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Аннотация: В статье рассматриваются возможности изучения действительного мира сред-

ствами мусульманского образования. Такая задача автором обозначена как познавательный ресурс 
ислама. Изучая его историю и познавательную культуру, автор выделяет достоинства и достижения 
суфийской философии и ее методологии. По мнению автора, традиционная исламская методология – 
усул, зачастую сводимая к вопросам, касающимся словесности, аргументации и ряда практических 
принципов, непременно должна быть эффективизирована методологией познавательной культуры 
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европейской цивилизации. Одновременно такая методология приблизит мусульманское образование 
к современной научной картине мира, осовременит его с позиций и тенденций неклассической и 
постнеклассической науки. 
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Введение 

Религиозное образование в каче-
стве основной цели преследует изуче-
ние религии как части культуры. Такое 
изучение неотделимо от познания дей-
ствительного мира, предстающего как 
опосредственная задача верующего. 
Эту задачу можно было бы назвать по-
знавательным ресурсом религиозного 
образования. Но ее решение зависит от 
эффективности религиозного просве-
щения и образования, особенно если 
они оказываются единственными или 

преимущественными формами учебы, 
если им не предшествуют или они не 
сопровождаются разными уровнями 
светского образования. Но и в том или 
ином случае вопрос о повышении роли 
религиозного образования, о его осна-
щенности современной методологией 
значим для эпохи возрождения инте-
реса к мировым и иным вероисповеда-
ниям. 

В данной статье ставится цель рас-
смотрения познавательного ресурса 
исламского образования в России, при-
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знанного наряду с другими религиоз-
ными разновидностями задачей госу-
дарственной важности, в особенности 
в исторически мусульманских регио-
нах. В этой связи важен вопрос об осо-
бой роли эффективной методологии 
познавательной культуры ислама в 
понимании его интеллектуальных ис-
токов, истории их становления и ре-
ального содержания.  

Что же понимается под современ-
ной методологией познавательной 
культуры ислама? Культура ислама – 
это не просто архитектура, литература, 
этика и т.п. исповедующих эту религию 
народов. Особо важной частью культу-
ры предстает ее своеобразная выжим-
ка, интеллектуальная вершина, кото-
рая определяет познавательную дея-
тельность людей, науку, общественно-
политическое поведение народов, – 
культура познания, культура мышле-
ния, стиль мышления. 

 
Уровни исламских знаний  
и религиозная иерархия 

В становлении познавательной 
культуры ислама участвовали все 
народы исламского мира: и сунниты, и 
шииты, их различные направления и 
мазхабы. Исторически так сложилось, 
что в исламе познавательная культура 
стала прерогативой суфизма, которая в 
общих чертах формируется в так назы-
ваемый классический период истории 
суфизма. Тарикаты значительно дета-
лизировали познавательную культуру 
суфизма, превратили ее в практикуе-
мую систему суфийского пути самосо-
вершенствования и познания с прису-
щими только ей способами обучения, 
методикой психотехники, приемами 
физических, аскетических, духовно-
религиозных упражнений и практик 
(уединение, посты разной длительно-
сти, тихий и громкий зикр, радения), а 
также со своим ритуалом приема и по-
священия, регламентом образа жизни 
и поведения. И задача углубления зна-
ния путем освоения познавательной 
культуры суфизма в исламе предстает 

как миссия теологического и философ-
ского образования. Теология предстает 
как рефлексивно-теоретическая часть 
религии, отвечающая в религиозном 
познании за выработку соответствую-
щей методологической и гносеологи-
ческой культуры.  

Как известно, уровни исламских 
знаний мусульманина с той или иной 
точностью отражены в религиозной 
иерархии. Заметим, что ислам в отли-
чие от христианства не имеет объеди-
ненной по местным и соборным мече-
тям централизованной и сложной цер-
ковной структуры. Но в исламе есть, 
хотя и в намного упрощенном виде, 
структурированная организация слу-
жителей в региональных (соборных) 
культовых зданиях. Тем не менее по-
добная организация предполагает в 
исламе градацию не только как подчи-
нения служащих низших степеней ду-
ховенства высшим, но и как возраста-
ния их знаний и образованности, ин-
теллектуальных способностей, навы-
ков и умений. При общем подходе к 
оценке знаний мусульманского духо-
венства выделяют служителей по кон-
кретным званиям: связанных с отправ-
лением культа (мулла, муэдзин), судей 
(кади), правоведов (факих) и богосло-
вов (улем, муджтахид), руководителей 
общин верующих (имам), правителей 
государства (халиф), а также глав от-
дельных религиозных общин 
(муфтий), орденов, братств (шейх, 
ишан). Считается, что шииты имеют 
более чётко выраженную  иерархиче-
скую организацию служителей культа, 
чем сунниты. 

Но наиболее разветвленная и стро-
гая иерархия свойственна большин-
ству суфийских тарикатов. Философия 
и теоретические выжимки суфизма 
благодаря его ориентированности на 
личностное самосовершенствование 
как в нравственном, так и в познава-
тельном плане отличаются в положи-
тельную сторону и в самом исламе, так 
и в сравнении с другими мировыми ре-
лигиями – содержательным богат-
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ством гносеологических этических 
идей. Здесь сказываются синкретич-
ность, метафоричность, аллегорич-
ность, некатегоричность, диалектич-
ность и другие характеристики этого 
вероучения. Об этих исключительных 
достоинствах суфизма писалось в ряде 
наших работ (Билалов, 2011). Предла-
гаем читателю собственную классифи-
кацию адептов суфизма по их уровню 
освоения ритуально-культового со-
держания ислама, обладанию разнока-
чественным знанием и специфически-
ми познавательными способностями.  

На мой взгляд, низший уровень 
знаний свойствен дервишам (перс. 
«бедняк, нищий») – обычным членам 
мистического тарикатского братства. В 
нем начиная с XI в. институализирует-
ся метод мистического познания, путь 
религиозно-нравственного самосо-
вершенствования суфия. Он накапли-
вает необходимые для этого качества, 
и их культивирование фиксируется че-
редованием стоянок (макамат) и осво-
ением духовных состояний (ахвал), 
располагающих верующего к покая-
нию, искренности, страху перед Все-
вышним, терпению, аскетизму, надеж-
де на спасение, бедности, отречению от 
собственной воли, тоске, радости, люб-
ви к Всевышнему. Приобретение по-
добных качеств ведет человека от 
обычной религиозной практики к ми-
стической «достоверной истине», до-
ступной только избранным. В течение 
XII – XIV вв. в суфизме сложились 12 
основных (или материнских) братств: 
рифаийа, ясавийа, шазилийа, сухравар-
дийа, кубравийа, бадавийа, кадирийа, 
мавлавийа, бекташийа, халватийа, 
накшбандийа-хваджаган (некоторые 
мусульманские авторитеты относили к 
ним также дасукийа, саадийа, байра-
мийа, сафавийа), давших начало мно-
гочисленным ветвям, оформившимся 
впоследствии в самостоятельные брат-
ства. На Западе по аналогии с католи-
ческими монашескими орденами при-
менительно к суфийским братствам 
также укоренился термин «орден».  

Тарикатский путь в этих общинах 
начинался с дервишей, рядовых членов 
братства. На арабском – это факиры, 
муриды в статусе суфийских учеников, 
послушников. На этом уровне верую-
щий мусульманин, как нам представ-
ляется, знает азы Корана, некоторые 
его разделы и хадисы, имеет представ-
ление об истории и морали ислама, 
приобщается к совершению молитв, 
изучению классического арабского 
языка. Этот уровень, возможно, соот-
ветствует обучению в традиционных 
мактабах и решает вопросы освоения 
исламского шариата. 

На следующем этапе познаватель-
ной деятельности, собственно тари-
катском, усиливается личностное 
начало верующего. От учеников и по-
слушников требуется индивидуальное 
усердие, направленное одновременно 
на нравственное самосовершенствова-
ние, начинается развитие суфия от ша-
риата к божественной истине – хакике. 
Только так возможен второй, более 
высокий уровень религиозных знаний, 
присущих целой группе суфиев: абдал 
(«заменяющий»), абрар («исполняю-
щий обеты»), автад («колья»), ахьяр 
(«самые лучшие»), нуджаба («превос-
ходящие»), нукаба («предводители»), 
ашик («влюбленный»), шахид («свиде-
тель»), ариф («познавший, мистик»). 
Этот уровень религиозных знаний – 
уровень медресе, кроме чтения (тадж-
вид) на арабском языке и толкования 
(тафсир) Корана, его выпускники 
должны знать исламскую историю, 
этику и юриспруденцию (фикх), 
начальную философию и формальную 
логику.  

Следующим, более высоким уров-
нем знаний обладают баба (в тюркском 
варианте) – религиозный бродячий 
проповедник, старец-наставник, глава 
обители турецкого ордена, мавла, мо-
ла, мевла – господин, покровитель, 
встречается еще титул мавлана, «наш 
господин», арабская версия халифа 
(«преемник», «заместитель») – заме-
ститель шейха суфийского братства. 

https://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%94%D0%B5%D1%80%D0%B2%D0%B8%D1%88
https://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%94%D0%B5%D1%80%D0%B2%D0%B8%D1%88
https://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%9F%D0%B5%D1%80%D1%81%D0%B8%D0%B4%D1%81%D0%BA%D0%B8%D0%B9_%D1%8F%D0%B7%D1%8B%D0%BA
https://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%9F%D0%B5%D1%80%D1%81%D0%B8%D0%B4%D1%81%D0%BA%D0%B8%D0%B9_%D1%8F%D0%B7%D1%8B%D0%BA
https://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%94%D0%B5%D1%80%D0%B2%D0%B8%D1%88
https://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%94%D0%B5%D1%80%D0%B2%D0%B8%D1%88
https://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%A4%D0%B0%D0%BA%D0%B8%D1%80
https://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%A4%D0%B0%D0%BA%D0%B8%D1%80
https://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%9C%D1%83%D1%80%D0%B8%D0%B4
https://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%9C%D1%83%D1%80%D0%B8%D0%B4
https://ru.wikipedia.org/w/index.php?title=%D0%90%D0%B1%D0%B4%D0%B0%D0%BB_(%D1%81%D1%83%D1%84%D0%B8%D0%B7%D0%BC)&action=edit&redlink=1
https://ru.wikipedia.org/w/index.php?title=%D0%90%D0%B1%D0%B4%D0%B0%D0%BB_(%D1%81%D1%83%D1%84%D0%B8%D0%B7%D0%BC)&action=edit&redlink=1
https://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%90%D0%B1%D1%80%D0%B0%D1%80
https://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%90%D0%B1%D1%80%D0%B0%D1%80
https://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%90%D0%B2%D1%82%D0%B0%D0%B4
https://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%90%D0%B2%D1%82%D0%B0%D0%B4
https://ru.wikipedia.org/w/index.php?title=%D0%90%D1%85%D1%8C%D1%8F%D1%80&action=edit&redlink=1
https://ru.wikipedia.org/w/index.php?title=%D0%90%D1%85%D1%8C%D1%8F%D1%80&action=edit&redlink=1
https://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%9D%D1%83%D0%B4%D0%B6%D0%B0%D0%B1%D0%B0
https://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%9D%D1%83%D0%B4%D0%B6%D0%B0%D0%B1%D0%B0
https://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%9D%D1%83%D0%BA%D0%B0%D0%B1%D0%B0
https://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%9D%D1%83%D0%BA%D0%B0%D0%B1%D0%B0
https://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%A8%D0%B0%D1%85%D0%B8%D0%B4
https://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%A8%D0%B0%D1%85%D0%B8%D0%B4
https://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%90%D1%80%D0%B8%D1%84
https://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%90%D1%80%D0%B8%D1%84
https://ru.wikipedia.org/w/index.php?title=%D0%91%D0%B0%D0%B1%D0%B0_(%D1%81%D1%83%D1%84%D0%B8%D0%B7%D0%BC)&action=edit&redlink=1
https://ru.wikipedia.org/w/index.php?title=%D0%91%D0%B0%D0%B1%D0%B0_(%D1%81%D1%83%D1%84%D0%B8%D0%B7%D0%BC)&action=edit&redlink=1
https://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%9C%D0%B0%D0%B2%D0%BB%D0%B0
https://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%9C%D0%B0%D0%B2%D0%BB%D0%B0
https://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%A5%D0%B0%D0%BB%D0%B8%D1%84
https://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%A5%D0%B0%D0%BB%D0%B8%D1%84


2018 1(2) Caucasian Science Bridge 29 
 

Духовный и образовательный рост су-
фия здесь скорее соответствует му-
сульманскому вузовскому образова-
нию. Если этот уровень рассмотреть с 
точки зрения проблематики нашей 
статьи, углубляясь при этом в историю 
и культуру ислама, то речь, на наш 
взгляд, идет о содержании такой обра-
зовательной дисциплины, как рели-
гиоведение (исламоведение), в основ-
ном как эмпирического описания ис-
тории, различных составляющих рели-
гии и ее культуры, их места в обществе 
и связи с другими социальными фено-
менами и т. п. 

Четвертый, высший уровень зна-
ния достигается в хакикате – в резуль-
тате испытаний, изнурительных со-
мнений, внутреннего отчаяния суфий 
обретает особую веру иман и истинную 
уверенность. Он характерен для руко-
водителей тарикатов и суфийских об-
щин. На персидском их называют про-
сто пир («старец»). У арабов это кутб 
(«ось, полюс, точка опоры»), мастер, 
муршид, наставник, учитель, устаз, 
шейх – тот, кто имеет право посвящать 
в орден, вали («друг, друг Бога»), свя-
той, обладающий караматами – 
сверхъестественными способностями. 
Иман, вера в суфизме, не авторитарен, 
не опирается на божественное откро-
вение, а является следствием субъек-
тивной, выстраданной, эмоционально-
экстатической уверенности, результа-
том индивидуального озарения и ми-
стической интуиции (Билалов, 2003). В 
состоянии фана – полного уничтоже-
ния, «небытия» собственного «я» – 
возможно постижение Бога, абсолют-
ной истины. На этом уровне суфий об-
наруживает индивидуальный творче-
ский потенциал, особую методологию 
и философию постижения истины. 

 
Рациональные науки и методология 

суфизма как условие  
познавательного ресурса  

мусульманского образования 
Но насколько реальное исламское 

образование в прошлом и настоящем 

реализует этот стихийно сложившийся 
опыт интеллектуального самосовер-
шенствования мусульман? Есть мне-
ние, что, как и всякая наука, теология 
не только имеет узкоспециальное зна-
чение, но и создает основу для сохра-
нения, приумножения и последующей 
передачи в широкое общественное 
пространство определенного рода зна-
ния, которое имеет общекультурное 
значение (Митрополит Волоколамский 
Иларион (Алфеев), 2016). Автор счита-
ет, что теологическая рациональность 
является одним из существенных эле-
ментов европейской и российской 
культуры, она обеспечивает присут-
ствие в культуре христианских истин и 
идей, выражающих религиозный опыт 
многих поколений. От такой задачи не 
отказываются и в исламе.  

Примечательно в этой связи сле-
дующее мнение. Как отмечает заме-
ститель ректора Международного уни-
верситета «Аль-Мустафа» по научной 
работе (Иран) Али Аббаси, чтобы под-
готовить «знатоков религии, знающих 
помимо религии и эпоху, в которой они 
живут, и стремящихся к единству, обу-
чить их рациональности, свободному 
мышлению, высокой духовности, нрав-
ственности, уважению к другим и са-
мопознанию под тенью единобожия и 
поклонения Аллаху… – эта важнейшая 
задача не может быть выполнена, если 
не призвать на помощь рациональные 
науки, а в особенности философию» 
(Аббаси, 2016. С. 164–165). 

 Выявление роли рациональных 
наук и философии в образовательных 
традициях мусульманского мира все-
гда было проблемой актуальной. Так 
вот, есть авторитетные мнения, что в 
шиизме и суфизме вышеуказанным 
наукам исторически уделялось больше 
внимания, нежели в суннизме, особен-
но больше, чем в учебных заведениях 
арабских стран. Конечно, и калам, и ло-
гика, и алгебра, и геометрия, и астро-
номия, и другие естественные науки 
были в большинстве учебных заведе-
ниях. Однако после работы «Опровер-

https://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%9F%D0%B8%D1%80_(%D0%B8%D1%81%D0%BB%D0%B0%D0%BC)
https://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%9F%D0%B8%D1%80_(%D0%B8%D1%81%D0%BB%D0%B0%D0%BC)
https://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%9A%D1%83%D1%82%D0%B1
https://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%9A%D1%83%D1%82%D0%B1
https://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%9C%D1%83%D1%80%D1%88%D0%B8%D0%B4
https://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%9C%D1%83%D1%80%D1%88%D0%B8%D0%B4
https://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%A3%D1%81%D1%82%D0%B0%D0%B7
https://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%A3%D1%81%D1%82%D0%B0%D0%B7
https://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%92%D0%B0%D0%BB%D0%B8_(%D1%81%D0%B2%D1%8F%D1%82%D0%BE%D0%B9)
https://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%92%D0%B0%D0%BB%D0%B8_(%D1%81%D0%B2%D1%8F%D1%82%D0%BE%D0%B9)
https://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%9A%D0%B0%D1%80%D0%B0%D0%BC%D0%B0%D1%82
https://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%9A%D0%B0%D1%80%D0%B0%D0%BC%D0%B0%D1%82
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жение философов» крупнейшего авто-
ритета ислама философа и богослова 
Абу Хамид аль-Газали, который осно-
вательно вникал в проблему соотно-
шения разума и веры, резко выступал 
против рационалистических концеп-
ций мутазилитов, значение этих дис-
циплин и философии пошло на убыль. 
Хотя в своих наставлениях студентам 
Задиахират («Путевой припас для гря-
дущей жизни») даются правила пове-
дения для учёного, в которых акценти-
руется внимание на выдержанности, 
терпеливости, благонравии, отказе от 
высокомерия, способности быть само-
критичным, готовым к признанию 
ошибок и т.п. (Хисматулин, 2017. С. 78–
79), достоинствах духа, которые про-
тивоположны консервативному, зако-
стенелому мышлению. Авторитет аль-
Газали сблизил суфизм и ортодоксаль-
ный ислам, хотя от этого богатое фи-
лософское содержание суфизма не по-
страдало, и вместе с мыслителями ра-
ционалистического направления аль-
Фараби, Ибн Синой, Сухраверди, осо-
бенно с эпохи Хаджи Насируддина Туси 
(XIII век), и другими философами (в ос-
новном шиитского толка) философ-
ские и рационалистические традиции в 
исламском образовании были сохране-
ны и развиты в шиизме и суфизме. 

А как обстоит дело сегодня в рос-
сийском образовательном простран-
стве в целом и в его религиозной сфере 
в частности. От соответствующей ситу-
ации зависит ответ на вопрос: 
насколько рациональные науки и ме-
тодология суфизма предстают как 
условие познавательного ресурса му-
сульманского образования? 

Теология преподается в 48 вузах 
России (в том числе более чем в 40 гос-
ударственных), в 36 городах всех феде-
ральных округов. Можно отметить 
уникальный опыт подготовки студен-
тов по специальности «исламская тео-
логия» в Уральском государственном 
горном университете (Гёрмез, 2016), в 
котором кафедра православия была 
основана в 2010 г., а спустя два года 

приступила к подготовке исламских 
теологов. Однако, как всегда, одно 
строим, другое разрушаем: «в светских 
вузах сокращают места на религиовед-
ческих отделениях… не выстроив нор-
мальной системы богословского обра-
зования… есть все шансы успешно раз-
валить оформившуюся в постсоветские 
годы научную религиоведческую шко-
лу» (Солодовник, 2015). А ведь, как вы-
ше отмечалось, исламоведение решает 
важную задачу углубленного изучения 
культуры ислама как архитектуры, ли-
тературы, этики и др. достижений ис-
поведующих эту религию народов. 

Позитивная для российского рели-
гиозного образования тенденция роста 
вузовского сектора в нем, а также вни-
мание к теологическому образованию 
еще не означают, что его содержание и 
направленность сегодня нас устраива-
ют, что есть дидактическая опреде-
ленность роли рационалистических и 
иррационалистических принципов и 
подходов в образовании и в целом по-
знавательной культуре мусульман. Ис-
торически так сложилось, что «ислам – 
это религия, которая по существу ра-
ционалистическая в самом широком 
смысле этого термина, рассматривае-
мая этимологически и исторически. 
Определение рационализма как систе-
мы, основанной на принципах, осно-
ванных на разуме, применимо к нему», 
пишет Э. Монтэ. По мнению автора, не-
смотря на все суеверия (поклонения 
святым, амулеты, использование роза-
риев и т.п.), главный ствол ислама со-
хранял верность фундаментальной 
догме религии, и потому «элементар-
ная простота формулы, вероучение, 
столь точное, лишенное всех богослов-
ских сложностей и, следовательно, 
столь доступное для обычного пони-
мания, как и следовало ожидать, дей-
ствительно обладает чудесной способ-
ностью побеждать в сознании людей» 
(Montet, 1913. P. 413–414).  

Определяет ли это утверждение 
стратегию теологического образова-
ния в исламе? Возвращаясь к вопросу о 
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значимости методологической миссии 
теологии по производству, накопле-
нию, сохранению, развитию и трансля-
ции религиозного знания, исходя из 
вышеизложенного, отметим следую-
щее. Духовная практика тарикатов, со-
ставившая основу теоретической си-
стемы (как гносеологию и методоло-
гию) в суфийской познавательной 
культуре, – интеллектуальное сокро-
вище всех мировых религий. В нем ис-
торически конкретно подытожены до-
стижения единства рассудочной и ра-
зумной деятельности человеческого 
интеллекта. Традиционная исламская 
методология – усул, зачастую сводимая 
к вопросам, касающимся словесности, 
аргументации и ряда практических 
принципов, непременно должна быть 
эффективизирована методологией по-
знавательной культуры суфизма. Для 
этого данную методологию предстоит 
осовременить с точки зрения терми-
нологии неклассической и постнеклас-
сической науки, что будет в русле важ-
нейшей тенденции современной куль-
туры – сближения религии и науки. Со-
временная наука вовсю плодотворно 
реализует эту тенденцию – отчасти 
этим объясняется плюрализм методо-
логических новаций – антропный 
принцип, универсальный эволюцио-
низм, эзотерические и оккультные 
средства озарения, воображения и т.п. 
ныне находят творческое применение 
даже в естественных науках.  

Этот методологический арсенал 
исламской познавательной культуры 
достаточно эффективен в постижении 
сути не только соответствующей рели-
гии и Бога, но и самого действительно-
го мира. В христианстве и ортодок-
сальном исламе Бог и материальный 
мир не предстают как совмещенный 
объект человеческого познания, хотя 
знание, к которому стремится верую-
щий, должно быть знанием постиже-
ния и поклонения Богу, более того, оно 
возможно как познание сотворенного 
Богом только через познание вещей, 

звезд и стихий. Как писал Я. Беме, ра-
зум стремится к сущей истине… 

Но в суфийской философии Бог не 
только един, но и единственен, он 
трансцендентен миру и имманентен 
ему, все бытие едино, и соответствен-
но, в мире нет ничего, кроме Высшего 
Единого (вахдат ал-вахдат). Паненте-
изм суфизма, к которому его подвел 
Ибн Араби, настаивая на принципе од-
новременной трансцендентности и 
имманентности Абсолюта множе-
ственному миру, превращает в единый 
объект познания и объект богопозна-
ния, и действительный мир как не свя-
занный с Богом объект. И даже суфий-
ские стоянки предстают не только как 
фиксированные духовные состояния 
на пути богопознания, но и как этапы 
познания материального мира, хотя 
для познания Бога, по мнению суфиев, 
необходимы откровение, вдохновение, 
божий свет. Все это свидетельствует о 
совпадении цели религиозного обра-
зования в суфизме с целями познания 
действительного мира, достижение ко-
торых предстает как своеобразный по-
знавательный ресурс религиозного 
образования. 

 
Задачи исламского теологического 

образования 
Отгораживаться от методологиче-

ских новаций, которые в определенной 
мере предвосхищены методологией 
суфийской философии, тем более исхо-
дящих из самой своей духовной сущно-
сти, исламу сегодня просто недопусти-
мо. И государственно значимая задача 
– подготовка специалистов со знанием 
ислама – возлагает на вузы особую 
миссию – придать теологии рацио-
нальность, логичность, методологиче-
скую строгость, вооружить теологию 
эффективными философскими мето-
дами: диалектической логикой, синер-
гетическими принципами, постмодер-
нистскими методологическими нова-
циями. Реализовать подобный вектор 
преобразований в религиозном обра-
зовании посильно для светских вузов. 
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И отрадно, что за последние 15 лет до-
статочно быстро Минобрнауки РФ бы-
ли разработаны и утверждены все не-
обходимые стандарты по направлению 
«теология». ВАК в октябре 2015 г. 
одобрил паспорт научной специально-
сти «теология», т. е. задал определен-
ные рамки для защиты диссертаций по 
данной научной специальности, позво-
лив отечественной теологии сделать 
первые шаги в науке. 

Из традиционных религий пока, 
кроме православных, стандартом су-
мели воспользоваться лишь мусуль-
мане, и сейчас готовят по нему теоло-
гов, в частности, в Российском ислам-
ском университете. И в том, что подго-
товка специалистов со знанием ислама 
– приоритетная задача развития госу-
дарства, нет никакого преувеличения – 
об этом свидетельствует общественно-
политическая напряженность послед-
них десятилетий в России, вызванная 
противоречиями и конфликтами рели-
гиозного порядка и угрожающая ее 
единству и существованию. Ныне ис-
ламские богословы все больше обра-
щают внимание на внутренние причи-
ны внутриисламских конфликтов, рост 
активности экстремистских организа-
ций, появление ИГИЛ (так называемо-
го «Исламского государства», запре-
щенного в РФ), подчеркивая в первую 
очередь тиранию, диктатуру, автори-
таризм, экономическую отсталость, 
безработицу, бедность, коррупцию (Ги-
бадуллина, 2013. С. 40). Эти факторы из 
разряда поверхностных, на виду. Но 
исламские интеллектуалы углубились 
в самые исторические истоки своей 
религии, усматривая в ней значимые 
противоречия для современных кон-
фликтов, призывают мусульман «отка-
заться от самолюбования, восхищения 
своей самобытностью и посмотреть на 
себя через призму интернациональной, 
универсальной цивилизации, увидеть 
свое отставание, которое может быть 
преодолено только через «революцию» 
– в соответствии с Кораном, изменить 
состояние души, сознание, совершить 

тем самым «великий джихад» (кото-
рый как более важный религиозный 
акт противопоставляется политиче-
скому «джихаду»)». Только так воз-
можно новое арабское возрождение, 
«новая нахда», считает аль-Джабири 
(Фролова, 2013. С. 11–18). 

Задача эта для мусульманского 
мира, раздираемого противоречиями, 
архисложная. Ведь, как правильно 
подмечено, арабский мир во многом 
характеризуется борьбой между тра-
диционалистами и модернистами. 
Первые настойчиво и последовательно 
выступают против реформы. Известно 
также, что большинство мусульман в 
арабском мире являются мусульмана-
ми-суннитами, полагая, что первые че-
тыре халифа являются правопреемни-
ками Мухаммеда. «С момента разгрома 
арабских сил в арабо-израильской 
войне западные модели общества, ко-
торые были секуляристами и нацеле-
ны на модернизм, были отвергнуты 
арабским миром. Эта борьба и возмож-
ная революция в Иране способствова-
ли поддержке исламских священно-
служителей и традиционалистов» (Es-
posito, 2000).  

Однако критическая самооценка 
исламского мира имеет свои уровни, и 
поиск глубинных детерминантов про-
тиворечий и кризиса исламской идео-
логии и политики – задача больше фи-
лософская, нежели богословская. Зада-
ча эта связана отчасти с осмыслением 
существа великого джихада, «новой 
нахды». Вектор на решение этой зада-
чи указан отчасти во взгляде шейха 
Равиля Гайнутдина на ситуацию в ис-
ламе через призму универсальной ци-
вилизации с выявлением в ней роли 
типа мышления. Говоря о новых вызо-
вах и причинах кровавых конфликтов в 
мире, председатель Духовного управ-
ления мусульман РФ убежден, что они 
имеют «ценностную и цивилизацион-
ную природу», в том, что «стал форми-
роваться тот самый антропоцентрич-
ный тип мышления с присущими ему 
индивидуализмом, эгоцентризмом, ге-
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донизмом, ориентацией на материаль-
ный мир, проповедничеством стяжа-
тельства и обогащения во имя личных 
целей, стиранием культурного разно-
образия, унификацией человечества, 
наконец, кризисом духовности» (Муф-
тий шейх Равиль Гайнутдин, 2016. С. 
33). Этому антропоцентричному типу 
мышления, господствующему в евро-
пейской цивилизации, исламские бого-
словы и теологи ныне противопостав-
ляют великий джихад как революци-
онный духовный религиозный акт. Та-
ким образом, критика антропоцен-
тричного типа мышления предполага-
ет выработку альтернативной мысли-
тельной стратегии в рамках великого 
джихада. 

Этот действительно революцион-
ный по степени значимости  духовный 
акт во многом, как нам представляется, 
связан с синтезом рационалистической 
и иррационалистической тенденций в 
познании, кстати, как общей законо-
мерности современной науки. Для ре-
лигии ислама это означает, как мы в 
данной статье пытаемся обосновать, 
должную оценку в общем арабском и 
исламском разуме мыслительных пре-
имуществ суфизма, их широкого куль-
тивирования в исламской теологиче-
ской науке. И именно в контексте ши-
роко дискутируемых в современной 
мусульманской философии вопросов 
возрождения арабов наметился акцент 
– переход от радикальной рационали-
стической настроенности в период 
возникновения возрожденческой мыс-
ли в XIX в. к нерациональной основе 
познавательной культуры. Преимуще-
ства интеллектуальной стратегии фи-
лософии суфизма, гносеологических 
идей заключаются в подключении к 
рассудочному мышлению интуитив-
ных, мистических и других неосознава-
емых духовных актов, и когда аль-
Джабири утверждает, что прежний 
«арабский разум» потерпел неудачу в 
деле нового возрождения и теперь 
стоит задача критики этого унаследо-
ванного разума и опоры на новый, 

критический рационализм (Фролова, 
2013. С. 16), то речь идет о содержа-
тельном расширении рационализма 
суфийской методологией. Такое рас-
ширение – в русле современной пост-
неклассической науки, которая реши-
тельно отходит от абсолютизации и 
культивирования одной только целе-
вой рациональности, постепенно осва-
ивая ценностную рациональность, ко-
торой, как известно, не чужды ирраци-
ональные способности субъекта по-
знания (Билалов, 2015. С. 167–182). 

Задача мусульманской теологии и 
философии – вывести осмысление 
данного вероучения на современную 
мыслительную стратегию как важ-
нейшего компонента «великой нахды», 
той революции в состоянии души му-
сульманина, которая позволит ему осо-
знать внутреннюю противоречивость 
духовных и интеллектуальных истоков 
ислама, стать на позиции плюрализма 
и толерантности мусульман. В этом за-
ключается суть перехода в обществен-
ном сознании от невежественного ис-
лама к просвещенной религии. Реше-
ние этой задачи требует подготовки 
квалифицированных кадров для рели-
гиозных структур всех уровней, иначе 
говоря, эта подготовка должна быть 
многоуровневой.  

Исламское образование призвано 
перевести религиозную умму от неве-
жественного состояния к просвещен-
ному, что не означает достижения 
единственно истинного ислама. Это 
уже осознается многими лидерами му-
сульманского духовенства. Вот что за-
явил председатель Управления по де-
лам религии Турецкой Республики 
доктор М. Гёрмез на VII Международ-
ной научно-образовательной мусуль-
манской теологической конференции 
«Роль и значение исламского бого-
словского наследия в укреплении ду-
ховного пространства Евразии»: «Мы, 
мусульмане, обязаны идти вместе и 
делиться знанием на пути истины, а не 
присваивать себе истину. Проблема, 
которую мы сегодня переживаем, в 
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том, что каждый говорит: истина в мо-
их руках. Но истина в том, что она ни в 
чьих руках. Истина – это идеал, это 
цель, это путь, к которому мы все идем 
и учимся» (Билалов, 2017. С. 138).  

Такой подход исламских теологов 
никак не принижает международный 
авторитет ислама. Наоборот, он приве-
дет к росту его приверженцев из хри-
стианского и иных религиозных миров. 
«Я не мусульманин в прямом смысле 
этого слова, хотя я надеюсь, что я «му-
сульманин» как «один, отданный Бо-
гу», но я считаю, что вложенный в Ко-
ран смысл содержит обширные запасы 
божественной истины, с помощью ко-
торых я и другие западные люди мно-
гому научились. Ислам, безусловно, яв-
ляется сильным претендентом на обес-
печение базовых рамок одной религии 
будущего» (Montgomery, 1983. P. 9). 

Есть и другие весомые аргументы 
тех же западных политологов и поли-
тиков в пользу нравственных и позна-
вательных достоинств ислама. «Ислам 
– это нечто большее, чем формальная 
религия: это интегральный образ жиз-
ни. Во многом это является более 
определяющим фактором в опыте его 
последователей, чем любая другая ми-
ровая религия. Мусульманин («тот, кто 
подчиняется») всегда живет лицом к 
лицу с Богом и не будет разделять его 
жизнь и свою религию, свою политику 
и свою веру. Исходя из своего сильного 
акцента на братстве людей, сотрудни-
чающих во исполнение Божьей воли, 
ислам стал одной из самых влиятель-
ных религий в современном мире» 
(Williams, 1962). 

Акцент ислама на братстве людей, 
в том числе всех верующих, должен 
быть по достоинству оценен и самими 
мусульманами. Давние на Северном 
Кавказе дискуссии между ваххабитами 
и суфиями не должны преследовать 
цель установления и обнаружения ис-
тинных мусульман. Современный ци-
вилизованный путь – это идейный 
джихад и его средства – «это широкий 
культурный кругозор и надлежащий 

научный уровень, развитие талантли-
вых личностей, интеллектуальный по-
тенциал; это книги, научные труды и 
статьи, печать, радио и телевидение» 
(Доктор Али Мухиддин аль-Карадаги, 
2015. С. 148). Как нам представляется, 
религиозное просвещение и образова-
ние должны быть нацелены на осозна-
ние очень значимой для цивилизации 
цели – освоения новой толерантности. 
Верно подмечено: «Пропаганда исклю-
чительности, совершенства ислама 
провоцирует несведущих мусульман к 
конфронтации с теми, кто не разделяет 
их взглядов» (Билалов, 2011. С. 188). 

Эта задача связана отчасти с 
осмыслением сущности великого джи-
хада, «новой нахды» на уровне теоло-
гического и философского образования 
духовенства. Теологическое образова-
ние в исламских и светских вузах 
должно быть качественным, для чего 
надо повысить роль рациональных 
наук и философии в формирующихся 
образовательных традициях. Эта – об-
щая задача, в определенной степени – 
промежуточная. Стратегическая же 
цель теологического образования – 
обеспечить базу для теологии и фило-
софии религии как науки для осмысле-
ния «великой нахды», вывести ислам на 
освоение современной мыслительной 
стратегии, позволяющей адекватно тол-
ковать Коран и стать на позиции плюра-
лизма и толерантности. 

 
Заключение 

Изучение в рамках религиозного 
образования природного и социально-
го мира, которое нами названо позна-
вательным ресурсом религиозного об-
разования, имеет значение, выходящее 
за пределы религиозного просвеще-
ния. В исламе оно состыковано с осво-
ением эффективной методологии, 
мыслительной стратегии, которой по-
сильно осуществление «новой нахды» 
и великого джихада. Все это невозмож-
но без теологического образования, 
которое в России делает первые шаги. 
В Москве, Казани, Уфе исламские вузы 
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предпринимают заметные и серьезные 
усилия. На Северном Кавказе, в том 
числе в Дагестане, внимание направ-
лено на количество обучаемых, пред-
стоит серьезная работа по качеству их 
знаний, общеобразовательному росту, 
тем более по теологической и фило-
софской подготовке в соответствии с 
классическими канонами теологиче-
ского образования. Нередки обсужде-
ния религиозного состояния, проблем 
экстремизма и терроризма в Дагестане 
с приглашением компетентных фило-
софов из Москвы и регионов на конфе-
ренции Дагестанского научного центра 
РАН и вузов, но почти без участия свя-
щеннослужителей и представителей 
религиозного образования. Без подоб-
ных контактов, без тесного сотрудни-
чества религиозного и светского обра-
зования вопрос о переходе от невеже-
ственного ислама к просвещенному, 
подготовки квалифицированных кад-
ров для религиозных структур всех 
уровней еще долго будет оставаться 
благим пожеланием.  
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