ПИЛИГРИМЫ.   МОУ «ЛИЦЕЙ №25» г.ОМСК
I этап. Источниковедческий. 23.12.2011 – 10.01.2012 
Задание: для каждой их четырех указанных религий найти в священных книгах: как следует относиться к ближнему, кого следует считать ближним своим.
Христианство
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Источники:               
 Евангелие (часть Библии Новый Завет) от Иоанна, Матфея, Марка, Луки;

Жития православных святых.
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                                       В.Суриков. Милосердный самарянин 
Притча о добром самарянине. http://orthgymn.ru/publish/istved/iv2-07/zhizn2.php
Но он, желая оправдать себя, сказал Иисусу: а кто мой ближний? На это сказал Иисус: некоторый человек шел из Иерусалима в Иерихон и попался разбойникам, которые сняли с него одежду, изранили его и ушли, оставив его едва живым. По случаю один священник шел тою дорогою и, увидев его, прошел мимо. Также и левит, бью на том месте, подошел, посмотрел и прошел мимо. Самарянин же некто, проезжая, нашел на него и, увидев его, сжалился и, подойдя, перевязал ему раны, возливая масло и вино; и, посадив его на своего осла, привез его в гостиницу и позаботился о нем; а на другой день, отъезжая, вынул два динария, дал содержателю гостиницы и сказал ему: позаботься о нем; и если издержишь что более, я, когда возвращусь, отдам тебе. Кто из этих троих, думаешь ты, был ближний попавшемуся разбойникам? Он сказал: оказавший ему милость. Тогда Иисус сказал ему: иди, и ты поступай так же. (Лк. 10: 25-37)
Кого можно считать ближним?
Спаситель, поскольку Он Творец и во всех видит одно создание, определяет ближнего не делами, не достоинствами, но природой. Не думай, - говорит, - что поскольку ты праведен, то и нет тебе никого подобного. Ибо все имеющие одну и ту же природу суть ближние твои. Итак, и ты сам будь ближним их не по месту, но по расположению к ним и заботливости о них.
Как следует относиться к ближнему?
Для того и привожу Я тебе в пример самарянина, чтобы тебе показать, что хотя он различался по жизни, однако ж, стал ближним для нуждавшегося в милости. Так и ты проявляй себя ближним чрез сострадание и поспешай на помощь по собственному признанию. Итак, этой притчей мы научаемся быть готовыми к милосердию и стараться быть ближними для тех, кои нуждаются в нашей помощи. 
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«И так во всем, как хотите, чтобы с вами поступали люди, так поступайте и вы с ними, ибо в этом закон и пророки»

В Новом Завете эта заповедь неоднократно повторялась Иисусом Христом.

В Евангелии от Матфея: «И так во всем, как хотите, чтобы с вами поступали люди, так поступайте и вы с ними, ибо в этом закон и пророки»  (Мф.7:12), «люби ближнего твоего, как самого себя»  (Мф.19:18-20), «Иисус сказал ему: возлюби Господа Бога твоего всем сердцем твоим и всею душею твоею и всем разумением твоим: сия есть первая и наибольшая заповедь; вторая же подобная ей: возлюби ближнего твоего, как самого себя; на сих двух заповедях утверждается весь закон и пророки»  (Мф.22:38-40)

В Евангелии от Марка: «любить ближнего, как самого себя, есть больше всех всесожжений и жертв»  (Мк.12:32-34).

В Евангелии от Луки: «И как хотите, чтобы с вами поступали люди, так и вы поступайте с ними»  (Лук.6:31).

Также это правило неоднократно повторяли Апостолы Иисуса Христа.

В Послании к Римлянам: «Ибо заповеди: не прелюбодействуй, не убивай, не кради, не лжесвидетельствуй, не пожелай [чужого] и все другие заключаются в сем слове: люби ближнего твоего, как самого себя»  (Рим.13:8-10).

В Послании к Галатам: «весь закон в одном слове заключается: люби ближнего твоего, как самого себя»  (Гал.5:13-15).

В Послании Иакова: «закон царский, по Писанию: возлюби ближнего твоего, как себя самого»  (Иак.2:7-9).

В Деяниях Апостолов: «Ибо угодно Святому Духу и нам не возлагать на вас никакого бремени более, кроме сего необходимого: воздерживаться от идоложертвенного и крови, и удавленины, и блуда, и не делать другим того, чего себе не хотите. Соблюдая сие, хорошо сделаете. Будьте здравы»  (Деян.15:28,29).
Воздавай почтение ближнему как образу Божию,— почтение в душе твоей, невидимое для других, явное лишь для совести твоей. Деятельность твоя да будет таинственно сообразна твоему душевному настроению.

Воздавай почтение ближнему, не различая возраста, пола, сословия, — и постепенно начнет являться в сердце твоем святая любовь.

Причина этой святой любви — не плоть и кровь, не влечение чувств, — Бог.

Лишенные славы христианства не лишены другой славы, полученной при создании: они — образ Божий.

Если образ Божий будет ввергнут в пламя страшное ада, и там я должен почитать его.

Что мне за дело до пламени, до ада! Туда ввергнут образ Божий по суду Божию: мое дело сохранить почтение к образу Божию, и тем сохранить себя от ада.

И слепому, и прокаженному, и поврежденному рассудком, и грудному младенцу, и уголовному преступнику, и язычнику окажу почтение, как образу Божию. Что тебе до их немощей и недостатков! Наблюдай за собою, чтоб тебе не иметь недостатка в любви.

В христианине воздай почтение Христу, Который сказал в наставление нам и еще скажет при решении нашей участи вечной: Еже сотвористе меньшему сих братий Моих, Мне сотвористе [Матф. 25, 40.].

В обращении твоем с ближними содержи в памяти это изречение Евангелия, и соделаешься наперсником любви к ближнему.

Наперсник любви к ближнему входит ею в любовь к Богу.

Но если ты думаешь, что любишь Бога, а в сердце твоем живет неприятное расположение хотя к одному человеку: то ты — в горестном самообольщении. 

Аще кто речет, говорит святой Иоанн Богослов: яко люблю Бога, а брата своего ненавидит, ложь есть... Сию заповедь имамы от Него, да любяй Бога любит и брата своего [1 Иоанн. IV, 20, 21.]

Явление духовной любви к ближнему — признак обновления души Святым духом: Мы вемы, говорит опять Богослов, яко преидохом от смерти в живот, яко любим братию; не любяй бо брата пребывает в смерти [1 Иоанн. III, 14.]. 

Совершенство христианства — в совершенной любви к ближнему.

Совершенная любовь к ближнему — в любви к Богу, для которой нет совершенства, для которой нет окончания в преуспеянии.

Преуспеяние в любви к Богу — бесконечно: потому что любовь есть бесконечный Бог [1 Иоанн. IV, 16.]. 

Любовь к ближнему — основание в здании любви.

Возлюбленный брат! Ищи раскрыть в себе духовную любовь к ближним: войдя в нее, войдешь в любовь к Богу, во врата воскресения, во врата царства небесного. Аминь.

Изложение взглядов православных богословов
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   Блаженный Феофилакт Болгарский о человеке, который попался разбойникам («Толкование на Святое Евангелие»):

«Закон, по причине младенчества слушателей не могший еще преподать совершеннейшего учения, заповедует любить ближнего, как самого себя. Но Христос научил любить ближнего больше, чем и самого себя. Ибо Он говорит: никто не может оказать больше сей любви, как если кто душу свою положит за друзей своих (Иоан. 15, 13). — Итак, законнику говорит: правильно ты отвечал. Поелику ты, говорит, подлежишь еще закону, то ты правильно отвечаешь; ибо по закону ты верно рассуждаешь. 

Законник, получив похвалу от Спасителя, выказал высокомерие. Он сказал: а кто ближний мой? Он думал, что он праведен и не имеет подобного себе и близкого по добродетели; ибо полагал, что праведнику ближний есть только праведный же. Итак, желая оправдать себя и возвыситься пред всеми людьми, он с гордостию говорит: а кто ближний мой? Но Спаситель, поелику Он творец и во всех видит одно создание, определяет ближнего не делами, не достоинствами, но природою. Не думай, говорит, что поелику ты праведен, то и нет тебе никого подобного. Ибо все имеющие одну и ту же природу суть ближние твои. Итак, и ты сам будь ближним их не по месту, но по расположению к ним и заботливости об них. Для того и привожу Я тебе в пример самарянина, чтобы тебе показать, что хотя он различался по жизни, однако ж стал ближним для нуждавшегося в милости. Так и ты проявляй себя ближним чрез сострадание и поспешай на помощь по собственному признанию. Итак, сею притчею мы научаемся быть готовыми к милосердию и стараться быть ближними для тех, кои нуждаются в нашей помощи»
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  Святитель Филарет Московский, «Беседа в день тезоименитства Благочестивейшаго Государя Императора Николая Павловича» («Слова и речи, том 5»):

«Иди, и ты твори такожде (Лук. X. 37)

 Собранным в одной из обителей обширной области Царскаго милосердия, о чем ближе нам и помышлять и говорить как не о милосердии? Здесь можно порадоваться о действиях милосердия, можно и поучиться изобретательному искусству милосердия. Но мы должны преимущественно учиться у одного Учителя. Един бо есть ваш учитель Христос, по Его собственному слову (Матф. XXIII. 8).

Христос Спаситель, изъясняя заповедь о любви к ближнему и разрешая вопрос: кто есть ближний, в притче о впадшем в разбойники указал образ милосердия, и сказал вопрошавшему, и даже доныне говорит в Евангелии каждому из нас: иди, и ты твори такожде... 

Надобно принять в разсуждение, что вопросившему: кто есть ближний, дает ответ Сердцеведец, Который не только слышит его слова, но и видит его мысли, настоящия и готовыя родиться. Да и по самому вопросу можно примечать, что совопросник хотел им запутать понятие о люблении ближняго, как самого себя. Неужели, – думал он, вероятно, – неужели должно любить, как самого себя, и таких людей, как самаряне и язычники, наравне с избранными членами избраннаго народа Божия? Дабы разрушить сию мечту народной гордости и презрения к людям, поставляемую на место любви к ближнему, и преподать учение о истинной, всеобщей любви к ближнему, Христос Спаситель благоволил показать, что и между избранными, по-видимому, членами избраннаго народа могут быть люди, которыми совсем нельзя гордиться, и в племени неизбранном могут найтись люди, которых нельзя не уважить. Для сего указал Он образ немилосердия в иудейском священнике, а образ милосердия в самарянине...

Теперь посмотрим, как должно нам поступать, чтоб исполнить повеление Господне: иди, и ты твори такожде.

  Как поступил самарянин, когда нашел на дороге ограбленнаго, израненнаго, полумертваго? – Видев его милосердова. Не сказал он в сердце своем: «это иерусалимлянин, один из тех, которые не прикасаются самаряном (Иоан. IV. 9); что жалеть о тех, которые нас презирают?» – Нет, в страждущем он не хотел видеть человека чуждаго, или неприязненнаго, но видел только человека, и почувствовал жалость; страдания ближняго отозвались в его сердце.

  Иди, и ты твори такожде. Не проходи мимо бедствующаго и страждущаго без внимания; не смотри на него холодным оком; не скажи: он не из тех, которые возбуждают сочувствие. Он человек; и он страждет: чего более для возбуждения твоего сочувствия? Не случается ли, что когда пред глазами нашими нож врача действует над телом больнаго, для нас посторонняго, сердце наше невольно стесняется? Видишь ли, что ты невольно, природно, как бы телесно сострадателен: как же тебе не быть сострадательну душевно, свободно, разсудительно?

  Чтo еще сделал со впадшим в разбойники сострадательный самарянин? Приступль, обяза струпы его, возливая масло и вино. Не остановился на одной мысли о его жалком положении, на одном чувствовании сострадания к нему; но немедленно приступил к делу, чтобы оказать помощь, какая страждущему потребна, какая со стороны состраждущаго возможна.

  Иди, и ты твори такожде. Не довольствуйся мыслию, чувствованием, словом, где нужно и возможно дело. Хорошо, если у тебя не каменное сердце: но не хорошо, если у тебя сухая и скорченная рука, непростирающаяся и неотверзающаяся для нищаго. Аще брат или сестра, говорит Апостол, наги будут, и лишени будут дневныя пищи; речет же им кто: идите с миром, грейтеся и насыщайтеся, не даст же им требования телеснаго: кая польза (Иак. II. 15. 16)? Чадца моя, взывает другой Апостол, не любим словом, ниже языком, но делом и истиною (1 Иоан. III. 18).
Что еще сострадательный самарянин? – Всадив его на свой скот, приведе его в гостинницу, и прилежа ему. Здесь достойно примечания то обстоятельство, что самарянин имел одно только животное, на котором ехал сам, и не имел другаго, которое мог бы предоставить немощному. Итак, он решился лишить себя того, в чем нуждался ближний. Всадив на свой скот, он вел немощнаго в гостинницу; а сам шел пешком, не смотря на то, что был утомлен, оказывая помощь страждущему...

  Иди, и ты твори такожде: Угодную Богу добродетель творишь ты, когда служишь ближнему тем, в чем у тебя избыток, в чем ты не нуждаешься, если притом делаешь сие с любовию к Богу, заповедавшему благотворение, с любовию к ближнему, терпящему нужду. Но если ты лишаешь себя приятности, удобства, покоя, чтобы утешить и успокоить ближняго; ущербляешь нужное для тебя, чтобы помочь нужде ближняго: то ты проходишь подвиг, который может привести к венцу; сеешь семя, которое способно принести обильную жатву благословений и воздаяний.

  Наконец, сострадательный самарянин, изъем два сребреника, даде гостиннику, для продолжения попечений о пострадавшем от разбойников, обещая и более впредь, по мере потребности. Благодетельный путешественник мог подумать, что уже довольно сделал для несчастнаго, когда с трудом избавил его от безпомощнаго страдания и смерти, доставил в безопасное место, ходил за ним на ночлеге, и что за сим, при необходимости продолжать путешествие, надобно предоставить его человеколюбию других. Но иное говорила сердцу истинная любовь к ближнему: не будь равнодушен к завтрашнему дню того, кому сострадал вчера: не оставляй добраго дела неоконченным; не довольствуйся цветом, когда можешь достигнуть плода. И самарянин устрояет и обезпечивает призрение несчастнаго до тех пор, как он с возстановленными силами получит возможность устроять сам свое благосостояние.

  Иди, и ты твори такожде. Если ближнему нужно, если тебе возможно только одновременное дело милосердия, или только участие в оном: сделав потребное и возможное, ты исполнил должное. Но если ближнему нужна, и с твоей стороны возможна продолжаемая помощь: не допусти, чтобы твоя любовь к ближнему была короче его несчастия.»
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  Митрополит Антоний (Храповицкий), «Неделя 25: Притча о милосердом Самарянине» («Мысли, высказанные в проповедях»):

«Что мне делать, чтобы наследовать жизнь вечную?»  - спрашивает законник и на вопрос, что сказано в Законе, сам отвечает, приводя слова о любви к Богу и ближнему и далее,  «хотя оправдаться», спрашивает, кто же ближний? Обычно под ближними иудеи понимали единоверцев, а иноверцев почитали врагами. Но законник ставить вопрос глубже: он имеет в виду не национальное, а личное отношение к людям. В притче о Самарянине Спаситель говорит, что ближний, впавшему в разбойники - сотворивший ему милость. Говорят, что иудеи оказывали милость только единоверцам. Это неверно: добрые люди всех вер помогают всем и только фанатики не следуют этому. Ближний - это оказывающей милосердие, несмотря на национальное, религиозное и нравственное различие. Милость находить доступ к сердцам людей и теперешнего жестокого общества. Это можно сказать единственная «современная» добродетель, тогда как добродетель смирения и прочие совершенно чужды современности. Милость или гуманность иногда проявляются только по отношению к соплеменнику, так например иудеи, большие обманщики по отношению к другим народам, являются иногда большими гуманистами по отношению к своим единокровным. Конечно, это не есть та гуманность, о которой мы говорили и которая не может не радовать нас, как единственный светлый луч в жизни современного общества. Она нас радует так потому, что человек, какой он ни был национальности, относящийся к ближнему, как самарянин - близок к пониманию христианства»
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  Митрополит Антоний Сурожский, «Неделя 25-я по Пятидесятнице. Притча о милосердном самарянине» («Воскресные проповеди»):

«А если мы, подобно юноше, подобно книжнику, спросим: «Но кто мой ближний? Кто тот, ради которого я должен быть готов расстаться с глубочайшими переживаниями моего сердца, с самыми возвышенными размышлениями, с наилучшими моими чувствами?» – ответ Христа прост и прям: Всякий! Всякий человек, кто нуждается в тебе, на любом уровне: на простейшем уровне пищи или крова, чуткого внимания, заботливости, дружелюбия. 

  А если однажды (этот день может и никогда не наступить, но может прийти в любой момент) от нас потребуется больше, мы должны быть готовы любить нашего ближнего, как нас тому учит Христос: с готовностью жизнь нашу положить за него.  «Положить жизнь»  не означает умереть; речь идет о том, чтобы изо дня в день отдавать нашу заботу всем тем, кто в ней нуждается; тем, кто в печали и нуждается в утешении: тем, кто в растерянности и нуждается в укреплении и поддержке; тем кто, голоден и нуждается в пище; тем, кто обездолен и, может быть, нуждается в одежде: и тем, кто в душевном смятении и, может, нуждается в слове, которое изольется из той самой веры, которую мы черпаем здесь и которая составляет самую нашу жизнь. 

  Выйдем же отсюда, вспоминая эту притчу не как одну из самых прекрасных сказанных Христом вещей, но как прямой путь, на который Он призывает нас встать. Она учит нас относиться друг ко другу, оглядеться вокруг внимательным взором, помня, что порой малейшая ласка, одно теплое слово, одно внимательное движение может перевернуть жизнь человека, который в одиночестве стоит перед лицом собственной жизни. Пусть поможет нам Бог быть подобными милосердному самарянину на всех уровнях и по отношению ко всем людям. Аминь!»
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  Протоиерей Александр Шаргунов, Неделя 25-я по Пятидесятнице («Евангелие дня»):
«Этот человек, законник говорит:  «Возлюбиши Господа Бога твоего всем сердцем твоим, всей мыслью твоей, всей крепостью твоей, и ближнего твоего, как самого себя» . Слова Священного Писания знает законник. Но Господь спрашивает не только о том, знает ли он их. Он спрашивает:  «Како чтеши - Как читаешь их?»  - то есть «как их понимаешь». Эти слова знали все законники, точно так же как мы все знаем эти слова. Как читали они эти слова и как мы их читаем? Все их читали, все знали их наизусть, и никто не понимал духа и смысла этих слов. Дальше выясняется, что этот законник, желая оправдать себя, говорит:  «А кто есть ближний мой?» 

  Он знает слова Божии, знает заповедь о любви, но не знает, кто является его ближним. Тем самым он обнаруживает, что эта заповедь о любви ему на деле неизвестна, он не знает, к кому должна быть обращена его любовь. Эта любовь не проявилась в его жизни...
Такое милосердие проявляет не брат по отношению к брату, а самарянин по отношению к еврею, то есть враг по отношению к врагу. Вы видали когда-нибудь подобное? Как это понять? Господь являет нам полноту милосердия - то, что превосходит всякое человеческое понимание. То, что на самом деле является Божественным небесным милосердием, которое принёс Христос на землю и которое обращено к каждому человеку без исключения. И такому милосердию должны научиться все люди...

Мы призываемся сегодня понять, почему Христос говорит этому законнику-богослову, то есть всем нам, знающим то же, что и он знает, и вдруг понявшим, что на самом деле, этого совсем недостаточно (ни священник, ни левит не оказались ближними по отношению к раненому человеку, а близким к нему оказался этот самарянин):  «Иди и ты поступай так же» . То есть, заповедь о любви к Богу и к человеку, самая главная заповедь, может стать для нас идолом, золотым тельцом - да простит нас Господь! - когда мы поклоняемся ей, и в то же время пальцем ни пошевелим, чтобы исполнить её на деле.

   «Иди и поступай так же»  - говорит Господь человеку, который приступил к Нему, искушая Его. А что значит  «искушая» ? Чтобы погубить Его, как все книжники и фарисеи, которые хотят уловить Его в слове, чтобы предать Его смерти - так они приступают к Нему. Одно отвлеченное знание - в суд и осуждение нам, тем, кто сподобляется вступить в родство с Богом и со всеми людьми через тот единственный дар милосердия, который делает нас близкими и к Богу и к другим людям. Господь наш Иисус Христос Кровью Своей и Духом Своим Святым открыл нам этот дар, чтобы мы узнали через Него, через эту благодать, через Его любовь, через Его милосердие, как милостив к нам Господь. И как дорог, как близок к нам каждый человек без исключения»     http://www.verav.ru/common/prop.php?num=36
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 Священник Русской Православной Церкви Георгий Петрович Чистяков (4 августа 1953 - 22 июня 2007) («Над строками Нового Завета»):
«Ещё одно, может быть, самое трудное место не только в Евангелии от Матфея, но в Евангелии вообще, если не во всей Библии. Это слова Спасителя из Нагорной проповеди: «Не давайте святыни псам и не бросайте жемчуга вашего пред свиньями, чтобы они не попрали его ногами своими и, обратившись, не растерзали бы вас» (Мф 7:6).

О чём же идёт речь?.. Если нас хоть сколько-нибудь коснулся Христос, если Он хоть сколько-нибудь вошёл в наши сердца, мы понимаем, что Спаситель не может оттолкнуть грешника со словами «не давайте святыни псам». Из литературы, из Талмуда в частности, мы знаем, что многие благочестивые иудеи псами и свиньями называли язычников. Но мы также знаем, что Спаситель пришёл именно к тем, кого уже раздавил или почти раздавил грех, чтобы «призвать не праведников, но грешников», чтобы взыскать и спасти погибших, чтобы протянуть руку помощи тем, кто всеми отвержен.

Евангелие в целом, очень многие притчи и чудеса евангельские свидетельствуют, что именно падших Спаситель поднимает и спасает...

Ясно, что псами и свиньями Спаситель никого назвать не может, а мы с вами - можем. Значит, говоря: «Не давайте святыни псам и не бросайте жемчуга вашего пред свиньями», - Спаситель как бы берёт в кавычки слова «псам» и «свиньям». То есть это выражение надо понимать так: не давайте святыни тем, кого вы считаете псами и свиньями, потому что, если вы это сделаете, они кинутся и растерзают вас.

Называя кого-то «псами» и «свиньями», Он цитирует нас. Понять это очень важно. Считая, что простые люди ещё не готовы понять церковную службу или что им этого знать нельзя, мы уподобляемся тем иудеям, которые называли язычников псами и свиньями. И при этом не понимаем самого простого: если мы считаем, что не готовы они, значит, не готовы мы сами...

Мы читаем о чём-то подобном в Евангелии от Марка и в Евангелии от Матфея: женщина-хананеянка прибегает к Иисусу и просит исцелить её дочь. «Но Иисус сказал ей: дай прежде насытиться детям; ибо нехорошо взять хлеб у детей и бросить псам. Она же сказала Ему в ответ-, так, Господи; но и псы под столом едят крохи у детей» (Мк 7: 27-28).

Неужели Спаситель эту женщину и её дочь называет псами? Нет, Спаситель проговаривает вслух то, что думает она: «Я грязная, как собака, я мерзкая, но помоги мне».

Самое страшное для неё то, что она - язычница, в отличие от них - людей чистых и просвещённых Богом. И беда не в том, что кто-то считает её грязной, а беда в том, что она сама считает себя такой. Спаситель произносит это вслух и спасает её, и она распрямляется, она перестаёт быть человеком второго сорта - это очень важно понять.

Если мы обратимся к истории Церкви, то увидим два пути в диалоге с непросвещёнными народами. Одни проповедники отправились в Латинскую Америку, другие - на Филиппины. Задача тех, кто прибыл в Латинскую Америку, заключалась в том, чтобы побыстрее покрестить местных жителей, дать им христианские имена, установив таким образом свою власть, - и двигаться дальше. А те, кто пришёл на Филиппины, стали там трудиться. И что получилось в результате? Филиппинцы - один из наиболее верующих народов мира. А в Латинской Америке, как известно, верующих единицы - только в образованном слое, простые же люди в Бога не верят, хоть и носят христианские имена. Потому что с ними поступили именно по принципу «не давайте святыни псам, они всё равно ничего не поймут».

Можно обратиться и к нашей истории. Жители Чувашии были крещены ещё в средние века, но практически остались язычниками. Не удивительно, что сегодня там строятся языческие храмы, открыто практикуются языческие ритуалы. Старый художник, отец которого был сельским священником в Чувашии, рассказывал мне, что на рубеже XIX и XX веков чуваши, в общем, в Бога не верили, а ходили куда-то в лес, где были шалаши, и там поклонялись своим богам. Более того, жители каждой деревни кроме официального христианского имени имели ещё и языческое. То есть их крестили - и на этом общение с ними как с будущими христианами закончилось.

И наоборот, в Пермской области ещё во времена преподобного Сергия святитель Стефан Пермский начал с того, что выучил язык пермяков, составил для них азбуку, перевёл Евангелие и уже потом начал их крестить, проповедуя среди них. Прошли века, пермяцкий язык забылся, но уже был усвоен евангельский образ жизни, уже было усвоено Евангелие, уже Они приняли Христа в сердце - и в Пермской области никакие языческие храмы не строятся, им они просто не нужны, потому что с ними святитель Стефан ещё в XIV веке заговорил как равный с равными. А к чувашам пришли, глядя на них сверху вниз.

Можно взять для примера ещё две области - Якутию и Аляску. Святейший Патриарх часто спрашивает: «А как с Евангелием на якутском языке?», потому что там сейчас возрождается язычество. К сожалению, с Евангелием на якутском языке мы опоздали как минимум лет на 150. Сегодня почти все там говорят по-русски. Вот если бы в своё время миссионеры перевели Евангелие, местные жители усвоили бы его и, может быть, позднее, как и пермяки, перешли на русский. Но их крестили, а Слово Божие в руки не дали и вообще о Боге даже не заговорили.

Совершенно иная ситуация на Аляске. Она уже давно относится не к России, а к протестантским Соединённым Штатам, и никто здесь не знает по-русски. Тем не менее в каждой деревне есть православный храм. Да, местные жители совершают богослужение, читают Священное Писание на английском языке, но все они православные, хотя живут в протестантской стране. Почему они не отказались от православия? Потому что миссионеры, пришедшие на Аляску, начали, опять же, с того, что изучили язык здешних жителей.

Святитель Иннокентий, будущий митрополит Московский, ещё молодым человеком начал работать в Америке, освоил алеутский язык, составил словарь, грамматику, перевёл Евангелие, другие священные книги и уже после этого как епископ начал строить и освящать храмы, устраивать воскресные Школы и т.д.

И то же самое делали его продолжатели, среди которых был святитель Тихон, будущий Патриарх Московский и Всея Руси. Не случайно на московской кафедре оказались два епископа, которые довольно долгое время трудились на Аляске. Причём православные американцы ещё в брежневские времена потребовали от нашей Церкви, чтобы мы признали святителя Иннокентия святым. Он (позднее и святитель Тихон) был канонизирован, хотя этого очень не хотелось нашим властям, и церковным в том числе: святые, говорили они, давно умерли, как это вдруг - новый святой?

Святитель Иннокентий понял, насколько бесперспективно жить по принципу «не давайте святыни псам». Надо понять, что язычники такие же люди, как мы, может, даже лучше, - и потом, перейдя на их язык, объяснить им всё, что касается Бога, объяснить не «псам» и «свиньям», а своим братьям и сестрам.

Вот о чём говорят эти слова, которые, повторяю, нам сохранило только Евангелие от Матфея. И они, такие странные и жёсткие на первый взгляд, становятся замечательными, спасительными, полными Божией любви, когда они «разбухнут» в нашем сердце» 
http://tapirr.narod.ru/ekklesia/chistyakov/nadstrokami1.htm
Профессор Abilene Christian University (США)   Арли ХУВЕР  («ДОРОГОЙ АГНОС»): 

«Потому Иисус был одним из самых выдающихся в истории интернационалистов и эгалитаристов. Его притчи показывают, что Он действительно интересовался людьми, всякими людьми. Он любил общаться с разными типами. Он присутствовал на свадьбах и торжествах — чаще, чем Его критики считали, что Ему надлежало. У некоторых Он вызывал весьма строгую критику за то, что общался с отверженными людьми, с неприкасаемыми, как с мытарями, с женщинами неприличного поведения, с самарянами и с прокаженными. Такое необычное отношение к ним Он защищал утверждением, что не здоровые, а больные нуждаются во врачебной помощи. Он сказал книжникам и фарисеям, что именно такие более несчастные люди войдут в Царство Небесное прежде них (Матф. 21:31).

Иисус учил о достоинстве каждого человека независимо от его положения в обществе, пола или расы. Самая чудесная притча Христа, наверно, касается доброго самарянина (Лук. 10:30—37). Вполне ясен главный моральный принцип этой притчи, — именно, что нет народа, владеющего монополией на доброту. Иисус укорил апостолов за то, что они не допускали детей к Нему. Он учил, что если Бог знает каждого воробья в отдельности, то Он безусловно знает каждого человека в отдельности (Лук. 12:6—7). Он часто говорил о «малых сих» или об «одном из сих братьев Моих меньших» (Матф. 18:14; 25:40).
Как далеко отличался дух Христов в то время от типичного отношения иудеев и греков к чужим. Имеется одно заявление, связанное с ессейской сектой и взятое из ее «Пособия дисциплины», обнаруженного при открытии «Свитков Мертвого моря». Членам секты дается приказ «любить всех детей света... ненавидеть всех детей тьмы — каждое дитя по мере его виновности». Иисус вероятно имел это в виду, когда сказал: Вы слышали, что сказано: люби ближнего твоего и ненавидь врага твоего. А Я говорю вам: любите врагов ваших, благословляйте проклинающих вас, благотворите ненавидящим «вас и молитесь за обижающих вас и гонящих вас, да будете сынами Отца вашего Небесного» (Матф. 5:43—45).

Иудеи верили в религиозную и моральную аристократию, а греки придерживались философского и интеллектуального понятия элиты. Иисус учил, что добродетель и искупление доступны всем. 

Знаменитый еврейский ученый, Монтефиоре, говорит, что самой уникальной особенностью учения Христа является Его понятие, что «любить означает искать погибших». [С. G. Motefiore, The SixEnneads, Second Ennead, IX.9.].  Иисус утверждал, что надо искать грешника, — не уклоняться от него, но искать его. Надо спасти его из-за чувства жалости, любви и необходимости лично послужить ему... Несмотря на то, что Христос редко путешествовал за пределы Палестины, Его любовь ко всем людям, Его забота о всех классах людей, Его жертвенная смерть даже за врагов — все это, и еще другие вещи, отделяют Его от окружающей среды и поднимают Его к уровню первичного человека, человека для всех людей... 

Даже слова Иисуса никак нельзя применить только к одной определенной

местности или культуре, ибо они сразу же принимают международный характер. Учения Христа на Его родном (арамейском) языке у нас нет, как в случае наставлений Магомета для мусульман. На протяжении целых столетий нельзя было перевести Коран с арабского языка. Но с самого начала изречения Христа приходят к нам в переводе и остаются в переводе по сей день. Его слова как-то обладают таинственной способностью умножаться в переводе, не потеряв своей уникальности и большой силы. Христа принимают в любой людской среде; Его понимают на любом языке; Он понятен любому разуму и привлекателен любому сердцу. Мы не говорим: «Вот, иудей!... Вот, галилеянин!». Мы говорим: «Ecce Homo!», т. е. «вот, Человек!». http://www.yess.kiev.ua/library/apologetics/Dorogoj%20Agnos/68.htm  
Почему Иисус Христос в некоторых евангельских событиях отказывается помогать людям, не принадлежащим к иудейскому народу?
Евангелие от Матфея 
http://lib.eparhia-saratov.ru/books/11l/lopuhin/lopuhin2/contents.html
«Сих двенадцать послал Иисус, и заповедал им, говоря: на путь к язычникам не ходите, и в город Самарянский не входите; а идите наипаче к погибшим овцам дома Израилева; ходя же, проповедуйте, что приблизилось Царство Небесное;» (Матф. 10:5—7)

“Я послан только к погибшим овцам дома Израилева” (Матф. 15-24) 
Читая Евангелия, не трудно заметить, что Иисус во всем жил, действовал и учил согласно Писаниям (на тот момент это были только книги Ветхого Завета). А Писания гласили, что от начала великий Божий план евангелизации всей земли состоял в том, чтобы Истина, Божья любовь, Божьи законы, и т.д. были явлены всем народам земли (в те времена они все были язычники) через израильский народ (1Пар.16:24). В этом была его богоизбранность и его миссия.
В то время, когда Христос пришел на землю и воплотился в человеке, этот план еще оставался в силе. Поэтому целью земного служения Христа было, прежде всего, просветить именно израильский народ, чтобы через них Истина стала доступна всем народам. Так и произошло. Из иудеев вышел небольшой остаток в лице 12 апостолов и других учеников Иисуса и этот остаток возвестил Евангелие всем окружающим народам.

Хотя израильтяне упорно не желали нести Истину другим народам и свидетельствоавть об Истинном Боге, хотя они упорно желали спастись в одиночку и не утруждали себя трудами для других, хотя они периодически отступали от Бога, Бог их не отверг и не оставил до момента определенного Им самим.  

В чем же состояло Его служение? Он Сам говорит:
"Дух Господень на Мне; ибо Он помазал Меня благовествовать нищим, и послал Меня исцелять сокрушенных сердцем, проповедывать пленным освобождение, слепым прозрение, отпустить измученных на свободу, проповедывать лето Господне благоприятное." ( Луки 4:18)

За редким исключением (Матф.8:8, Матф.15:27, Иоан.4:40), Он совершал это служение для израильского народа, так как период в 490 лет из пророчества Даниила еще не завершился. Согласно пророчеству Христос Иисус жил в последние 7 лет этого периода (и утвердит завет для многих одна седмина), а умер за 3,5 года до его окончания (в половине седмины прекратится жертва). Еще 3,5 года Его ученики служили и проповедовали в основном только для израильского народа. До тех пор, пока иудейские религиозные вожди не побили Стефана камнями (Деян.7:59) и чаша терпения Божия переполнилась, и израильская нация перестала быть богоизбранным народом (Втор.14:2) и царством Его священников на земле (Исх.19:6).
При этом нужно понимать, что служение Иисуса (проповедь, научения, исцеления, и т.д.) и Его Голгофская жертва - это не одно и тоже. Служение Он совершал для израильского народа и для всего человечества через израильский народ (Ис.42:6), а Свое спасение Он дарит всем людям земли. Он умер за всех. И любой из любого народа может обрести спасение благодаря своей вере в этот радостный факт. Об этом свидетельствуют многие тексты Писаний Ветхого и Нового Заветов и слова Самого Иисуса.

"Говорю же вам, что многие придут с востока и запада и возлягут с Авраамом, Исааком и Иаковом в Царстве Небесном..."(Матфея 8:11) - т.е. многие люди со всех сторон света будут спасены.
"Итак идите, научите все народы, крестя их во имя Отца и Сына и Святаго Духа, уча их соблюдать все, что Я повелел вам; и се, Я с вами во все дни до скончания века. Аминь." (Матфея 28:19-20) - т.е. все народы могут быть спасены через принятие Евангельской вести и крещение, которое свидетельствует об их вере в то, что Иисус умер за них. 

"И когда Я вознесен буду от земли, всех привлеку к Себе." (От Иоанна 12:32) - т.е. всех людей земли.
"Ибо так возлюбил Бог мир, что отдал Сына Своего Единородного, дабы всякий верующий в Него, не погиб, но имел жизнь вечную." (Иоанна 3:16) - т.е. вопрос спасения зависит не от национальности, но только от веры (уверенности) в Искупительную жертву Христа Иисуса.

"Он есть камень, пренебреженный вами зиждущими, но сделавшийся главою угла, и нет ни в ком ином спасения, ибо нет другого имени под небом, данного человекам, которым надлежало бы нам спастись." (Деян.4:10-12) - апостол проповедует, что спасение дается "человекам", т.е. всем людям, а не только израильтянам.
"Который (т.е. Бог) хочет, чтобы все люди спаслись и достигли познания истины" (1Тим 2:4)
"После сего взглянул я, и вот, великое множество людей, которого никто не мог перечесть, из всех племен и колен, и народов и языков, стояло пред престолом и пред Агнцем в белых одеждах и с пальмовыми ветвями в руках своих." (Откровение 7:9) - апостол Иоанн видит будущее, спасенных из всех народов и наций земли, предстоящих пред престолом Божьим.
ВЫВОД:    Чему это учит нас? Во-первых, тому, что каждый человек имеет ценность уже только на том основании, что он - творение Божье, то есть человек обретает ценность не только после искупления. Во-вторых, быть ближним – значит принимать искреннее участие во всех людях, особенно в тех, кто нуждается в помощи и сочувствии. Ближний - это оказывающей милосердие, несмотря на национальное, религиозное и нравственное различие.
Ислам
Источники:

Священный Коран и Сунна;

История жизни пророка Мохаммеда, подвижников Ислама.
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Поистине, Аллах призывает справедливость, благодеяние и дары близким; и Он удержи​вает от мерзости, гнусного и преступления. Он увещает вас: может быть, вы опомнитесь!
(Коран 16:92-90)
”Я не прошу у вас за это награды, а только любви к ближним; кто совершает добро, тому Мы прибавим к этому благое”. Поистине, Аллах Прощающ и Благодарен!» (Сура Аш-Шура, аят 23). 

Здесь Всевышний призывает к самому высшему проявлению человечности – любви.

.... Возлюби ближнего своего, как самого себя.... .Любовь к ближнему — это не бремя и не жертва. Те, кто достиг цели жизни, кто слился в единое целое с Высшей Реальностью, любят ближнего, дают и служат ему, повинуясь побуждениям, идущим от их собственной сущности. Они хотят давать и служить во имя ближнего, не имея в виду никакой выгоды для себя. Их любовь полна прощения и терпения по отношению к тем, кто причинил им — по неведению или по злой воле — вред. Они находят удовольствие не в том, чтобы мстить своим врагам, а в том, чтобы привести их к спасению. Но чтобы жить ради других, нужно признавать и осуществлять на практике нравственные нормы и соблюдать внутреннюю дисциплину, так как людское сердце часто эгоистично и скупо в сравнении с божественной любовью.

 «В Коране (сура «Рассказ», аят 54) провозглашается: «Этим будет дарована их награда дважды за то, что терпели. Добрым они отстраняют зло и дают из того, чем Мы их наделили». Здесь изложена величайшая мысль о том, что добро всегда победит зло, несмотря на временные «успехи» деструктивных тенденций в обществе.

Следующий аят (сура «Разъяснены», аят 23) является существенным продолжением предыдущей идеи Корана. Оба аята представляют собой конкретное доказательство того, что Ислам есть органическое продолжение христианских принципов, провозглашающих Толерантность, Добро, Любовь и Милосердие к иным народам.

Толерантность в Исламе

 Коран дает четкие указания на то, как строить отношения с немусульманами в общественной жизни, личной жизни, экономике, политике и социальной сфере.

Толерантность – спорное понятие. У всех общечеловеческих ценностей и принципов существует порядок по приоритетности. Ценности и принципы также имеют взаимосвязь, по которой одни не могут существовать без других. Мне кажется, не может стоять вопрос о толерантном отношении одних людей к другим, если между ними не царит важная, и первостепенная ценность, такая как справедливость. Ислам построил свою теорию толерантности на твердой основе справедливости ко всем, без различий.

В Коране сказано: «Воистину, Аллах велит вершить справедливость, добрые деяния и одаривать родственников. Он запрещает непристойные и предосудительные деяния и беззаконие. Он наставляет вас, – быть может, вы последуете совету» (Коран, 16:90). Но в Исламе есть и более высокий уровень межчеловеческих отношений, к которым должен стремиться каждый мусульманин. В Коране сказано «...Сдерживающих гнев, прощающих людям. Поистине, Аллах любит делающих добро!» (Коран, 3:134). Ислам воспитывает в мусульманах принципиальные ценности и формирует личности, руководствующиеся этими принципами. Справедливость, великодушие, снисходительность, терпение, прощение и стремление ответить добром даже на зло – это те качества, которые были присущи пророку Мухаммаду (мир ему и благословение), и в нем для мусульман идеал и пример для подражания на все времена. «Был для вас в посланнике Аллаха наилучший пример» (Коран, 33:21).

Что касается межэтнических отношений, правильнее будет начать с того, что в Исламе, есть прямые указания мусульманам к тому, чтобы не ограничивать проявления справедливости, великодушия, терпения и милосердия только мусульманской общиной, но распространять на всех без исключения, даже на животных. И этим Ислам отличается от многих других религий. Но, что интересно, в Коране или Сунне пророка Мухаммада (мир ему и благословение), есть не только общие требования и призывы быть милосердными, справедливыми, щедрыми или добрыми ко всем. Иногда пророк Мухаммад (мир ему и благословение) даже выделял некоторые немусульманские народы и требовал относиться к ним с добром, терпением и великодушием. Так неоднократно упоминались немусульмане, живущие под покровительством мусульман. Христиане-копты, христиане Наджрана или Сирии упоминались им с призывом относится к ним с добром. И даже во время войны пророк Мухаммад (мир ему и благословение) учил, что женщины, дети, старики, священники или крестьяне не могут быть убиты, если они не участвуют в войне. В Коране люди Писания, иудеи и христиане, заняли особое место среди немусульман.

Также Коран установил законы, регулирующие отношения мусульман с немусульманами вообще и с людьми Писания в частности, что выгодно отличает Исламский подход. Ислам не оставил мусульман самим решать как им быть, и как относится к иноверцам. Ведь люди – слабые и ошибающиеся создания, подверженные многим факторам. Коран дал немало четких указаний на то, как строить отношения с немусульманами в общественной жизни, личной жизни, экономике, политике и социальной сфере.

Прежде чем говорить о толерантности и терпимости в Коране, скажем, что толерантность и терпимость в Исламе может в некоторых моментах быть схожей с понятием толерантности и терпимости, о которых говорят современные мыслители или философы немусульмане. Но также во многом они могут расходиться. Толерантность в Исламе – это не значит ни во что не верить, как говорили некоторые идеологи западной толерантности. Толерантность в Исламе не означает терпимость к греху, безнравственности или оскорблению религиозных чувств. В законах исламского шариата, которые действуют в исламском государстве, например, есть наказания за употребление алкоголя мусульманином или прелюбодеяние, наркоманию или гомосексуализм. Конечно, эти явления несут в себе угрозу личности, семье, обществу и государству, поэтому Ислам не принимает здесь позиции «толерантного молчания». С другой стороны, Ислам признает право человека выбирать и свободно мыслить, если в этом нет угрозы религии, обществу или стране. Поэтому христиане, иудеи и другие конфессии жили и исповедовали свободно свою веру в исламском мире тысячу лет. Но измена своей религии, народу и стране, если это несет угрозу, карается наказанием.С другой стороны, когда в этом нет угрозы, человек не карается. Поэтому женщины или дети, отступившие от веры, не несут наказания.

Толерантность к людям, исповедующим другие религии, не означает признание этих религий как истинных или равных Исламу. Но толерантность и уважение к выбору человека и его мнению признаются Исламом и требуются от мусульман.

Пророк Мухаммад (мир ему и благословение) нес тот же призыв, что и Ной, Авраам, Моисей и Иисус, мир им всем. Это общечеловеческая справедливость, равенство и братство. Как ни парадоксально это звучит, но глубокая вера в истинность религии Одного Бога, по нашему мнению – источник, из которого мусульмане многие века черпали дух веротерпимости, миролюбия и великодушия. И пусть не обманется читатель стереотипами, созданными в период религиозного фанатизма и невежества, через который прошла Европа и мусульманские страны. Пусть не обманется некоторыми историческими фактами, которые преподносятся в книгах по истории выборочно, или вырванными из контекста исторической цепочки событий, причин и обстоятельств.

Пророк Мухаммад призывал к той религии, которая берет свое начало в понятии мира. Ведь мир с Богом – это начало мира с Его творениями и созданиями. Уважение к Создателю и любовь к Нему должна проявляться в уважении и любви к Его созданиям. Коран говорит: «Ответь тем, что лучше» (Коран, 23:96). 

Ислам действительно учит тому, что все люди равны и все между собой братья. Пророк Мухаммад (мир ему и благословение) на основе исламских принципов строил новое общество, в котором на человека смотрели не как на представителя белых или чернокожих, бедных или богатых, знатного рода или безродного. Эти различия Ислам отбросил и возродил единственно правильный критерий. Этот критерий выражен в следующем аяте.

«О люди! Воистину, Мы создали вас мужчинами и женщинами, сделали вас народами и племенами, чтобы вы знали друг друга, ибо самый уважаемый Аллахом среди вас – наиболее благочестивый. Воистину, Аллах – знающий, сведущий» (Коран, 49:13).

Пророк Мухаммад (мир ему и благословение) вернул всех людей к НАЧАЛУ, о котором забыли люди: «Вы все от Адама, а Адам из земли», – эти слова стали правилом, которым руководствовались и простые мусульмане, и богословы, и правители исламского халифата. Были ли нарушения? Да, были. Но это – человеческий фактор.

Национальная толерантность в Коране

«О люди! Воистину, Мы создали вас мужчинами и женщинами, сделали вас народами и племенами, чтобы вы знали друг друга, ибо самый благородный из вас пред Аллахом — наиболее благочестивый. Воистину, Аллах — Знающий, Сведущий» (Коран, 49:13).

Аллах говорит, что разногласия в религии, мировоззрении и идеологии естественны для человека и человечества в целом.

«А если бы Аллах желал, то сделал бы вас единой общиной, но Он вводит в Свою милость, кого пожелает, а несправедливые — нет у них защитника» (Коран, 42:8).

Поэтому Господь приказывает мусульманам проявлять терпимость по отношению к неверующим, как к людям с такими же правами, но при этом обязывает всячески бороться с их неверием и заблуждениями.

Пророк Мухаммад (мир ему и благословение) сказал: «Не из нас тот, кто призывал к национальному фанатизму. Не из нас тот, кто воевал ради национального фанатизма. Не из нас тот, кто умер ради национального фанатизма» (Муслим, Абу Дауд, Ибн Маджа). 

Что подразумевается здесь под национальным фанатизмом? Это то, что во времена джахилийи называлось у арабов «асабия». Наилучшим толкованием будет доисламская арабская пословица: «Поддержи своего брата, когда он обижен и когда он обидчик». Напротив, Ислам установил: «И помогайте друг другу в благочестии и богобоязненности, но не помогайте в грехе и посягательстве» (Коран, 5:2).

Пророк Мухаммад (мир ему и благословение) учил, что о человеке следует судить по его делам: «Чьи дела были слабы, не увеличит их ценности его родословная» (Ахмад бин Ханбал, Абу Дауд, АтТирмизи, Ибн Маджа). 

Однажды он сказал своей дочери: «О Фатима, дочь Мухаммада, делай хорошие дела, ведь я не помогу тебе ни в чем, когда ты предстанешь перед Аллахом» (АльБухари, Муслим). 

Многие недруги Пророка (мир ему и благословение) были его близкими родственниками, имевшими родословную курайшитов и хашимитов, но в истории они навсегда останутся врагами Ислама. Например, в Коране проклят Абу Ляхаб – дядя Посланника. И в тоже время мусульманами всего мира любим чернокожий эфиопский раб Биляль – первый муэдзин, а византиец Сухайб Руми, перс Салман и еврей Ибн Салям являются примерами для подражания и героями Ислама.

Религиозная терпимость 

Ислам учит объективности, честности, искренности. Только глубокая вера мусульман способна возродить исламскую цивилизацию, в которой когдато проповедовали терпимость и справедливость. С людьми Писания нас объединяет вера в Единого Бога и вера в одних посланников и пророков, несмотря на искажения, наложившие свой след на доктрины этих религий: «Мы не делаем различий между Его посланниками» (Коран, 2:285).

Здесь не имеется в виду религиозная толерантность – речь о терпимости. У Аллаха одна истинная религия, и религии не могут быть равны по определению: «Воистину, религией Аллаха является Ислам. И разошлись те, кому было даровано Писание, только после того, как пришло к ним знание, по злобе между собой. А если кто не уверовал в знамения Аллаха, то ведь Аллах скор в расчете!» (Коран, 3:19). Из множества религий истинной может быть только одна. А мнение, что различные религии – разные пути к Богу, не более чем попытка искусственно лишить существующие разногласия между религиями всяческого смысла или попытка избежать конфликта, вообще. Но конфликты возникают не между религиями, они происходят между исповедующими их политическими силами.

Конечно, религиозные споры не должны выходить за рамки дискуссий и обсуждений. Другое дело, если религиозное учение предписывает уничтожение неверных, — 

 тогда это может быть причиной конфликта. В Исламе, в свою очередь, не содержится призыва убивать иноверцев и физически уничтожать неверие. А сражение с правителем и его армией мы не считаем войной с неверующими хотя бы потому, что воевать разрешается только с вооруженными врагами, — это война против угнетателей и врагов Ислама, напавших на мусульман, а не против народа иноверцев.

Всевышний Аллах говорит, обращаясь к своему Посланнику: «И если бы пожелал Твой Господь, уверовали бы все кто на земле до единого, неужели ты будешь принуждать людей стать верующими» (Коран, 10:99).

В другом аяте четко указан сам принцип: «Нет принуждения в религии» (Коран, 2:256).

И этот принцип действителен со времен Нуха (Ноя), учителя всех посланников: «Он сказал: «О мой народ! А что, если я опираюсь на доказательство от моего Господа, и Он даровал мне милость от Себя, которая недоступна вашим взорам? Неужели вы полагаете, что мы стали бы принуждать вас к ней, несмотря на то, что она вам ненавистна?» (Коран, 11:28).

Также ничего не стоит в глазах Аллаха вера тех, кто приходил к ней только во время бед и несчастий, посланных Всевышним: «Когда человека поражает какаялибо беда, он взывает к своему Господу, обращаясь к Нему [после забвения Его]. Потом, когда Он одарит его милостью от Себя, человек забывает того, к кому обращался [за помощью] прежде, и поклоняется наряду с Аллахом другим богам, чтобы сбить с пути [людей]» (Коран, 39:8).

Повторимся и напомним, что Коран констатирует и подтверждает факт сосуществования разных цивилизаций, религий, народов и культур и не призывает их уничтожить. Ислам требует относиться к ним с терпением, стремится к диалогу и взаимообогащению, но при этом напоминает, что истинной религией может быть только одна, и мусульмане должны пытаться мирным путем распространить ее во всем мире.

«И если бы пожелал твой Господь, сделал бы людей одной общиной, но они продолжают разногласить, кроме тех, над кем смилостивился твой Господь. Ведь для этого Он создал их» (Коран, 11:118—119).

Призыв к Исламу не противоречит уважению к религии и вере другого, если этот призыв не обращается к средствам принуждения и лишения свободы выбора. Коран призывает людей Писания принять Ислам, но запрещает принуждать их к этому. Коран говорит: «У вас ваша религия, а у меня — моя» (Коран, 109:6).

Более того, Ислам никогда не притеснял религиозные чувства или практику иудеев и христиан. В Коране сказано «Призывай на путь Господа мудростью и добрым увещеванием и приводи им самое сильное доказательство» (Коран, 16:125).

Исраэль Вольфенсон в книге «История евреев в арабских странах» пишет: «Вспомним, что после завоевания еврейского города Хайбар, в седьмом году от хиджры, пророк Мухаммад (мир ему и благословение) приказал собрать и сохранить свитки Торы. И когда иудейские раввины спросили про священные писания, Пророк (мир ему и благословение) приказал отдать их. Передают, что раввины были восхищены поступком Пророка (мир ему и благословение). Такого никто не мог ожидать. Особенно, если вспомнить, что римляне, завоевав Иерусалим в 70 году, сожгли все иудейские книги, топтали их ногами и выбрасывали».

Ибн Хишам приводит историю о христианах Наджрана, которые пребывали в гостях у пророка Мухаммада (мир ему и благословение) и молились в мечети, обратясь на восток. Их было шестьдесят человек, среди них – четырнадцать важных людей.

Когда Пророк (мир ему и благословение) встал перед проходящей мимо похоронной процессией, сподвижники сказали ему: «О Посланник Аллаха, это хоронят иудея». Пророк (мир ему и благословение) ответил ему: «А разве он не человек?!» (АльБухари).

В заключение напомним прекрасные слова Пророка (мир ему и благословение): «Я свидетель, что все люди братья» (Ахмад бин Ханбал от Зейда бин Аркама). 

Изложение взглядов современных российских мусульманских богословов , исторические факты добрососедских отношений мусульман с людьми другой культуры
Мурадулла Дадаев: Ислам – религия милосердия

Бисмилляхи ррахмани ррахим http://www.islam.ru/content/veroeshenie/islam_religiya_miloserdiya
В Исламе все деяния человека начинаются со слов «Бисмиллях». Если перевести их, то смысл таков: «Я начинаю с именем Аллаха, Милостивого ко всем в этом мире, а в ином мире Милостивого только к верующим».
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То есть из этих слов ясно, что Всевышний Аллах – Милостивый, и Ислам учит нас быть такими. Четвёртый праведный халиф Али (да будет доволен им Аллах) сказал: «Если была бы возможность, я извлёк бы научные труды из точки в букве «Ба», имеющейся в слове «бисмиллях», которые нагрузили бы на семьдесят верблюдов».
Как видно, в этом слове скрываются огромные знания, доступные только алимам, подобным имаму Али и приближённым к Аллаху авлиям. Но есть и понятный всем людям смысл, это – милость. На самом деле, уважаемые братья и сёстры, наша религия начинается с милости. Пророк Мухаммад (мир ему и благословение Аллаха) был самым милостивым из людей, потому что он – любимец Аллаха, и Всевышний научил именно его истинной религии. Есть аят Корана, который имеет такой смысл: «Я тебя ниспослал (Мухаммада) не иначе, как милостью, милосердием для миров». 

Милосердие – это фундамент Ислама. Пророк (мир ему и благословение Аллаха) сказал: «Я Мухаммад, я Ахмад, я – последователь прежних пророков, я – Пророк раскаяния, я – Пророк милосердия».

Пророк (мир ему и благословение Аллаха) даже в самый тяжкий для него день проявлял милосердие. Подтверждение тому – случай из его жизни. Когда Мухаммад (мир ему и благословение Аллаха) отправился в город Таиф, чтобы призвать его жителей на истинный путь, он надеялся на их поддержку, так как там жили его родственники со стороны матери. Когда он прибыл в Таиф и стал призывать, старейшины города собрали всех невежд, глупых людей, мальчишек и заставили их ругать Пророка (мир ему и благословение Аллаха) и кидать в него камнями.

Вместе с Мухаммадом (мир ему и благословение Аллаха) был его верный сподвижник Зайд-бин Харис. Он заслонял собою Пророка (мир ему и благословение Аллаха), делал всё, чтобы камни не попадали в него. Но, увы, Пророк (мир ему и благословение Аллаха) поранился, и они оказались в саду, который принадлежал мекканцу – одному из заклятых врагов Посланника Аллаха (мир ему и благословение). Опечаленные случившимся, Мухаммад (мир ему и благословение Аллаха) и его сподвижник спрятались там. И тут Пророк (мир ему и благословение Аллаха) вдруг услышал голос ангела Джабраила (мир ему), доносившийся с небес. Он обратился к Мухаммаду (мир ему и благословение Аллаха) с речью: «Всевышний знает, чем тебе ответил твой народ, и вот к тебе с покорностью пришли от Аллаха ангелы гор, ты можешь повелеть им исполнить любое наказание». Город Таиф находился между двумя горами. И ангел предложил: «Хочешь, мы обрушим их на город?» Но Пророк (мир ему и благословение Аллаха) сказал: «Нет, я всё же надеюсь, что Всевышний сделает их потомство единобожниками (поклоняющимися Единому Богу – Аллаху).

Разве недостаточно только одного этого случая, чтобы понять милосердие Пророка (мир ему и благословение Аллаха) и его религии! Мухаммаду (мир ему и благословение Аллаха) дано было право  уничтожить этот народ, Сам Аллах послал ангелов к нему, а Он, несмотря ни на что, простил их.

Пророк (мир ему и благословение Аллаха) очень любил детей. Однажды он отдыхал в саду, посадив на колени своих любимых племянников Хасана и Хусейна, и целовал их. Проходящий мимо бедуин стал укорять Пророка (мир ему и благословение Аллаха), аргументируя тем, что у него семнадцать детей, и ни одного он никогда не сажал на колени и не целовал. На что Мухаммад (мир ему и благословение Аллаха) ответил: «Кто не будет милостивым, к нему тоже не будет милости (Всевышнего)».

Такими же были и сподвижники Пророка (мир ему и благословение Аллаха). Али-асхаб (да будет доволен им Аллах) во время газавата хотел убить одного мушрика, но тот в этот момент плюнул ему в лицо. И он, опустив саблю, не стал его убивать, а взял в плен, в котором держал его три дня. Так почему Али-асхаб (да будет доволен им Аллах) решил казнить неверного не сразу, а через три дня? Дело в том, если бы он убил его сразу, значило бы, что он разозлился на него за свой нафс, и убил бы, гневаясь. Через три дня, когда успокоился, он хотел убить его, и это было бы действием на пути Аллаха. Но, видя справедливость и красоту Ислама, тот мушрик принял его.

Вспомним и пророка Юсуфа (мир ему). Ещё будучи ребёнком, он немало претерпел от своих братьев, но какую милость он проявлял к ним! Узнав хорошие качества пророка Юсуфа (мир ему) – честность, милосердие, народ Египта выбрал его эмиром страны – юношу, о котором ничего не было известно. И когда он стал правителем Египта, многие из его жителей пришли к единобожию. Вот таким образом надо демонстрировать свою религию, ведь она прививает только хорошие качества, а из-за добрых деяний Аллах возвеличивает таких людей.

В Исламе Аллах обязывает мусульманина совершать по отношению к своему единоверцу шесть деяний:

1. При встрече приветствовать друг друга словами «Ассаламу алейкум».

2. Если мусульманин проводит какое-то мероприятие и приглашает  другого мусульманина (если, конечно, это соответствует Шариату), необходимо принимать приглашение.

3. Если кто-то чихает, надо сказать ему «Ярхамукумуллах» («Пусть Аллах помилует тебя»).

4. Если болеет брат-мусульманин, надо навещать его.

5. Если умер кто-то из мусульман, нужно пойти на похороны.

6. Желать другому мусульманину того, чего желаешь себе.

Вот чему учит нас и к чему обязывает Аллах. Как прекрасна Его религия и Его законы! Эти шесть обязанностей только сближают людей, но никак не отталкивают, и отношения между ними будут хорошими.

Один из великих суфиев Абу-Язид Бастами, когда был юношей, как-то увидел одного старого человека, нёсшего на спине огромную вязанку хвороста. Он помог старику донести его тяжёлую ношу до дома. Его спросили, почему он так сделал, ведь это был иудей. На что тот ответил: «Я думал, что это пророк Хизри (мир ему)». То есть у него была такая чистая душа, что про людей он думал только хорошее, видел только положительные их качества. В Исламе не разделяют людей. Наша религия учит нас помогать старикам, детям, то есть всем нуждающимся, о чём и свидетельствует пример великого суфия.

Издревле юноши-горцы отправлялись учиться в сёла, где жили алимы. Имам Шамиль также учился в одном из таких аулов. Его друзья заметили, что каждую ночь, перед рассветом, он встаёт и куда-то уходит. Они подумали, что он ходит к девушке, и решили проследить. И когда Шамиль вновь поднялся и вышел в тёмную ночь, направились вслед за ним. И вот что увидели. Шамиль вошёл в ветхий домишко на окраине села и вышел оттуда с двумя кувшинами. Наполнив их родниковой водой, вернулся обратно. Друзья решили: точно у него есть девушка, и он каждую ночь помогает ей ходить за водой. А в то время для мужчины это было большим позором. Чтобы проверить свои догадки, они зашли в дом и увидели там… старую бабушку, которая еле-еле ходила. Им стало стыдно перед Шамилём, и они попросили у него прощения. Вот такими были наши праведники, почему нам нельзя следовать их примеру?

Даже во время сражений наши предки-мусульмане обращались с врагами уважительно, проявляли милосердие по отношению к ним. Примером тому – случай, произошедший со знаменитым наибом имама Шамиля Ахбердилем Мухаммадом. 

В 40-х годах 19-го века Ахбердиль Мухаммад возглавлял часть войска имама Шамиля. В одном из сражений было убито множество врагов. В те времена у царских солдат был скверный обычай – отрезать головы или уши убитых мюридов, чтобы, предъявив их, получить денежное вознаграждение. И вот наиб отправляет своих разведчиков похитить священника из лагеря противника. Те привели двоих, и тут, неожиданно для них, Ахбердиль Мухаммад просит священников похоронить убитых солдат по христианскому обычаю. Тогда были похоронены все убитые, рыть же могилы помогали воины наиба. После такого благородного поступка исчез этот варварский обычай солдат, «дикари» с Кавказа привили  хорошие нравы пришедшим «с цивилизацией» колонизаторам…  

Ислам не позволяет наносить вред своему телу, своей душе, обижать другого или даже просто запугивать. Пророк (мир ему и благословение Аллаха) сказал: «Тот, кто прыгнет с высокого места и умрёт, так же как и тот, кто убьёт самого себя, будет находиться в вечном аду вечно прыгающим. Тот, кто умрёт, выпив яд, также будет в аду вечно пьющим яд и вечно умирающим. Тот, кто убьёт  себя ножом, ружьём или чем-нибудь другим, тоже будет находиться вечно в аду и убивать себя». Пусть Аллах убережёт нас от такой смерти.

Когда пророк Муса (мир ему) отправился в гору Турасайна за Торой, оставив израильтян со своим братом Харуном (Аарон), те стали поклоняться золотому тельцу, не обращая внимания на угрозы и наставления правителя. Чтобы Аллах простил их за идолопоклонничество, они должны были убивать себя – только так принималось от них тавбу (покаяние). Такое было тогда покаяние, а не такое, как Всевышний по Своей Милости даровал нам. Многие из бану исраил (израильтян) убили друг друга, чтобы Бог их простил, оставшихся же Аллах простил, потому что пророк Муса (мир ему) просил об этом. Это нам, уммату Мухаммада (мир ему и благословение), дана Милость Аллаха – нам не придётся убивать себя, чтобы Он простил нас, а наоборот, в нашей религии, как уже говорилось, это большой грех»           

Муслимат Раджабова: Не прощать – обречение на страдание http://www.islam.ru/content/veroeshenie/ne_proshat_obrechenie_na_stradanie
Нам нередко легко кого-то обидеть, но очень сложно потом попросить прощения, если, конечно, осознали свою вину.

В жизни самое главное – быть прощённым и самому научиться прощать. Сложно отпускать боль, которую, возможно, причинил вам самый близкий человек, от которого вы никак не ожидали подобного. Но надо научиться воспринимать это под таким углом: а может, он сам и не подозревал, что причиняет вам боль, может быть, ранящее слово выскочило непреднамеренно. Мусульманин не должен искать недостатки в другом человеке, скорее их надо искать в себе: что мы такого совершили, какой грех заработали, что Аллах настолько недоволен нами, что через Своих других рабов наказывает нас? Любая боль и обида происходит по воле Создателя, – значит, Ему виднее, что для нас лучше в эти минуты.

Наш нафс (эго) слишком гордый и не хочет понять и принять случившееся, в нас сразу закипает злоба, ненависть, желание отомстить. При этом мы мало задумываемся, что точно таким же образом можем обижать ещё кого-то.

Обида проедает нашу душу насквозь, а милосердие, сострадание, прощение где-то прячутся в укромных уголках и никак не могут выйти наружу, точнее говоря, мы их сами не пускаем. Нам легче считать себя правыми, поэтому дуемся из-за пустяков. А стоило бы просто махнуть на всё рукой и сказать: «Бог тебе судья. Он сам расставит всё на свои места».

В жизни Пророка Мухаммада (мир ему и благословение Аллаха) столько ярких примеров прощения, которые олицетворяют его настоящим покорным рабом своего Господина! Так должны поступать и мы.

Однажды Посланник Аллаха (мир ему и благословение Аллаха) отправился в город Таиф, что неподалёку от Мекки, с целью распространения религии единобожия. Таифцы стали высмеивать его, называя лгуном и обманщиком. А когда опечаленный Пророк (мир ему и благословение Аллаха) покидал Таиф, дети с указки взрослых начали закидывать его камнями. Аллах отправил к нему ангела Джабраила (мир ему) с другими ангелами. Они спросили Пророка (мир ему и благословение Аллаха): «Не хочешь ли ты, чтобы этот город был раздавлен горами?» Он ответил: «О Аллах! Тебе я жалуюсь на свою слабость и неудачу моего усердия относительно этих людей. О Ты, самый сострадательный и милосердный! Ты Господь слабых и мой Повелитель. У меня нет никого, кроме Тебя, на Кого я бы мог опереться, но если Ты не будешь сердиться на меня из-за того, что я бессилен, чтобы вызвать любовь и уважение к Твоему слову, я не испытаю тревогу по поводу всех тяжёлых испытаний, которым я подвергаюсь». После этих слов Посланник (мир ему и благословение Аллаха) простил жителей Таифа.

Известен случай с иудейкой, которая постоянно бросала мусор к дверям дома Пророка Мухаммада (мир ему и благословение Аллаха). А однажды, когда этого не произошло, любимец Всевышнего удивился и зашёл к ней поинтересоваться, не случилось ли что. Он была больна. Увидев такую заботу о ней, женщина покаялась в содеянном и приняла Ислам.

Если после таких случаев провинившиеся люди находили прощение Пророка Мухаммада (мир ему и благословение), то что тогда говорить нам? Не думаю, что сегодня кого-нибудь забивают камнями или преднамеренно бросают мусор к дверям. Чувство прощения заложено в каждом человеке, просто кто-то его остро чувствует, а кому-то приходится учиться прощать. Научиться этому тяжело, нужны дни упорного воспитания своей души, нафса. Побороть злобу нелегко, но когда получается с этим справиться – приходит такое чувство облегчения, которое сродни тем чувствам, которые мы испытываем, когда сделали что-то хорошее, благородное.

В хадисе сказано: «Прости человека, который сделал тебе зульм, то есть притеснение».

Умение прощать – одно из главных качеств в мусульманине; если его нет, то к нему надо стремиться и взращивать, укрепляя свой иман (веру). Не будет милостив к нам Господь, если мы сами не будем проявлять милосердие, а когда мы это делаем, Господь «идёт» нам навстречу во всём. Всевышний Аллах говорит в Коране (смысл): «Держись пути прощения, призывай к добру и отстранись от невежд!» (сура «Араф», аят 199).

Пророк Мухаммад (мир ему и благословение Аллаха) говорил: «Аллах любит тех, кто много прощает, кто милосерден и снисходителен». А в другом высказывании Посланника Аллаха (мир ему и благословение Аллаха) повествуется: «Каждому, кто простит погрешность мусульманина, Аллах Всемилостивый простит его собственные грехи».

Хотелось бы процитировать великого русского классика Льва Толстого, который сказал: «Постарайся полюбить того, кого ты не любил, кто обидел тебя. И если это удастся тебе сделать, то тебе сейчас же станет очень хорошо и радостно на душе. Как свет ярче светит после темноты, так и на душе бывает особенно хорошо, когда вместо злобы и досады почувствуешь любовь к тому, кого не любил и кто обидел тебя».

Пророк Мухаммад (мир ему и благословение Аллаха) учит нас: «Умейте прощать и идти на уступки. Ибо прощение и снисходительность лишь прибавляют величия и значимости человеку. И если желаете, чтобы Аллах возвеличил вас, простите же и вы другим их грехи».

Шамиль Зурпуканов: О важности почтительного отношения к своему соседу http://www.islam.ru/content/veroeshenie/o_vazhnosti_pochtitelnogo_otnosheniya_k_svoemu_sosedu
«Ангел Джабраил постоянно вещал о почитании соседа, и я подумал: и наследство я должен буду соседу оставить»

Соседство и почитание соседа поминается в очень многих хадисах и аятах Корана. Соседом считается не только тот, кто живёт за ближайшей дверью или в ближайшем доме. Соседи – целых сорок ближайших домов со всех четырёх сторон.

Действительно, очень много мудрости в том, что Ислам уделяет внимание добрососедским отношениям. Ведь что бы ни случилось, рядом мы во всех случаях найдём соседа, и, естественно, соседи должны быть как братья.

Аллах сказал в Коране: «И поклоняйтесь Аллаху и не придавайте Ему сотоварища, будьте добрыми в отношении родителей, близких, сирот, бедных, путника (который остановился у вас), соседа, который является родственником, и соседа не родственника (чужого человека)» (сура «Ан-Ниса», аят 36).

Пророк (мир ему и благословение) очень почитал соседей, даже если они были иноверцами. В преданиях говорится, что у Пророка (мир ему и благословение) был по соседству дядя, который являлся многобожником. Кроме того, этот дядя, когда Пророк (мир ему и благословение) получил Послание, каждый день с женой сыпали мусор перед дверью Пророка, однако Посланник Аллаха (мир ему и благословение) выходил и молча убирал эту грязь.

Пророк сказал: «Ангел Джабраил постоянно вещал о почитании соседа, и я подумал: и наследство я должен буду соседу оставить» (имам Ахмад, ибн Хиббан). Представьте, сколько раз Джабраил вещал о необходимости добрых отношений с соседом, что Пророк (мир ему и благословение) подумал оставить завещание, и насколько возвышается сосед в Исламе.

Пророк (мир ему и благословение) сказал: «Уважение соседа как уважение к матери» (ибн Абидунья).

У Пророка (мир ему и благословение) по соседству жила иудейка, которая каждый раз, когда Пророк (мир ему и благословение) шёл в мечеть, бросала на него мусор из окна.

Однажды прекратилось кидание мусора, и тогда Пророк (мир ему и благословение), переживая за соседку, отправил сподвижников, чтобы узнали, что случилось с этой соседкой. Те, разузнав, что она болеет, сообщили Пророку (мир ему и благословение), и он повелел, чтобы купили лучшие лекарства и отнесли к ней.

Пророк (мир ему и благословение) сказал: «…тот, кто уверовал в Аллаха, пусть почитает соседа…» (аль-Бухари, имам Муслим). В этом хадисе Всевышний описывает такую черту уверовавшего, как почитание гостя. Конечно, если даже он не почитает гостя, он всё равно остаётся верующим, а хадис указывает на то, что не подобает быть верующим и не почитать соседа.

У великого учёного Абу Ханифы был сосед-иудей, у которого стенка туалета была впритык к стене двора учёного, и канализация протекала прямо возле порога имама, там постоянно воняло. И так продолжалось два года.

Целых два года великий учёный и авторитет для миллионов мусульман терпел мерзкий запах из канализации другого человека, к тому же ещё не мусульманина, сохраняя соседские отношения.

Однажды канализация перестала течь, и запах прекратился. Абу Ханифа подумал: наверно, что-то случилось с иудеем; если бы это было не так, то я канализация протекала бы, как прежде. Абу Ханифа решил проведать соседа и пошёл в гости.

Действительно, тот иудей находился при смерти. Увидев имама, пришедшего в гости, он удивлённо спросил: «Что тебя привело ко мне?» Имам ответил: «Два года из твоего туалета нечистоты протекали перед моей дверью, и когда нечистоты перестали протекать, я подумал: наверно, что-то случилось с тобой, – и пришёл навестить». И тогда иудей подумал: если этот мусульманин два года не давал знать про этот инцидент, проявлял терпение, то какая тогда справедливая его религия! Затем он засвидетельствовал, что нет божества кроме Аллаха и Мухаммад – раб Его и Посланник. Иудей умер, приняв религию Ислам.

Передаётся от Пророка (мир ему и благословение), что он сказал: «Сосед в отношениях к нему делится на три категории: по отношению к одной из них – три обязанности, к другой – две обязанности, к третьей – одна: 

1. Сосед, который является близким и мусульманином: по отношению к нему – три обязанности (как к близкому, как к верующему, как к соседу).

2. Сосед-мусульманин; по отношению к нему – две обязанности (как к соседу и верующему).

3. Сосед – неверный, зимми (тот, кто не воюет против мусульман и живёт среди них)». (Абу Нуайм, Дайлями, Баззар от своего шейха)

Пророк ясно сказал: даже если сосед – неверный, то как соседа нужно его уважать.

От ибн Аббаса (да будет доволен им Аллах) передаётся, что он сказал: «Три качества, которые были красивыми в джахилия (доисламское время), а мусульмане наиболее достойны соблюдать эти качества: 

1. Когда в доме останавливался гость, хозяева старались проявить себя в добром отношении.

2. Если женщина состарилась вместе с мужем, то муж не разводился из-за боязни, что это принесёт ей вред.

3. Когда сосед попадал в долги или на него обрушились трудности, то надо стараться помочь соседу».

Абу Ляйс ас-Самарканди, да смилуется над ним Аллах, сказал: «Полноценно правильное и красивое соседство получится, если соблюдать четыре момента: 

1. Сочувствие, содействие соседу.

2. Не позариться (не пожелать) на то, что у соседа.

3. Отводить от него беды.

4. Проявить сабру (терпение) на его беды».

Передаётся, что один человек пожаловался Посланнику Аллаха (мир ему и благословение) на своего соседа, тогда Пророк (мир ему и благословение) сказал: «Не вреди ему (соседу), прояви терпение на его беду, ведь тебе достаточна разлука смертью» (ибн Наджар).

Давайте каждый из нас подумает об отношении с соседом: относимся ли мы к соседу так, как завещал нам Пророк (мир ему и благословение)? А ведь нередко, к сожалению, у нас к соседям бывает такое отношение, что если, не дай Аллах, пакет с мусором соседа вдруг окажется на нашей территории, мы такой скандал закатим, да ещё и проклинаем! Но если произойдёт что-то в своей семье, мы обращаемся за помощью к соседу или соседке»

Мухаммад Фахрудин: Нравственный облик мусульманина http://www.islam.ru/content/veroeshenie/2718
«Милосердие и великодушие. Снисходительность и милосердие – похвальные качества, которые украшают человека, подчёркивают его величие и благородство. Умение безвозмездно делать добро людям и прощать их ошибки требует от человека высокой духовности, сильной воли и твёрдой убеждённости. Таким источником внутренней силы и любви для мусульман являются вера в Аллаха и надежда на Его вознаграждение.

Ислам призывает проявлять сострадание к бедным и помогать нуждающимся, защищать слабых и отстаивать справедливость. Согласно хадисам Пророка (мир ему и благословение Аллаха) богатство не оскудеет от щедрых пожертвований, и поэтому мусульманам следует жертвовать часть своего состояния на благотворительные цели. В одном из хадисов сказано: «Верующий искренен и щедр, а грешник лжив и скуп».

Правоверный мусульманин не ограничивается проявлениями милосердия по отношению к своей жене, детям, родственникам и друзьям. Он добр и снисходителен ко всем людям и проявляет заботу о животных и остальных Божьих творениях.

Верующий, возлюбивший Аллаха и живущий по установлениям Корана, не ждёт от людей благодарности или награды. Он творит добро бескорыстно, из любви к Создателю и Его творениям. Если же кто-либо обижает его, то он не стремится к отмщению, а сдерживает гнев и великодушно прощает своего обидчика. Более того, он продолжает делать ему добро и не отказывает ему в помощи, когда тот нуждается в ней, давая ему понять, что истинная сила и величие – в покорности Всевышнему Аллаху и умении совладать с собой. Проявляя великодушие и терпение, мусульманин завоёвывает уважение тех, кто способен оценить высокие нравственные качества, и побуждает призадуматься тех, кто имеет иной взгляд на мир. Пророк Мухаммад (мир ему и благословение Аллаха) сказал: «Если с человеком поступают несправедливо, а он прощает обидчика ради Аллаха, то Он непременно дарует ему могущество, и он одержит верх».

Поэтому мусульманин помнит, что обрести гармонию души и разума можно, только очистив своё сердце от ненависти и наполнив его любовью, милосердием и прощением. Поступая так, он сохраняет достоинство и удостаивается щедрой награды Аллаха. Сообщается, что Пророк (мир ему и благословение Аллаха) сказал: «Будьте милосердны к тем, кто на земле, и над вами смилостивится Всевышний Аллах». В другом известном хадисе говорится: «Аллах не будет милостив к тому, кто не был милостив к людям».

Мухаммад Фахрудин: Ислам и свобода вероисповедания http://www.islam.ru/content/veroeshenie/islam_i_svoboda_veroispovedaniya
«Нет принуждения в религии» (сура «Аль-Бакара», аят 256).

Коран не допускает применение насилия при распространении Ислама, и поэтому во времена Пророка (мир ему и благословение) и в эпоху праведных халифов распространение мусульманской религии никогда не сопровождалось применением силы, казнями или преследованиями иноверцев. Если, когда мусульмане наставляли и призывали людей на путь истины, против них выступал кто-либо с оружием в руках с целью воспрепятствовать им в доведении до людей правды, мусульмане соответственно отвечали им, и то после того, как были исчерпаны все мирные пути решения данной задачи.

Мусульмане никогда не позволяли себе, и даже в военном положении, использование силы против мирных людей, детей, женщин, стариков. Принуждение и насилие не способны пробудить в людях любовь к вере, а Ислам – это религия милосердия и любви. Коран не приемлет лицемерного обращения в Ислам.

Пророк Мухаммад (мир ему и благословение) на собственном примере обучал мусульман тому, что доброго обхождения заслуживает каждый человек, независимо от его религиозных взглядов. Известно, что праведные халифы и сподвижники навещали своих соседей-иноверцев, когда те заболевали, помогали им, если те испытывали нужду, отправляли им угощение, когда готовили еду или зарезали жертву. Уже в период правления Абу Бакра (да будет доволен им Аллах) больные и немощные немусульмане наряду с нуждающимися мусульманами получали пособия из государственной казны.
Одним словом, признание свободы вероисповедания в Исламе способствовало формированию культуры мира и толерантности, которая была и остаётся характерной чертой мусульманской цивилизации.

Имеется много хадисов и достоверных исторических эпизодов, которые свидетельствуют об уважительном отношении мусульман к немусульманам.

По этому поводу известный учёный богослов, исламовед, доктор Мухаммад Саид Рамазан аль-Бути приводит слова ВусакаРуми, который говорит: «Я был слугой Умара бин аль-Хаттаба, и он мне предлагал принять Ислам, с условием, что поручит определённые обязанности. Я отказывался. И Умар приводил аят из Священного Корана: «Нет принуждения в Исламе».

Поводом ниспослания упомянутого аята (аят 256, сура 2) является то, что у одного из сподвижников Пророка (мир ему и благословение) были два сына, и они были христианами. Он спросил у Пророка (мир ему и благословение): «Принудить ли мне их принять Ислам?» Тогда Господь и ниспослал вышеуказанный аят.

Более того, из достоверных источников известно, что немусульмане в лице мусульман находили надёжных защитников своих интересов.

Не раз даже язычники искали и находили покровительство и защиту у мусульман. В Священном Коране сказано (смысл): «Если кто-то из язычников придёт и попросит покровительства, ты будь его покровителем до тех пор, пока он услышит послание Аллаха, а если же не уверует, ты не принуждай его и сопроводи в безопасное для него место».

И в последующем представители различных религиозных конфессий жили на земле Ислама в мире и согласии, правители мусульман предоставляли иноверцам самые благоприятные возможности для сохранения своей религиозной, языковой и этнической самобытности.

Пожалуй, одним из ярких примеров такого мирного сосуществования может служить Османский Халифат. Семисотлетняя власть Халифата над большей частью Малой Азии и Ближнего Востока и многими странами Европы была возможной лишь благодаря уважению и терпимости ко всем многонациональным этническим и религиозным группам, входившим в состав Халифата. Мусульмане несли своим подданным добро и мир, терпимость и уважение.

Миролюбивое, гуманное отношение мусульман к иноверцам и веротерпимость Ислама даже в состоянии войны подтверждают выдающиеся историки современности.

Здесь уместно также привести исторические факты периода Кавказской войны, имевшие место в Имамате Шамиля. Известный историк Р. Магомедов пишет, что Абдурахман, зять Шамиля, оставил сведения о пребывании беглых и пленных солдат в Имамате. «Беглых русских солдат и офицеров, казаков у Шамиля было очень много, и он очень ценил их. Для пленных и перебежчиков вблизи Ведено был построен отдельный посёлок с церковью и костёлом».

«В столице Имамата жили русские, поляки, грузины и множество другого русскоязычного люду. Жили наравне с горцами и при своей вере», – пишет другой писатель-историк Шапи Казиев.

Описывая жизнь Шамиля в Калуге после его пленения, автор пишет: «Повидать Шамиля приходили и побывавшие у него в плену солдаты. Они кланялись имаму, а когда их спрашивали, отчего они это делают, отвечали: "Так ведь тем пленным и было хорошо, кто у Шамиля жил или где проезжал он. Обижать нас не приказывал, а чуть, бывало, дойдёт до него жалоба, сейчас же отнимет пленного и возьмёт к себе, да ещё, как ни на есть, и накажет обидчика"».

Известный еврейский историк Моше Гаммер, профессор Тель-Авивского университета, пишет, что «Шамиль никогда не навязывал обращение в Ислам. Все, кто придерживались своей веры, обитали в «русском поселении» вблизи резиденции имама сначала в Дарго, потом в Новом Дарго. Здесь они имели право жить по своим обычаям и традициям. Была там и православная церковь и священник». Далее М. Гаммер пишет: «…Шамиль, узнав о существовании преследуемых российским правительством групп населения (инородцев, как, например, поляков), предоставлял им убежище, где они могли мирно жить и свободно исповедовать свою религию».

Итак, упомянутый выше первый мусульманский Халифат, в последующем Османский Халифат и другие мусульманские государства на принадлежащих им землях с полиэтническим и поликонфессиональным населением создавали справедливые, веротерпимые и гуманистические общества. Это объяснялось тем, что подобное отношение к людям Всевышний предписал мусульманам в Коране.

Именно глубокая богобоязненность и трепетное отношение к повелениям Всемогущего, ниспосланным в Коране, мотивировали поведение халифа Умара, и Салахутдина аль-Аюби, и имама Шамиля (да будет доволен ими Аллах), и ещё многих мусульманских правителей в проявлении благонамеренности, добронравия, толерантности, милосердия, справедливости и цивилизованного отношения ко всем подданным своего государства. Эта модель взаимоотношения власти с полиэтническим населением государства признана примером даже европейскими политиками и историками.

Эти и многие аналогичные факты свидетельствуют, что нигде и никогда истинный Ислам не применял и не поддерживал насилие и несправедливость.

Отношение Ислама к представителям других религий и конфессий, к другим пророкам наглядно демонстрирует и наречение мусульманами своих детей такими именами, как Иса (Иисус), Муса (Моисей), Ибрахим (Авраам), Исмаил (Измаил), Сулейман (Соломон), Давуд (Давид), Закарья (Захария), Юнус (Иона), Юсуф (Иосиф) и многих других, мир им всем.

Но в то же время мусульмане обязаны защищать себя, свою веру и своё государство от агрессии. История не раз позволяла убедиться в неиссякаемой силе Ислама. Именно эту силу, известную как джихад или газават, враги Ислама и некоторые «религиоведы» ошибочно или сознательно преподносили как агрессивное и нетерпимое отношение к иноверцам.

Из всего изложенного следует, что религия объединяет наши народы и служит гарантом стабильности и согласия.

Образованный мусульманин, воспитанный на моральных ценностях Корана, несёт людям только любовь и уважение, он с почтением относится к любой идее, даже отличной от его мировоззрения, умеет ценить искусство и чтит этикет. Он выступает в качестве миротворца в любых конфликтных ситуациях. Мы по сей день убеждаемся в огромной силе примирения (маслиат) в преодолении конфликтных ситуаций между людьми и в целом в обществе. Если каждый верующий будет знать и соблюдать требования истинной религии, то общество, в котором он живёт, станет самым высокоразвитым, мирным, процветающим и благополучным во всём мире.

Как в традиционном исламе проявляется отношение к убийству людей (терроризму)?
До наступления пророческой миссии в сорок лет Пророк Мухаммед ни разу не участвовал в войнах и даже не держал в руках меч. Также во время длившегося 13 лет мекканского периода - самого тяжелого времени для Пророка, он и его община ни разу не выступили против своих врагов. Только после переезда в Медину и после ниспослания аята Корана, разрешившего оказывать военное сопротивление врагам, на протяжении многих лет убивавших, изгонявших мусульман и пытавшихся стереть с лица земли их общину, Пророк Мухаммед взял в руки оружие. Следует особо подчеркнуть, Пророк Мухаммед  никогда не вступал в войну до тех пор, пока его не вынуждали сделать это. 

Одним словом, в Исламе насилие (как духовное, так и физическое) в отношении человека(так и ближнего), ни под каким предлогом неприемлемо.Ислам наложил запрет не только на насилие в отношении человека, но и в отношении животных.  Пророк Мухаммед говорил, что доброе отношение к животным может послужить причиной нисхождения милости и прощения Всевышнего.

К тому же, в значении слова «Ислам» кроется еще и смысл относиться с великодушием и любовью ко всем и вся. Поэтому Пророк также завещал совершение благих деяний, имеющих цель быть полезными для окружающих вне зависимости от их вероисповедания и происхождения (Муснад, II/ 404). «Будь набожным, где бы ты ни был! Если совершил ошибку, то вслед за этим соверши благое деяние, которое сотрет ее. И относись к людям (в не зависимости от их вероисповедания и происхождения) очень благородно» (Тирмизи, Бирр, 55)

Марат Якупов: Гуманистические аспекты отношения мусульман к представителям иных верований http://www.islam.ru/content/veroeshenie/otnoshenie_musulman_k_predstavitelyam_inih_verovaniy
Пророк Мухаммад (мир ему и благословение) жил в один из самых сложных, переходных периодов в истории человечества, которые определили современное лицо цивилизации. Диалектика объясняет, что движение вперёд осуществляется через борьбу с теми общественно-политическими явлениями, которые сдерживают прогресс. Такие преграды в человеческой истории обычно уничтожаются посредством войны.

Поэтому коранические аяты нельзя провозгласить очередным доказательством агрессивной сущности Ислама, который вызвал сегодняшний взрыв терроризма. В данном случае Всевышний выступает с инициативой прогрессивной борьбы за новые социально-политические порядки (смысл): «И сражайтесь на пути Аллаха с теми, кто сражается с вами, но не преступайте, – поистине Аллах не любит преступающих!» (сура «Корова», аят 190).

Путь Аллаха – это дорога прогресса, терпеливости и милосердия, и любой здравомыслящий человек согласится с тем, что для перехода к более высокому уровню общественного прогресса применение вооружённого насилия иногда является оправданным. Причём в аяте указывается на следующий немаловажный момент: Всевышний призывает сражаться не со всяким противником, а теми «…кто сражается с вами».

Данное уточнение субъекта противника мы понимаем так: необходимость вести боевые бедствия только с теми, кто нападает. Это означает, что война оправдана только в том случае, если нет иных вариантов решения социально-политического противоречия, когда противник категорически отказывается от мирных методов. В Коране имеется множество аятов, когда Всевышний призывает правоверных решить проблемы именно мирными средствами.

Допуская сражение за правое дело, аят предупреждает о необходимости соблюдения правил ведения боевых действий: «…но не преступайте – поистине Аллах не любит преступающих!» Под понятием «преступайте» мы понимаем именно то, что творят современные террористы. Это убийство совершенно безвинных женщин, детей, стариков, вообще мирных граждан, взрывы, поджоги и похищения – всё то, что по международному праву является преступным деянием. Пророк Мухаммад (мир ему и благословение) и его последователи, как доносят хадисы и исторические источники, жёстко соблюдали средневековые правила ведения войн, запрещая разорение мирных граждан, насилия, поджоги.

Ислам даёт чёткое различие между воюющими и невоюющими в стране врага. Не воюющее население составляют женщины, дети, старики и немощные. К ним относятся следующие слова Посланника Аллаха Мухаммада (мир ему и благословение): «Не убивайте ни стариков, ни женщин, ни детей» (Абу Давуд), «Не убивайте людей, находящихся в местах поклонения» (Муснад от Ибн Ханбала).

Во время войны Мухаммад (мир ему и благословение) увидел труп женщины, лежащий на земле, и сказал: «Она не воевала: тогда каким образом оказалось, что она убита?» Исходя из этого и других утверждений Мухаммада (мир ему и благословение), учёные и юристы вывели принцип, что невоюющих людей во время войны убивать нельзя.

Кроме категорического запрета убивать мирных граждан, в исламской религии обоснованы некоторые положения, касающиеся поведения воинов во время войны.

1. Запрещены пытки огнём. Мухаммад (мир ему и благословение) сказал: «Наказывать огнём не может никто, кроме Господина, создавшего Огонь» (Абу Давуд). Это предписание также запрещает сжигать врагов заживо.

2. Защита раненых. «Не нападайте на раненых людей», – сказал Пророк (мир ему и благословение). Это означает, что раненные солдаты, неспособные воевать, не должны подвергаться нападениям.

3. Военнопленных нельзя убивать. «Никакой пленник не должен быть ударен мечом» – ясно и недвусмысленно.

4. Запрет на разорение и разграбление чужой страны».

Таким образом, в священном Коране, в хадисах Пророка Мухаммада (мир ему и благословение) и в трудах исламских теологов нет и намёка на разрешение использования таких бесчеловечных методов достижения политических целей, как взрывы в мирных рынках и автобусах, захват заложников, особенно детей, которые допускаются строителями так называемого «исламского Халифата». Это доказывает, что современные политические деятели, прикрывающиеся религией Всевышнего Аллаха и творящие неслыханные злодеяния против мирных граждан, проявляют принципиальное искажение сути истинного Ислама.

Как было отмечено, убийство человека, согласно Корану, – одно из самых тяжких преступлений. Поэтому в аятах суры «Ан-Ниса» («Женщины») Всевышний даёт некоторые уточнения, как же поступать с противником в тех или иных случаях. Данная конкретизация, по нашему мнению, направлена на то, чтобы минимизировать необоснованные жертвы войн. В данном случае речь идёт о представителях народов, которые не стали правоверными, но с которыми имеются определённые политические договорённости: «Ведь по закону запрещается убивать кого-либо из союзников или тех, которые придут к вам с растерянностью в душе: сражаться ли с народом своим, являющимся врагом мусульман, с которым нет никакого договора о ненападении, или сражаться на стороне верующих против своего народа. Первую партию лицемеров запрещается убивать из-за союза с народом, заключившим с мусульманами договор о ненападении, вторую партию запрещается убивать, потому что они в смятении» ( Сура «Ан-Ниса», аят 90)

Значимость данного сюжета Священной книги правоверных содержится в принципиальном положении, которое позволяет нам аргументировать ответ оппонентам Ислама. По их мнению, в Коране запрещается убивать только мусульман: запрет не распространяется на неправоверных. Аят же доказывает, что Всевышний запретил необоснованное убийство не только простых верующих, но даже лицемеров и немусульман.

Объясним: лицемеры – это те, кто внешне приняли Ислам, но в душе остались неверующими. Они считаются худшими из людей, и после смерти будут поселены на самое дно ада, где их ожидают страшные мучения. Однако согласно Корану в этом мире они признаются объектами права и защищены.

Такое отношение к немусульманам доказывает гуманистические основы исламской религии и позволяет использовать её принципы толерантности и милосердия в современных условиях. Ислам, как монотеистическое верование, позволит возродить гармоничные взаимоотношения в нашей стране. Такие прогрессивные потенции Ислама подтверждаются историей сосуществования мусульман, христиан и представителей других верований, которые сплочённой стеной выступали в защиту Отечества в его тяжкие годины.

ВЫВОД:
С одной стороны, шариат считает "ближним" только единоверца, при этом для мусульман-суннитов мусульманин-шиит не будет считаться "ближним" и наоборот. Однако, если внимательно ознакомиться с источниками по исламу, то можно сделать вывод, что «ближними» в истинно религиозном смысле являются все люди на Земле, так как они есть потомки Адама и Евы, сотворённых Всевышним.
Отношение к «ближнему» можно сформулировать, исходя из изречения Мухаммеда (Сунна), который так учил высшему принципу веры: «Делайте всем людям то, что вы желали бы, чтобы вам делали люди, и не делайте другим того, чего вы не желали бы себе»
Из Ветхого Завета перешла в христианство строжайшая заповедь: «Не убий». Еще более грозно звучат в Коране слова: «Кто убьет человека без вины, тот как будто бы убил людей всех».  В этом изречении Ислам демонстрирует полное понимание того, что - в очах Всевышнего каждая человеческая душа дороже всей материальной вселенной, и потому - нет преступления страшнее, чем убийство невинного.
Террорист – убийца невинных – мусульманином быть не может. И когда он действует под исламскими лозунгами, он клевещет на мусульманство. Видный арабский лидер аль-Газали клеймил подобных деятелей, как «разбойников с большой дороги, нападающих на людей во имя религии».
Сущность мировых религий, как особой формы общественного сознания, одна – это формирование нравственной личности. Проведённое изучение Корана позволяет нам констатировать: Ислам провозглашает приоритет общечеловеческих ценностей, заключающихся в принципах Жизни, Счастья и Свободы. Таким образом, нет оснований обвинить данную религию в разжигании экстремизма в какой-либо форме. Наоборот, проанализированные аяты Священного Корана доказывают, что Ислам должен стать духовной альтернативой экстремизму во всех его формах.
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Иудаизм
Источники:                                                                           
Библия – Ветхий Завет                                 [image: image17.jpg]


                      

Современная Энциклопедия иудаизма                  
 «Люби ближнего как самого себя» (Ваикра, 19:18)

 «Не делай ближнему своему того, что не желаешь, чтобы делали тебе»

 «По образу Бога создал Он человека», и не позволять себе унижать и оскорблять своего ближнего: «Не оскорбляй никого из людей».
В Пятикнижии: «Возлюби ближнего твоего, как самого себя»  (Лев.19:18).

Эту заповедь иудейские мудрецы считают основной заповедью иудаизма.
Наш долг — любить каждого еврея, заботиться о нем и его достоянии, как сказано: ...люби ближнего, как самого себя... (Лев. ХIХ, 18). А еще говорили наши мудрецы: Не делай ближнему то, что тебе ненавистно . А в Сифрей находим: Сказал р. Акива: Это великий принцип Торы* , то есть многочисленные заповеди Торы связаны с этим: любящий ближнего, как самого себя, не будет грабить его, не будет обманывать и обсчитывать его, не будет стремиться захватить его пределы или нанести ему какой-либо ущерб, и т. д. [...] Всякому понятен смысл заповеди: как человек поступает с ближним своим, так ближний его поступит с ним. Исполнение заповеди способствует миру между людьми (Сефер hа-хинух 219).
Сказал р. Акива: Дорог человек, сотворенный по образу .
 Когда ангелы хотели воспевать Господа [в то время как египтяне тонули в Красном море], сказал им Господь: Мои творения тонут в море, а вы хотите воспевать Меня? - рассказывает агада*.

Великое значение человека не только в том, что он несет в себе образ Божий и его дух отмечен печатью Божьей. Божественное в мире проявляется через человека, через его стремления и действия.
Из этого следует, что каждый обязан любить человека потому, что он человек.
Слово «ближний», передающее довольно точно греч. слово πλησίον, лишь весьма неполно соответствует евр. péa'. Его нельзя смешивать со словом «брат», хотя оно часто ему соответствует. Этимологически оно выражает мысль о сближении с кем-либо, о вступлении в содружество. В отличие от брата, с к-рым ч-к связан узами родства, Б. не принадлежит к родному дому; тогда как мой брат - это как бы я сам в другом лице, мой ближний - не я, он может для меня оставаться «другим», но может также стать мне братом. Т. обр. между двумя существами может установиться связь, либо преходящая (Лев 19.13,16,18), либо длительная и личная в силу дружбы (Втор 13.7), или любви (Иер 3.1,20; Песн 1.9,15), или товарищества (Иов 30.29).
В древних сводах законов речь шла не о «братьях», а о «других» (напр Исх 20.16 сл): несмотря на открывающуюся здесь возможность универсализма, кругозор Закона не выходит за пределы израильского народа. Затем, при более живом осознании Избранности, Второзаконие и закон Святости отожествляют «другого» и «брата» (Лев 19.16 слл), подразумевая под этим только Израильтян (17.3). Любовь к «ближнему» этим не суживается до любви к одним только «братьям»; напротив, в этих текстах заметно усилие распространить заповедь о любви, приравнивания к Израильтянам живущих среди них пришельцев (17.8,10,13; 19.34).

После плена проявляется двойная направленность. С одной стороны, круг «ближних» становится более узким: долг любви относится уже только к Израильтянам или к обрезанным прозелитам. Но с другой стороны, когда LXX толковников переводят евр. рéа' греч. πλησίον, они проводят различие между «другим» и «братом». Б., к-рого надо любить, - это другой, независимо от того, брат ли он или нет. Каждый раз, когда два ч-ка встречаются, они друг другу - «ближние», помимо родственных отношений и помимо того, что они могут думать один о другом.
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Прежде всего отметим, что совершенно неверно считать, что иудаизм предписывает любовь только по отношению к евреям. На самом деле и в еврейской Библии, и в Талмуде, и в высказываниях Мудрецов более поздних поколений неоднократно говорится о единстве человечества, о том, что всякий человек создан по образу и подобию Бога, о любви ко всему человечеству. Идеалом именно такой, универсальной любви является в иудаизме наш праотец Авраам – уже из этого видно, насколько важное место в иудаизме занимает "любовь ко всему человечеству". 
Однако иудаизм категорически настаивает на том, что любовь к человечеству должна быть не "однородной", но "градуированной", иерархической. Иудаизм предписывает любить ближних больше, чем дальних. Следует любить свою семью больше, чем других людей вокруг, а свой народ – больше, чем другие народы. Да, надо стараться помогать всем, но в первую очередь – тем, кто ближе. Подобный подход – это отнюдь не прагматическое правило, но моральный императив. Человек, который любит свою семью в той же степени, как и всех других вокруг, – поступает недостойно. И точно так же весьма далека от моральной позиция, которая предлагает относиться одинаково ко всему человечеству и любить свой народ не более остальных. 

Более того: предложение "не различать эллина и иудея", любить всех одинаково – в абсолютном большинстве случаев, даже у моральных и достойных людей, – оборачивается на практике в лучшем случае общими декларациями, а не реальной деятельной любовью. 
Иудаизм учит человека строить свою любовь к окружающему миру иерархически; и, начиная от любви к себе и своей семье, постепенно расширять свою любовь до рамок своей общины, своего народа, всего человечества, всех живых существ, всего мира. 
При этом иудаизм делает четкое различие между "обязательным уровнем" и "идеалом для праведников". Обязательным уровнем любви к ближнему – т. е. еврейской Библейской заповедью – является любовь к каждому еврею, к еврейскому народу. Идеалом же для праведника, согласно иудаизму, является расширение рамок любви на весь мир (с сохранением иерархии!). 

Когда человек прикладывает усилия для того, чтобы улучшить свой дом, то это имеет гораздо больше шансов на успех, чем попытки влезать со своими улучшениями в дом соседа. В своем доме я по крайней мере знаю свои вкусы, и остается лишь вопрос, насколько я смогу добиться, чтобы обстановка в доме соответствовала этим вкусам. Но если я, исходя из принципа "равной любви ко всем", буду переустраивать дом соседа по своим вкусам, то, боюсь, это не приведет к добру. Народы отличаются один от другого прежде всего не языком или местом проживания, а – и это главное! – своими "вкусами", т.е. своей ментальностью, тем, что называют национальной душой. 
Общность ментальности означает, что в целом у большинства представителей данного народа совпадает идеал, совпадает представление о том, как должна быть в конце концов правильно устроена жизнь; разные же движения и партии внутри одного народа различаются тем, что они предлагают разную стратегию для достижения этого идеала. Но что касается разных народов – идеал "правильной жизни" может быть у них абсолютно разным, и поэтому основанные на "равной любви ко всем" попытки навязать другому народу свои концепции могут привести к самым отрицательным результатам. 

Иудаизм обязывает евреев любить прежде всего свой народ, причем любовь эта должна быть деятельной. Мы обязаны улучшать собственный национальный дом – другие же народы пусть, если хотят, учатся на нашем примере и сами, как могут, улучшают свои национальные дома. И этот уровень – любовь к собственному народу – является не только реально достижимым, но и конструктивным, он позволяет строить морально более продвинутое общество. Попытка же "любить равно все человечество" приводит – и при этом лучших, желающих человечеству счастья людей! – к неизбежным попыткам навязать соседу свое понимание жизни

Что же касается непосредственно христианского призыва "любить врагов", то, с точки зрения иудаизма, здесь все определяется иерархией этой любви. Категорическим моральным требованием иудаизма является обязанность человека активными действиями защищать гонимых и обижаемых; Тора (Левит 19:16) формулирует эту заповедь так: "Не стой над кровью брата твоего" – т. е. не будь безучастен, когда проливается кровь ближнего. Защита преследуемых необходима не только потому, что мы хотим сделать благо преследуемым, но и потому, что без такой защиты мир будет деструктивен, придет в состояние хаоса, и добро будет уничтожено. Тем самым, согласно мнению иудаизма, защита преследуемых имеет не только сиюминутную прагматическую, но и глобальную, религиозную ценность. Эта обязанность защищать преследуемых касается и себя самого: в случае, когда враг нападает на меня, я обязан защищаться. 
Поэтому в вопросе о "любви к врагам", мы можем сформулировать еврейский подход так: если человек активно противостоит врагу, но при этом у него хватает душевных сил, продолжая воевать, любить "высшую духовную составляющую" его врага – то это не только допустимо, но и является идеалом для праведных людей. (Как уже отмечалось выше, это ни в коем случае не является требованием ко всем обычным людям, от которых требуется только не ненавидеть врага.) Но если иерархия любви нарушена, и человек любит своего врага больше, чем он любит себя самого; если человек любит врагов своего народа больше, чем он любит собственно свой народ – то это мазохизм, осуждаемый иудаизмом. Такой мазохизм деструктивен, и он не только не ведет мир к добру, но, напротив, ведет мир к власти безнаказанного зла. 

Комментарий Сончино:

Достоинство твоего ближнего ты должен оберегать так же, как свое, и к его имуществу ты должен относиться не менее бережно, чем к своему собственному. Даже тот, кто осужден на смерть за тяжелое преступление, не должен вызывать чувства ненависти, и Тора обязывает относиться к нему с любовью: не бить его и не оскорблять, помня о том, что каждый человек в последнюю минуту своей жизни раскаивается во всех своих преступных делах. 
Исторические факты добрососедских отношений представителей иудаизма и людей другой культуры, дела милосердия
Интервью Леонида Сергеевича Ланда (научный сотрудник Государственного музея истории религий) о мусульманах и иудеях, проживающих на Кавказе и Ближнем Востоке 
— Как Вы стали практикующим иудеем? 
— Несмотря на то, что до 14 лет я жил в Израиле, практикующим иудеем я стал в России. Это случилось во многом благодаря мусульманам, выходцам из Северного Кавказа. Будучи студентом я однажды беседовал в кафе с ребятами из Дагестана. Официантка принесла мне заказанную колбасу. Глядя на нее, один из дагестанцев попросил другого: «Мага (сокращенное от Магомет – Т.Б.), ты скажи, что еврею нельзя есть эту колбасу». Мага ответил: «Ты знаешь, евреи уже давно забыли свои обычаи». Меня это сильно задело. Так дагестанцы пробудили во мне интерес к иудаизму; моя мать была из белорусских евреев, а отец - сефардом. 

— Евреи-сефарды – это выходцы с Кавказа? 
— Нет. Дело в том, что кавказские евреи учились по книгам сефардов. Первоначально сефардское направление в иудаизме получило развитие в Испании, затем в Османской империи, где власти благосклонно относились к евреям. Именно турецкий султан приютил в свое время иудеев Испании, которые, как и мусульмане, подвергались там гонениям. Однако кавказские евреи не имеют с сефардами этнической общности (во всяком случае, не больше чем с другими еврейскими общинами). 

Кавказские евреи происходят от персидских иудеев и являются частью некогда многочисленной вавилонской общины. Между сефардской и ашкеназской традициями есть определенные различия. В какой-то степени сефарды, как и другие восточные общины, ощутили на себе влияние ислама и вобрали в себя некоторые его обычаи и традиции. 
— Расскажите о том, чем Вы занимаетесь как исследователь. То есть о взаимоотношениях между иудеями и мусульманами на Кавказе. 

— На Кавказе практически никогда не наблюдалось антисемитского движения, там между всеми этническими группами сохранялись теплые отношения. Горский еврей всегда оставался типичным кавказским горцем, включенным в сложный контекст межплеменных, межродовых и межличностных отношений, таких как побратимство, кровная месть, регулируемых адатом. Этнографы неоднократно отмечали хорошие взаимоотношения между ними и горцами-мусульманами. Я смог лично убедиться в этом, посетив Дагестан и Кабардино-Балкарию. 
Совсем недавно я ездил в Нальчик, где познакомился с жизнью местной еврейской общины. Вспоминается один случай из этой поездки. После посещения синагоги я собрался зайти в мечеть, чтобы купить своему питерскому товарищу намазлык – коврик для молитв. Мой спутник из местных евреев, который меня сопровождал, был в талите (т.е. еврейской накидке) и в иудейском головном уборе. Я по понятным причинам предложил ему снять традиционную одежду, но он отказался. Мы подошли к магазину при мечети, где беспрепятственно купили все, что хотели. Потом из мечети стали выходить прихожане, с которыми мой товарищ начал радушно здороваться, что-то обсуждать и никак при этом не мог понять причину моего беспокойства... Я понял: евреям на Кавказе живется хорошо. 

Я также посетил достаточно много старых (которым более 200 лет) еврейских кладбищ на Северном Кавказе. Меня приятно удивило, что там не было ни одной заброшенной могилы, они все были ухоженные и чистые. Мусульмане из близлежащих селений из поколения в поколение бережно ухаживали за ними, как и за своими кавказскими адатами. 
Самой большой проверкой на настоящую дружбу мусульман и евреев стала Великая Отечественная война. Единственным местом, где евреев спасли от фашистов, был Нальчик. Когда немцы пришли в Кабардино-Балкарию, глава республики Селим Шадов выдавал евреев то за турков, то за кавказских персов. Таким образом он их спас от истребления. Местное население знало и видело, как евреи в целях конспирации переодеваются в бурки и папахи, навешивают на себя кинжалы, но при этом никто не сдал их немцам. Подобный пример поддержки продемонстрировали и жители Туниса: берберы оказывали финансовую помощь местным евреям, чтобы те могли откупиться от фашистов. 

Брат моего деда в годы войны попал в окружение. Когда немцы выстроили всех и приказали: «коммунисты, евреи – шаг вперед», он чуть было не вышел из строя, но его вовремя остановили татары-однополчане. 
— Как складываются взаимоотношения еврейской общины в Петербурге с мусульманской ? 

— Они всегда были хорошими. В советские времена даже ходила байка, что обрезание татарам и евреям делает один и тот же человек; причем он читает молитвы на арабском и иврите одинаково хорошо. 
Браки между евреями и татарами, как показывает жизнь, случаются довольно часто. Те и другие весьма склонны к ассимиляции. 

— На Ваш взгляд, существует у этих общин проблема сохранения своей культуры? 

— Думаю, что да. Оставаясь по именам и фамилиям мусульманами и евреями, они подчас проявляют слабое знание своей истории, религии и культуры. Многие российские евреи, например, давно забыли о традиционном обрезании и запрете есть свинину. Старшие, к сожалению, не способствуют сохранению и передаче традиций и обычаев молодому поколению. А последним ничего не остается, как мимикрировать, а подчас становиться и русскими, и православными. 
Я часто выступаю с лекциями в разных еврейских обществах, рассказываю молодым евреям историю их народа, говорю о том, что в России можно и надо жить, оставаясь евреем, но в то же время не забывать об обязанности жить в мире и дружбе с остальными народами, особенно с русским. 

Есть еще один феномен последних лет, связанный с укреплением позиций иудаизма и ислама - это стремление этнических русских найти в себе во втором, третьем поколении нерусские корни, будь то еврейские, татарские или кавказские, после чего эти люди приходят в синагогу или мечеть. 
— Насколько евреи, живущие в мусульманских регионах, подверглись влиянию исламской культуры? И насколько еврейская культура наложила отпечаток на мусульманскую? 

— Могу привести один яркий пример. В Российском этнографическом музее Петербурга проходила выставка, посвященная иудаизму. На ней были представлены молитвенный коврик, напоминающий намазлык, и паранджа – атрибут мусульманской женской одежды. Разве это не влияние ислама? 
Известно, что некоторые кавказские еврейские общины называют синагогу нумаз. Внутреннее расположение в ней похоже на мечеть: первый этаж рассчитан для мужчин, второй - для женщин. Еврею разрешается молиться в мечети, если нет синагоги. Именно так я делал в Турции, поскольку там из-за опасения терактов в синагогу пускают только местных. 

Другой пример. На границе Турции и Ирака, среди курдов проживала небольшая еврейская община. Когда евреи ушли из этих мест, мусульмане перестроили их синагогу в мечеть. Вместе с местным шейхом я посетил ее. Интересно, что мусульмане предварительно спросили разрешения у турецкой еврейской общины на перестройку синагоги, и только потом перестроили ее. 
Следует также заметить, что исламское искусство сильно повлияло на архитектуру многих синагог, а в регионах мусульманского мира, где раньше проживали и евреи, иудейские символы до сих пор украшают исламские строения. 

Исламская и иудейская культуры всегда развивались бок о бок, поэтому между ними больше общего, чем разногласий. У тех и у других существуют одни и те же нормы поведения, законы и право, касающиеся всех аспектов жизни (шариат в исламе, галаха в иудаизме). В системе ценностей одинаково признается благотворительность (саадака – в исламе, цдака – в иудаизме); даже в образе питания (халяль у мусульман и кашрут/кошер у евреев) мы легко найдем схожие черты. 
И мусульмане, и иудеи внесли большой вклад в мировую культуру. В действительности, исламское искусство повлияло на архитектуру многих синагог, а в районах мусульманского мира, где раньше проживали и евреи, иудейские символы до сих пор украшают исламские строения. 
Беседовал Тимур БАТЫРКАЕВ, Санкт-Петербург http://www.islamrf.ru/news/russia/rusinterview/2962/
Еврейско-татарские отношения в России могут быть примером для Ближнего Востока:
14-16 марта 2011 года в Казани в рамках деятельности Лекторского бюро Центра научных работников и преподавателей иудаики в вузах «Сэфер» научный сотрудник Государственного музея истории религий Леонид Ланда (Санкт-Петербург, Россия) по приглашению еврейской общины Татарстана, еврейской школы №12 Казани и Центра евразийских и международных исследований Казанского федерального университета прочел спецкурс «Еврейско-мусульманские отношения: исторический диалог и современность». 
Это уже второй приезд этнолога-религиоведа в Татарстан (первый раз Леонид Сергеевич приезжал весной 2009 года). Лекции были прочитаны как для учащихся еврейской школы столицы республики, в общинном центре Казани, для студентов исторического и философского факультетов Казанского федерального университета, а также в Духовном управлении мусульман Республики Татарстан на заседании мусульманского молодежного клуба «Алтын урта» («Золотая середина»). Также Леонид Ланда выступил на II международном научно-практическом симпозиуме «Исламоведческие исследования в современной России и стран СНГ: достижения, проблемы, перспективы» с докладом, посвященном ситуации в еврейско-мусульманских отношениях в Северной Европе (в частности, в Швеции).

За последние два года Леонидом Ландой был собран большой полевой материал его этнорелигиоведческих экспедиций, в ходе которых он посетил Балканы, Ближний Восток, Индию, Скандинавию, где он исследовал место и роль евреев в истории и жизни местных мусульманских общин. Обладая таким «горячим» и «свежим» материалом, санкт-петербургский этнограф во время лекций постоянно приводил примеры и факты, собранные им во время экспедиций по разным регионам Евразии.
Ключевой темой его выступлений был анализ отношений евреев и татар в России. По мнению Леонида Ланды, именно еврейско-татарские отношения, отличающиеся наибольшим взаимовлиянием и комплиментарным взаимоуважением, могут служить примером для столь неспокойного современного Ближнего Востока. 

Л.С. Ланда
«К вопросу о религиозной ситуации в постсоветском Дагестане»
http://anthropology.ru/ru/texts/landa/east08_18.html
ВЫВОД:
Так кто же всё-таки ближний и как к нему нужно относиться?

Самый ближний в духовном плане – это Бог. В духовно-плотском  (эти понятия неразрывно связаны, если вопрос касается человека), ближе всех человеку его родители, жена, дети, другие родственники. Затем – люди твоей веры, (еврею – иудей, арабу - мусульманин). Затем – люди, которые сотворили тебе добро – начиная от учителей и кончая копейкой, от чистого сердца отданной бедному. Затем – все остальные. 
Ѓиллель, великий мудрец Торы, возглавлявший Верховный Суд (Санhедрин) в эпоху, предшествовавшую разрушению Второго Храма, выразил заповедь любви к ближнему в форме строго определенного запрета: «Не делай ближнему своему ничего из того, что ты не желаешь для себя». Ѓиллель придавал этой заповеди столь большое значение, что называл ее «всей Торой».

Согласно известной притче иудеев, один язычник, решивший изучать Тору, пришел к Шаммаю (он и Ѓиллель (Вавилонский) были двумя ведущими раввинами своего времени) и сказал ему: «Я обращусь в иудаизм, если ты расскажешь мне всю Тору, пока я стою на одной ноге». Шаммай прогнал его прутом. Когда этот человек пришел к рабби Ѓиллелю, Ѓиллель обратил его в иудаизм, изрекши свое золотое правило: «Не делай соседу того, что ненавистно тебе: в этом вся Тора. Остальное — комментарии; теперь иди и учись».[Вавилонский Талмуд, Мишна, Шаббат 31а]

Буддизм
Источники:                                                                   [image: image20.jpg]



Жизнеописание царевича Гаутамы, будущего Будды

Положения российского буддизма об отношениях между людьми
	Он очень много проповедовал перед народом, а так же лично беседовал с людьми, давал советы тем, кто попал в сложные ситуации, подбадривал верующих и утешал страждущих.


	Отношение к людям в буддизме на примерах из жизнеописания царевича Гаутамы

	Точно сказать, что это один и тот же человек мы не можем, хотя их жизненные пути и судьбы очень похожи. У каждого с самого рождения был высокий статус, один был принц другой царевич, но оба увидели, что помимо роскоши, которая окружала их во дворцах, существует нищета, страдание, смерть. Видя другую жизнь, они начали размышлять о том, как помогать людям через веру. Каждый выбрал свою религию, пошёл своим путём. В Буддизме и Христианстве существуют заповеди, которые тесно переплетаются друг с другом. Самое главное у них любить и не навредить любому живому существу. 
	Вопрос на размышление: сравнить жизнеописание царевича Гаутамы с житием православного святого царевича Иоасафа:  может ли идти речь об одном человеке?

	Буддизм не отрицает существование других религий и богов 
	Исторические факты добрососедских отношений представителей буддизма с представителями других культур, дела милосердия


Центр тяжести раннебудистского учения лежит в нравственной области, в нормах поведения человека. Через размышление и созерцание человек может достигнуть истины, найти правильный путь спасения и, соблюдая заповеди святого учения, достигнуть совершенства. Элементарные, обязательные заповеди для последователей Будды: не убивать ни одного живого существа, не брать чужой собственности, не касаться чужой жены, не говорить неправды, не пить вина.

Золотое правило неоднократно повторяется в изречениях Будды, в частности в Дхаммападе(Дхаммапада — одно из произведений, которые, как говорит традиция, составлены из изречений Будды Сакьямуни, произносившихся им по поводу того или иного случая. Входит в раздел Кхуддака-никая палийского канона. 
 129. Все дрожат перед наказанием, все боятся смерти — поставьте себя на место другого. Нельзя ни убивать, ни понуждать к убийству. (Дхаммапада, гл. X. Глава о наказании) 
159. Как он поучает другого, так пусть поступает и сам. Полностью смирив себя, он может смирить и других. Поистине, смирение самого себя — трудно. (Дхаммапада, гл. XII. Глава о своем Я. http://www.kulichki.com/~yoga/Dhammapada/Dhamma.htm 
Особенностью буддийского сострадания является то, что оно не может быть опосредованным. Об этом есть замечательные буддийские заповеди: «Никогда не клади пищи в рот голодному чужими руками», «Никогда не допускай, чтобы солнце успело высушить слезу на щеке другого прежде, чем ты сотрешь её».
Одна из важных заповедей буддизма – любовь и милосердие ко всем живым существам. Буддизм предписывает при этом не делать различия между ними и относиться с равным доброжелательством к добрым и злым, к людям и животным. Особая, исключительная привязанность к какому-либо отдельному человеку решительно осуждается. С другой стороны, буддистская любовь к живым существам – это не активная и деятельная любовь, а, скорее, пассивно-благожелательное настроение, непротивление злу, прощение обид. Последователь Будды ни в каком случае не должен платить злом на зло, ибо этим не уничтожаются, а лишь возрастают вражда и страдание. Нельзя даже защищать других от насилия, мстить за несправедливость, наказывать за убийство. Последователь Будды должен спокойно, терпеливо и бесстрастно относиться ко злу, уклоняясь только от участия в нем.
Исторические факты добрососедских отношений представителей буддизма с представителями других культур, дела милосердия

Резолюция Международной конференции “Буддизм: философия ненасилия и сострадания” 25 сентября 2011 

 Участники Международной конференции. проходившей в Калмыкии в центральном хуруле “Золотая обитель Будды Шакьямуни” приняли резолюцию. Они обсудив проблемы, поднятые в ходе ее работы предложили следующее: 

1. Заявить, что буддизм религия жизни, она призывает к добру, состраданию, ненасилию, мирному сосуществованию, всеобщему развитию и защите окружающей среды.
2. Ценности морально-этического характера являются приоритетными в разрешении современных социальных проблем. В связи с тенденцией глобализации, буддийская культура оказывает значительное влияние на социокультурные процессы в мировом масштабе.

3. Буддизм решительно отвергает теорию «столкновения цивилизаций» и выступает за интеграцию и позитивный диалог между культурами и цивилизациями в интересах всего человечества, за безопасное сосуществование государств на основе взаимного уважения и идеи ненасилия.
4. Рекомендовать буддийскому сообществу усилить работу по духовно-нравственному воспитанию подрастающего поколения и молодежи в духе мира и согласия. Принципы буддийского образа жизни: отказ от убийства, воровства, лжи и т.д., созвучные идеалам, провозглашаемым крупными мировыми религиями, должны быть взяты за основу при формировании светской этики.

5. Поддерживать совместные усилия буддистов, мусульман, христиан и представителей других религий, направленные на достижение справедливости, социального равенства, развитие диалога и установление добрососедских отношений.
6. Предложить всем государствам-членам Организации Объединенных Наций, региональным и неправительственным организациям и частным лицам отмечать Международный день ненасилия надлежащим образом и пропагандировать лозунг ненасилия, в том числе путем просветительной и общественно-разъяснительной работы.

7. Высоко оценить инициативу Центрального Калмыцкого хурула, связанную с проведением данной конференции, а также его стремление повысить эффективность своей работы в деле укрепления конструктивных взаимоотношений с российскими и зарубежными буддийскими организациями и сообществами.

8. Учитывая, что свыше миллиона верующих буддистов России ожидают наставлений и благословения своего духовного лидера и наставника, чья политика миролюбия и сострадания является примером для всего мира, просим Министерство иностранных дел о выдаче въездной визы Далай-ламе XIV для пастырской поездки в Россию в 2012 году. http://khurul.ru/ 
Ответы на вопросы Верховного ламы Калмыкии Тэло Тулку Ринпоче          
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     - Как бороться с терроризмом? Договариваться с террористами или уничтожать?

«Я однозначно считаю, что это должен быть диалог. Это очень непростой путь, но те, кого мы называем террористами, тоже человеческие существа. Они люди и не могут не испытывать любви и сострадания — эти качества в них заложены. Терроризм сопровождает нас на протяжении столетий. На протяжении всех этих веков мы сражались с террористами. И что? Удалось нам искоренить терроризм? Насильственными мерами нам удалось лишь увеличить размах войн. Поэтому я верю только в дипломатическое решение».
- Нужно ли все прощать родителям, близким и родственникам? Даже таким родителям, которые тебя бьют и выгоняют из дома? Как к ним относиться?

«Умение прощать — это самый большой дар, который нам дается. И когда я кого-то прощаю, это не награда ему, а награда мне самому. В этой ситуации нет победителей и побежденных. И если я говорю, что я прощаю, это не значит, что я проиграл». 

-Где должна проходить граница толерантности (по отношению к представителям других наций, религий, взглядов)?

«У терпимости нет границ. Мы все должны уважать представителей всех других вероисповеданий и культур».

Опубликовано в № 16 (261) «Буддизм в Калмыкии» 14 Октября 2010

http://khurul.ru/?p=4630
Кому помог верховный лама.
Благотворительность в буддизме.
Буддизм, хотя и является одной из мировых религий, в России традиционен только для четырех регионов. И это далеко не самые обеспеченные части страны: Калмыкия, Бурятия, Тыва и Забайкальский край. Соответственно, и конфессия небогатая. Средства буддистских общин до сих пор уходят, в основном, на восстановление разрушенных в советское время святынь. Поэтому буддистская благотворительность развивается за счет частных пожертвований, что вполне соответствует предписаниям этой религии.
Милосердие по-калмыцки.
Организованную благотворительность со стороны буддистских религиозных объединений можно обнаружить только в Калмыкии.

«В июле, в месяце, когда появился на свет наш духовный лидер, Его Святейшество Далай-лама, мы традиционно проводим благотворительную акцию с символическим названием «Доброе сердце», – говорит Шаджин-лама (верховный лама) Калмыкии Тэло Тулку Ринпоче. – В это благословенное время мы обращаемся с просьбой ко всем буддистам Калмыкии и других городов и республик, поделиться самым необходимым с бедными и неимущими, а также с детьми, нуждающимися в помощи. Буддисты приносят в наш главный храм «Золотая обитель Будды Шакьямуни одежду, игрушки, книги, тетради. Полученные подарки затем поступают в органы социальной защиты, в частности, в центры «Семья» и «Забота», которые затем передают их детям–сиротам, в многодетные и малоимущие семьи.
Так, на акции 2008 года буддисты Калмыкии собрали 32 коробки с детской, женской, мужской одеждой, две коробки с игрушками и еще две коробки с книгами. А храм, в свою очередь, взял на себя все расходы по перевозке собранных вещей нуждающимся.

Еще одно направление благотворительной работы – сохранение местных обычаев и народного творчества. «Мы активно сотрудничаем со школами, организуя конкурсы на знание калмыцкого языка, рисунка и поэтического творчества, – рассказывает Калмыкии Тэло Тулку Ринпоче. – Со своей стороны, мы готовим для победителей хорошие подарки, чтобы стимулировать их интерес детей к учебе». В качестве призов победители получают как предметы культа (брошюры, календари, благовония), так и вполне светские подарки – сотовые телефоны.
В числе других культурных инициатив калмыцких буддистов – организация концертов. Например в июне 2007 года главным храмом Калмыкии был устроен бесплатный для всех желающих благотворительный концерт группы «Аквариум». В 2009 году в Элисте прошел музыкальный фестиваль «Океан сострадания», организованный уже по другому принципу: на этот раз вход был платным, но сборы шли на благотворительные цели. В фестивале приняли участие исполнители этнической музыки стран и регионов распространения буддизма — Калмыкии, Бурятии, Тувы, Монголии и Тибета, а также группы «Аквариум» и «Сплин».

«Объединение буддистов Калмыкии выступило со-организатором, – вспоминает Шаджин-лама. – Мы ставили целью представить аудитории музыку, в основе которой буддийские идеи сострадания и добросердечия, близкие и понятные представителям всех религий».

«Океан сострадания» позволил собрать около 300 тысяч рублей. Эти деньги, сразу же после окончания фестиваля, были торжественно переданы руководству трех детских домов Калмыкии.
Калмыцкие буддисты помогают не только детям. «Еженедельно мы доставляем в тюрьму чай, печенье и сладости, разделяя со страждущими те подношения, которые верующие приносят в наши храмы», – говорит Тэло Тулку Ринпоче.
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Встреча делегации калмыцких педагогов под руководством Верховного Ламы Калмыкии с тибетскими детьми.
Благотворительность для кармы.
Главный источник средств для благотворительности – добровольные подношения верующих. Пожертвования юридических лиц стремятся к нулю. Все это связано с понятием благотворительности в буддизме. Помощь другим – прямая обязанность любого буддиста но размер и характер пожертвований нигде не фиксирован. Добрые дела идут в «личный зачет».
Помогая людям и другим живым существам, буддисты улучшают свою карму, – объясняет представитель религиозной организации «Московский буддийский цетнр «Три драгоценности» Владимир Одушпаяк.– Благотворительность непосредственно сказывается на том, кто ее творит. Так, по канонам тибетской медицины вместе с комплексом терапевтических мероприятий больным рекомендуется заниматься благотворительностью — бескорыстно помогать людям. Считается, что благотворительность рождает много положительной энергии. Если человек действительно искренне и бескорыстно помогает нуждающемуся, эта энергия помогает одолеть болезнь».

Отсюда массовая личная благотворительность у буддистов. Религиозная организация «Московский буддийский центр «Три Драгоценности» базируется в московском представительстве республики Тыва. На данный момент организация занимается проектом по строительству на Поклонной горе буддийского храма-памятника в память павших на фронтах Великой Отечественной войны 1941-1945 гг. воинов, но и живых ветеранов буддисты не оставляют.
«Мы регулярно навещаем наших ветеранов,- рассказывает Владимир. – Покупаем продукты,убираемся дома, просто слушаем их».

Помощь православным.
Русские буддисты Москвы не отстают от тувинских братьев по вере, и тоже по мере сил помогают людям.

«У нас не хватает ресурсов на самостоятельный благотворительный проект, поэтому мы просто ищем тех, кому можем реально помочь», – говорит Сергей Мещеряков, координатор московского буддийского центра «Ганден Тендар Линг». Центр не очень большой: шесть-семь активистов и еще несколько десятков тех, кто время от времени посещает мероприятия.
Основной объект благотворительности буддисты из «Ганден Тендар Линг» нашли в Костроме. Им стал центр помощи детям, оказавшимся в сложной жизненной ситуации «Примирение», созданный супругами Юрием и Юлией Метелкиными. Центр организует дневной досуг для беспризорников и ребят из проблемных семей, поддерживает семьи заключенных.
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Буддистские монахи вместе с православным духовенством приняли участие в молодежном этно-рок-фестивале «Океан сострадания»

«Есть у них такая программа «Ангел», в которой мы решили поучаствовать, – говорит Сергей Мещеряков. – Суть в том, что к ребенку якобы от лица его сидящей в тюрьме мамы приходит ангел и дарит небольшой подарок. Потом завязывается переписка с самой мамой, и она уже не теряет связи со своим ребенком. Но Кострома – бедный город, поэтому мы помогли «Примирению» собирать эти подарки.
В каждом подарочном наборе должна была быть мягкая игрушка, сладости и просто качественные продукты. Всего «ангельских» подарков было собрано около 30 штук. Активисты буддистского центра скидывались деньгами, приносили еду и игрушки. К помощи костромским детям удалось подключить буддистов из московской итальянской общины, а через них и итальянское посольство в Москве. Все это столичные буддисты отправили в «Примирении».
Кстати, основатели костромского центра – глубоко верующие православные, что совершенно не помешало буддистам им помогать. Мало того, активисты «Ганден Тендар Линг» активно поддерживают семью священника, назначенного в крайне небогатый приход в одном из районов той же Костромской области.
«Я с этим отцом Олегом совершенно случайно познакомился, – вспоминает Сергей Мещеряков. – Но когда увидел, в какой обстановке они живут с матушкой и двумя детьми, то решил помочь. Человек восемь из нашего центра скинулись кто по $100, кто по $500, вещи собрали, купили батюшке и его семье одеяла и постельное белье. У нас есть друзья в Литве из федерации вьетнамской борьбы Нят-Нам, мы их тоже подключили. В результате собрали столько одежды, что отец Олег не только свою семью одел, но и с односельчанами поделился.

Поддержка изгнанников.
Особая область буддистской благотворительности – помощь Тибету и тибетским беженцам. В Индии действует система школ под названием «Тибетская детская деревня», где в основном обучаются дети, переселившиеся в Индию, чтобы получать образование в соответствии с традиционными ценностями тибетского народа и рядом с Далай-Ламой. Родители этих детей по большей части остаются в Тибете, и поддержать детей не могут. Последним приходится жить на попечении тибетского правительства в изгнании.

«По инициативе Объединения буддистов Калмыкии в главном храме собирают пожертвования для тибетских детей, одежду, русский шоколад и другие сладости, — рассказывает Тэло Тулку Ринпоче. – Эти подарки передают в Индию вместе с паломниками, которые регулярно посещают Индию, отправляясь на учение к Далай-ламе и другим буддийским учителям».
Некоторые калмыцкие семьи становятся спонсорами того или иного тибетского ребенка, и передают небольшие пожертвования через главный храм Калмыкии.

Этим помощь тибетцам не исчерпывается. Так, в апреле, после землетрясения в уезде Юйшу провинции Цинхай в Тибете, главный храм Калмыкии экстренно отправил пострадавшим от бедствия 20 тысяч рублей – сумму пусть и небольшую, но для храма существенную.
Текст: Никита Аронов

Статья опубликована в журнале “Деньги и Благотворительность”, #73(2010)   http://khurul.ru/?p=4626
ВЫВОД:  

Ближним в буддизме считается любой человек, независимо от расы, возраста, пола. Отношения с окружающим миром строятся на принципах ненасипия, отказа от эксплуатации, сострадания. Буддисты желают преодолеть страдания, жить счастливо.  Но если заставить страдать другого, то это приведёт к собственным страданиям. Поэтому сострадание является лучшим способом достигнуть счастья. 
ЗАКЛЮЧЕНИЕ:  
Мы часто слышим словосочетание «межконфессиональный диалог». Оно вызывает у нас самые разные ассоциации. Одни считают, что этот диалог – политическое дело, весьма далёкое от жизни простых верующих. Другие видят в этом диалоге попытки миротворчества. Третьи утверждают, что диалог этот не востребован, потому что невозможен: религиозные догматы и разные религиозно-культурные матрицы народов не оставляют верующим шансов на сближение. Но диалог этот продолжается в России уже более двадцати лет, и его результаты оказываются значимыми как для жизни каждой общины в отдельности, так и для всего цивилизационного пространства России в целом. Такой диалог показал, что в общинах традиционных конфессий на территории СНГ очень высок созидательный потенциал, а также то, что стремление к взаимному уважению и миру среди народов разных вероисповеданий на территории России и СНГ сильнее любых иных устремлений.

Для того чтобы доказать это ещё раз, мы обратились к некоторым фактам, изложенным в трудах известного эксперта по православно-мусульманским отношениям, руководителя Православного правозащитного центра Романа Силантьева.
- В 2000 году МСР провёл первый в постсоветской России межрелигиозный саммит – I Межрелигиозный миротворческий форум (13–14 ноября 2000 года), собравший более 100 духовных лидеров России и стран СНГ. В марте 2004 года под эгидой МСР в Москве прошёл II Межрелигиозный миротворческий форум (2–4 марта 2004 года), участники которого приняли решение учредить Межрелигиозный совет СНГ. В новый Межрелигиозный совет, почётными сопредседателями которого стали Патриарх Московский и всея Руси Алексий II и глава Высшего религиозного совета народов Кавказа шейх-уль-ислам Аллахшукюр Паша-заде, вошли главы религиозных общин всех стран СНГ, кроме Туркменистана – всего около 30 человек. Председателем исполнительного комитета Межрелигиозного совета СНГ был избран митрополит Смоленский и Калининградский Кирилл. В 2006 году МСР совместно с Межрелигиозным советом СНГ провёл в Москве крупнейший межрелигиозный саммит за всю историю России – Всемирный саммит духовных лидеров (3–5 июля 2006 года), приуроченный к встрече «Большой восьмёрки» в Санкт-Петербурге. 

- Пик активности Межрелигиозного совета России пришёлся на 2004 год. В январе этого года заслуги ведущей межрелигиозной организации страны отметил в своём письме президент России В. В. Путин, а затем прозвучала самая резонансная инициатива МСР: предложение ввести новый государственный праздник – День народного единства, символизирующий окончание Смутного времени XVII века. Российская власть одобрила это предложение, и календарь праздничных дней пополнился 4 ноября, заменившим морально устаревший коммунистический праздник 7 ноября. Несмотря на то, что ряд мусульманских центров протестовали против этой даты, указывая, что 4 ноября традиционно отмечается церковный праздник Казанской иконы Божией Матери, большая часть мусульман ничего обидного для себя в этом не усмотрела.

- В 2009 году новый патриарх Московский и всея Руси Кирилл выступил с инициативой создать консультативную группу по межрелигиозному диалогу при ЮНЕСКО, которая была образована 22 июля на первом заседании Группы религиозных лидеров высокого уровня. От мусульман СНГ в новую межрелигиозную организацию по инициативе патриарха был приглашён глава мусульман Закавказья шейх-уль-ислам Аллахшукюр Паша-заде. http://www.islam.ru/node/1382
Будучи социальными существами, шесть миллиардов людей на планете сегодня, как никогда раньше, зависят друг от друга. Это стало очевидно с появлением глобальных проблем. Проблемы эти требуют совместных решений и кооперации, они заставляют отказаться от устаревших понятий о соперничестве небольших автономных сообществ, где были победители и побеждённые.

Если мы не сможем объединиться, то побеждёнными окажутся все без исключения. Главное - приложить все наши усилия для развития сострадания, основанного на любви к ближнему. Через все религии и эпохи проходит эта мысль, сформулированная как

«золотое правило нравственности» — «поступайте по отношению к другим так, как вы хотели бы, чтобы другие поступали по отношению к вам». 

