


Предисловие 
 
Этот сборник объединяет шесть статей Академии коранической мысли 
«Синан-паша», посвящённых одному большому вопросу: как Коран помогает 
современному человеку заново увидеть мир, самого себя и смысл 
человеческой жизни. 
 
Материалы сборника подготовлены на основе шести лекций курса «Основы 
коранического мировоззрения», прочитанного в нашей Академии. Лектор курса 
— сирийский исламский учёный и переводчик, специалист по исламскому 
праву, руководитель арабоязычного отделения Культурно-исторического 
комплекса «Медресе Синан-паша» Мухаммад Сеййид. В статьях идеи лекции 
были расширены, систематизированы и изложены в форме, доступной для 
широкого круга читателей. 
 
Сегодня человек живёт в пространстве огромного количества информации. Он 
умеет анализировать факты, объяснять механизмы, пользоваться 
достижениями науки и технологий. Но при этом перед ним по-прежнему 
остаются вопросы, на которые невозможно ответить только языком измерений 
и внешних описаний: кто мы? почему мы здесь? что означает этот мир? в чём 
достоинство человека? почему жизнь связана с испытанием? что такое смерть 
— исчезновение или переход? 
 
Коран обращается именно к этим глубинным вопросам. Он не ограничивается 
сферой обряда или частной религиозной практики. В исламском понимании 
Коран — это откровение, которое открывает человеку целостную картину 
бытия: мир как творение, природу как знамение, человека как носителя 
доверенного аманата, земную жизнь как путь и испытание, а смерть — как 
переход к следующей стадии существования. 
 
Статьи, вошедшие в этот сборник, выстроены в логической 
последовательности. Первая статья вводит читателя в понимание Корана как 
духовного и интеллектуального центра исламского мировоззрения. Вторая 
показывает, как кораническое мышление учит видеть мир не только как 
совокупность объектов и процессов, но и как пространство знамений. Третья 
раскрывает, как из такого взгляда рождается вера, таухид и внутренняя свобода 
человека. Четвёртая обращается к большим вопросам человеческого 
существования и показывает, каким образом откровение возвращает миру 
смысл. Пятая статья посвящена земной жизни как пути, испытанию и 
ответственности. Шестая завершает сборник размышлением о смерти — не как 
об окончательном исчезновении, а как о переходе в более широкую реальность 
человеческой судьбы. 
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Этот сборник не претендует на исчерпывающее изложение всех коранических 
тем. Его задача скромнее, но, возможно, именно поэтому особенно важна: 
помочь читателю сделать первый осознанный шаг к кораническому 
мировоззрению. Не только узнать отдельные сведения об исламе, но увидеть 
внутреннюю связь между верой, разумом, нравственностью, свободой, 
ответственностью и надеждой. 
 
Академия коранической мысли «Синан-паша» стремится говорить о Коране 
языком, понятным современному человеку, сохраняя при этом уважение к 
исламской традиции, глубину богословского смысла и интеллектуальную 
честность. Мы убеждены, что разговор о Коране сегодня важен не только для 
мусульман, но и для всех, кто ищет более глубокое понимание человека, 
культуры, истории и духовных оснований жизни. 
 
Пусть этот сборник станет для читателя приглашением к размышлению. Не к 
поспешным выводам, не к поверхностному знакомству, а к внимательному 
чтению мира — как творения, как знамения, как доверенного пространства 
ответственности и как дороги, ведущей человека к своему Господу. 
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Коран как вход в ислам, 
культуру и целостное 
мировоззрение 
 

 
 

Коран как книга, которая открывает не только религию, но 
и реальность 
Когда современный человек впервые слышит слово «Коран», он нередко 
воспринимает его прежде всего как священную книгу одной из мировых 
религий. Такое определение формально верно, но по существу слишком узко. 
Коран в исламской традиции — не просто сборник вероучительных положений, 
моральных предписаний или ритуальных норм. Он выступает как текст, который 
предлагает целостное видение мира, человека, истории и конечной цели 
существования. 
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Именно поэтому знакомство с исламом по-настоящему начинается не с 
внешних культурных форм, не с обрядов и не с исторических стереотипов, а с 
Корана. Если человек хочет понять, что такое ислам в его внутренней логике, 
он должен обратиться к главному источнику, из которого ислам себя осознаёт и 
объясняет. В этом смысле Коран — не приложение к мусульманской 
цивилизации, а её интеллектуальный и духовный центр. 

Но этим его значение не исчерпывается. Коран — ещё и ключ к пониманию 
огромного культурного пространства, которое на протяжении веков объединяло 
народы от Магриба до Юго-Восточной Азии. Через него формировались 
представления о добре и зле, о знании и справедливости, о власти и 
ответственности, о семье, обществе, времени, памяти и будущем. Поэтому 
изучение Корана — это не только религиозный интерес, но и важнейший путь к 
пониманию целого мира смыслов, в котором живут сотни миллионов людей. 

Почему Коран нельзя свести к «религиозной книге» 
В европейской интеллектуальной привычке религию нередко мыслят как сферу, 
отделённую от «реальной жизни»: отдельно вера, отдельно общество, отдельно 
наука, отдельно право, отдельно культура. Коран предлагает другой способ 
видеть мир. Он не соглашается быть запертым в частную область «духовного 
опыта». Напротив, он обращается к человеку как к существу, которое живёт 
одновременно в истории, природе, обществе, нравственном выборе и 
ожидании вечности. 

Отсюда возникает принципиально важная мысль: Коран не просто говорит 
человеку, во что верить, но и помогает понять, что такое мир, что такое 
человек, откуда он пришёл, для чего живёт и куда направляется. Иначе говоря, 
Коран отвечает не только на конфессиональные вопросы, но и на те 
фундаментальные вопросы, которые рано или поздно встают перед любым 
мыслящим человеком. 

Именно этим объясняется его цивилизационная роль. Коран не остался 
текстом для богослужения; он породил образовательные традиции, повлиял на 
право, литературу, каллиграфию, архитектуру, этику повседневности, на 
культуру памяти и даже на способы мыслить о знании как таковом. В истории 
исламской цивилизации он стал не только объектом чтения, но и источником 
формирования интеллектуальной дисциплины. 

Поэтому, когда говорится, что Коран открыл новый горизонт мышления, это не 
риторическое преувеличение. Речь идёт о книге, которая заново организовала 
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пространство смыслов: дала человеку новую карту бытия, новую оптику для 
восприятия мира и новую меру для оценки самого себя. 

Последнее откровение и его место среди небесных 
писаний 
С исламской точки зрения Коран занимает особое положение в ряду небесных 
писаний. Он понимается как последняя книга откровения, ниспосланная 
последнему пророку — пророку Мухаммаду صلى الله عليه وسلم. Это означает не просто 
хронологическое завершение пророческой истории, но и завершённость 
определённой духовной линии: откровение достигает своей окончательной 
формы, сохраняя связь с прежними писаниями и одновременно выступая их 
подтверждением и хранителем. 

Здесь важно заметить, что в исламском понимании «небесная книга» — это не 
просто древний уважаемый текст. Это речь, исходящая от Творца и переданная 
человеку через пророка. Следовательно, разговор о Коране сразу включает в 
себя разговор о пророчестве, откровении и возможности того, что человек 
может получить от Бога знание, превосходящее обычный человеческий опыт. 

Для современного читателя это часто кажется самой трудной частью. Однако 
исламская мысль изначально не рассматривала пророчество как слепое 
заявление, освобождённое от проверки. Напротив, классическая традиция 
связывала вопрос об откровении с анализом содержания, внутренней 
цельности текста, нравственного авторитета пророка, исторического действия 
послания и его преобразующей силы. 

Поэтому, когда Коран говорит о себе как о подтверждении прежних писаний и 
одновременно о своей охраняющей, завершающей роли, он предлагает видеть 
историю откровения как последовательный, а не хаотичный процесс. Перед 
нами не случайный набор религиозных документов, а единая линия 
божественного обращения к человеку. 

Арабский язык и универсальность коранического 
обращения 
Одна из самых частых трудностей для внешнего читателя связана с тем, что 
Коран ниспослан на арабском языке. Отсюда возникает простой, но важный 
вопрос: если язык арабский, не означает ли это, что обращение ограничено 
арабами? 
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Кораническая перспектива даёт на это однозначный ответ: нет. Арабский — 
язык ниспослания, но не граница адресата. Коран обращается к человеку как к 
человеку, а не к этносу как к этносу. Его универсальность видна уже в основных 
темах: творение, знание, истина, неблагодарность, ответственность, смерть, 
суд, милость, справедливость, память о Боге. Это темы не локального 
племени, а всей человеческой судьбы. 

При этом арабский язык Корана имеет особый статус. Он не просто служит 
оболочкой для передачи смысла, но является частью самого феномена 
откровения. Поэтому перевод Корана, каким бы качественным он ни был, 
всегда остаётся приближением, толкованием, попыткой донести смысл до 
другого языкового мира. Он полезен, необходим и порой незаменим, но не 
исчерпывает оригинала. 

Этим объясняется и то, почему на одном и том же языке появляются новые 
переводы Корана. Дело не только в изменении литературных вкусов, но и в 
необычайной смысловой плотности текста. Кораническое слово часто 
соединяет в себе несколько оттенков значения, ритм, богословский намёк, 
правовой смысл и духовную интонацию одновременно. То, что удаётся 
передать в одном переводе, может быть ослаблено в другом месте; то, что 
выигрывает в ясности, иногда проигрывает в глубине. Именно поэтому чтение 
переводов полезно сочетать с уважением к оригиналу и, по возможности, с 
обращением к тафсиру. 

Как устроен Коран: сура, аят и внутренняя целостность 
На внешнем уровне Коран состоит из 114 сур, каждая из которых включает в 
себя аяты. Но подлинная сложность и красота коранической структуры 
раскрываются не в подсчёте единиц, а в способе их организации. 

Каждую суру можно читать как самостоятельный смысловой мир. Она имеет 
собственный тон, собственный тематический рельеф, собственный ритм 
аргументации. В этом смысле сура похожа на завершённое интеллектуальное 
пространство: в ней есть внутренняя композиция, свои акценты, свои переходы, 
свои вершины напряжения. 

Но одновременно каждая сура является частью большого целого. Коран нельзя 
воспринимать как набор разрозненных текстов. Его части разъясняют друг 
друга, возвращаются к одним и тем же истинам с разных сторон, раскрывают 
тему ступенчато, через повторение, уточнение и смысловое углубление. 
Отсюда рождается классический принцип: Коран объясняет сам себя. 
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Для неподготовленного читателя повторение тем может показаться признаком 
композиционной рыхлости. На самом деле перед нами иная логика текста. 
Коран не строится как учебник, где тема закрывается после одного параграфа. 
Он возвращается к главным вопросам потому, что имеет дело с человеком — 
существом забывающим, отвлекающимся, внутренне меняющимся. 
Повторение здесь не дефект, а педагогический метод. Причём это не 
механический повтор одних и тех же формул, а новое освещение уже 
затронутой истины. 

Ниспослание во времени и порядок вне времени 
Ещё одна особенность Корана состоит в том, что он ниспосылался не сразу, а 
постепенно — в течение двадцати трёх лет пророческой миссии. Это означает, 
что между отдельными аятами и сурами существует живая связь с 
историческими обстоятельствами: с вопросами общины, с кризисами, спорами, 
войнами, надеждами, нравственными вызовами. 

Однако при всей этой историчности Коран не организован как хронологическая 
летопись. Его окончательный порядок не повторяет ход событий и не 
подчиняется внешней последовательности времени. И в этом заключается 
глубокий смысл. Коран остаётся связанным с историей, но не растворяется в 
ней. Он входит в конкретную человеческую ситуацию, но выводит её к 
универсальному смыслу. 

Такой порядок показывает, что речь идёт не просто о документе эпохи VII века. 
Да, Коран пришёл в определённое время, на определённом языке, в 
определённой культурной среде. Но его композиция устроена так, чтобы не 
дать читателю замкнуть его в прошлом. Он говорит с историей, но не 
становится пленником истории. Именно поэтому мусульманская традиция 
видит в его порядке не человеческую редактуру, а руководство откровения. 

Сохранность Корана как уникальное историческое 
явление 
Вопрос о сохранности Корана особенно важен в современную эпоху, когда 
критическое отношение к текстам стало нормой исследовательской культуры. 
Что представляет собой Коран с точки зрения своей передачи? Исламская 
традиция отвечает на это не только догматически, но и исторически. 

Прежде всего, Коран сохранялся одновременно в двух формах: в памяти и в 
записи. Это сочетание само по себе уникально. С одной стороны, текст 
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заучивался наизусть, поскольку уже ранняя мусульманская практика требовала 
чтения Корана в молитве. С другой стороны, он записывался по мере 
ниспослания. Таким образом, устная и письменная линии передачи не 
противостояли друг другу, а взаимно усиливали надёжность сохранения. 

Особое впечатление производит феномен полного заучивания Корана. На 
протяжении веков его целиком запоминали мужчины и женщины, взрослые и 
дети, арабы и неарабы, религиозные учёные и обычные верующие. Для 
истории текстов это явление исключительное. Перед нами не просто книга, 
которую читают, а книга, которая буквально живёт в человеческой памяти. 

Не менее примечательна и письменная сторона вопроса. Многочисленные 
рукописные копии, происходящие из разных эпох и регионов исламского мира, 
демонстрируют удивительную стабильность текста. Кроме того, мусульманская 
традиция с раннего периода строго различала Коран и любые другие слова, 
включая хадисы Пророка صلى الله عليه وسلم. Это разграничение имело огромные 
последствия: мусхаф не превращался в сборник смешанных религиозных 
материалов, а сохранял свою исключительную текстовую идентичность. 

Коран как чудо: язык, смысл и человек 
В исламском богословии Коран понимается как чудо, данное пророку 
Мухаммаду صلى الله عليه وسلم. Часто это объясняют через его языковую неподражаемость: 
он не сводится ни к обычной прозе, ни к поэзии, ни к известным риторическим 
жанрам арабской словесности. Но ограничивать чудесность Корана одной 
стилистикой было бы недостаточно. 

Его необычность проявляется и в том, как он соединяет различные уровни 
речи: богословие и историю, космологию и нравственность, закон и внутреннее 
очищение, предупреждение и милость, обращение к разуму и обращение к 
совести. В Коране нет разделения на «сухую философию» и «чистую 
проповедь». Он умеет мыслить и одновременно пробуждать. Он доказывает и в 
то же время напоминает. Он полемизирует, но не теряет духовной высоты. 

Поэтому кораническое чудо — это не только вопрос формы, но и вопрос 
воздействия. Почему этот текст на протяжении веков продолжает вызывать у 
людей ощущение интеллектуального и духовного вызова? Почему он не 
исчерпывается одним прочтением? Почему он способен говорить с разными 
эпохами, оставаясь самим собой? Эти вопросы и составляют часть того, что 
исламская традиция называет его знамением. 
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Главные вопросы человека и коранический способ чтения 
В конечном счёте важнейшее достоинство Корана состоит в том, что он 
возвращает человека к самым существенным вопросам. Откуда взялся мир? 
Кто такой человек? Почему жизнь не может быть понята только как 
биологический процесс? Почему нравственный выбор имеет метафизический 
вес? Что такое смерть: конец или переход? Что значит успех, если жизнь не 
ограничивается несколькими десятилетиями? 

Современная культура умеет отлично отвечать на вопрос «как», но часто 
теряется перед вопросом «зачем». Она даёт инструменты, но не всегда даёт 
направление. Коран входит именно в эту зону смыслового дефицита. Он не 
заменяет частные науки и не подменяет собой эмпирическое исследование 
мира. Но он задаёт рамку, внутри которой мир снова становится осмысленным, 
а человек — ответственным. 

Отсюда вытекает и важный принцип чтения. Коран можно изучать 
филологически, исторически, тематически, юридически. Все эти подходы 
полезны. Но наиболее живым и преобразующим остаётся чтение, при котором 
человек подходит к Корану со своими большими вопросами. Тогда текст 
перестаёт быть только предметом исследования и становится собеседником. 
Он начинает не просто сообщать сведения, а вести, направлять, уточнять 
внутренний взгляд. 

Такое чтение не отменяет науки; напротив, оно делает её глубже. Оно требует 
понятийной точности, внимания к контексту, уважения к языку и традиции. Но 
вместе с тем оно оставляет место главному: внутренней встрече человека с 
божественным словом. 

Заключение 
Коран нельзя понять, если смотреть на него лишь как на памятник древней 
религиозной литературы. Он предстаёт как последнее откровение, как текст 
универсального обращения, как интеллектуальный центр исламской 
цивилизации, как книга исключительной сохранности и как речь, отвечающая на 
главные вопросы человеческого существования. 

Именно поэтому подлинное знакомство с Кораном требует не поверхностного 
любопытства, а вдумчивого, многократного и концептуального чтения. Его 
нельзя исчерпать одним переводом, одной лекцией или одним тематическим 
обзором. Но можно войти в него правильно: через вопросы о человеке, мире, 
смысле, истине и конечной цели жизни. 
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В этом и состоит особая ценность коранического мировоззрения. Оно не 
предлагает человеку бегства от реальности. Оно предлагает увидеть 
реальность глубже — как творение, знак, испытание, дар и ответственность 
одновременно. И тогда Коран раскрывается не просто как книга, которую 
читают, а как книга, через которую человек заново учится читать самого себя и 
мир. 
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Мир как знамение: как 
кораническое мышление 
учит видеть реальность 
заново 
 

 
 
Современный человек живёт в мире огромного количества информации. Он 
умеет измерять, сравнивать, классифицировать, вычислять. Наука научила нас 
видеть устройство вещей, их состав, функции и взаимосвязи. Однако при всём 
этом из поля зрения нередко ускользает другой, не менее важный вопрос: что 
означает сам мир? Можно ли смотреть на него не только как на совокупность 
объектов, но и как на пространство смысла? 

Кораническое мировоззрение предлагает именно такой взгляд. Оно не 
начинается с требования немедленно принять догмат, совершить обряд или 
войти в религиозную систему через внешнюю дисциплину. Его первый шаг — 
внимательное смотрение. Человеку предлагается заново взглянуть на себя, на 
природу, на историю, на жизнь и смерть, на порядок космоса и на внутреннее 
устройство собственной души. Этот взгляд не отменяет научного исследования, 
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но выводит его на более глубокий уровень. Мир оказывается не просто 
набором фактов, а знаковой тканью бытия. 

Именно в этом заключается одна из самых важных особенностей коранического 
подхода: он формирует не только религиозные убеждения, но и особый способ 
мышления. Это мышление учит видеть в существовании не хаотическую 
совокупность процессов, а стройную, многослойную, осмысленную реальность. 

От объекта к знамению 
Обычно человек воспринимает вещь как вещь. Гора — это геологическое 
образование. Дождь — это физический процесс. Дерево — биологический 
организм. Сердце — насос, перекачивающий кровь. Такое описание верно в 
пределах своей области. Но кораническая перспектива предлагает сделать 
ещё один шаг: увидеть в каждой вещи не только её материальную сторону, но и 
её указательную функцию. 

Иначе говоря, мир предлагается читать как систему знамений. 

Когда археолог смотрит на древний памятник, он видит не только камень, 
форму и размеры. Он делает вывод о тех, кто этот памятник создал. Строение 
указывает на строителя, замысел — на мысль, порядок — на знание, 
пропорция — на расчёт, долговечность — на мастерство. Даже если сам 
строитель давно ушёл из истории, следы его деятельности позволяют уверенно 
говорить о его существовании, о его навыках и даже о его культурном мире. 

Тот же принцип кораническое мышление переносит на всю вселенную. Солнце, 
звёзды, смена времён года, рождение живых существ, работа органов тела, 
строение растений, законы движения, способность материи к организации, 
гармония между различными уровнями мира — всё это рассматривается не 
только как явления, но и как знаки. Не просто как факты, а как факты, 
указывающие за свои пределы. 

Так возникает новый тип восприятия: человек перестаёт быть просто 
наблюдателем мира и становится его читателем. 

Почему привычный взгляд недостаточен 
Проблема современного сознания не в том, что оно знает слишком много, а в 
том, что оно часто знает односторонне. Оно склонно останавливаться на 
вопросе «как?», но откладывает или вовсе исключает вопросы «почему?» и 
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«ради чего?». Между тем человеческий разум по самой своей природе не 
ограничивается механическим описанием. 

Когда человек сталкивается с чем-то сложным, упорядоченным и 
функциональным, он почти неизбежно задаёт вопросы о происхождении, цели 
и принципе организации. Это естественно. Мы не считаем разумным объяснять 
архитектурный памятник случайным нагромождением камней. Мы не 
объясняем литературное произведение хаотическим соединением букв. Мы не 
говорим о работающем механизме, что он сам себя задумал, собрал и 
обслуживает. 

Но почему тогда при встрече с гораздо более сложной реальностью — живой 
клеткой, человеческим мозгом, экологической системой или космическим 
порядком — человек иногда готов отказаться от той же логики? 

Коранический взгляд возвращает мышлению его естественную целостность. Он 
не противопоставляет разум вере, а, напротив, очищает разум от 
интеллектуальной инерции. Он словно говорит человеку: посмотри 
внимательно. Ты уже умеешь делать выводы из следов в обычной жизни. 
Сделай такой же вывод и из следов, которыми наполнено всё бытие. 

Вселенная как открытая книга 
Если отдельная вещь может быть знаком, то весь мир оказывается грандиозной 
системой знаков. Он перестаёт быть немой материей. Он становится своего 
рода открытой книгой, в которой каждая строка связана с другой, каждый 
фрагмент включён в целое, а каждая форма несёт смысл. 

Такой взгляд радикально меняет отношение к реальности. Человек больше не 
чувствует себя заброшенным в чуждый космос. Он видит, что находится внутри 
упорядоченного мира, где всё связано: вода, свет, воздух, почва, рост, питание, 
дыхание, движение, обновление. Мир предстаёт не как склад случайностей, а 
как пространство удивительной согласованности. 

Достаточно внимательно посмотреть на самые привычные вещи. Сердце 
работает десятилетиями без остановки. Кровеносная система служит человеку 
с поразительной надёжностью. Семя, почти незначительное по размеру, 
способно стать деревом, которое будет приносить плоды, тень, аромат, жизнь 
для других существ. Облака переносят воду, без которой невозможно ни 
растение, ни животное, ни человек. Планеты движутся с точностью, без которой 
разрушилась бы сама возможность устойчивой жизни. 
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Всё это можно изучать как процессы. Но можно увидеть в них и нечто большее: 
указание на порядок, мудрость, меру, заботу и поддержание. 

Кораническое мышление не отменяет первого уровня чтения, но добавляет 
второй. Мир можно исследовать как объект, но его также нужно читать как 
знамение. 

Творение и постоянное поддержание бытия 
Из такого взгляда вытекают две фундаментальные идеи. 

Первая — мир не самодостаточен в своём происхождении. Всё существующее 
нуждается в источнике бытия. Ничто из того, что возникло, не может быть 
достаточным объяснением самого себя. Любая вещь, любое живое существо, 
любая система в мире когда-то не существовала. Следовательно, её появление 
требует объяснения. 

Вторая — мир не самодостаточен и в своём продолжении. Недостаточно 
сказать, что нечто однажды появилось. Нужно ещё объяснить, почему оно 
сохраняется, питается, обновляется, взаимодействует с другими системами, 
подчиняется законам, необходимым для его жизни. Иными словами, бытие 
требует не только происхождения, но и непрерывного поддержания. 

Это чрезвычайно важная мысль. Иногда в истории философии допускалась 
идея, что если мир и имеет творца, то далее он действует сам по себе, словно 
заведённый механизм. Однако кораническая перспектива отвергает такое 
понимание как слишком бедное и поверхностное. Мир не похож на брошенную 
машину. Он живой, изменяющийся, обновляющийся, наполненный процессами, 
в которых каждое мгновение требует согласования бесчисленных условий. 

Чтобы человек просто съел плод, необходимы солнце, вода, почва, время, 
циклы роста, химические процессы, работа дерева, сохранение климата и 
исправная работа самого человеческого организма. За самым простым 
действием скрывается взаимодействие огромного числа систем. Это означает, 
что мир не просто когда-то был приведён в существование, но и непрерывно 
удерживается в нём. 

Так идея творения естественным образом переходит в идею попечения, 
управления и постоянного поддержания. 
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Господь миров: единство в многообразии 
Когда человек начинает видеть мир как знамение, перед ним раскрывается ещё 
одна важная истина: реальность едина, но проявляется как множество миров. 
Есть миры звёзд и галактик, миры животных и растений, миры насекомых, 
морских глубин, человеческого тела, клетки, мысли, языка, истории. Каждый из 
этих миров обладает своей внутренней структурой, своими законами, своей 
гармонией. 

Но при всём этом многообразии они не изолированы друг от друга. Они 
связаны. Мир пчёл связан с миром растений, мир растений — с климатом и 
водой, климат — с космическими параметрами, человеческая жизнь — со всем 
этим сразу. Перед нами не набор отдельных островов, а единая система 
взаимозависимых уровней. 

Именно здесь особенно ясно проявляется смысл выражения «Господь миров». 
Оно указывает не просто на власть над неким абстрактным вселенной, а на 
заботливое, мудрое и охватывающее управление бесчисленными мирами 
бытия. Речь идёт о таком понимании реальности, в котором порядок каждого 
уровня связан с порядком целого. 

Это выражение соединяет в себе и масштаб, и близость. Масштаб — потому 
что речь идёт о всей совокупности миров. Близость — потому что попечение 
касается не только далёких галактик, но и внутреннего мира человека, его тела, 
его жизни, его нужд. 

Так человек начинает видеть, что вселенная не безлична в своей структуре. 
Она устроена так, что в ней читаются не только сила и власть, но также забота, 
соразмерность и мудрость. 

Мир как зеркало качеств Творца 
Если из следа можно сделать вывод о существовании того, кто его оставил, то 
из характера следа можно сделать вывод и о его качествах. По архитектуре 
судят о мастерстве архитектора. По тексту — о глубине автора. По 
произведению искусства — о вкусе художника. По устройству системы — о 
знании и замысле того, кто её создал. 

Этот принцип кораническое мышление применяет ко всему миру. Реальность 
не только указывает на существование Творца, но и раскрывает определённые 
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качества, которые в исламской традиции связываются с прекрасными именами 
Бога. 

Красота цветка указывает на красоту как качество творящего начала. Тонкость 
живых форм — на тонкость действия. Весеннее оживление природы после 
зимнего оцепенения — на силу оживления. Гармония небесных движений — на 
мудрость, точность и всеохватность. Разнообразие существ — на свободу 
творческого выбора. Неповторимость каждого живого существа — на 
неисчерпаемость созидания. 

Благодаря этому мир перестаёт быть только физической средой. Он становится 
зеркалом свойств, читаемых разумом и сердцем. Дождь воспринимается уже не 
только как метеорологическое явление, но и как знак милости. Подчинённость 
человеку многих животных — не только как биологический или исторический 
факт, но и как проявление устроенности мира в интересах жизни человека. 
Урожай — не только как аграрный результат, но и как проявление щедрости и 
заботы. 

Этот тип чтения не уничтожает научного знания, а обогащает его. Он даёт тому, 
что известно, более высокий смысловой горизонт. 

Видимое и невидимое: границы материалистического 
объяснения 
Одной из важнейших идей, вытекающих из такого мировоззрения, является 
признание двух уровней реальности: видимого и невидимого. Видимый мир — 
это то, что доступно наблюдению, измерению, анализу и описанию. Невидимый 
— то, что не схватывается чувствами напрямую, но выводится разумом из 
наблюдаемых знаков. 

В повседневной жизни человек постоянно признаёт невидимое на основании 
видимого. Он не видел лично создателя древнего памятника, но признаёт его 
существование. Он не видит электричество как таковое, но судит о нём по 
действию. Он не наблюдает сам закон тяготения в виде предмета, но признаёт 
его по последствиям. Значит, само по себе признание невидимого вовсе не 
противоречит разумности. 

Напротив, отказ признавать что-либо только потому, что оно не дано 
непосредственно чувствам, был бы серьёзным ограничением мышления. 
Человеческий разум работает шире, чем чувственное восприятие. Он способен 
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восходить от следствия к причине, от формы — к смыслу, от порядка — к 
источнику порядка. 

Поэтому кораническое мировоззрение настаивает: ограничивать картину мира 
только материальным измерением недостаточно. Такое описание может быть 
технически точным, но смыслово бедным. Оно описывает, но не раскрывает 
глубину. 

Признание невидимого измерения бытия возвращает миру полноту. Реальность 
оказывается больше, чем её внешняя поверхность. 

Новый взгляд как начало духовного мышления 
Особая ценность такого подхода в том, что он делает религиозное сознание не 
слепым подчинением, а формой пробуждённого видения. Человек сначала 
учится смотреть, размышлять, удивляться, сопоставлять, выводить. И уже 
затем перед ним встают более глубокие вопросы: если мир создан, то зачем? 
Если человек не случаен, то какова его задача? Если жизнь поддерживается, то 
есть ли у неё цель? Если существует Творец, то возможно ли общение с Ним? 
Почему есть смерть? Что находится за её пределом? 

Именно здесь начинается подлинное богословие — не как набор отвлечённых 
формул, а как ответ на вопросы, рождённые серьёзным чтением мира. 

Такой путь особенно важен сегодня, когда многие люди устали от 
поверхностных противопоставлений науки и веры. Коранический подход 
показывает, что это противопоставление во многом ложно. Наука изучает 
устройство мира; откровение учит, как этот мир понимать. Наука раскрывает 
механизмы; откровение возвращает смысл. Наука помогает описывать; 
откровение помогает читать. 

Заключение 
Кораническое мышление предлагает человеку не просто набор религиозных 
истин, а новую оптику. Оно учит видеть мир как совокупность знамений, где 
каждая вещь указывает за пределы самой себя. В этом взгляде соединяются 
разум, наблюдение, удивление и смысл. Мир предстает как живая книга, а 
человек — как её внимательный читатель. 

Такое видение не отрицает материальную сторону бытия, но показывает, что 
она не исчерпывает реальность. Всё существующее говорит не только о себе, 
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но и о своём источнике, своей мере, своей поддержке и своей цели. 
Возникновение вещей указывает на Творца, их устойчивость — на Попечителя, 
их красота и гармония — на совершенство и мудрость, заключённые в самом 
строе мира. 

В этом и состоит одна из глубочайших особенностей коранического взгляда: он 
возвращает человеку способность видеть в мире не только материю, но и 
смысл; не только процессы, но и указания; не только порядок, но и Того, Кто 
является его Источником. И, быть может, именно с этого нового взгляда и 
начинается подлинное духовное пробуждение. 
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От знамения к 
мировоззрению: как 
коранический взгляд 
объясняет веру, смысл и 
свободу человека 
 

 
 

Введение 
Человек живёт не только среди вещей, но и среди смыслов. Он видит небо, 
землю, смену времён года, рождение и смерть, красоту цветка, силу гор, 
устройство собственного тела, порядок небесных движений. Но вопрос в том, 
как именно он всё это воспринимает. Можно смотреть на мир как на 
совокупность объектов, процессов и функций. А можно — как на систему 
знамений, где каждая вещь не замыкается на самой себе, а указывает за свои 
пределы. 
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Именно этот второй путь лежит в основе коранического мировоззрения. Он не 
начинается с отвлечённой догматики и не сводится к повторению готовых 
религиозных формул. Напротив, он предлагает человеку сначала научиться 
видеть. Внимательно. Честно. Глубоко. Так, чтобы за внешним открывался 
внутренний смысл, а за видимым — более широкая картина бытия. 

Такой подход меняет не только религиозное сознание, но и сам способ 
мышления. Он переводит человека от поверхностного наблюдения к чтению 
мира. И тогда перед ним встают вопросы, без которых невозможно ни 
подлинное знание, ни зрелая вера: если мир не случаен, то что он означает? 
Если он устроен, то кем? Если он поддерживается, то зачем? Если человек не 
брошен в хаос, то каково его место во вселенной? 

Видимое и сокровенное: почему реальность больше того, 
что схватывают чувства 
Современная культура привыкла доверять прежде всего тому, что можно 
измерить, зарегистрировать, разложить по элементам и описать языком 
формул. Такой подход дал человечеству огромные возможности. Однако он не 
исчерпывает всего поля реальности. Есть вещи, которые мы не видим 
непосредственно, но уверенно признаём по их آثار — по следам, проявлениям, 
последствиям. 

Никто из нас не видел древних строителей исторических памятников. Но, 
увидев их творения, мы не сомневаемся, что за ними стояли замысел, знание, 
расчёт и воля. Мы не видим сам разум инженера в материальном виде, но 
узнаём его по построенному. Мы не видим сам закон как предмет, лежащий 
перед нами на столе, но признаём его по регулярности и повторяемости 
явлений. 

Именно так кораническое мышление вводит различие между двумя уровнями 
реальности: миром видимого и миром сокровенного. Видимое — это то, что 
доступно наблюдению и опыту. Сокровенное — то, что не является предметом 
прямого чувственного контакта, но открывается разуму через знаки и следы. 
Это не отрицание науки, а расширение горизонта познания. Признание 
сокровенного не противоречит рациональности; напротив, оно вытекает из 
самой логики человеческого мышления, которое постоянно восходит от 
явления к причине, от порядка — к его источнику, от следа — к тому, кто его 
оставил. 
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Если ограничить реальность только тем, что видно и измеримо, картина мира 
станет технически подробной, но смыслово бедной. Мы сможем описывать, как 
устроены процессы, но не сумеем ответить, почему существование вообще 
несёт в себе такую упорядоченность, почему оно устойчиво, почему оно 
рождает красоту, цельность и внутреннюю связность. 

Кораническая перспектива не разрушает эмпирическое знание, а завершает 
его, напоминая: видимое — это не всё. Оно указывает на большее. 

Мир как книга качеств: как сущее раскрывает прекрасные 
имена 
Когда человек перестаёт видеть вещи как изолированные объекты и начинает 
смотреть на них как на знамения, он замечает, что мир говорит не только о 
факте существования Творца, но и о Его качествах. Это важнейший шаг. Мир 
становится не просто указанием на источник бытия, а своего рода раскрытой 
книгой, в которой читаются свойства Того, Кто дал всему существование и 
порядок. 

Посмотрим на цветок. На одном уровне мы можем описать его клеточную 
структуру, строение лепестков, фотосинтез, механизмы размножения. Всё это 
важно. Но на другом уровне цветок открывает перед нами красоту, тонкость, 
меру, соразмерность и удивительную мягкость устроения. Весна открывает 
смысл оживления после мёртвого сезона, обновления жизни после кажущегося 
исчезновения. Небо и движение звёзд раскрывают величие, всеохватность, 
точность и строгую упорядоченность. Разнообразие живых существ 
свидетельствует о свободе творческого выбора, а их сходство — о единстве 
источника. 

Так из созерцания мира человек приходит к пониманию того, что исламская 
традиция называет прекрасными именами Аллаха — аль-асма аль-хусна. Это 
не абстрактный богословский список, оторванный от жизни, а язык, которым 
описывается чтение реальности. Мир становится зеркалом: в нём читаются 
знание, мудрость, сила, красота, милость, тонкость, щедрость, жизнедарение. 

Здесь важно понять: речь идёт не о наивной поэтизации природы, а о 
серьёзной операции разума. В обычной жизни мы постоянно судим о качествах 
мастера по его изделию. По дому судим об архитекторе. По книге — об авторе. 
По машине — об инженерной школе. По устройству социальной системы — о 
характере её создателей. Это универсальный принцип мышления, а не 
исключительно религиозный приём. 
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Кораническое сознание лишь поднимает этот принцип на предельный уровень 
и говорит: если даже человеческое изделие даёт нам представление о 
свойствах своего изготовителя, то тем более вселенная с её порядком, жизнью 
и смысловой насыщенностью указывает на качества своего Творца. 

Вера как интеллектуальная честность 
Очень часто слово «вера» понимают поверхностно — как простое согласие с 
набором утверждений, которые нельзя проверить разумом. Но коранический 
подход к вере гораздо глубже. Вера здесь начинается не как отказ от 
мышления, а как его честное завершение. 

Когда человек всматривается в мир как в знамение, он оказывается перед 
логическим выбором. Либо признать, что этот порядок, это возникновение, это 
постоянное поддержание и согласованность указывают на Творца и 
Управителя. Либо утверждать, что всё это существует само по себе, само себя 
породило, само себя организовало и само себя удерживает. 

Первый путь называется иман — вера. Но в этом контексте иман есть не только 
религиозная позиция, а акт внутренней правдивости перед лицом реальности. 
Это признание того, на что указывают сами вещи. Это согласие с 
очевидностью, которая открывается мыслящему сердцу и разуму. 

Именно поэтому в коранической традиции призывы к вере так часто 
сопровождаются призывами размышлять, смотреть, понимать, использовать 
разум. Вера не противопоставляется интеллекту; она требует его пробуждения. 
Она возникает там, где человек не закрывает глаза на внутреннюю 
свидетельствующую силу мира. 

Важно и то, что признание Творца меняет саму структуру восприятия жизни. 
Если мир сотворён, значит, он не пуст. Если человек создан, значит, он не 
случаен. Если существование даровано, значит, оно несёт предназначение. 
Вера возвращает реальности родословную: мир перестаёт быть сиротой 
случайности. Всё снова обретает источник. 

И здесь открывается одно из самых глубоких следствий веры — внутреннее 
чувство опоры. Сам корень слова иман связан с безопасностью, доверием, 
защищённостью. Человек, признающий, что мир не брошен в хаос, а 
принадлежит Господу, начинает иначе переживать и собственную жизнь. Он 
уже не чувствует себя случайным фрагментом безразличной материи. Он 
принадлежит не пустоте, а Тому, Кто знает, поддерживает и ведёт. 
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Почему неверие в коранической оптике — это не просто 
отрицание, а сокрытие 
Если вера есть признание знаменности мира, то противоположная позиция 
состоит не просто в интеллектуальном сомнении. Она означает отказ признать 
за миром его указательную силу. Именно поэтому кораническое понятие куфр 
глубже, чем обычное слово «неверие». Его исходный смысл связан с 
покрыванием, сокрытием, заслонением. 

Это очень точное определение. Ведь неверующий в этом контексте не 
уничтожает знамения и не отменяет их свидетельство. Он лишь пытается 
заслонить от себя то, на что они указывают. Мир остаётся миром знаков, но 
человек упорно читает его так, будто в нём нет никакого смыслового измерения. 

Такой выбор имеет серьёзные последствия. Во-первых, приходится приписать 
каждой вещи невероятную самодостаточность: словно она сама себя вызвала к 
бытию, сама себя устроила и сама себя удерживает. Но это делает объяснение 
мира не проще, а абсурдно сложнее. Вместо одного Источника человек 
вынужден допускать бесчисленные мнимые «источники» по числу существ. 

Во-вторых, исчезает измерение сокровенного. Бытие сужается до плоской 
материальности. Всё, что не укладывается в язык вещества и функции, 
объявляется вторичным или иллюзорным. Любовь легко сводится к химии, 
нравственность — к выгоде, красота — к биологической реакции, человеческая 
личность — к нейронным процессам. Такой редукционизм может быть внешне 
строгим, но он приводит к драматическому обеднению смысла. 

В-третьих, меняется экзистенциальное состояние самого человека. Если он — 
продукт слепой случайности, то его жизнь теряет укоренённость. Тогда тревога 
становится почти неизбежной: мир не обещает смысла, а смерть выглядит 
окончательным стиранием. Отсюда — чувство брошенности, одиночества, 
внутреннего сиротства. 

Коранический анализ неверия здесь удивительно психологичен. Он показывает, 
что дело не только в теории. За отказом признать Творца стоит определённый 
образ существования — менее цельный, менее осмысленный, менее 
внутренне устойчивый. 

Почему недостаточно признать только Творца: идея 
постоянного попечения 
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Однако кораническое мировоззрение идёт дальше простой идеи «мир кем-то 
создан». Оно настаивает: тот, кто сотворил, тот же и поддерживает, управляет, 
ведёт, питает, обновляет. Иначе картина остаётся незавершённой. 

Можно представить себе философскую модель, в которой мир однажды 
«запущен» и затем предоставлен самому себе, как оставленный механизм. Но 
реальность не похожа на забытые часы. Она жива. Она непрерывно меняется. 
В ней всё требует постоянного согласования: рождение, рост, обмен, распад, 
обновление, взаимодействие. Мир не просто существует — он каждое 
мгновение поддерживается в существовании. 

Поэтому кораническая категория ар-Рабб имеет столь большое значение. Она 
обозначает не только Господа как Владыку, но и Того, Кто взращивает, ведёт, 
воспитывает, обеспечивает и поддерживает. Это образ не безразличного 
создателя, а постоянно действующего Попечителя. 

Эта мысль имеет огромное антропологическое значение. Человек тогда 
понимает, что он не только когда-то приведён в бытие, но и сейчас не 
предоставлен самому себе. Его жизнь не висит над бездной без опоры. Он 
находится в мире, который не оставлен. 

Если же отрицать эту идею постоянного попечения, появляются другие 
последствия. Мир начинает казаться бессмысленной конструкцией, будто 
созданной без цели. Человек ощущает себя покинутым. И тогда возникает 
соблазн найти ложные центры безопасности и абсолютности: идеологию, 
власть, страсть, материю, исторического лидера, коллектив, нафс. Так пустота, 
возникшая после отказа от истинного центра, почти неизбежно заполняется 
суррогатами. 

Понятие «илях» и освобождающая сила таухида 
Из признания Творца и Господа естественно вытекает ещё один шаг: если всё 
принадлежит Ему, если всё зависит от Него и возвращается к Нему, тогда 
именно Он является единственным подлинным центром абсолютной 
ориентации человека. Это и есть смысл слова «илях» — бог. 

Речь идёт не просто об объекте поклонения в узком ритуальном смысле. 
«Илях» — это то, перед чем человек внутренне склоняется как перед высшей и 
окончательной инстанцией. То, чему он приписывает окончательную власть над 
собой. То, от чего ждёт последней защиты, смысла, оправдания и спасения. 
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Если этот статус принадлежит не Творцу, а чему-то сотворённому, происходит 
фундаментальный сдвиг. Человек начинает отдавать абсолютный статус тому, 
что само ограничено, зависимо и смертно. Так рождаются разные формы 
идолопоклонства — не только древние, но и современные. Идолом может стать 
не только статуя. Им может стать государство, лидер, идеология, успех, 
удовольствие, собственное эго, желание, рынок, техника, нация, даже 
религиозная фигура, если ей приписывают то, что принадлежит лишь Богу. 

Здесь раскрывается освобождающий смысл таухида — утверждения единства 
Аллаха. Формула «Нет божества кроме Аллаха» — это не только 
догматическое высказывание. Это величайшее заявление о внутренней 
свободе человека. Оно означает: ничто сотворённое не имеет права на 
абсолютную власть надо мной. Я не склоняюсь перед тем, что подобно мне по 
своей сотворённости и ограниченности. Я не отдаю своё сердце материи, 
страсти, страху, власти людей или идолам эпохи. 

Таухид освобождает человека от раздробленности. Он возвращает миру 
правильную структуру: есть Творец, и есть творение. Есть Абсолютный 
Владыка, и есть все остальные, равные в своей зависимости от Него. В такой 
перспективе человек перестаёт обожествлять мир и начинает видеть его в 
истинной мере. 

Ширк как мировоззренческая несправедливость 
Если таухид собирает человека, то ширк — приобщение сотоварищей Аллаху 
— раздробляет его. Суть ширка не только в поклонении нескольким богам в 
древнем мифологическом смысле. Его более глубокий смысл — в нарушении 
центральности Бога, когда абсолютный статус передаётся чему-то вторичному. 

Поэтому ширк в коранической традиции называется великой 
несправедливостью. Это не просто ритуальная ошибка, а нарушение самой 
структуры истины. Ограниченному приписывается безграничное. Зависимому 
— независимость. Сотворённому — право быть последней опорой. 

История человечества даёт множество примеров этого механизма. Люди 
обожествляли солнце и стихии, императоров и вождей, собственные желания и 
коллективные мифы. Современный мир тоже не свободен от этой болезни: 
культ потребления, культ эффективности, культ успеха, культ нафса, культ 
идеологии — всё это формы переноса абсолютного статуса на относительное. 
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Коранический анализ здесь поразительно современен. Он показывает, что 
человек не может жить без центра. Вопрос лишь в том, будет ли этот центр 
истинным или ложным. Если истинный центр отвергнут, человек неизбежно 
создаёт заменители. И тогда вместо одного Бога появляются множественные 
«маленькие боги», разрывающие сознание и жизнь на части. 

Заключение 
Коранический взгляд на мир начинается с того, что человек заново учится 
видеть. Он смотрит на существование не как на немую массу вещей, а как на 
систему знамений. Из этого рождается различение видимого и сокровенного, 
затем — чтение прекрасных имён через творения, затем — признание Творца и 
Господа, а далее — понимание того, что только Он может быть единственным 
подлинным центром человеческого поклонения, доверия и внутренней 
ориентации. 

В этой логике вера предстаёт не как отказ от разума, а как его честное 
завершение. Неверие — не как нейтральная интеллектуальная позиция, а как 
сокрытие очевидного смыслового измерения мира. Таухид — не как 
абстрактная доктрина, а как великая форма освобождения человека. Ширк — 
не как архаическое понятие, а как постоянно возрождающаяся склонность 
делать относительное абсолютным. 

Такой подход делает кораническое мировоззрение одновременно 
богословским, философским и глубоко человеческим. Оно говорит не только о 
Боге, но и о судьбе самого человека: будет ли он жить в мире как сирота 
случайности или как существо, знающее свой Источник; будет ли он 
поклоняться множеству ложных центров или обретёт внутреннюю цельность; 
будет ли мир для него набором вещей или раскрытой книгой, в которой всё 
указывает на смысл. 

И, возможно, именно с этого и начинается настоящее духовное взросление: 
когда человек учится не просто смотреть на мир, а читать его. 
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Большие вопросы 
человека и ответ Корана: 
как откровение 
возвращает миру смысл 
 

 
 

Введение: почему человек неизбежно приходит к 
большим вопросам 
Человек может прожить значительную часть жизни, не формулируя для себя 
главных вопросов напрямую. Он учится, работает, строит отношения, 
переживает успехи и разочарования, входит в ритм повседневности. Но даже 
если он не произносит этих вопросов вслух, они всё равно остаются внутри его 
существования. Кто привёл нас в этот мир? Почему мы вообще здесь? Есть ли 
у жизни цель? Что такое смерть: окончательное исчезновение или переход? Кто 
мы на самом деле — случайный эпизод в бесконечной цепи процессов или 
существа, чьё бытие связано с высшим замыслом? 
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Именно эти вопросы можно назвать большими вопросами человека. Они не 
относятся к числу второстепенных интеллектуальных тем. Напротив, именно от 
них зависит, как человек будет воспринимать мир, самого себя, свою свободу, 
своё достоинство и своё будущее. И чем больше развивается внешняя сторона 
цивилизации, тем заметнее становится одна внутренняя проблема: человек 
может очень многое знать о мире, но всё равно не понимать, ради чего он 
живёт. 

Большие и малые вопросы: в чём предел научного 
объяснения 
Современный мир привык связывать истину прежде всего с наукой. И это 
понятно: наука обладает огромной силой объяснения. Она показывает, как 
устроен космос, как работают биологические системы, как развивается 
материя, как формируются структуры живого. Она даёт человеку точное знание 
о механизмах мира. 

Однако здесь возникает принципиально важное различие. Наука, как правило, 
отвечает на вопрос «как?». Как движутся планеты. Как функционирует 
организм. Как протекают химические реакции. Как связаны между собой 
поведение, мозг, среда и опыт. 

Но вопрос «зачем?» относится уже к иному порядку. Зачем существует мир? В 
чём мудрость жизни? Почему человек не может удовлетвориться одним лишь 
описанием механизмов? Что делает существование осмысленным, а не просто 
наблюдаемым? Эти вопросы невозможно полностью вывести из описания 
процессов. Именно здесь становится ясно, что между знанием о 
функционировании и знанием о смысле существует различие. 

Кораническое мировоззрение не отрицает значение науки. Напротив, оно 
оставляет ей её важное место. Но оно настаивает: ответы на малые вопросы, 
какими бы полезными они ни были, без ответа на большие вопросы остаются 
неполными. Они могут сообщить человеку, как устроена жизнь, но не могут 
окончательно ответить, для чего она ему дана. 

Почему великие вопросы требуют иного источника ответа 
Если человек признаёт, что у мира есть Творец, что бытие не лишено мудрости, 
а жизнь не является пустой случайностью, то становится естественным 
следующий вопрос: кто может в полноте ответить на самые главные вопросы? 
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История человечества знает множество попыток сделать это. Философы 
предлагали свои системы. Мыслители спорили о происхождении мира, о 
природе души, о добре и цели жизни. В новое время к этим вопросам пытались 
приблизиться и естественные науки: физика, биология, психология, космология. 
Но все эти подходы, при всей их значимости, давали либо частичный, либо 
вероятностный, либо внутренне противоречивый ответ. 

Коранический взгляд утверждает: на великие вопросы в полноте может 
ответить только Сам Творец. И если такой ответ существует, он должен 
приходить через тех, кто получает его свыше. Так раскрывается смысл 
пророчества. 

Пророчество как форма Божественного попечения 
Пророчество в коранической традиции — это не просто религиозный институт и 
не частная тема для специалистов по богословию. Оно связано с самой 
структурой мира и человеческой жизни. Если Бог творит мир, поддерживает его 
и ведёт его к цели, то естественно ожидать, что Его попечение касается не 
только материального уровня, но и духовного. 

Именно в этом смысле пророчество можно понимать как продолжение 
Божественной заботы о человеке. Тот, Кто создаёт и питает, также направляет и 
разъясняет. Тот, Кто даёт жизнь, даёт и руководство. Тот, Кто приводит человека 
в мир, не оставляет его без ответа на вопрос о смысле этого прихода. 

Пророк в таком понимании — это не просто нравственный учитель и не просто 
историческая фигура. Это человек, через которого приходит весть, недоступная 
обычным путём. Он приносит человеку не только информацию о Боге, но и 
ключ к правильному прочтению мира, жизни и самого себя. 

Коран как истолкование мира 
Одной из важнейших идей коранического мышления является представление о 
Коране как о толковании мира. Мир существует перед нами, но сам по себе он 
может оставаться непонятым. Человек видит вещи, но не обязательно умеет 
читать их смысл. Он наблюдает жизнь, но не всегда может правильно назвать 
то, что видит. 

Коран в этом смысле выступает как язык, который открывает человеку 
внутреннюю структуру бытия. Он показывает вещи в новой перспективе и даёт 
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им новые имена. Мир перестаёт быть просто совокупностью объектов и 
процессов. Он становится книгой, которая требует прочтения. 

Такой взгляд особенно важен потому, что человек часто умеет исследовать 
внешнюю сторону явлений, но теряет способность видеть их смысловое 
измерение. Кораническое истолкование возвращает эту способность. Оно 
помогает увидеть мир не как безмолвную материю, а как пространство 
указаний, даров, знаков и ответственности. 

Первый ответ Корана: в начале творения — не нужда, а 
щедрость 
Когда человек задаётся вопросом, зачем он был создан, коранический ответ 
начинается с чрезвычайно глубокой идеи: в основании творения лежит не 
нужда, а щедрость. 

Бог не нуждается в мире. Он не творит потому, что Ему чего-то не хватает. Он 
самодостаточен, совершенен и не зависит от творения. Следовательно, само 
существование мира нельзя объяснить необходимостью в человеческом 
смысле этого слова. Оно связано с проявлением Божественных качеств — 
красоты, мудрости, милости, могущества, знания. 

Иначе говоря, мир возникает не потому, что Творцу что-то нужно от него, а 
потому, что бытие становится пространством проявления щедрости. Цветок 
отражает красоту. Материнская нежность отражает милость. Космический 
порядок отражает мудрость и могущество. В этом смысле мир можно понимать 
как поле, в котором становятся зримыми отблески Божественных качеств. 

Такой взгляд радикально меняет сам тон человеческого существования. Жизнь 
уже нельзя понимать как абсурдный эпизод или как случайную вспышку в 
бесконечной пустоте. Она оказывается даром, а дар требует не только 
пользования, но и понимания. 

Творение как мудрый и адресный акт 
Кораническое понимание творения не сводится к простому утверждению: 
«человек появился». Речь идёт не о механическом факте возникновения, а о 
целенаправленном, мудром и сложном действии. 

Каждое творение проходит через этапы, получает свою форму, меру, 
соразмерность, особенности. Это означает, что в мире нет безличного 
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производства одинаковых копий. В нём нет слепой штамповки. Напротив, 
каждый человек приходит в мир как носитель особой индивидуальности. Даже 
там, где люди похожи друг на друга, сохраняется их внутренняя 
неповторимость. 

Эта мысль очень важна для современного человека, который часто ощущает 
себя случайной единицей среди миллиардов других. Кораническая перспектива 
утверждает обратное: личность не является побочным эффектом процессов. 
Каждый человек приведён в мир не случайно. Его существование связано с 
волей, решением и мудростью Творца. 

Это означает, что вопрос «кто я?» не может быть решён только через биологию, 
социологию или психологию. Все эти дисциплины могут многое сказать о 
человеке, но не исчерпывают его бытия. Человек — не просто организм, не 
просто носитель инстинктов и реакций, не просто социальная единица. Он — 
существо, намеренно приведённое к существованию. 

Особое достоинство человека 
После вопроса о творении Коран ставит вопрос о положении человека среди 
других созданий. Здесь подчёркивается идея особого достоинства человека. Он 
не просто одно из живых существ. Ему дарованы качества, которые выделяют 
его в порядке бытия. 

К числу этих даров относятся разум, способность к различению, воля, речь, 
обучаемость, возможность осознанного выбора. Человек не только живёт, но и 
знает, что живёт. Не только движется, но и размышляет о направлении своего 
движения. Не только желает, но и оценивает свои желания. Не только 
действует, но и способен спрашивать о правильности действия. 

В этом смысле человеческое достоинство состоит не в грубой силе и не в 
праве на господство как таковое. Оно состоит в способности к смыслу, 
ответственности и осознанному отношению к жизни. Именно это делает 
человека существом не просто природным, а нравственно и духовно значимым. 

Мир как пространство служения человеку 
Кораническая перспектива показывает и другую сторону человеческого 
положения: мир во многом устроен так, что служит человеку. Это не означает 
абсолютного права на произвол, но указывает на особый статус человека в 
творении. 
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Солнце даёт свет и тепло. Земля рождает пищу. Растения служат питанию, 
одежде, красоте и пользе. Животные дают человеку возможность 
передвижения, защиты, хозяйственного использования, пищи и других благ. 
Природа в целом оказывается не чуждой человеку, а в значительной степени 
обращённой к нему. 

Из этого следует двойной вывод. С одной стороны, человек — действительно 
почётный гость в мире. С другой стороны, именно поэтому он несёт особую 
ответственность. Чем больше дано, тем серьёзнее вопрос: как ты 
распоряжаешься даром? 

Человек как халиф: идея наместничества 
Одна из самых глубоких коранических идей о человеке — это идея халифа, 
наместника. Она означает, что человек действует на земле не как абсолютный 
владелец, а как доверенный распорядитель. 

Он получает возможность пользоваться миром, преобразовывать его, строить, 
хранить, управлять, выбирать. Но всё это дано ему не в качестве безусловной 
собственности, а в качестве ответственности. Человек распоряжается тем, что 
в конечном счёте принадлежит не ему. 

Такое понимание резко отличается от двух крайностей. С одной стороны, оно 
отвергает представление о человеке как о ничтожном существе, затерянном в 
космосе и лишённом значения. С другой стороны, оно отвергает и 
представление о человеке как о самовластном хозяине бытия. Человек высок, 
но не абсолютен. Почтён, но не обожествлён. Силен, но ограничен. 

В этом и заключается зрелость коранического взгляда: человеческая свобода 
сохраняется, но сразу помещается в рамки доверия и ответственности. 

Аманат: почему человеку ничего не принадлежит 
безусловно 
Из идеи наместничества вытекает и идея аманата — доверенного человеку. 
Всё, чем он пользуется, в строгом смысле не является его безусловной 
собственностью. Жизнь, тело, способности, время, имущество, природа, 
власть, знание — всё это дано человеку как нечто вверенное. 

Такое понимание очень важно для нравственной и цивилизационной жизни. 
Оно ограничивает гордыню и потребительское отношение к миру. Человек 
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перестаёт смотреть на вещи как на материал для бесконечного присвоения. Он 
начинает видеть их как то, за что ему придётся отвечать. 

Именно здесь кораническое мировоззрение соединяет метафизику с этикой. 
Вопрос о Творце связан с вопросом о том, как жить. Вопрос о происхождении 
связан с вопросом об ответственности. Вопрос о смысле — с вопросом о 
правильном распоряжении собой и миром. 

Почему большие вопросы важнее, чем кажется 
Большие вопросы — это не роскошь отвлечённой философии и не занятие для 
немногих интеллектуалов. Они лежат в самой сердцевине человеческого 
существования. От того, как человек отвечает на них, зависит его внутреннее 
состояние, отношение к жизни и смерти, понимание свободы, его этика и даже 
его способность выдерживать трудности. 

Если мир мыслится как случайность, то и жизнь легко превращается в цепь 
временных эпизодов без общего смысла. Если человек понимает себя как 
результат бессмысленных процессов, ему трудно обосновать собственное 
достоинство, глубину любви, цену верности и значимость жертвы. 

Но если мир понимается как осмысленное творение, а человек — как существо, 
созданное щедростью, наделённое достоинством и облечённое 
ответственностью, тогда всё меняется. Жизнь становится не просто 
промежутком между рождением и смертью, а дорогой, требующей понимания, 
благодарности и верности своему предназначению. 

Заключение: как откровение возвращает человеку самого 
себя 
Коранический ответ на большие вопросы строится как целостная картина. Мир 
не случаен, потому что у него есть Творец. Жизнь не пуста, потому что в ней 
есть мудрость и цель. Человек не сводим к природе, потому что он наделён 
особым достоинством, знанием, волей и ответственностью. Пророчество 
необходимо, потому что именно через него человек получает ответ на то, чего 
не может узнать в полноте собственными силами. А Коран становится не 
только священным текстом, но и истолкованием мира, возвращающим вещам 
их глубинный смысл. 

В этой перспективе человек перестаёт быть потерянным наблюдателем среди 
молчаливых объектов. Он начинает понимать себя как адресата Божественного 
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обращения, как носителя доверия и как существо, от которого ожидается ответ. 
И, возможно, именно в этом состоит одна из главных задач откровения: не 
просто сообщить человеку истины, а вернуть ему самого себя — его место, его 
достоинство и его путь. 
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Почему мы здесь: 
коранический взгляд на 
земную жизнь как на 
путь, испытание и 
ответственность 
 

 

Введение: вопрос, от которого невозможно уйти 
Рано или поздно перед человеком встаёт один из самых серьёзных вопросов: 
почему мы здесь? Не только откуда мы появились и не только что нас ждёт 
после смерти, а именно — зачем дана эта земная жизнь, почему она устроена 
именно так и что в ней должно раскрыться. Этот вопрос невозможно 
по-настоящему обойти. Он возвращается в минуты утраты, в периоды 
внутреннего кризиса, в моменты благодарности и в часы, когда человек 
особенно остро чувствует хрупкость мира и самого себя. 
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Кораническое мировоззрение предлагает на этот вопрос не случайный, не 
фрагментарный и не поверхностный ответ. Оно связывает смысл земной жизни 
с устройством самого человека, с природой этого мира и с более широкой 
картиной бытия. Земля, или дунья, понимается не как окончательная цель 
человеческого существования, а как особая станция на пути. И смысл этой 
станции раскрывается через две ключевые идеи: двойственность человеческой 
природы и испытательный характер земной жизни. 

Двойственность человеческой природы 
Чтобы понять, почему человек находится именно здесь, Коран прежде всего 
обращает внимание на то, что сам человек не является внутренне однородным 
существом. В нём соединены разные начала. Он создан из материального 
элемента, но в нём присутствует и духовное измерение. В нём действуют 
инстинкты, связанные с телом, самосохранением и желаниями, но в нём же 
живёт тяга к возвышенному, к нравственному совершенству, к истине и добру. 
Он способен как к падению, так и к восхождению. 

Эта двойственность делает человека существом выбора. Ангел не выбирает 
между добром и злом в том смысле, в каком это делает человек, а животное не 
несёт нравственной ответственности так, как её несёт человек. Человек же 
оказывается существом, которому открыты два направления: он может 
возвышать свою природу, дисциплинировать инстинкты, подчинять земное 
высшему и тем самым подниматься. Но может поступить и наоборот — стать 
пленником желаний, подчинить разум страсти, а достоинство — сиюминутной 
выгоде. 

Именно потому, что в человеке заложена эта способность выбора, он должен 
оказаться в таком мире, где выбор действительно возможен. Здесь и 
раскрывается одна из важнейших коранических идей: земная жизнь не 
случайна именно потому, что она является пространством, в котором 
внутренняя возможность человека становится действием. То, что скрыто в нём 
как потенциал, должно проявиться. И для этого нужен не идеальный, уже 
завершённый мир, а мир напряжения, риска, ограничения, соблазна, боли, 
надежды и нравственного решения. 

Что означает слово «дунья» 
Одним из центральных коранических понятий для понимания земной жизни 
является слово дунья. Обычно его просто переводят как «этот мир» или 
«мирская жизнь», однако само это слово несёт в себе гораздо более глубокий 
смысл. В традиционном разъяснении, отражённом в присланном тексте, оно 
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связано сразу с двумя значениями: близостью и низшей степенью полноты. И 
оба этих смысла крайне важны. 

С одной стороны, дунья — это ближайшая обитель. Это первый мир, с которым 
человек сталкивается после земного приведения к бытию. Но именно как 
ближайшая обитель она уже предполагает, что речь идёт не о конечной точке, а 
о промежуточной станции. Если есть «ближайшее», значит, есть и то, что 
находится дальше. Земная жизнь оказывается частью пути, а не его 
завершением. 

Тогда человеческое существование понимается не как пребывание в 
окончательном доме, а как путешествие через разные состояния и миры: от 
предшествующих форм бытия к земной жизни, от земной жизни — к смерти, 
затем к барзаху, воскресению, расчёту и окончательной обители. И эта идея 
пути сразу меняет язык, которым описывается жизнь: появляются понятия 
прямого пути, припасов в дорогу, спутничества, направления и возвращения. 

С другой стороны, дунья — это низшая, несовершенная обитель. Не в смысле 
абсолютного зла, а в смысле ограниченности, неполноты, смешения радости и 
страдания, красоты и утраты, справедливости и несправедливости. Это мир, в 
котором нет окончательной безопасности. Здесь нет бессмертия, нет гарантии 
здоровья, нет гарантии, что каждый добрый человек немедленно получит 
заслуженное, а каждый злодей понесёт полное наказание. Именно поэтому 
Коран учит не ждать от земного мира того, чего он по своей природе дать не 
может. 

Почему земной мир не может быть идеальным 
Современный человек часто живёт ожиданием, что при достаточном развитии 
науки, экономики, политики или технологий можно будет построить почти 
безупречный мир. В разных формах это ожидание присутствует и в личной 
жизни, и в общественных проектах. Кто-то мечтает о долгой жизни без утрат, о 
постоянном здоровье, неувядающей молодости и устойчивом счастье. Кто-то 
переносит ту же мечту на общество и ждёт полного торжества гармонии, 
окончательного устранения зла и всеобщего благополучия. 

Коранический взгляд на дунью ставит предел таким ожиданиям. Земной мир не 
является пространством окончательной полноты. Он устроен иначе. Здесь 
человек неизбежно сталкивается с болезнью, старением, разлукой, страхом, 
хрупкостью. Даже самые прекрасные вещи здесь временны. Даже самые 
радостные мгновения не удерживаются навсегда. И потому сам принцип дуньи 
исключает земную утопию как окончательное состояние. 
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Человек вправе стремиться к улучшению мира, к благодеянию, к исправлению 
несправедливости, к созиданию, но он не должен путать эти усилия с 
построением окончательного рая на земле. Это не место последней полноты. 
При этом Коран вовсе не осуждает человеческую тоску по совершенству. 
Напротив, он показывает, что такая тоска естественна. Человека тянет к 
полноте, потому что его природа не исчерпывается дуньей. Его стремление к 
идеальному миру не ложно само по себе; ошибкой становится лишь попытка 
полностью реализовать эту тоску в пределах мира, который изначально создан 
как ограниченный и временный. 

Именно поэтому идея Ахирата — последней обители — становится не 
побочной темой, а необходимым продолжением коранической картины мира. 

Земная жизнь как испытание, а не наказание 
Одна из самых серьёзных ошибок в понимании мира — воспринимать земную 
жизнь только как форму наказания или оставленности. Коранический взгляд 
отвергает такое упрощение. Да, человек живёт не в раю. Да, мир 
несовершенен. Но это несовершенство не означает, что земное существование 
лишено достоинства или смысла. Напротив, именно в нём раскрывается одна 
из важнейших задач человека. Дунья — это обитель испытания. 

Здесь важно правильно понять само слово «испытание». В повседневной речи 
оно часто воспринимается только как что-то тяжёлое и отрицательное: беда, 
боль, кризис. Но в более точном смысле испытание — это выявление. Это 
ситуация, в которой обнаруживается скрытая сущность, становится видимым 
то, что до этого существовало лишь как возможность. В этом смысле 
испытание нейтрально по своей форме. Оно может включать и трудности, и 
блага. 

Имущество, здоровье, власть, бедность, болезнь, успех, утрата — всё это 
может стать частью испытания, потому что через всё это раскрывается, кто 
есть человек и как он распоряжается тем, что ему доверено. Именно поэтому 
совершенный мир не мог бы стать местом такого испытания. В мире, где всё 
уже решено, где нет столкновения с противоположностями, где нет напряжения 
выбора, не раскрылась бы человеческая способность к нравственному 
действию. 

Для этого нужна именно такая «лаборатория» бытия, где человек сам 
принимает решения, сам выбирает путь возвышения или падения, сам 
отвечает на вызовы. В этом и заключается один из самых глубоких смыслов 
земной жизни. 
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Как раскрывается человек в пространстве испытания 
Если дунья — это обитель испытания, то главное в ней не просто то, что 
человек страдает или радуется, а то, как он проходит через всё это. 
Кораническая перспектива делает центром не внешнюю ситуацию, а качество 
ответа человека на неё. Перед лицом испытаний он может совершать 
прекрасное — действовать с достоинством, терпением, благодарностью, 
справедливостью, милостью, самообладанием. А может поступать 
несправедливо — по отношению к себе, к другим, к истине, к доверию, которое 
ему вверено. 

Важна и ещё одна мысль: результаты этого испытания не подводятся 
окончательно в самом земном мире. Здесь раскрытие идёт, но окончательный 
расчёт не совершается. Уже одно наблюдение за историей показывает: дунья 
не восстанавливает справедливость в полной мере. Благодетельные люди 
нередко уходят, так и не получив должного воздаяния, а угнетатели и 
преступники порой покидают этот мир без полного суда. 

Если бы дунья была единственной и последней обителью, это означало бы, что 
нравственная структура бытия в конечном счёте слепа и незавершённа. Но 
кораническое мировоззрение настаивает: именно несовершенство земного 
мира указывает на необходимость иной, последней обители, где станет 
возможным полное воздаяние, восстановление прав и окончательное 
раскрытие смысла. 

Благодарность и терпение как два режима жизни в дунье 
Из того, что земной мир несовершенен, вытекает практический вывод: жить в 
нём нужно не в режиме иллюзии, будто всё должно соответствовать нашим 
максимальным ожиданиям, а в режиме благодарности и терпения. 

Благодарности — потому что дунья, при всей своей ограниченности, наполнена 
дарами: жизнью, знанием, связями, красотой, возможностью выбирать, любить, 
трудиться, поклоняться, исправлять и созидать. Терпения — потому что дунья 
не даст человеку окончательной полноты, и потому в ней неизбежны потери, 
задержки, трудности, разочарования и боль. 

Такой взгляд формирует внутреннюю зрелость. Человек перестаёт требовать 
от мира того, что тот не обещал. Но вместе с тем он не впадает в пассивность и 
отчаяние. Он понимает, что смысл его пребывания здесь — не в погоне за 
недостижимой земной абсолютностью, а в том, чтобы правильно пройти путь: 
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сохранить верность, проявить нравственное качество, исправлять то, что 
можно исправить, и не забывать, что дунья — не конец истории. 

Аманат: всё вверенное человеку становится частью его 
ответа 
С темой испытания тесно связано ещё одно важное понятие — аманат, то есть 
то, что доверено человеку. Именно всё вверенное человеку и становится 
сферой его нравственного ответа. Жизнь, тело, время, разум, речь, имущество, 
отношения, положение, способности, знания — всё это не просто ресурсы для 
пользования, а доверенное попечение. 

Такая перспектива радикально меняет взгляд на жизнь. Человек перестаёт 
быть абсолютным хозяином того, чем он распоряжается. Он начинает 
понимать: всё, что дано ему, дано временно, целенаправленно и не без отчёта. 
Это касается не только тяжёлых испытаний, но и благополучия. Иногда успех 
оказывается более тонким испытанием, чем бедствие, потому что через него 
особенно ясно обнаруживается, знает ли человек меру, сохраняет ли 
благодарность и помнит ли, что он — не абсолютный владелец, а носитель 
доверенного. 

Почему Ахират необходим 
Если соединить все предыдущие мысли, становится понятным, почему 
кораническая картина мира не может остановиться на одной только дунье. 
Если земной мир — лишь ближайшая станция; если он по природе 
несовершенен; если в нём не восстанавливается окончательная 
справедливость; если человек носит в себе стремление к полноте и даже к 
бессмертию; если его жизнь есть испытание, результаты которого часто не 
получают полного выражения здесь, — тогда неизбежен вывод о 
необходимости Ахирата, последней обители. 

Иной мир нужен не как психологическое утешение, а как завершение самой 
структуры смысла. Без Ахирата зло и добро оставались бы исторически 
неуравновешенными, угнетённый не получал бы окончательного 
восстановления, а благодетельный — должного почёта. Но ещё глубже другое: 
без Ахирата сама человеческая природа оставалась бы нерасшифрованной. 
Ведь человек создан не только для краткого земного эпизода. Его тоска по 
полноте, по окончательному смыслу, по неразрушимой жизни указывает за 
пределы дуньи. 
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Заключение: дунья как место раскрытия человека 
Коранический ответ на вопрос «почему мы здесь?» удивительно цельный. Мы 
здесь не потому, что мир случаен и не потому, что земная жизнь — 
бессмысленная задержка перед исчезновением. Мы здесь потому, что человек 
создан существом выбора, в котором соединены разные начала; потому, что 
его внутренние возможности должны раскрыться; потому, что дунья — это не 
окончательный дом, а ближайшая и несовершенная станция пути; потому, что 
именно здесь, в пространстве ограниченности и испытания, проявляется 
нравственное качество человека. 

Такой взгляд меняет не только теорию, но и саму жизнь. Он учит не 
обожествлять земной мир и не требовать от него рая, но и не презирать его. 
Учит воспринимать его как серьёзное пространство ответственности. Учит 
понимать, что трудности не обязательно означают оставленность, а блага не 
обязательно означают окончательную награду. И, наконец, он возвращает 
человеку достоинство: дунья — это не бессмысленная сцена, а место, где 
обнаруживается, кем человек становится на самом деле. 
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Смерть как переход, а не 
исчезновение: 
коранический взгляд на 
человеческую судьбу 
 

 
 

Введение: вопрос, которого человек боится и от которого 
не может уйти 
Есть вопросы, которые человек способен надолго отложить, заглушить делами, 
развлечениями или привычной суетой. Но есть и такие, которые возвращаются 
вновь и вновь — особенно в минуты потери, болезни, старения, разлуки и 
столкновения со смертью других людей. Один из самых глубоких среди них — 
вопрос о смерти. Что такое смерть на самом деле? Является ли она 
окончательным исчезновением? Означает ли она полное уничтожение 
личности? Если за ней ничего нет, то как понимать смысл короткой 
человеческой жизни? А если за ней есть продолжение, то почему мы так мало 
его понимаем и почему сам факт смерти вызывает столько тревоги? 
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Кораническое мировоззрение относится к этому вопросу не как к отвлечённой 
философской теме, а как к одной из главных человеческих потребностей. Речь 
идёт не о любопытстве и не о второстепенной религиозной детали. Вопрос о 
смерти — это вопрос о будущем человека в самом глубоком смысле. От ответа 
на него зависит не только отношение к концу жизни, но и понимание самой 
жизни, её ценности, её нравственного веса и её направленности. Именно 
поэтому пророческое знание уделяет теме смерти столь большое внимание: 
без ясного взгляда на смерть человек неизбежно теряет ясность и в отношении 
к жизни. 

Почему человек избегает вопроса о смерти 
Человек внутренне чувствует, что тема смерти слишком серьёзна, чтобы её 
можно было решить поверхностно. Но в то же время он часто старается 
убежать от неё. Кто-то пытается победить тревогу через культ молодости, через 
стремление продлить жизнь любой ценой, через мечту о почти техническом 
бессмертии. Кто-то предпочитает просто не думать о смерти и заглушать этот 
вопрос удовольствиями, информационным шумом и постоянной занятостью. 
Кто-то принимает позицию скепсиса и утверждает, что раз никто из умерших не 
вернулся с отчётом, то говорить не о чем. Но все эти стратегии, по сути, не 
отвечают на вопрос — они лишь откладывают столкновение с ним. 

Именно здесь коранический подход предлагает важное различие. Он 
показывает, что на вопрос о смерти можно пытаться отвечать двумя путями. 
Первый путь — исходить из того, что человек сотворён, что его жизнь не 
случайна и что его Господь, давший ему бытие, может сообщить ему смысл и 
предел его земного существования. Второй путь — отказаться от этой 
предпосылки и рассматривать человека как продукт случайности, 
ограниченный только материальным и видимым измерением. В таком случае 
смерть почти неизбежно начинает восприниматься как конец всего: как гибель, 
небытие и окончательное исчезновение. А за этим следуют чувство внутренней 
утраты, трагизм и ощущение абсурдности существования. 

Почему ответ на вопрос о смерти связан с вопросом о 
смысле мира 
Кораническая перспектива рассматривает смерть не изолированно, а внутри 
более широкой картины бытия. Чтобы понять, что такое смерть, нужно прежде 
понять, что такое жизнь и каков замысел мира. Мир и человек, согласно этой 
перспективе, сотворены не случайно и не «ради забавы», а со смыслом, целью 
и мудростью. И если это так, то невозможно считать смерть абсолютным 
обнулением всего. Если бы человек был наделён разумом, волей, 
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нравственной ответственностью, возможностью возвышаться и падать, 
способностью к любви, жертве, верности, красоте и познанию — а затем всё 
это просто обрывалось бы в ничто, тогда всё бытие превращалось бы в драму 
без смысла и в совершенство без завершения. 

В этом и состоит одна из главных коранических мыслей: вера в Бога и вера в 
Последний день неразрывно связаны. Если человек признаёт Творца как 
Мудрого, Милостивого, Щедрого и Совершенного, он не может затем думать о 
мире так, будто всё в нём заканчивается бессмысленным уничтожением. Иначе 
сами проявления Божественной мудрости, заботы, красоты и благодеяния, 
которые человек видит в мире, оказались бы перечёркнутыми. Поэтому 
отрицание жизни после смерти в кораническом сознании — это не только 
ошибка о будущем, но и искажение понимания самого Бога и самого мира. 

Жизнь как срок, а смерть как переход 
Коран предлагает одно из ключевых понятий для понимания земного 
существования — понятие определённого срока. Мир и человек не пребывают 
здесь вечно. У человека есть свой срок, и у самого земного мира есть свой 
предел. Значит, временность встроена в саму структуру дуньи. Но отсюда не 
следует, что временное тождественно бессмысленному. Напротив, временность 
может означать, что земная жизнь — это этап, станция, служение, поручение, а 
не окончательная форма бытия. 

Именно поэтому смерть получает в кораническом мышлении новое 
определение. Она перестаёт быть абсолютным исчезновением и понимается 
как освобождение от задач этого мира, как завершение земной службы и 
переход к следующему этапу существования. Если дунья — временная обитель 
испытания, то смерть — не уничтожение человека, а его выход из одной формы 
бытия в другую. Смерть в таком понимании не есть торжество небытия, а 
смена местопребывания. И это радикально меняет саму эмоциональную и 
мировоззренческую рамку темы: человек сталкивается не с пустотой, а с 
переходом. 

Почему внешнего описания смерти недостаточно 
Современное естественнонаучное описание смерти фиксирует её внешние 
признаки: остановку сердечной деятельности, прекращение мозговой 
активности, угасание систем организма. С точки зрения биологии и медицины 
это описание верно. Но кораническое мышление подчёркивает: оно верно лишь 
как описание внешнего уровня процесса. Оно говорит о теле, но не объясняет 
до конца человека. А именно здесь и возникает главный вопрос: тождественен 
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ли человек только телу? Или тело — это лишь одна из сторон человеческого 
существования? 

Коранический взгляд утверждает, что человек не сводится к телесной 
организации. Его сущность глубже: человек — это душа, пришедшая в 
телесную форму ради испытания, действия и проявления своих скрытых 
возможностей. Тело в этом мире служит душе временным жилищем, средством 
участия в земной жизни, инструментом выбора, поступка, ответственности и 
духовного роста. Поэтому разрушение тела ещё не означает исчезновения 
личности как таковой. Тленность тела и продолжение существования души — 
не противоречие, а два разных уровня человеческой реальности. 

Сон как ежедневный намёк на тайну смерти 
Одним из самых ярких коранических и пророческих образов для осмысления 
смерти становится сон. Сон описывается как «малая смерть». Это чрезвычайно 
глубокое сравнение. Во сне тело лежит неподвижно, внешняя активность 
снижена, но при этом человек продолжает переживать события, испытывать 
радость, страх, боль, удивление, общаться, видеть прошлое и будущее в 
особом символическом виде. Проснувшись, он нередко ощущает, будто 
перешёл из одного мира в другой. Возникает вопрос: кто проходил через этот 
опыт, пока тело покоилось? Коранический ответ очевиден: душа. 

Сон важен здесь не как доказательство в строгом философском смысле, а как 
ежедневная подсказка человеку. Он напоминает, что его реальность не 
исчерпывается физическим телом, что у него есть духовное измерение, 
способное переживать события иначе, чем это делает бодрствующее тело. 
Поэтому смерть, если смотреть на неё через эту аналогию, становится уже не 
невообразимой пустотой, а переходом души из одной формы присутствия в 
другую. Сон как бы ежедневно тренирует человеческое сознание к пониманию 
того, что разрыв между телесным и духовным уровнями не означает 
уничтожения личности. 

Душа, тело и человеческое испытание 
Кораническая антропология выстраивает очень последовательную картину. 
Душа предшествует телу по своей сущностной значимости. Именно она 
является носителем восприятия, чувств, знания, воли и нравственной 
ответственности. Именно к ней обращено Божественное слово. Именно она 
способна к возвышению, очищению и духовному росту. Но большинство этих 
способностей изначально существуют в человеке как потенциал. Они не 
раскрываются автоматически. Чтобы стать явными, им нужен мир действия, 
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риска, сопротивления и выбора. Поэтому душа приходит в материальный мир и 
облекается в тело. 

Здесь становится особенно понятным смысл земной жизни как испытания. 
Невозможно назвать человека честным, если он никогда не проходил через 
обстоятельства, в которых честность требовала жертвы. Нельзя говорить о 
терпении без испытания, о милосердии — без встречи с чужой болью, о 
верности — без искушения отступить. Следовательно, земной мир необходим 
как пространство актуализации скрытых возможностей души. А смерть 
означает завершение этого этапа. Она не разрушает душу, а освобождает её от 
временного телесного жилища после того, как функция земного испытания 
исполнена. 

Почему погребение имеет глубокий смысл 
В коранической перспективе даже погребение приобретает особое значение. 
Если тело было временным домом души в дунье, то после её ухода тело 
возвращается к своему земному первоистоку. Погребение становится не просто 
санитарной практикой и не только культурным обычаем, а жестом почтения к 
человеку и признанием устройства его бытия. Тело не обожествляется и не 
удерживается как будто в нём заключена последняя сущность личности. Оно 
возвращается земле, из которой было создано. В этом есть смирение перед 
замыслом творения и отказ от материалистической иллюзии, будто именно 
сохранение тела гарантирует человеку бессмертие. 

Такой взгляд резко отличается от мировоззрений, которые пытаются удержать 
человека в пределах чистой материальности. Когда тело понимается как 
окончательная форма личности, смерть становится катастрофой без остатка. 
Когда же тело понимается как временное пристанище души, смерть сохраняет 
свою серьёзность и боль, но перестаёт быть абсолютной отменой человека. 

Что происходит в момент смерти 
Кораническая и пророческая картина смерти включает не только общий 
принцип перехода, но и более конкретные элементы. Смерть не случайна и не 
полностью определяется лишь биологическим состоянием организма. Её срок 
установлен Творцом. При наступлении смерти душа изымается ангелами. При 
этом состояние человека в этот момент связано с тем, как он прожил свою 
жизнь. Для праведного человека переход сопровождается мягкостью, милостью 
и облегчением. Для человека, прожившего жизнь в упорстве и нечестии, он 
становится тяжёлым раскрытием истины, которой тот раньше не хотел видеть. 
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Здесь появляется ещё одна глубокая мысль: смерть — это момент 
разоблачения иллюзий. Человеку открывается то, что раньше скрывалось за 
завесой привычки, беспечности и земной занятости. Именно поэтому в 
исламской традиции встречается мысль: люди как бы спят, а просыпаются в 
момент смерти. Это не романтическая метафора, а точная характеристика 
духовного состояния: при жизни человек может существовать так, будто 
главное ещё не наступило, будто мир, к которому он привык, самодостаточен. 
Смерть разрушает эту иллюзию. Она показывает меру дуньи, обнажает 
истинную цену прожитого и делает очевидным то, что ранее человек лишь 
смутно чувствовал. 

Барзах: промежуточный мир после смерти 
После смерти душа, покинув тело, переходит в состояние, которое Коран 
называет Барзахом. Это промежуточный мир между дуньей и Ахиратом, мир 
преграды и ожидания, следующая станция экзистенциального пути человека. 
Очень важно, что смерть не отрывает человека от общей логики бытия, а лишь 
переводит его на новый этап. Могила в таком понимании — это не финальная 
точка, а врата. Барзах — не пустота, а реальность промежуточного 
существования. 

В исламской картине Барзах — это мир, в котором продолжается личностное 
существование души. Время там переживается иначе, чем в дунье. Промежуток 
между смертью и воскресением не соизмерим с привычным земным 
ощущением времени. Кроме того, этот мир не является нейтральной пустотой: 
в нём присутствуют формы блаженства и формы страдания, связанные с тем, 
как человек прожил жизнь и каким стал его внутренний ответ на главные 
вопросы веры, истины и ответственности. 

Одно из наиболее трудных для современного сознания мест здесь — вопрос о 
том, как возможны наслаждение или мучение без физического тела. Но сама 
традиция предлагает понятную аналогию: подобно тому как во сне человек 
может переживать подлинную радость или боль не на уровне бодрствующего 
тела, так и в Барзахе душа может испытывать реальность состояния без 
прежней телесной оболочки. Это не делает переживание менее реальным; 
напротив, оно показывает, что духовное измерение страдания и радости глубже 
чисто физического. 

Как тема смерти меняет отношение к жизни 
В кораническом мировоззрении тема смерти не предназначена для того, чтобы 
парализовать человека страхом. Её функция другая: пробудить его от 

47 



беспечности и вернуть жизни серьёзность. Если смерть — это переход, если 
дунья временна, если душа вечнее тела, если каждому предстоит встретиться 
с истиной собственного пути, тогда и сама жизнь начинает читаться иначе. Она 
перестаёт быть случайным промежутком между рождением и исчезновением. 
Она становится местом подготовки, служения, очищения, раскрытия 
внутренних возможностей, благодарности и нравственного выбора. 

Именно поэтому коранический ответ на вопрос о смерти одновременно 
является ответом на вопрос о смысле жизни. Страх смерти в значительной 
степени связан с тем, что человек не понимает, что именно кончается и что 
продолжается. Если он думает, что смерть — это уничтожение, жизнь 
неизбежно становится трагически хрупкой. Если же он понимает смерть как 
переход, тогда и жизнь приобретает иной масштаб: её ценность возрастает не 
потому, что она бесконечна в земной форме, а потому, что она включена в 
более широкую и осмысленную реальность. 

Заключение: смерть как граница, за которой 
раскрывается истина 
Коранический взгляд на смерть строится на удивительно цельной логике. Мир 
создан со смыслом, человек не случаен, душа глубже тела, земная жизнь 
временна и испытательна, смерть не уничтожает человека, а переводит его в 
следующую форму существования, а после неё начинается промежуточный 
мир ожидания перед окончательным воскресением и воздаянием. В такой 
перспективе смерть остаётся серьёзной, но перестаёт быть бессмысленной. 
Она тревожит, но уже не как пустота, а как встреча. Она скорбна, но не 
безнадёжна. Она завершает одну стадию и открывает другую. 

И, возможно, именно в этом заключается одна из важнейших задач 
коранического напоминания: не позволить человеку прожить жизнь так, будто 
смерть — это только чужая тема или далёкая абстракция. Напоминание о 
смерти возвращает человеку трезвость, смирение, ответственность и надежду. 
Оно разрушает иллюзию самодостаточности дуньи и открывает более широкую 
картину, в которой жизнь, смерть и то, что после неё, образуют единую, 
осмысленную дорогу человека к своему Господу. 
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