала свою историю, к этому пониманию она должна вернуться. 

Интуитивное осознание системности мира заставляла наших древних пращуров с уважением, почтением и любовью относиться к окружающей их природной среде. 

Коранический ислам, как современный правопреемник ислама Космического,  естественным для себя образом наделяет душой все творения Аллаха, включая неживые объекты и тела.

Куран и пророк Мухаммед (мир ему и благословение Аллаха) были ниспосланы, чтобы восстановить эти утраченные смыслы и традиции Космоислама. 

Пророк Мухаммед (мир ему и благословение Аллаха) постоянно подчёркивал, что весь наш системный мир живой  и разумный. 

В хадисе говорится: «Когда пророк, да благословит его Аллах и приветствует, поднялся на гору Ухуд вместе с Абу Бакром, Умаром и Усманом, и (гора) под ними затряслась, посланник Аллаха сказал: «Не двигайся, Ухуд, ибо стоят на тебе пророк, правдивейший и два шахида!». 

В другом хадисе приводятся следующие слова посланника Аллаха: «Сообщается, что Анас бин Малик, да будет доволен им Аллах, сказал: «Я отправился в Хайбар вместе с посланником Аллаха, да благословит его Аллах и приветствует, чтобы прислуживать ему, а когда пророк, да благословит его Аллах и приветствует, на обратном пути увидел (гору) Ухуд, он сказал: «Эта гора любит нас, а мы любим её», - Сахих аль Бухари. 

То есть для исламской теологии вполне обыденно, что к любой горе можно обратиться словами или что гора может проявлять чувства к человеку. 

В этом смысле пророк Мухаммед (мир ему и благословение Аллаха) являлся проповедником первозданной Космофилософии, поэтому он был склонен к одушевлению всех творений Аллаха, всей Его вселенской материи. 

«Сообщается, что Джабир ибн Самура сказал: «Посланник Аллаха, да благословит его Аллах и приветствует, сказал: «Поистине, я знаю в Мекке один камень, который приветствовал меня ещё до того, как я был послан (к людям в качестве пророка), истинно, мне известно, (где этот камень находится) ныне», - Муснад Ахмад. 

Пророк Мухаммед (мир ему и благословение Аллаха) обращался с животными и птицами, рыбами и насекомыми, деревьями и камнями, цветами и звёздами, горами и реками как со своими равноправными собратьями по Системе. И если он говорил с ними, то соответственно и верил в то, что они его слышат, понимают и могут реагировать на слова и просьбы человека. 

Вообще для Курана вполне естественно, когда в диалог или общение с людьми вступают различные живые и неживые существа и объекты:

«Мы даровали знание Давуду (Давиду) и Сулейману (Соломону), и они сказали: «Хвала Аллаху, Который предпочёл нас многим из Своих верующих рабов». Сулейман (Соломон) наследовал Давуду (Давиду) и сказал: «О люди! Мы обучены языку птиц, и нам даровано всё. Это и есть явное превосходство (или явная милость)». И собраны были к Сулейману (Соломону) его воины из числа джиннов, людей и птиц. Они были разделены на боевые порядки», - Сура «Муравьи», 15-17.

«Когда они прибыли в долину муравьёв, муравьиха сказала: «О муравьи! Войдите в свои жилища, чтобы Сулейман (Соломон) и его воины не погубили вас, даже не почувствовав этого», - Сура «Муравьи», 18. 

«Мы подчинили Сулейману (Соломону) сильный ветер, который дул по его повелению на землю, которую Мы благословили. Мы знаем обо всякой вещи», - Сура «Пророки», 81. 

В хадисе говорится: «Сообщается, что, когда 'Абдуллаха бин Мас'уда, да будет доволен им Аллах, спросили: «Кто сообщил пророку, да благословит его Аллах и приветствует, о джиннах той ночью, когда они слушали Коран?» - он ответил: «(Пророку, да благословит его Аллах и приветствует) сообщило о них дерево», - Сахих аль Бухари.  

Современным верующим трудно воспринимать подобные религиозные эпизоды, потому что их вера давно оторвана от понимания глубокой системности бытия. 

Большинство современных религий держатся на ложной двоичности «Я и Бог». Хотя на самом деле мы живём в мире с философией троичности «Бог-Система-творение». 

Сочленение утраченных внутрисистемных связей – основополагающая цель и суть ислама. Это предназначение ислама, его глобальная миссия. Поэтому воссоединение человека с окружающим миром красной линией проходит через всю исламскую теологию. 

Безусловно, что Аллах, Который преследует те же самые цели, просто не мог не благоволить этой религии. Нет у Аллаха другой цели в создании нашей Вселенной, кроме как в её развитии. Поэтому в восстановлении разрушенных внутрисистемных связей, в единении человека и окружающего мира заключена главная идея пророческой миссии всех великих духовных личностей (мир им и благословение Аллаха). 

И совершенно не случайно, что все пророки обладали способностью управлять природой, природными стихиями и явлениями. 

Подобное управление природой возможно только тогда, когда верующие с уважением и почтением относятся к ней. Ведь в этом мире, повторюсь, всё взаимно. Если ты не уважаешь и не любишь домашнего пса, он откажется подчиняться тебе. То же самое и со всей природой. Если ты не уважаешь её, то ты никогда не сможешь ею управлять. 

Значит, у всех пророков (мир им и благословение Аллаха) было иное отношение к окружающему миру. Просто мы этого не знаем. Мы упустили что-то важное из их пророческой миссии. Однако мы можем судить об этом по тому, как пророк Мухаммед (мир ему и благословение Аллаха) относился к другим созданиям Единого. Ведь все пророки – духовные братья, и все их учения взяты из единой глобальной Скрижали. А это значит, что отношение к окружающему миру у всех них должно было быть схожим. 

То, что было дано в качестве истины одному пророку, являлось истинным и для всех остальных избранников. 

 В хадисах приводится случаи, когда пророк Мухаммед (мир ему и благословение Аллаха) вызывал дождь:

«Передаётся от Абу Лахма (р.), который видел Посланника Аллаха (с.) стоящим в месте под названием «Ахджаруз-зайт» и испрашивающим дождь, вознеся руки в мольбе», - Сунан ат-Термизи.

«Передаётся от Исхака ибн Абдуллаха ибн Кинаны: «Мне нужно было узнать о мольбе («ду'а») испрашивания дождя, и правитель Медины Валид ибн Укба направил меня к Ибн Аббасу. Когда я пришёл к нему, он сказал мне следующее: «Посланник Аллаха (сав) вышел на открытое место для совершения молитвы испрашивания дождя. Вид его свидетельствовал о совершенном смирении и покорности Аллаху. Он не произносил проповедь, как делаете это вы сейчас, а возносил продолжительные мольбы («ду'а»), возвеличивания («такбир»), и совершил молитву в два рака'ата, подобную праздничным молитвам», - Сунан ат-Термизи.

Чем древнее вера, тем тоньше грань между человеком и окружающим пространством. В первозданном Космоисламе эта грань стирается совсем. 

С потерей своей первозданной духовной высоты круг «обладателей души и разума» среди творений Аллаха в понимании человека стал сужаться. 

Сначала из числа одухотворённых форм материи выпали звёзды и планеты, камни и горы, реки и моря, затем растения и животные. Сегодня многие радикальные учения лишают животный и растительный мир души равнозначной человеческой. В их представлениях только человек обладают божественным духом. 

Первородная Космоисламская философия стала разрушаться. Как результат, понимание того, что все творения есть частички Единого, и все они обладают частичкой духа и сознания Единого, стало предаваться забвению. 

На смену принципу абсолютизма Бога пришло планетарное многобожие. Переход человечества из монотеизма в политеизм произошёл в два логических шага. 

Первый шаг. На смену бесконечному и воплощающемуся Абсолюту пришёл образ персонифицированного бога. Бог из всеобъемлющей глобальной Субстанции превратился в антропоморфное небесное существо. Прямая связь между вселенским духом и материей была разрушена. 

Второй шаг. С потерей понимания абсолютности Бога вселенская материя шаг за шагом стала «терять одухотворённость». 

На планете широко развились анимистические взгляды. Анимизм в свою очередь породил многобожие и язычество. 

О чём в данном случае речь? 

Для людей ранней эпохи человек, повторю, был лишь одним из элементов Системы, поэтому всё своё духовное миропонимание человек в абсолютной тому тождественности проецировал и на животный мир, и на растительный.

Если у человека есть душа, значит, душа есть и у животных, птиц, насекомых, деревьев, растений. Если человек верит в Высшие силы, значит, и все остальные творения в Него верят. Если человек кармически отвечает за свои грехи, то животные и растения также несут подобную ответственность. Если душа человека продолжает свой путь после смерти, то же самое ожидает души всех животных, растений, птиц и насекомых. 

Дж.Дж.Фрэзер пишет: «В силу этого, убив животное, первобытный охотник полагает, что он может стать жертвой мести со стороны бесплотного духа или со стороны других животных того же вида, которых он считает связанными, подобно людям, узами родства и обязательствами кровной мести и поэтому непримиримо относящимися к любому ущербу, причинённому кому-нибудь из их сородичей. Поэтому первобытный человек ставит себе за правило не убивать животных, когда в этом нет насущной необходимости. Так, по крайней мере, он поступает по отношению к животным свирепым и грозным, от которых за убийство их сородичей можно ожидать кровной мести». 

Автор приводит множество примеров особого трепетного отношения древних людей к жертвенным животным, животным, которых они добывали на охоте: «Лапландцы, если им удавалось без вреда для себя убить медведя, приносили ему благодарность за то, что он не поранил их и не поломал дубинки и копья, которыми они нанесли ему смертельные раны. Они также молились о том, чтобы в отместку за свою смерть он не насылал на них бурь и других бедствий. Мясо убитого медведя шло на праздничный стол», - пишет Дж.Дж.Фрэзер.

Ранние культуры не считали человеческую душу особенной, чем-то отличающейся от душ остальных обитателей Земли: «Когда, находясь в пути, индеец‑тетон встречает серого или желтоногого паука, он убивает его, ибо в противном случае на него обрушится какое‑нибудь несчастье. Но он старается, чтобы паук не догадался, что он его убивает, иначе его душа рассказала бы о происшедшем другим паукам, и тогда кто‑нибудь из них, конечно, отомстил бы за смерть своего родича. «Дедушка‑паук, – приговаривает индеец, давя его, – это творения грома приканчивают тебя». Считается, что раздавленный паук принимает эту присказку всерьёз, и душа его, прибежав к другим паукам, сообщает им, что его убило раскатом грома. Из этого не может проистечь никакого вреда. Ибо какой вред серые и желтоногие паучки могут причинить раскатам грома?», - приводит Дж.Дж.Фрэзер.

Тоже касается и рыб: «По тем же причинам племя, которое живёт в основном (или частично) продуктами рыболовства, стремится оказывать рыбам всякого рода почести и знаки внимания. Так, перуанские индейцы «обожают рыбу и ловят её в огромных количествах. По их представлениям, все виды рыб произошли от одной‑единственной рыбы, сделанной в «верхнем мире» (так они именуют небо)…». 

Всё вышесказанное указывает на то, что миропонимание древних культур строилось на принципах равенства человека и остальных обитателей планеты. 

С развитием анимистических культов деревья, кустарники, животные, птицы и другие обитатели леса или другого природного ареала в представлениях людей перестали иметь индивидуальные души. 

Вместо них появилось обобщённые понятия - «хозяин леса», «хозяин моря», «хозяин гор» и другие хозяева различных местностей и природных объектов.   

Индивидуальная душа, к примеру, лесного дерева или животного перестала иметь значение. Животных разрешено стало убивать, а деревья спиливать. Главное предварительно вымолить согласие у мифического «хозяина леса». 

Под «хозяином леса» обычно понималась незримая духовная сущность, часто большого размера и обладающая могучей силой, которая жила в лесу и управляла им. 

Эта сущность при необходимости была способна вселяться в различные крупные деревья или животных, в лесные водопады и каменные глыбы, лесные озёра или реки, управлять ими и действовать от их лица. 

Дух леса выступал от имени всего леса и всех его обитателей. «Хозяина леса» стал единоличным управителем в лесу. Он причинял вред всем, кто посягал на спокойствие в лесу. При этом, будучи живыми существами, животные и деревья стали чем-то вроде кукол-сплинов в его руках. Ни дерево, ни животное уже не могло иметь самостоятельного общения с человеком, не могло мстить или отвечать человеку добром на добро или злом на зло. 

Постепенно люди перестали относиться к лесным творениям как к равным себе. Они перестали просить прощение за убийство животного у самого животного, перестали молиться Единому. Все их молитвы обратились в сторону не существующих, надуманных «лесных хозяев». 

Обретя власть над человеческим сознанием, вымышленный «дух леса» или «хозяин леса» постепенно стал приобретать божественный статус. Появились боги покровители лесов, полей, природы, земли: сатиры, паны, фавны, святоборы, деметры, геи, артемиды. 

Начался масштабный этап отхождения человечества от Космоисламской философии, от единобожия, от принципа абсолютизма Единого, от понимания равенства всех творений и системного мировосприятия. 

К промежуточным управителям природных объектов добавились боги-покровители человеческой жизнедеятельности. К богам-покровителям рек, озёр, гор, позже добавились боги-покровители человеческих ремёсел, творческие боги, боги войны, боги планет, боги природных стихий, боги-покровители умерших. 

И наконец, появились божественные иерархии и соответственно верховные небесные боги, которые руководили всем этим театром анимации. Единобожие в сознании людей рухнуло, а Система полностью рассеялась. Человеческая духовность стала регрессировать, поэтому так важно, чтобы цивилизация вернулась к единобожию, к принципу абсолютизма Единого. Эта великая пророческая миссия и была возложена на пророков-монотеистов (мир им благословение Аллаха). Поэтому пророков - многобожников не существует.

Пророк Мухаммед (мир ему и благословение Аллаха) является продолжателем общего дела, общей миссии. Он должен был вознести «зелёное знамя» Абсолюта, пророк должен был актуализировать все те монотеистические религиозные и философские идеи, которые проистекали из принципа абсолютизма Единого. 

Поэтому во всём кораническом исламе столь очевиден глобальный Космоисламский фундамент – что собственно история и показала. Не так важно, у какой именно культуры ислам дополнительно впитал многие схожие идеи, важно то, что он обязательно должен был это сделать. 

Это была его миссия. Фундамент первозданной Космофилософии прослеживается буквально во всех гранях современного ислама, и не увидеть его просто невозможно. 

Пророк Мухаммед (мир ему и благословение Аллаха) интуитивно ощущал эту незримую цельность всего сущего в нашем мире. 

Те же самые принципы Халала и Харама, о которых мы подробно будем говорить в других частях книги, являются яркими отражениями осознания человеком глубокой системности, взаимосвязанности и единства нашего мира. Коранический ислам призывает читать жертвенные молитвы над телами закланных животных, как их читали древние люди над убиенными на охоте животными 

Пророк Мухаммед (мир ему и благословение Аллаха) учил тому, что в обязательном порядке необходимо прочесть молитву и произнести имя Аллаха над телом убитого на охоте животного или птицы. И сделать это нужно ещё до того, как убиенное животное испустило дух. Иначе охота превращается в убийство, в грех. 

Все эти и многие другие современные исламские традиции незримыми нитями тянутся к глобальной Космоисламской философии. 

Многообразие есть отражение великой любви Абсолюта к своему созданию, к нашей Вселенной. 

Ни одна религия мира не в состоянии вместить в себя всё это многообразие смыслов, целей, форм, красок, звуков нашего мира. Наш духовно-физический мир несравненно богаче, чем любая человеческая культура или религия, философия или наука. 

Мы знаем и понимаем наше мироздание ещё слишком слабо. Божественная проявленность мира бесконечно мудрее и шире нашего её разумения, поэтому Он от нас требует постоянно расширять и углублять миропонимание, изучать сущность мироздания и его законы. 

Он посылает нам духовные знания, научные открытия, творческое откровение.  Каждое такое откровение или открытие призвано помочь нам крепче и глубже возлюбить и оценить Его мир, которым Он проявил Себя с великой любовью ко всем творениям. 

Именно поэтому мы приводим как образец для каждого мусульманина отношение пророка Мухаммеда (мир ему и благословение Аллаха) ко всем творениям Аллаха. Мы ставим в пример его учение о правильном понимании каждым мусульманином системности нашего мира, о том, что все создания Аллаха, являются кровными братьями друг другу. Мы все – единый джамаат. 
Чем выше ваша жизненная миссия в Системе, тем выше осознание этого всеобщего братства, тем меньше для вас внутренних духовных границ между всеми творениями. 

Бог создал нас внутри этого братства, и только наше беспамятство, невежество, непонимание уровневости Системы и эгоизм разделяют нас. 

Вот почему настолько важно для нас сегодня осознание триединой формулы бытия «Единый-Система-творение». 

Эта трёхступенчатая формула включает в себя все системные уровни, о которых мы говорили ранее. Выбор остаётся только за нами, за каждым из нас.

Чем выше мы возносим свою жизненную миссию по системной вертикали, тем больше мы приносим пользы всей Системе, и тем глубже мы сливаемся с Абсолютом.  

В этом понимании – суть всех наших верований. Этому пониманию посвящена львиная доля всех священных писаний. 

Нести свет любви в мир, укреплять вселенское братство с окружающим миром, приносить как можно больше пользы развитию Системы – этому учит нас бесконечный Абсолют.

Живя в этом мире, мы вступаем в бесконечные контакты с другими творениями.  Мы нуждаемся в них, они нуждаются в нас. Мы зависим от мира, в котором живём, а этот мир зависит от всех нас. 

Единый учит нас, как нам правильно сосуществовать друг с другом. Как нам правильно взаимодействовать друг с другом, чтобы внутрисистемные связи не разрушались, а наоборот, укреплялись и множились.

Аллах вложил в нас стратегию нашей жизни. Он даровал нам весь набор чувств от любви и сострадания до жадности и ненависти. Всё это необходимо нам, чтобы мы могли жить, размножаться, заводить семьи, накапливать ресурсы для содержания себя и семьи, могли защищать свой ареал проживания, своих близких. 

Но при всём этом Единый особо подчёркивает, что важно «не преступать пределы дозволенного»:

«Но нет! Человек преступает границы дозволенного, когда ему кажется, что он ни в чём не нуждается», - Куран, Сура «Сгусток», 6,7. 

Чрезмерность разрушает равновесие, она губит мир.  

Наши чрезмерные потребности, наши чрезмерные желания, чрезмерные чувства – источники не только собственных душевных мучений, но и физических бед и страданий всего окружающего мира.  

Чрезмерность в своих желаниях, наши необузданные страсти заставляют нас преступать границы разумного, желать и брать сверх того, что нам на самом деле было нужно, мстить и завидовать, подвергая опустошению Систему, обрекая на гибель и мучения тысячи других элементов Системы. Особенно грешит чрезмерностью человек. 
В этом истинный смысл установления «пределов дозволенного», о которых так часто упоминается в Куране. 

Единый говорит нам устами пророка Мухаммеда (мир ему и благословение Аллаха): «Передают со слов Абу Абдуллаха Джабира бин Абдуллаха аль-Ансари, да будет доволен Аллах ими обоими, что один человек обратился к посланнику Аллаха (салляллаху алейхи уа саллям), с вопросом, сказав: «Скажи мне, если я буду совершать пять обязательных молитв, и поститься во время рамазана, и считать дозволенным дозволенное, а запретным – запретное, ничего не добавляя к этому, войду ли я в рай?, - и он сказал: «Да». (Муслим). 

Бери дозволенное и не добавляй к дозволенному ничего лишнего. 

Излишество, безусловно, украсит твой дом ещё краше. Излишество наполняет твоё государство величественной надменностью. Возможно, это будет тешить твоё самолюбие. 

Но надо помнить, что материальные и духовные блага – это соединяющийся сосуд, и излишество в чём-то одном обязательно приведёт тебя к недостатку в чём-то другом. 

Этот недостаток может оказаться и материальным, и физическим, и интеллектуальным, и духовным. В любом случае, излишество обязательно повлечёт за собой сбой в каком-то другом сегменте твоей жизни.  

Поэтому важно придерживаться равновесия. Мы видим, как старается придерживаться баланса вся природа, как с помощью инструментов биологического равновесия Система приводит себя к гармонии и увеличению разнообразия жизни. 

Если у тебя излишек, Куран учит делиться им с другими. Помогай другим людям и странам своим излишеством. Вложения в общий успех и прогресс цивилизации обязательно к тебе ещё вернутся. Невозможно оставаться долго одиноким златым островом посреди бушующего океана нужды и голода, боли и страданий. 
Благополучие всей Системы – высшая духовная ценность для её Управителя. Аллах, повторю, - это системный Бог. 

Именно поэтому воздаяние Аллаха в следующем мире имеет степени. Чем выше была ваша жизненная миссия на Земле, чем большему кругу Его творений вы сделали добра и принесли пользы, тем выше степень вашего посмертного воздаяния в следующей жизни. 

Аллах говорит нам, что блага, которые вы принесли вашей семье или общине, несравнимы по своей значимости с благами и прогрессом, который вы принесли всему человечеству, всей планете. Поэтому одних людей в следующей жизни ждёт награда пророков и посланников, а других – посмертная награда обычных людей. 

Всё это исходит из Его общих планов и целей ускоренного и гармоничного развития всего мира, которым Он воплотился. 

Ему важно, чтобы Его Дитя – Вселенная, духовно и физически развивалось. Чем выше ваша жизненная миссия, тем больший вклад вы вносите в эту Его цель. Для него важно благополучие всех Его творений в целом, чтобы благополучие одних не шло в ущерб другим. 

В одном из хадисов приводятся слова пророка Мухаммеда (мир ему и благословение Аллаха): «Просите Аллаха о благополучии, ибо, поистине, не даровано рабу (Аллаха) ничего лучше, чем благополучие. И вам следует придерживаться правдивости и благочестия, и они (окажутся) в Раю, и вам следует остерегаться лжи и распутства, ибо они (окажутся) в (адском) Огне!», - Муснад Ахмад.  

Желая благополучия или даже богатства, необходимо оставаться благочестивым, честным, справедливым, ибо это поможет вам не разрушать своим делом, бизнесом, богатством жизнь вокруг вас. Наоборот, ваше богатство сможет приносить пользу окружающим. 

В богатстве нет ничего плохого, когда оно приносит пользу не только его обладателю, превращаясь в излишество, но и служит источником пользы для других. 

В этом смысле аскетизм или религиозный пост ошибочно и даже вредно трактовать как путь к освобождению от материального мира. Своим аскетизмом вы уклоняетесь от цели, возложенной на каждого из нас, - приносить пользу и прогресс в Системе. 

Аскетизм может иметь смысл только в том, чтобы ограничить вред, который вы приносите своей деятельностью  окружающей среде. Это называется – здоровый аскетизм. 

Здоровый аскетизм не есть отрицание материального мира. Он – внутренняя борьба человека со своими страстями, чрезмерными желаниями, излишествами, которые суть  угроза всей Системе, угроза окружающим её элементам. 

Одним из ярких и важнейших проявлений здорового аскетизма является пост. 

Пост – это своего рода наше поручительство, которое мы даём Единому и Его миру за самих себя. Мы ручаемся перед Аллахом в том, что способны держать в руках свои собственные инстинкты, способны контролировать наши необузданные телесные и душевные страсти, многочисленные плотские потребности и желания. 

В исламе всё, что мы делаем, мы делаем для себя, а пост посвящён Аллаху. В одном из хадисов пророк Мухаммед (мир ему благословение Аллаха) говорит об откровениях Единого: «Любое дело сына Адама (делается) для него же, кроме поста, ибо поистине, он – для Меня, и Я воздам за него, и пост - это щит», - Муслим. 

С помощью поста мы должны показать Аллаху, что подобное обуздание своих страстей, в том числе чревоугоднических, не вызывает у нас никаких душевных и телесных проблем. Мы доказываем Аллаху, что легко можем справиться с этой задачей. 

Ограничения, которыми подвергаешь себя во время поста, нужны для того, чтобы ограничить  вред, который ты вольно или невольно привносишь в этот мир своей жизнедеятельностью, своими будними отношениями с другими творениями Единого. 

Это крайне важный момент, который должен уяснить для себя каждый верующий человек. 

Если вы просите богатство или материальное благополучие, дайте возможность Абсолюту почувствовать, что ваше стремление к богатству не является угрозой для Его Системы, для других её элементов. 

В этом смысле в исламе неслучайно большое значение уделяется намерению человека в любой его молитвенной просьбе. Но в случае поста одного намерения мало. Необходимо на деле доказать, что ваше желание обладания богатством не станет проблемой для других. 

Поэтому, упаси Бог, вам хвастаться своими вечерними разговениями во время поста. Никогда не выставляйте в сетях или где-либо ещё видео или фотографии, на которых ваши разговения  превращаются в пиршества. И не превращайте мечети в столовые… 

Держите пост тихо и скромно. Держите его так, чтобы меньше людей знало о том, что вы держите пост. 
В этой связи показательны и актуальны слова пророка Иисуса (мир ему и благословение Аллаха): «Также, когда поститесь не будьте унылы, как лицемеры, ибо они принимают на себя мрачные лица, чтобы показаться людям постящимися. Истинно говорю вам, что они уже получают награду свою. А ты, когда постишься, помажь голову твою и умой лицо твоё, чтобы явиться постящимся не пред людьми, но пред Отцом твоим, Который втайне; и Отец твой, видящий тайное, воздаст тебе явно», - Евангелие от Матфея, 6:16-18. 

Пост – для Аллаха. А всё, что делается для Аллаха, делается без лишнего шума и саморекламы. 

Пост – это ваша жертва собой, это возложение своих слабостей и отрицательных черт на очистительный алтарь священного поста. Постящийся человек жертвует своими неуёмными страстями и желаниями. Он подавляет в себе тягу к чревоугодию, ломает свою гордыню, прекращает сквернословие и словоблудие, борется с гневливостью и другими пороками. 

Постящийся верующий обязан перешагнуть через своё завышенное эго и восстановить утраченные дружеские отношения с другими людьми, обязан научиться проявлять терпение и толерантность, оказывать помощь и принимать соучастие в проблемах других творений. 
Нет никого смысла держать пост, отказываться от еды, когда твое сердце наполнено мыслями причинить вред окружающим. 

В хадисе говорится: «Передают со слов Абу Хурайры, да будет доволен им Аллах, что посланник Аллаха, да благословит его Аллах и приветствует, сказал: «Если (человек) не прекратит лгать и поступать по лжи, Аллаху не нужно будет, чтобы он отказывался от своей еды и питья» - Сахих аль Бухари.

Жертвенность во имя Системы, во имя других её элементов благословляется Единым. 

Победа над собственным «Я» не означает обнуления вашей личности. Вы должны превратить ваше «Я» в «мы», что означает ваше сочленение с остальным миром. 
Мы всё время пытаемся завладеть миром, заполучить его. В то время как от нас требуется противоположное - отдать миру себя. Именно когда ты без остатка отдаёшь себя миру, тогда ты становишься с миром одним целым, и именно тогда мы приобретаем мир. 

Пророку Иисусу (мир ему и благословение Аллаха) были предложены все царства мира, но он отказался от них. После чего ему стали служить даже ангелы небесные: «Ангелы приступили и служили ему», - Евангелие от Матфея, 4:11. 

Не проси власти для себя, проси её, чтобы служить Системе. 

Поэтому очень важно во время поста правильно обращаться к Единому, правильно подбирать слова. Даже если в мольбах вы просите о чём-то личном, помните, что любое личное может приносить пользу другим, а может и навредить. 

В Библии мы встречаем историю с царем Соломоном: «В ту же ночь явился Бог Соломону и сказал ему: «Проси чего хочешь, и Я дам тебе». И Соломон попросил Бога: «Ты был верен Своей великой и неизменной любви к отцу моему Давиду! И меня Ты поставил царём после него. Да исполнится, о Господи Боже, обещание, данное Тобою отцу моему Давиду. Ты поставил меня царём над народом, неисчислимым как песок, дай же мне теперь мудрости и знания, чтобы я мог идти впереди этого народа, вести его за собой и руководить им. Ибо кто способен править столь великим народом Твоим?!». И ответил Бог Соломону: «За то, что ты этого жаждал в сердце своём и не просил для себя ни богатств, ни других земных благ, ни славы, ни смерти врагов и даже долголетия не просил для себя, но просил лишь мудрости и знания, чтобы править народом Моим, над которым Я поставил тебя царём, за это дарованы будут тебе и мудрость, и знание; а ещё дам тебе такие богатства, блага земные и славу, какими ни один царь прежде не обладал и после тебя уже никто обладать не будет». Соломон покинул святилище в Гивоне, где был тогда Шатёр Откровения, вернулся в Иерусалим и стал править Израилем», - Библия, Вторая книга Паралипоменона, глава 1, стих 7-13. 

Каждый народ на Земле – великий народ Божий. Не бывает «небожиих народов». И этот стих поучительный для всех правителей во всех странах. 

Не просите власти над людьми, просите служение людям, не просите для себя супруга или супругу, просите искреннее служение семье. 

Поэтому все подобные правила прописываются и подкрепляются религиозными запретами и ограничениями, суть которых ввести в рамки ваше эго. 

В Назарее, когда пророку Иисусу (мир ему и благословение Аллаха) вручили книгу пророка Исайи (мир ему и благословение Аллаха), Иисус (мир ему и благословение Аллаха) указал всем на место в книге, где было написано: «Дух Господень на мне, ибо Он помазал меня благовествовать нищим и послал меня исцелять сокрушённых сердцем, проповедовать пленённым освобождение, слепым прозрение, отпустить измученных на свободу, проповедовать лето (год) Господне благоприятное», - Евангелие от Луки 4:18. 

Пророк Иисус (мир ему и благословение Аллаха) не выбрал для себя «власть над мирами», но Единый выбрал его за это царём, управляющим множеством душ праведных и добропорядочных людей на планете. Примечательно то, что этот важнейший выбор в судьбе пророка Иисуса (мир ему и благословение Аллаха) произошёл именно во время 40-дневного поста. 

Пост – очень важная и значимая традиция для сближения человека с Системой. Пост многократно усиливает связь человека с Единым. Когда вам вдруг покажется, что, якобы, Бог «не слышит ваши молитвы», встаньте на трёхдневный пост и молитесь.  

Конечно, у священного поста много функций и смыслов. Об этом мы ещё поговорим на страницах книги «Хакикат». Здесь лишь приведём один такой смысл поста. 

Любое тело – это проявленная суть Абсолюта. Его частица проявления. 

Правильно говорится в Евангелии: 

«Разве не знаете, что вы храм Божий, и Дух Божий живёт в вас? Если кто разорит храм Божий, того покарает Бог, ибо храм Божий свят; а этот храм – вы».  

Поэтому нельзя наносить вред ни себе, ни другим. В хадисе пророк Мухаммед (мир ему и благословение Аллаха) по этому поводу говорил: «Нельзя причинять вред ни себе, ни другим!», - ат-Табарани. 

Индивидуальный телесный уровень, также состоит из множества системных элементов. Это  органы, мышцы, кости, клетки, кровь, душа. 

В хадисе приводятся слова пророка Мухаммеда (мир ему и благословение Аллаха): «О 'Абдуллах, мне сообщили, что ты постишься днём и молишься по ночам». Я сказал: «Да, о посланник Аллаха». Он сказал: «Не делай (так, но) постись и не соблюдай поста, молись по ночам и спи, ибо, поистине, у твоего тела есть на тебя право, и у глаза твоего есть на тебя право, и у жены твоей есть на тебя право, и у гостя твоего есть на тебя право, и, поистине, достаточно будет тебе поститься по три дня ежемесячно, ведь за каждое доброе дело воздастся тебе в десятикратном размере, и это (будет равнозначно) непрерывному посту», - Сахих аль Бухари.  

Это правильный хадис, с правильным смыслом. Нанося вред себе самому, ты наносишь вред не только данному уровню Системы, частью которой ты являешься, но ты наносишь вред Системе более высокого уровня – на уровне твоей семьи, родных и близких. Ведь они тоже нуждаются в тебе, они любят тебя, переживают за тебя. 

Тем более нельзя убивать себя. В Куране в суре «Ан-Ниса» об этом говорится: «Аллах сказал: «Не убивайте самих себя, ведь Аллах милостив к вам». 

В общем, за телом надо следить, ибо это дар Единого. Намеренное нанесение вреда своему телу – грех перед Единым. Тело надо содержать в чистоте, оно должно быть красивым и здоровым. 

Об этом пророк Мухаммед (мире ему и благословение Аллаха) говорит нам в хадисе: «Есть два блага, которые люди не ценят. Это – здоровье и свободное время», - Сунан ат-Термизи. 

Здоровье – важная часть нашей жизни. Пост – это один из инструментов поддержания верующими своего здоровья. Пророк Мухаммед (мир ему и благословение Аллаха) говорил: «Поститесь и выздоровеете». 

Вообще пост – это удивительный феномен, открывающий верующему глубокую связь между телом и духом. Именно через пост подобная связь тела и души становится очевидной. 

Об этом говорят все религии, которые предписывают своим верующим держать пост. 

Святой Иоанн Кронштадтский писал: «Удивительная вещь, сколько мы не хлопочем о своём здоровье, как ни бережём себя, каких самых здоровых и приятных кушаньев ни едим, каких здоровых напитков ни пьём, сколько ни отгуливаемся на свежем воздухе, а всё в конце концов выходит то, что подвергаемся болезням и тлению. Святые же, презиравшие плоть, умертвляющие её беспристрастным воздержанием и постом, лежанием на голой земле, бдением, трудом, молитвой непрестанною, обессмертили и душу, и плоть свою; наши тела, много питаемые и сластопитаемые, издают смрад по смерти, а иногда и при жизни, а их тела благоухают и цветут, как при жизни, так и по смерти. Удивительное дело: мы, созидая, разрушаем своё тело, а они, разрушая, созидали; мы, обливая его благоуханиями, не избегаем смрада его, а они, не заботясь о благоухании тела, а о том, чтобы душа была благоуханием для Бога, - благоухали свои тела». 

Подобное духовное озарение посредством великой силы очистительного поста – важнейший инструмент духовной эволюции любого верующего. 

Пост - не временное испытание для верующего. Пост – это этап перехода из греховной жизни в благодетельную жизнь. То есть все предписания, которые необходимо соблюдать в период поста должны стать нормой жизни для верующего после поста. 

Человеку предписан запрет на свершение плохих поступков во время поста, сказано перестать заниматься прелюбодеянием и говорить скверные слова. Он должен простить обиды другим, должен стараться быть милосердным, оказывать милостыню нуждающимся, должен отказаться от чрезмерного чревоугодничества и переедания и т.д. 

Всё это должно остаться в нём и по окончанию поста. Какой смысл быть благочестивым лишь 30 дней в году, а после поста возвращаться в привычную жизнь? 

В этом смысле пост тождественен хаджу. И после поста и после хаджа человек должен измениться навсегда. 

Сообщается, что Абу Хурайра (да будет доволен им Аллах) сказал: «Посланник Аллаха, да благословит его Аллах и приветствует, сказал: «Тот, кто совершил хадж, не сквернословя и не совершив ничего греховного и непристойного, вернётся (домой таким же), каким (был он) в тот день, когда родила его мать», - хадис, Муснад Ахмад.

Пост важнейший магический инструмент соития верующего с Абсолютом, действенный механизм восстановления утраченной связи с Ним. 

За выдержанный пост верующему полагается особое наставничество Абсолютом: «Вот пост, который Я избрал: разреши оковы неправды, развяжи узы ярма, и угнетённых отпусти на свободу, и расторгни всякое ярмо; раздели с голодным хлеб твой, и скитающихся бедных введи в дом; когда увидишь нагого - одень его, и от единокровного твоего не укрывайся. Тогда откроется, как заря, свет твой, и исцеление твоё скоро возрастёт, и правда твоя пойдёт пред тобою, и слава Господня будет сопровождать тебя. Тогда ты воззовёшь, и Господь услышит; возопиёшь, и Он скажет: «вот Я!». Когда ты удалишь из среды твоей ярмо, перестанешь поднимать перст и говорить оскорбительное, и отдашь голодному душу твою, и напитаешь душу страдальца: тогда свет твой взойдёт во тьме, и мрак твой будет, как полдень; и будет Господь вождём твоим всегда, и во время засухи будет насыщать душу твою и утучнять кости твои, и ты будешь, как напоенный водою сад и как источник, которого воды никогда не иссякают, и застроятся потомками твоими пустыни вековые: ты восстановишь основание многих поколений, и будут называть тебя восстановителем развалин, возобновителем путей для наследия»,  - Книга пророка Исаии 58:6-12. 

В исламе пост – целая философия. Как можно заметить пост в исламе выступает как очень важный «разменный» инструмент, с помощью которого верующий может даже заменить разные религиозные предписания, если по определённым причинам не может их исполнить. 

Если, к примеру, верующий не может принести в жертву животное во время паломничества, он держит трёхдневный пост в это время и после поломничества семь дней, также при совершении некоторых грехов против себя верующий должен держать несколько дней пост и т.д. 

В этом смысле приём еды или отказ от неё для мусульманина имеет сакральное значение. А потому и отношение подобающее к пище – очень уважительное. Всё, что ты употребляешь в пищу из растительного и животного мира, ты должен употреблять, соблюдая правила «Халяла». То есть считается убийством, лишение жизни животного ради забавы, без употребления его мяса в пищу и без соответствующей молитвы над животным перед закланием. 

Всё это отголоски первозданного Космического ислама, которые нашли своё отражение в последующих религиях на планете
. 

Но к сожалению, в какой-то момент вместе с единобожием первозданное единоцельное восприятие человеком мира рухнуло. Человек оказался на вершине материальной пирамиды, он перестал служить миру. Человек стал служить самому себе, своей корысти, алчности и личной власти. Он поставил себе на службу всех. 
Система стала приходить в упадок, внутренние связи в Системе со временем стали рушиться всё больше и больше. Древнейший Космический ислам стал придаваться забвению. Религия стала служить власти и корысти человека, а не Системе и её Управителю. 

В таком виде мы и подошли к современной эпохе, утеряв все важнейшие и фундаментальные духовно-религиозные и натурфилософские смыслы бытия. 

А потому необходимо восстановить, осмыслить, осознать и вновь сделать центром духовной жизни людей и обществ третьего тысячелетия все доброе и хорошее, что осталось от этой изначальной и универсальной веры. И коранический ислам должен нам в этом помочь. 

Наша современная духовность, потеряв понимание системности мира, потеряв физическую сущность Единого, Его правильный образ, Его абсолютизм, утеряло, в конце концов, и важнейшие религиозные вектора. 

Без принципа абсолютизма Единого уже невозможно двигать нашу общечеловеческую духовность вперёд. 

Этот принцип - один из главных стержней будущей философии человечества. Только с восстановлением этих знаний мы сможем начать своё поступательное движение к эпохе Хакиката. Без осознания мира как единой Системы мы ни на шаг не приблизимся к ней. 

Эти знания должны вновь пробудиться в нас, вознеся, наконец,  нашу цивилизацию на высшие ступени общечеловеческого духовного совершенства. 

Но, к сожалению, в мире до сих пор полно трагических заблуждений и различных невежественных сил, которые борются с принципом абсолютизма Единого. Их измышления ни на чём не основаны, разве  только на заблуждениях их предшественников, которых они постоянно цитируют. 

Принцип абсолютизма Единого позволяет поставить с головы на ноги многие несуразные теологические представления. 
Абсолютизм Бога открывает для нас понимание единства мира, глубокой и масштабной взаимосвязи всего со всем. 

Религия на самом деле не учит нас выстраивать правильные взаимоотношения с Единым, она учит выстраиванию правильных отношений с другими Его творениями. Творения Аллаха нуждаются в знаниях о правильных взаимоотношениях между собой, поскольку не зная их или забыв их, мы неосознанно причиняем много вреда друг другу. 

Мы не способны причинить ущерб Абсолюту. Ничто неспособно причинить Ему вред. Поэтому Аллах не нуждается в чём-либо. Но всё нуждается в Нём. 

Оттого, что мы молимся Ему или нет, благословляем Аллаха или нет, благодарим Его или нет, польза или вред только нам самим. 

Аллах самодостаточен: «Скажи: «Он – Аллах Единый, Аллах Самодостаточный. Он не родил и не был рождён, и нет никого равному Ему», - Куран, Сура «Очищение» 1-4. 

Поэтому все смыслы наших взаимоотношений с Богом сводятся лишь к самым простым вещам. 
Он просит нас: 

· верьте в Меня и верьте в загробную жизнь;

· обращайтесь ко Мне за помощью и благодарите Меня;

Всё. Больше ни о чём по отношению к Себе Аллах от нас не просит. И всё это Он просит нас выполнять для нашего же блага. Всё остальное, о чём Он нам говорит в священных писаниях, касается наших взаимоотношений между собой. 

Ещё одно, о чём Аллах просит нас – это необходимость: 

· соблюдать установленные религиозные предписания, выполнять служения и обряды.

И этот пункт также необходим исключительно нам самим, хотя нам кажется порой иначе. Нам кажется, что свершая те или иные обряды, мы тем самым делаем что-либо для Создателя. Это не так.  

Очень важно коснуться этого вопроса, поскольку многие религии и верования различаются между собой именно в этом аспекте. 
Насколько много на планете культур, настолько же много видов и форм религиозных обрядов и традиций.

И очень часто именно из-за этих культурных особенностей вспыхивают жесточайшие религиозные споры, сеется взаимная ненависть и неприятие.

Зачем вообще нам нужны обряды и ритуалы, для чего людям надо молиться Аллаху, зачем вообще свершать какие-либо религиозные действа? 

Многим людям кажется, что достаточно иметь правильные духовные знания – и ты возвысишься в «глазах Аллаха». 

Это большое заблуждение. Почему? 

Открывая законы физического мира, люди впоследствии изобретают инструменты, которые позволяют им использовать данные физические законы. Практическое использование теоретических знаний помогает людям расти цивилизационно, наращивать свой технологический прогресс, который в дальнейшем оборачивается ростом материальных благ. 

Зная физическую суть законов гравитации, принципы её действия, мы создаём инженерные конструкции, с помощью которых пытаемся использовать эти законы в своей повседневной жизни. Мы создаём самолёты и вертолёты, запускаем ракеты и искусственные спутники и т.д. Наши технические модели, с помощью которых мы используем законы гравитации, ведут к огромному качественному изменению нашей жизни. 

Мы получаем все важные современные блага цивилизации – электричество, телевидение, радио, компьютеры, ядерную энергию и многое-многое другое, благодаря практическому использованию законов мироздания. Сколько нам ещё предстоит сделать прорывов в инженерии и технике и, соответственно, достигнуть возможностей для совершенствования нашей жизни, одному только Богу известно. 

И здесь нам важно вспомнить то, о чём мы говорили с вами в начале данного тома книги «Хакикат»! 

Законы физического и духовного мира неразделимы, взаимосвязаны и взаимообусловлены. Каждый физический закон есть зеркальное отображение законов духовных. Открывая для себя законы физики, мы на самом деле приближаемся к осмыслению и законов духовных.

То есть через осознание физических законов можно подобраться и к пониманию законов духовных. Между ними существует прямая параллель. В будущем нам предстоит установить это тождество между всеми духовными и физическими законами и тем самым привести наш телесный и духовный мир к единству и синхронизации. 

И если мы актуализируем наши знания законов физического мира через инженерные устройства, то законы духовные мира мы должны актуализировать в своей жизни посредством духовных инструментов. Инструментами инициализации духовных законов являются молитвы, ритуалы, церемониалы, религиозные традиции и обычаи.

Сами по себе знания физических законов ничего не дают. Материальные блага приходят в нашу жизнь, как мы говорили выше, через практическое использование теоретических знаний. Точно так же знание духовных законов ничего и никогда вам не даст. Для духовного прогресса необходимы духовные практики.

Такое понимание существовало в первозданной Космоисламской философии, это понимание сохранилось и в современном кораническом исламе. 

Поэтому неслучайно постоянная молитвенная связь с Богом – важнейший столп ислама. Молитвенное выражение благодарности и любви к Аллаху, благословения в Его адрес и в адрес Его мира каким-то незримым образом запускают в нашей жизни действие законов духовной гравитации, закона сохранения духовной энергии, духовного проявления закона о равенстве сил действия и противодействия. 

Именно они затем качественно меняют нашу духовною и материальную жизнь. 
О важности намаза в Куране говорится:

«Совершайте намаз, выплачивайте закят и кланяйтесь вместе с кланяющимися», - Сура «Корова», 43.

«…совершайте намаз. Воистину, намаз предписан верующим в определённое время», - Сура «Женщины», 103.

«Он сделал меня благословенным, где бы я ни был, и заповедал мне совершать намаз и раздавать закят, пока я буду жив», - Сура «Марйам», 32.

«Читай то, что внушено тебе из Писания, и совершай намаз. Воистину, намаз оберегает от мерзости и предосудительного», - Сура «Паук», 45.

«Это - аяты мудрого Писания, верное руководство и милость творящих добро, которые совершают намаз, выплачивают закят и убеждены в Последней жизни. Они следуют верному руководству от их Господа, и они являются преуспевшими», - Сура Лукман, 5,6.

«…совершайте намаз, и не будьте из числа многобожников…», - Сура «Румы», 31.

О пользе постоянных духовных практик говорится во всех религиях. Все религии придают важное значении молитвенным практикам. 

«Утешайтесь надеждой; в скорби будьте терпеливы, в молитве постоянны», - Послание к римлянам Святого апостола Павла, 12:12. 

Инициализация духовных законов в вашей жизни происходит не только с помощью молитв, но и за счёт свершения установленных ритуалов, обрядов и религиозных праздников. 

В этом коренное отличие религии от философии. Философия фактически – это набор знаний, а религия – это и знания, и практика. Поэтому философия, какой бы мудрой она ни была, всегда уступает место религии. 
Нет практики – нет источника силы. 

Ранний человек был настолько близок к окружающему миру, что для него было вполне обыденным быть его частью. Для духовных взглядов того времени было вполне естественным, что природные стихии и явления, животные и птицы, насекомые и деревья могли помогать добрым людям, могли поддерживать их и защищать.  

Вся материя в понимании древних людей могла на равных взаимодействовать с человеком и даже общаться с ним на его языке. И ислам, как мы указывали выше, наполнен подобными взглядами. Поэтому ислам требует от своих адептов очень тонкого, чуткого и бережного отношения ко всему окружающему миру. 

Древний мир был весьма наивен, но он был и весьма чувственен. Это очень важно. В религии всё должно оставаться живым и чувственным. 

Именно таким Аллах и создал наш мир живым, тонким, чувственным. Аллах чувственный, поэтому весь Его мир чувственный. 

Посланник Аллаха обладал подобным интуитивным даром. В хадисе от Джабира бин Абдуллаха
 приводятся слова пророка Мухаммеда (мир ему и благословение Аллаха): «Клянусь Аллахом, в Чьей власти находится моя душа, если бы я не обнял этот ствол, он не перестал бы плакать до наступления Судного дня». 

Именно этой религиозной интуиции сегодня нам всем очень не хватает. Потеря душевной чувственности отдалила человека от остального мира. Если мы возвратим её себе, то возможно тогда мы вновь услышим голоса гор, камней, рек, озёр, звёзд….  И вот тогда каждый из нас вновь осознает, что вся наша планета живая, и всё, что есть на планете разумное. 

А с разумным надо обращаться всегда только разумно. Если, конечно, ты сам обладаешь разумом. 

Степень интуитивной коммуникации с Абсолютом в первородной универсальной вере зависела от  фактического изменения внутренней сущности человека. Сила связи с Богом зависела от качественного состояния  души верующего, а её качество предопределялось систематической духовной практикой, гармонизацией души человека, «синхронизацией» его помыслов с окружающим миром, с каждым творением Создателя. 

Чувственность активизирует разум. Тренировка разума наделает нас мудростью. 

Единый приветствует наше стремление к мудрости. Он приветствует наше стремление к знаниям и образованности. Абсолют хочет, чтобы люди познавали Его, изучая Его творения и законы мироздания. 

Изучая окружающий мир, мы «возвращаемся» в Систему, начинаем ещё больше понимать, насколько тесно и многогранно мы связаны с природой. Наши знания о природе заставляют нас с ещё большим уважением относиться к Творцу, к каждой живой душе, к каждому водоёму и камню. 

Пренебрежение к творениям Аллаха – признак невежественности. 

Аллах в Куране говорит нам, что каждое Его творение – «знамение для разумеющих». Он  говорит, что все природные стихии и явления, наши сельхозкультуры и домашний скот, которые мы взращиваем для своего пропитания, пчёлы, солнце, луна, звёзды, многообразие цветов и растений и т.д. – всё это Его знамения. 

И если вы ищете Бога, ищите Аллаха в Его знамениях, т.е. в творениях. И если вы жаждите слияния с Абсолютом, ищите своё слияния с Ним через Его мир. Поэтому столь удивительны и прекрасны уроки древних сказок и легенд о взаимных превращениях всех существ в нашем мире. 

Изучайте Его мир. Стремление к наукам и знаниям – великая праведность в Его глазах. Эта мысль также нашла своё отражение во многих последующих исторических верованиях. 

Так, например, в Бхагавадгите говорится: «Посредством изучения материального мира достигается то же место, которое также можно достичь преданным служением». Творец желает, чтобы люди изучали созданный Им для нас мир, такое стремление людей Он приравнивает к праведности. 

В «Сахих аль Бухари» передаётся: «Аллах Всевышний сказал: «Аллах возвысит (на много) ступеней тех из вас, которые уверовали и которым даровано знание». Всемогущий и Великий также сказал: «…и говори: «Господь мой, прибавь мне знания!». 

По этому поводу пророк Мухаммед (мир ему и благословение Аллаха) говорил: 

«Стремление к знаниям – обязанность каждого мусульманина и каждой мусульманки», - Ат-Табарани.  

«Кто вышел из дома за знаниями, тому Аллах облегчает путь в Рай», - Муслим.  

«…Поистине ангелы окружают ищущего знания своими крыльями…», - Ат-Табарани. 

Усердная учёба, стремление к познанию мира, познанию духовных законов мироздания – высшие качества человеческой сути. 
Знания и мудрость, прогресс и доброта – главные инструменты развития Его Системы, Его Вселенной. 

Именно эта идеологическая концепция должна вновь войти в душу каждого народа и стать незыблемым духовным ориентиром в воспитании наших будущих поколений,  принести мир, спокойствие и благоденствие на всей планете.

В конце хотелось бы обратиться к читателю. 
В следующих частях книги «Хакикат» мы будем рассматривать многие ключевые и проблемные вопросы современной религии. Те вопросы, которые, безусловно,  волнуют каждого добропорядочного верующего. 

Будет отнюдь нелегко. 

Слишком много ненужных, ложных и бессмысленных теологических нагромождений, не имеющих никакого отношения к реальности, не имеющих под собой ни какой научной и духовной основы, внесло человечество в свой долгий и многострадальный религиозный опыт. 

Разобрав эти многовековые богословские завалы, которыми переполнены все современные религии, в конце книги «Хакикат» мы все вместе, с помощью Аллаха, вновь окажемся на прямом пути к златым вратам эпохи Хакиката.

Благодарю Тебя, Единый, за эту возможность рассказать людям о Тебе. Да благословен Аллах, вечный и бесконечный, милостивый и милосердный, любящий и заботливый Создатель наш Рахман Рахиим! 

И да пребудет слава Твоя над нами вечно! АМИНЬ!!!

О САМАТЕ КАДЫРОВЕ

Самат Кадыров родился в 1932 году в селе Чоктал Иссык-Кульского района Кыргызской ССР, в семье служащих. 

Преподавательская деятельность.

По окончании физико-математического факультета Кыргызского государственного университета (в настоящее время КГНУ) в 1953 году Самат Кадыров поступил в аспирантуру. 

Под руководством видного учёного-специалиста Ф.И.Франкеля он защитил диссертацию в области ракетной техники на тему: «Движение крыла произвольной формы конечного размаха в пространственном потоке со сверхзвуковой скоростью». 

Главный оппонент при защите профессор Е.А.Красильникова отметила работу начинающего кыргызского учёного наивысшей оценкой: «Диссертация продвинула данный раздел науки вперёд». 

В 1958-1960 годах Самат Кадыров работал старшим преподавателем Кыргызского государственного университета;

В 1960-1962 годы он уже старший научный сотрудник Ташкентского Института ядерной физики, а в 1963-1994 годы – заведующий кафедрой физики Кыргызского женского педагогического института, старший преподаватель. Кандидат физико-математических наук, доцент.

В 1986 году за долголетний, добросовестный труд в области науки Президиумом Верховного Совета Киргизской ССР Самат Кадыров награждён Медалью «Ветеран Труда».

Творческая научная деятельность.

С 1962 года Самат Кадыров вплотную занялся созданием Теории Единого Поля и своего научного учения. 

Спустя 14 лет, в 1976 г. он опубликовал статью в союзном журнале «Известия ВУЗов СССР», в которой, на основе разработанной им Теории единого поля, изложил собственное видение проблем гравитации и структуры Вселенной. В частности, Самат Кадыров первым теоретически обосновал модель замкнутой вращающейся Вселенной и на основе своих математических расчётов вывел радиус вращения Вселенной, рассчитал верхний предел вихря, из которого образуются галактики и т.д. 

Указанная статья была перепечатана в американском журнале технической физики, и вызвала оживлённый интерес в международной научной среде. Многие отечественные (советские) и зарубежные учёные всерьёз заинтересовались работами Самата Кадырова. 

После названной публикации Самату Кадырову поступило приглашение от ЮНЕСКО участвовать в научной конференции по проблемам современной физики в г.Триесте (Италия). 

К сожалению, по «неизвестным причинам» выехать ему не удалось. 

В 1989 году по рекомендации московских учёных-физиков, доктора физико-математических наук, лауреата государственной премии СССР Д.Д.Иваненко и докторов физико-математических наук В.Н.Пономарева и Г.П.Шишкина, вышла первая монография Самата Кадырова «Единая теория поля и вопросы космологии и элементарных частиц». 

В 1995 году научно-производственной коммерческой фирмой «Асаба» была выпущена вторая монография Самата Кадырова «Пространство, время, тяготение и об ошибках теоретической физики XX столетия». 

В 1996 году увидела свет третья монография «Анализ некоторых фундаментальных вопросов естествознания в свете теории единого поля», Бишкек, Изд. «Илим».

В 2001 году на базе производственно-научного коммерческого центра «Кыргыз Жер» вышла последняя монография Самата Кадырова «Всеобщая физическая теория единого поля и решение фундаментальных проблем естествознания», Бишкек, журнал «Кыргыз Жер». 

Автором предложены новые теории гравитации:

- Квантовая теория гравитации;

- Полная (классическая) теория гравитации.

Квантовая теория гравитации предлагает решения вопросов космологии, космогонии и элементарных частиц. 

Показано, что наша Вселенная замкнута и вращается вокруг своей оси. Галактики во вращающейся Вселенной образовывались из вихревого газа со своими звёздами одновременно, определён верхний предел масс галактик. 

Структура протона слоистая и слои вращаются с частотой де Бройля. Длина волны де Бройля – радиус вращения элементарных частиц. 

Доказано, что зеркальным отображением частицы является её античастица. Спины частицы и её античастицы всегда противоположны, знаки заряда определяются самодвижением структуры частиц. 

Указано, что в центре нейтрона находится протон со спином ½h, поэтому можно считать, что в центре всех барионов находится протон. Ядерное поле входит в структуру ядерных частиц, поэтому мезоны – кванты ядерного поля. 

Ядерное взаимодействие ( нелокальное взаимодействие. Доказано, что полная ядерная сила протона и нейтрона состоит из суммы двух членов: нелокального члена со знаком «(» и члена, зависящего от относительной скорости, со знаком «+». 

Доказано, что две одинаковые частицы отталкиваются между собой ядерными, электрическими и гравитационными силами. Частица и её античастица, а также разнородные частицы вышеуказанными силами притягиваются. На квантовом уровне частиц все силы сливаются в одну. 

Полная (классическая) теория гравитации указывает на причины изменения массы Земли. 

Согласно данной теории, можно считать решёнными фундаментальные проблемы геологии, сейсмологии, климатологии, магнитологии и т.д. 

Показано, что кориолисова сила магнитного происхождения. Обобщена теория тяготения Ньютона и механика Ньютона. Доказано, что гравитация порождает электричество, а инерция – магнетизм. Единое поле – гравитационное поле, два других поля (ядерное и электромагнитное) являются его различными проявлениями.   

Теория Кадырова имеет следующие подтверждения:

( изосимметрия и чётность нарушаются;

( электрические, барионные и лептонные заряды сохраняются;

( на маятник Фуко действует вихревое гравитационное поле Земли;

( пульсары и планеты излучают радиоволны.

Кроме того, всё большее распространение среди учёных получают следующие экспериментальные данные:

( Вселенная вращается;

( структура Вселенной слоистая;

( ускорение свободного падения зависит от химического состава падающих тел и т.д.

Эти и другие факты, полученные российскими и английскими астрономами, подтверждают справедливость данной теории. 

Из предлагаемой теории Кадырова можно вывести все частные законы Вселенной. 

Творческая судьба.

В советский период – в годы всеобщего научного непринятия работ, идущих в разрез устоявшимся догмам теории относительности – многие «несогласные» учёные оказались за стенами «официальной» академической науки. Среди них был и Самат Кадыров. 

В начале своего творческого пути Самат Кадыров не раз посещал научные конференции в разных городах Советского Союза. 

Но со временем отношение к его личности [image: image18.wmf]137
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становилось всё более «нетерпимым». 

Первая монография Самата Кадырова была выпущена с большим трудом и то, только благодаря авторитету его доброго и чуткого наставника и учителя – видного советского учёного Д.Д.Иваненко.  

В результате усилившегося в 80-х годах неприятия учёных и их научных трудов, идущих вразрез с официальными догмами СТО, Самат Кадыров оказался в многолетнем затворничестве. 

Лишь после 20-летнего вынужденного уединения в 1993 году учёный, смог вновь «выйти в свет» по инициативе частных отечественных предпринимателей,. 

В 1993, 1996 и 1998 годах Самат Кадыров успел посетить научные конференции в г.Санкт-Петербург и выступить с докладами по Теории единого поля. 

Выступления учёного сразу же привлекли большое внимание участников. 

По итогам выступления Самата Кадырова на указанных научных мероприятиях оргкомитетом и участниками конференций из Белоруссии, Германии, России, США, Украины, Франции, Швеции было принято специальное обращение к научной общественности мира. 

Несмотря на свою занятость наукой,  Самат Кадыров не ограничивался только лишь проблемами физики. Он является автором ряда повестей и рассказов, театральных пьес, сборников стихов.  

Самат Кадыров является обладателем Президентской стипендии 1996 года.

В конце жизни.

В последние годы жизни Самат Кадыров создал свой научный центр, в котором под его руководством некоторые отечественные учёные и философы занялись развитием концепции Единого поля. 

Сам Самат Кадырович трудился над созданием школьного учебника физики нового поколения, в котором, наряду с известными законами физики, приводились бы примеры нерешённых проблем современного естествознания, нераскрытых природных физических тайн. Одновременно с описанными в сегодняшнем учебнике теориями в качестве комментариев предлагались бы вниманию школьников их современная критика и альтернативы. 

Самат Кадырович твёрдо стоял на позиции, что «учёный не рождается в научной библиотеке, он рождается за школьной партой», поэтому в написании увлекательного учебника, способного взбудоражить впечатлительное детское сознание, учёный видел один из путей зарождения в Кыргызстане будущей конкурентоспособной научной когорты. 

Заметки об учёном публиковались многими отечественными газетами: «Вечерний Бишкек», «Кут Билим», «Кыргыз Руху», «Агым», «Республика», «Слово Кыргызстана», «Эркин Тоо», «Кыргыз Туусу», «Дело №», «Аргументы и Факты» и другими. 

Для встречи с самобытным физиком приезжало немало учёных из Российской Федерации, его трудами интересовались корреспонденты из российской «Независимой газеты», передачи об учёном снимались на телевидении КТРК, КООРТ, передавались по радио «Азаттык», «Маяк», «Пирамида» и т.д. 

О Самате Кадырове сняты документальные фильмы бишкекским кинорежиссером Эрнестом Абдыжапаровым и отечественным бизнесменом Бекболотом Кошоевым.

Самат Кадыров скончался в 2003 году в возрасте 71 года. Весть о смерти учёного была освещена во всех печатных СМИ республики, на радио- и телеканалах. 

Похоронен Самат Кадыров на Ала-Арчинском кладбище в г.Бишкек.

� Если Вселенная – это сверхсложная духовно-физическая система, то Космоисламская философия – это её описательная часть, которая содержит в себе всё видимое и невидимое составляющее Вселенной, а также все физические и духовные процессы и явления, протекающие в ней. Небесная Скрижаль – это название Книги, а Космоисламская философия – её содержание. Подобно тому, как Куран – священная книга, а ислам содержание Курана. 


Посредством Божественных откровений, наших творческих поисков, научных исследований мы открываем для себя фрагменты Космофилософии, содержащейся в Скрижали. Полученные нами ранее знания из содержимого Скрижали, мы сгруппировали по дисциплинам: физика и астрофизика, химия и биология, психология и социология, геофизика и атомистика, математика и медицина, религия и философия и т.п.  





� Хотя в принципе, если немного отойти от темы, библейский и коранический сюжеты с поклонением человеку ангелами, возможно, имеют смысл не молитвенного поклонения, а приветственного. 


Различные исторические народы свершали и свершают до сих пор приветственные кивки головой, делают приветственные реверансы и поясничные поклоны друг другу, поклоны с прикосновением к стопам, а также могут приветственно падать ниц. Это вполне обыденное этико-культурное явление в человеческой истории. Кто знает, возможно, подобные фрагменты священных писаний подразумевали именно это - отказ могущественного верховного ангела поприветствовать человека, потому что он знал, к каким негативным и даже трагическим последствиям приведёт его будущее правление на Земле. Чего стоит только один всемирный потоп, в котором из-за человека была уничтожена вся живая жизнь на планете! 


� По аналогии с вышесказанным можно предположить следующее. Наша планетарная экосистема устроена так, что если интеллект её отдельного элемента, например, людей, возрастает, то вместе с ним мы должны наблюдать и эволюцию «разумности» всей нашей экосистемы, всех её составляющих, включая самые простейшие микроорганизмы, как то микробы, вирусы… Будет ли этот всёвозрастающий интеллект экосистемы нам дружественен или враждебен, зависит от поведения человека и его отношения к окружающей жизни.    





� В то же время все эти составляющие единой Системы – Вселенной – во многом автономны, самостоятельны.  


� В данном случае мы проецируем уровневую структуру нашей Вселенной на человека, потому что в книге рассматриваются проблемы духовной жизни человека. Хотя это абсолютно необязательно. В роли звена на данном уровне может выступать любое другое сообщество живых существ на Земле. 


� Конечно, чтобы донести до людей того времени истинный пространственный образ Единого, пророку (мир ему и благословение Аллаха) пришлось прибегнуть к доступным и понятным аллегорическим формам. 





� В дальнейшем верующему может показаться, что его молитвы перестали иметь силу, перестали быть услышанными. Но это не так. Просто Единый хочет, чтобы мы все шли дальше, чтобы мы развивали свою духовность, росли и взрослели духовно и интеллектуально.  Поэтому никогда нельзя останавливать своё развитие. 


� Аскетизм не есть отвержение мира с его бесчисленными проблемами и страданиями. Аскетизм – это, прежде всего, попытка обуздать свои чрезмерные плотские искушения, это попытка освободиться из под власти своих «животных страстей», которые оказывают сильнейшую и разрушительную нагрузку на окружающее вас пространство. 


Аллах поддерживает тех, кто поддерживает внутреннюю умеренность в своих желаниях, кто поддерживает равновесие в Системе.  Абсолют наделяет таких людей особыми духовными качествами и силой. 


� При этом надо понимать, что Единый объясняет каждую вещь так, чтобы это было понятно для уровня развития человека того времени. 


� В данном случае произведен динамический перевод текста Курана, где под арабским словом «зарра» - «мельчайший муравей», вложен смысл - «мельчайшая вещь». 


� Женщина только тогда может быть пастырем в своём доме, когда она приходит в этом дом с желанием, по собственной воле, когда она живёт в этом доме с радостью. Поэтому нельзя приводить в дом женщину силой, когда её душа не желает этого. Иначе она всю жизнь будет домохозяйкой, управленцем в вашем доме, но никогда не станет его пастырем. Ведь пастырь – это «духовный сан», а не просто начальничий. В хадисе говорится: « Передают со слов Абу Хурайры, да будет доволен им Аллах, что (однажды) пророк, да благословит его Аллах и приветствует, сказал: «Не следует выдавать замуж женщину, не посоветовавшись с ней, и не следует выдавать замуж девушку, не спросив её позволения (на это)». (Люди) спросили: «О посланник Аллаха, а как же мы узнаем о её позволении?» (Пророк, да благословит его Аллах и приветствует) сказал: «По её молчанию». В другом хадисе упоминается, что когда Хансу бинт Хизам аль-Ансарийа отец насильно выдал замуж вторым браком, против её воли, она пришла к посланнику Аллаха, да благословит его Аллах и приветствует, и он расторг этот брак.


 �


 �


� Всё в нашем мироздании живёт и развивается по законам Аллаха, поэтому все творения Аллаха во Вселенной – есть мусульмане. Аллах не создаёт никого и ничего немусульманами. Он не создаёт творения, которые Ему «непокорны». В этом смысле не только первые люди, но и все животные и рыбы, птицы и насекомые, деревья и цветы, реки и горы, звёзды и планеты, атомы и молекулы были созданы мусульманами. Все элементы нашей Системы – мусульмане. И только те из них, кто идёт против Системы, против братства всех творений теряет свою духовную сущность, перестаёт быть мусульманином. 


Все творения Аллаха живут и развиваются по законам Единого. Даже если они охотятся друг на друга, съедают один другого, они это делают, потому что так им установлено законами Аллаха. Поэтому мы все – один универсальный вселенский джамаат, мы единое братство Системы. Все, кто верят в Единого – а в Куране говорится, что все творения славословят Его - есть мусульмане. Мы все одна община. 


Два добрых соседа, поддерживающие добрососедские отношения, – уже один джамаат. Люди, оказавшиеся по воле судьбы в совместной дороге, на всём продолжении пути должны вести себя как члены единого джамаата. Они должны заботиться и помогать друг другу: «Верующие мужчины и женщины являются помощниками и друзьями друг другу», - Куран, Сура «Покорение», 71.


Люди, проживающие в одной стране, независимо от национальности и религии, должны вести себя как один единый джамаат. Всё человечество должно относиться друг к другу как к духовным братьям и сёстрам. Люди должны бережно и почтительно относиться ко всей окружающей их природе: флоре, фауне, горам и водоёмам, уважать духов умерших всех народов… – ибо мы все члены нашего общего вселенского джамаата. 


Те, кто отвергает Единого и те, кто отвергает нужду ближнего, самолично выходят из джамаата. 





� Для читателей! Далее по тексту кыргызские буквы «ң», «ү» и «ѳ» примерно звучат как: 


«ң» - русская «н», «ү» - русская «ю», «ѳ» - русское «ё». 


� В переводе Фариды Геокчаевой - замечательного азербайджанского поэта-переводчика, филолога, профессора Белвью Колледжа, США. 





� Обратите внимание на схожесть с именем Бога тюрков – Теңиром. 


� В 8 веке один из основателей движения мутазилитов, Васила ибн 'Ата, высказывал подобные идеи. Е.Бертельс пишет: «Оно сказывается также и в его учении об атрибутах. Устанавливая чистый монизм, Васил не может принять атрибуты божества, существующие параллельно его субстанции. Но так как он не может и отрицать их по причине упоминания их в Коране, то он приходит к компромиссному решению: атрибуты — только форма проявления, или своего рода «модальность» субстанции». 


�� Ишкия происходит от арабского слова «ишк» - «любовь», и подразумевает высшую степень духовного озарения человека через его безграничную любовь к Творцу и Его творениям. 


� Наука пришла к этому на пороге 3-го тысячелетия, а исламская философско-богословская школа интуитивно пришла к этому выводу на целое тысячелетие раньше. 


Известный исламский богослов Наджмуддин ан-Насафи, живший в Самарканде в 11-12 веках писал: «Он (Аллах) не является органом (джисм), атомом (джаухар), при этом, Он не образуется из чего-то (мусаввар), ничем не ограничен (махдуд), не исчисляем (ма’дуд), не делится на части (мутараккаб) и при этом Он не имеет конца. Он не описывается качеством или количеством, не занимает места в пространстве, не подвержен времени. Ничто не подобно Ему» (Саад ад-дин аль-Тафтазани и Наджмуддин ан-Насафи, Шарх аль-Акаид ан-Насафийя).


Это довольно точное сравнение бесконечности, неделимости, надпространственности и вечности Создателя с действительной сущностью Единого Мирового Поля – источника всего физического мира. 





� Ранее учёные считали, что в природе действует четыре фундаментальные силы: помимо гравитации и электромагнетизма, существует ядерное сильное и ядерное слабое. У Самата Кадырова только три вида взаимодействий, каждое из которых характеризуется своими константами: 


� EMBED Microsoft Equation 3.0 ���	(В.1) для электромагнитного поля


� EMBED Microsoft Equation 3.0 ���	(В.2) для ядерного поля


� EMBED Microsoft Equation 3.0 ���(В.3) для гравитационного поля, где � EMBED Microsoft Equation 3.0 ���





� ТЕП – теория единого поля. 


� Как можно заметить в понятие «эфир» С.Кадыров вкладывает иной смысл, чем это было принято ранее. 


� По Самату Кадырову, полная сила гравитации, действующая между Солнцем и планетой, выглядит как сумма:


� EMBED Microsoft Equation 3.0 ���, где � EMBED Microsoft Equation 3.0 ���ньютоновая сила, � EMBED Microsoft Equation 3.0 ���спин-спиновая, � EMBED Microsoft Equation 3.0 ���спин-орбитальная. Поэтому орбиты планет не круг, а эллипс.





� К примеру, поскольку электрон и протон притягиваются, то их внутренние полевые структуры должны вращаться в противоположных направлениях. 





� Псевдоподии  - ложноножки (от псевдо и греч. pús, род. п. podós – нога) - непостоянные цитоплазматические выросты у одноклеточных организмов (корненожки, споровики и др.) и у некоторых клеток (лейкоциты, макрофаги и др.) многоклеточных организмов. Служат для передвижения и захвата пищи (СЭС).


� С развитием микробиологии и ростом познания структуры клетки была открыта основа строительного материала всей живой материи – белок. Белки состоят из аминокислот. В природе существует около ста видов аминокислот. Все они имеют либо левостороннюю, либо правостороннюю асимметрии. Живая жизнь использует только двадцать видов аминокислот, все из которых имеют исключительно левостороннюю асимметрию. Почему именно так устроена живая жизнь – удивительная загадка. Скорее всего, это проблема физиков, а не биологов.  В этой проблеме кроются вопросы происхождения жизни как таковой, поскольку ещё никому не удалось в лабораторных условиях локализовано синтезировать только нужный перечень аминокислот. Попадание аминокислоты любого другого вида в состав делает весь процесс синтеза белков бесполезным. 


� При этом если вынести вид из жизни в условиях эксперимента и дать возможность потомству мушек-мутантов размножаться между собой в естественных условиях (в пределах лабораторной камеры), через 6-7 поколений (3,5 месяца) геном мушки восстанавливается и начинает производить нормальное потомство. Это не говорит о том, что геном имеет свойство восстанавливаться, как указывают отдельные учёные, это говорит о том, что внешние условия восстановились, т.е. перестали быть экспериментальными, и геном на это реагирует соответственно. Если внешняя среда изменяется медленно в течение миллионов лет, то геном будет реагировать на такие изменения с соответствующей скоростью. Если внешняя среда изменяется стремительно, то происходит такое же стремительное изменение признаков у потомства вида. Существует такой хадис у Муслима: «Абу Хурайра сообщил, что один человек из [рода] Бану Фазара пришёл к пророку и сказал: «Моя жена родила ребёнка, который чёрный», после чего Посланник Аллаха сказал: «У вас есть верблюды?». Тот ответил: «Да». Пророк снова спросил: «Что это за цвет?». Он сказал: «Они гнедые». Посланник сказал: «Есть ли среди них бурые?». Он сказал: «Да, есть бурые среди них». Он сказал: «Как же это произошло?». Он сказал: «Это, пожалуй, их порода, к которой они вернулись», после чего он (Пророк) сказал: «Это, пожалуй, порода, к которой он (ребёнок) вернулся».


� В экспериментах показано, что при смешивании в специальной жидкости различные типы клеток, взятые из разных органов, имеют способность распознавать друг друга, обмениваться информацией, которая и помогает им дифференцированно объединяться по принципу «свой не свой». В опытах также было обнаружено, что изолированные клетки культур тканей наотрез отказываются делиться, но эта способность восстанавливается у них на близком расстоянии между клетками, на таком расстоянии, чтобы они имели возможность через культуральную жидкость обмениваться сигналами. 


� Всё, что человек наследует от своих родителей, изначально формируется и заключено раздельно в женских и мужских половых железах. Это, видимо, два из указанных в данном аяте Курана «трёх мраков», т.е. тёмных вместилищ. После оплодотворения зигота перемещается и закрепляется внутри матки матери, где производятся все последующие этапы формирования плода. Это - «третий мрак».  


� В кыргызском языке неслучайно слово «животное» звучит как «жаныбар», т.е. «жаны + бар», что означает «душа есть». Это и есть остатки глобальной Космофилософии. 





� Пост – один из пяти столпов ислама. Без поста любая религиозная система теряет половину своего смысла. Поэтому в течение книги мы ещё вернёмся к теме поста.


� Почувствуйте разницу. В данном хадисе пророк Мухаммед (мир ему и благословение Аллаха) говорит о плачущей душе этого конкретного дерева, потому что оно ранее соприкасалось с посланником Аллаха и скучает по нему. А теория анимизма, полагает, что у каждого отдельного дерева,  растения, птицы или животного в лесу нет души, есть лишь общий дух леса, чаще виде человека или животного, который может переселяться из одного дерева в другое, из одного животного в другое.  
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