Омар Хайям – поэт на все времена, математик, «царь философов Запада и Востока»

Во всём мире Омара Хайяма знают и чтут как поэта, автора изящных и глубоких по мысли рубаи, создателя знаменитого « Рубайята». Однако у себя на родине поэт стал известен сначала как выдающийся учёный – астроном, математик, физик и философ. Не случайно, уже при жизни поэта земляки  награждают его почётными титулами « Доказательство истины», « Царь философов Запада и Востока». Парадокс в том, что при жизни и в средние века, его знали лишь как выдающегося учёного, но не признавали за поэта, а в наши дни – знают как выдающегося поэта, но не знают как учёного. Ирония судьбы заключается в том, что его «Рубайят» приобрели мировую славу спустя семь веков после своего создания. В Европе Омар Хайям долгое время  практически не был известен за исключением узкого круга специалистов. В 1857 году английский поэт Эдвард Фитцджеральд перевёл рубаи Хайяма на английский язык. Перевод имел оглушительный успех среди читателей. Автор «Рубайята» стал едва ли не самым читаемым зарубежным поэтом в англоязычном мире Он быстро выходит за пределы Англии и охватывает всю Европу, а затем и Америку. Только до 1926 года было осуществлено 139 переизданий его рубаи. В России первый литературный перевод на русский язык был сделан в 1891 году.

Омар Хайям родился в 1048 году в восточноиранском городе Нишапуре. О том, кто были его родители и чем занимались, никаких сведений не сохранилось. Однако литературное имя поэта – Хайям, что в переводе означает «палаточных дел мастер», указывает на то, что будущий поэт происходил из сословия ремесленников. Впрочем, семья как видно, располагала достаточными средствами, чтобы обеспечить способному мальчику возможность получить образование в престижных учебных заведениях того времени. Он закончил считавшееся в то время одним из лучших в Иране медресе в Нишапуре, а затем продолжил своё образование в крупных культурных центрах Центральной Азии и Хорасана - Самарканде и Балхе. За годы учения Хайям овладел всеми науками, традиционно включаемыми в круг средневековой образованности – математикой, физикой, астрономией, философией, теософией, правоведением, а также историей, корановедением и основами стихосложения. Он был также сведущ в науке врачевания  и астрологии. В совершенстве изучив арабский язык, который являлся языком книжности и науки, Хайям со временем стал настоящим знатоком арабской и персидской поэзии. Увлекался он и изучением теории музыки. В 25летнем возрасте написанный им «Трактат о доказательствах проблем алгебры и ал-мукаббалы» поставил его в ряд выдающихся математиков того времени. Сразу же Хайям становится придворным учёным, которому оказывают покровительство правители – меценаты. До 1074 года он служил при дворе наследного принца в Бухаре, а затем получил приглашение ко двору могущественного правителя династии Сельджукидов Малик – шаха в Исфахан. Здесь начинается двадцатилетний период  наиболее плодотворной научной деятельности Хайяма. По настоянию шахского визиря Низам ал- Мулка, в распоряжение Хайяма передаётся одна из крупнейших в средневековом мире обсерваторий – исфаханская. Здесь ему с группой  «лучших астрономов века» удаётся разработать, названный в честь высочайшего покровителя «маликшаховым», новый календарь, превосходивший по точности нынешние календари. К сожалению, были безвозвратно утрачены бесценные « Астрономические таблицы Малик-шаха», в  которых подводился итог многолетних наблюдений его обсерватории за движением небесных тел. Не сохранился и трактат  Хайяма по математике, в котором содержалась формула, получившая впоследствии название бинома Ньютона. Считается, что в своих тогдашних работах по математике Хайям обогнал современную ему европейскую науку не менее чем на 500 лет. Невероятно высок был авторитет Омара Хайяма и как придворного астролога.

Плодотворный во многих отношениях исфаханский период Хайяма обрывается с гибелью его главного покровителя при шахском дворе визиря Низам ал –Мулка, павшего от рук фанатика- убийцы. А вскоре при загадочных обстоятельствах умирает и сам Малик-шах. Вокруг престола Сельджукидов разворачивается ожесточённая борьба за власть. После смерти Малик-шаха фактической правительницей государства стала его вдова Туркан- хатун. Хотя положение Хайяма при шахском дворе стало непрочным,он ещё некоторое время оставался в Исфахане, исправляя должность астролога и врача царицы. Однако она не могла простить ему близости к бывшему визирю. Таким образом, конец придворной карьеры Омара был неизбежен. В 1097 году он покидает Исфахан. С его отъездом город потерял своё значение научного и культурного центра, была закрыта обсерватория. Фактически изгнанному Хайяму не остаётся ничего другого как вернуться в свой родной город Нишапур, где он и проведёт остаток своих дней. Всего лишь несколько раз он покинет Нишапур – в одном случае его целью станут краткие поездки в Бухару и Балх, в другом – длительное, через весь Ближний Восток, паломничество в Мекку. В последние годы Хайям преподаёт в медресе, общается с ограниченным кругом учеников.

В нишапурские годы к славе выдающегося учёного и мудреца он сумел прибавить славу крамольного философа, опасного вольнодумца и вероотступника. Свои настроения тех лет Хайям точно передал в стихах: 

После возвращения в Нишапур, лишённый сильных покровителей, Хайям становится удобной мишенью для ревнителей ислама, у которых и его крамольные философские взгляды и стихи, содержащие «неудобные» вопросы, вызывали постоянное раздражение. Невзирая на это, он отстаивал свои жизненные позиции и самобытность.

У средневековых историков личные качества Хайяма подвергаются открытому осуждению и служат основой для обвинений в нарушении норм шариата и  вероотступничестве. Ярче всего такое мнение о его богопротивной натуре, отразил Джамал ад-Дин ал-Кифти (1172 – 1231), который писал о Хайяме: «не было ему равных в астрономии и философии – и в этих областях он стал притчей во языцах. О, если бы дарована была ему способность избегать неповиновения Господу!» 

Принадлежащие ему четверостишия до сих пор изумляют читателя своей предельно логической точностью, философской весомостью, дерзкой иронией.  В них поэтический почерк Хайяма, крамольного философа, скептика и богоборца, неповторим и узнаваем. Эти стихи – бесконечный спор с Богом, который бесстрашный учёный, вечно сомневающийся и бунтующий, вёл всю свою жизнь.

Когда Вселенную настигнет день конечный,

И рухнут небеса, и Путь померкнет Млечный,

Я, за полу схватив Создателя, спрошу:

«За что же ты меня убил, Владыка вечный?»

Его всю жизнь мучили так и не разгаданные им до конца тайны бытия, что нашло отражение в глубоком философском смысле, который он вкладывал в свои стихи:

Рассказ о последних часах жизни Хайяма передаёт нам Бейхаки со слов зятя учёного и поэта. Однажды во время чтения «Книги об исцелении» Абу Али ибн Сины, Хайям почувствовал приближение смерти (а было ему тогда уже за восемьдесят). Остановился он в чтении, заложил между листов золотую зубочистку, которую держал в руке и закрыл фолиант. Затем он позвал своих близких и учеников, сделал завещание и после этого уже не принимал ни пищи, ни питья. Исполнив молитву на сон грядущий, он положил земной поклон и, стоя на коленях, произнёс: «Боже! По мере своих сил я старался познать Тебя. Прости меня! Поскольку я познал Тебя, постольку я к Тебе приблизился». С этими словами на устах Хайям и умер. Это произошло в 1123 году.

