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МАТУРИДИ МЕКТЕБІ, ДӘСТҮРЛІ ДІНИ ТАНЫМ, РУХАНИ МҰРАЛАР, ЕЛШІ, МҮМІН, СУННИТТЕР, КӘЛӘМ, ИМАН, АМАЛ, ПАЙҒАМБАРЛЫҚ.
Зерттеу нысаны қазақ қоғамында діни сананы қалыптастыруда матуридилік сенім мектебінің мәні мен маңызы және Ислам-іші плюралистік дискурс шығару перспективалары болып саналады.
Жұмыстың мақсаты – Қазақ халқында діни сананы қалыптастырудағы матуриди сенім жүйесінің рөлі мен перспективаларын егжей-тегжейлі талқылау. Матуриди мектебі ұстанымдарының дәйектілігін зерттеп, дәлелдерін зерделеу. Осылайша матуриди мектебі ғұламаларының пікірлерін топтастыру, жариялау және қазіргі таңдағы діндар қауымға жеткізу көзделеді. Сондай-ақ қазақ жерінен шыққан ғалымдардың осы салаға қосқан мол мұрасын игеріп, ғылыми айналымға енгізу және осы арқылы радикалды діни ағымдар мен топтардың таралуының алдын алуға негіз болатын доктриналарды құзырлы орындарға ұсыну мақсат етіледі.
Зерттеудің тәсілдері ретінде негізінен теологиялық және герменевтикалық әдіс, контекстуалдық талдау, компаративистикалық талдау және салыстырмалы және тарихи, әлеуметтанулық зерттеу әдістері қолданылды.

Зерттеу жұмысы барысында төмендегідей нәтижелер анықталды:

· Кәлам (теология) және тәпсір (герменевтика) ғалымы ретінде танылған Әбу Мансур әл-Матуридидің ғылыми танымының қалыптасуы мен Матуридилің мектептің пайда болуын дұрыс түсіне білу үшін, оның өмір сүрген дәуіріндегі қоғамдық, әлеуметтік, мәдени, экономикалық және саяси жағдайы қарастырылды. Сондай-ақ сол кезеңдегі ағымдар мен олардың пайда болуына әсер еткен факторлар да анықталды. Әбу Мансур әл-Матуридидің діни дүниетанымы мен Матуридилік сенім мектебінің қалыптасуы және дамуына әсер еткен тұлғалар кеңінен зерттелді.

· Абай және Ақыт секілді қазақ қоғамының діни ағартушылары өз шығармаларында теологиялық әрі құқықтық мәселелерді қозғап өтті. Аталмыш діни мәселелердің түпкі интенциясы матуриди сенім мектебімен еш күмәнсіз ұштасатындығы анықталды.
· Матуриди сенім мектебіндегі іргелі еңбектерге түсіндірме жазған әрі өзіндік методология қалыптастыра білген Хұсам ад-Дин ас-Сығнақи секілді қазақ топырағынан шыққан белді ғалымның ілімі кеңінен түсіндірілді.

Енгізілу дәрежесі – ғылыми айналымға енгізу дәстүрлі емес діни ағымдардың таралуының алдын алуға негіз болады.

Ғылыми және білім беру орталықтарында, діни ұйымдар мен бірлестіктерде, дін саласындағы құзырлы органдарда  практикалық мақсатта қолданыла алады.
РЕФЕРАТ
Отчет 37 с., 57 источников, 1 прил.
ШКОЛА МАТУРИДИ, ТРАДИЦИОННОЕ РЕЛИГИОПОЗНАНИЕ, ДУХОВНОЕ НАСЛЕДИЕ, ПОСЛАННИК, МУМИН, СУННИТЫ, КАЛАМ, ВЕРА, АМАЛ, ПРОРОЧЕСТВО.

Объект исследования являются роль Матуридитской доктрины в формирования религиозного сознания казахского общества  и перспективы выработки внутриисламского плюралистического дискурса.

Цель работы – определение роли и перспективы  матуридической системы верования в формировании религиозного сознания казахского общества, анализ последовательности и обоснованности позиций духовной школы, изучение и внедрение в научный оборот трудов ее видных представителей, в том числе выходцев из числа казахов, и таким образом представить компетентным органам вопросы и мнения, которые станут базой для профилактики распространения радикальных религионых течений.
В процессе работы использованы теологические и герменевтические методы. А так же проводились анализы как контекстуальные, компаративистические  и сравнительные, исторические, социологические методы.

В результате исследования выявлено:

· Чтобы понять формирование научных знаний Абу Мансура аль-Матуриди, который считался ученым в каламе (теологии) и тафсире (герменевтике), изыскано общественная, социальная, культурная, экономическая и политическая ситуация его эпохи.
· Религиозные просветители казахского общества как Абай и Акыт включили в своих работах теологические и правовые вопросы. Определено ясное взаимосвязь с матуридитской школы.
· Объяснено учения Хусам ад-Дин ас-Сигнаки который прокомментировал фундаментальные работы школы веры Матуриди и написал уникальную методологию.

Степень внедрения – внедрение его в научный оборот станет основой для профилактики распространения нетрадиционных религиозных течений.

Можно использовать в практических целях в  научных и образовательных центрах, компетентных органах религиозной сферы.      
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КІРІСПЕ
Қазақ мұсылмандығы үшін діни танымның мазмұны Матуриди ақидасы негізінде қалыптасқан. Бүгінгі діни ахуалды реттеудің тетігіне діни тәжірибеміздегі танымымыздың негізі болған Матуриди мұрасына оралу арқылы қауышамыз. Себебі адам, қоғам, мәдениет пен мемлекет баяндылығы да осы Матуриди мұрасы арқылы тарихи сабақтастық арнасына түседі. Дін және мемлекет қатынасында мұқият болуы тиіс нәрсе – әрбір ой, теория және практиканың артында құндылықтар жүйесі мен рационалды шындық базасының жатқандығы. Сондықтан мәдениетіміздің аксиологиялық негіздері де Матуриди мұрасымен тығыз байланысты.
Қазақ мәдениетінің мазмұны болған діни сана да Матуриди ілімі арқылы қордаланған. Матуриди ақидасы яки діни танымы қазақ болмысының мәні. Осыған орай Қазақстан мұсылмандары діни басқармасы бекіткен Қазақстан мұсылмандарының тұғырнамасында: «ҚМДБ Ислам дінінің сунниттік бағытын, оның ішінде имам Әбу Ханифа мазхабын ұстанады. Сенім, иман мәселелерінде имам Матуриди ақидалық мектебінің жолын ұстанады» [1] деп, еліміздегі ханафи мазхабы мен матуриди сенім мектебінің статусы анық көрсетілген. 
Матуриди мұрасына бүгінге дейін белгілі себептермен назар аударылмай келгендігі белгілі. Егемендік алғалы бері қазақ мұсылмандық негіздерінің ең басты дереккөздеріне деген сұраныс артып отыр. Бірақ сол деректер мен басты ұстанымдары әлі күнге ғылыми айналымға, білім беру жүйемізге енгізілмей келеді. 

Әлемдегі мұсылмандардың елу пайызға жуығын құрайтын сунниттік теологияның негізін қалаған ғұлама имам Матуриди және матуридилік мектепке қатысты мұсылман шығыс пен батыс әлемінде көптеген зерттеулер жасалды. Мәселен араб және түрік тілдерінде мынадай іргелі еңбектерді атай аламыз: Әбу-л-Хайр Мухаммад Әййуб Алидің «‛Ақидат әл-ислам уә-л-имам әл-Матуриди» [2] атты еңбегінде жалпы ислам теологиясы және имам Матуридиге қатысты тоқталса, Али Абдулфаттах әл-Мағриби «Имам әһл әс-суннә уә-л-жама‛а Әбу Мансур әл-Матуриди уә әраа’уһу әл-кәләмия» [3] атты еңбегінде Матуридидің өмірі мен шығармашылығы және теологиялық көзқарас ерекшеліктері жайлы тұшымды мол мәлімет береді. Билқасим әл-Ғалидің «Әбу Мансур әл-Матуриди хаятуһ уә әраа’уһ әл-‛ақадия» [4]  атты еңбегі де – осы бағытта жазылған маңызды еңбектердің бірі. 
Батыстық ғалымдардың арасында В. Маделунгтің [5] түркілердің арасында матуриди сенім мектебінің таралу тарихына қатысты құнды мақаласы жарияланып, көптеген тілдерге аударылды. Сонымен қатар неміс зерттеушісі Уильрих Рудольфтың «Al-Maturidi und die sunnitische Theologie in Samarkand» атты еңбегі де – Матуриди мектебінің Самарқанда қалыптасу кезеңі мен ерекшелігіне тарихи тұрғыдан шолу жасап, кең көлемде мәліметтер қамтыған салмақты ғылыми еңбектердің бірі [6].  

Түрік ғалымы Бекір Топалоғлының да осы салаға қосқан үлесі өте зор. Ол имам Матуридидің бізге дейін келіп жеткен ең негізгі екі кітабы «Китаб әт-Таухид» [7]  және Құран тәпсіріне қатысты 17 томдық «Тәуиләт әл-Қуран» [8]  атты еңбектерінің жарық көруі жолында көп еңбек сіңірген. 

Тағы бір түркиялық ғалым Сөнмез Кутлуның да осы тақырыпқа байланысты жариялаған «Imam Maturidi ve maturidilik» [9] атты іргелі еңбегінің де ғылыми ортаға берері мол. Бұл еңбекте көптеген батыстық және түркиялық ғалымдардың ғылыми мақалалары топтастырылып, түрік тіліне аударылған. Сонымен қатар кітаптың соңында тақырыпқа қатыс соңғы кезге дейін жасалған зерттеулердің кең көлемді библиографияның берілуі де зерттеушілер үшін жасалған өте үлкен жеңілдік.

Соңғы кезеңдері отандық бірқатар ғалымдарымыз да матуридия мектебі мен өкілдеріне қатысты зертеулер жүргізіп, жарияланымдарын ұсынды. Алғаш Имам матуридидің өмірі мен шығармашылығы жайлы А. Адилбаев өзінің  мақаласын жарияласа [10], бертін келе Қ. Ержанның имам Матуридидің теологиялық, соның ішінде пайғамбарлық институтына қатысты ұстанымдарын қамтитын көлемді еңбегі жарық көрді[11].
 Ш. Керімнің де матуридия мектебінің қазақстан жерінен шыққан өкілдеріне қатысты жасаған бірқатар еңбектерін атап өтуге болады. Мәселен  оның «Сығнақ саңлағы» [12] атты монографиясы және «Қауам ад-дин әл-Итқанидің зерттелмеген екі қолжазба еңбегі» атты ғылыми мақаласы жарық көрді [13]. 
Қазақ халқының діни танымына матуридилік мектептің ықпалын көрсету мақсатында А. Әбдірәсілқызының «Қазақтың ақидасы» [14] атты мақаласы  мен  М. Мырзабековтың «Матуридилік ілімнің қазақ ойшылдарына әсері» [15] атты мақалалары да осы тақырыпқа қатысты жасалған алғашқы талпыныстар болып табылады. 
Көріп отырғанымыздай қазақ тілінде бұл тақырыпқа қатысты өте іргелі жұмыстар әлі қолға алынбаған. Аталмыш жоба осы ғылыми әрі теологиялық бос кеңістікті толтыруға жол ашады.
НЕГІЗГІ БӨЛІМ

1 Пайғамбарлықтың дәлелі және оның қазақ ойшылдарынң шығармаларындағы көрінісі 
Діннің адамзатқа насихатталуы мен үйретілуі тұрғысынан пайғамбарлардың ролі жоғары. Дін – Алладан келген. Оны адамзатқа өз қалпында жеткізу – Пайғамбарларға тән.

Пайғамбарлардың маңыздылығы тек ақыреттік емес, осы дүниенің бақыты үшін де жоғары. Адам – жан мен тәннен тұрады. Оған берілген қабілетті дұрыс бағытта пайдалана білсе, рухани мәртебесі жоғарылайды, ал теріс бағытта пайдаланса, рухани дәрежесі құлдилап төмен деңгейге түседі [16, Тин 4-5]. Сондықтан да, адам баласы шынайы бақытқа қол жеткізем десе өзіне дұрыс бағыт көрсететін жөн сілтеушіге мұқтаж. Онсыз мақсатына жетуі қиын. Ал сол мақсаттың жүзеге асуы жолында пайғамбарлардың орны ерекше. Пайғамбарлықтың мақсаты – Алла мен пенде арасында дәнекер болу. Оның әмірлері мен тиымдарын адамзатқа жеткізу. 

Адамның өз қалауымен пайғамбар болуы мүмкін емес. Пайғамбарларды таңдау Алланың ықтиярында [16, «Әли Имран», 33;
«Ағраф», 144]. Олардың таңдаулы адамдар [16, «Нәміл», 59; «Сад», 47] екені Құран аяттарында айтылады [16, «Бақара», 90; «Нахыл», 2;
«Муминун», 15]. Алла пайғамбар деп тапқан кісі пайғамбарлығын баршаға жария етеді.

Құран кәрім пайғамбарлар жайлы әңгіме қозғағанда, олардың адам болмысынан екеніне баса назар аударады. Тарихта адамзатқа жіберілген пайғамбарлардың адам немесе басқа кейіптегі тіршілік иесі болу қажеттігі туралы пікірталастар көп болған. Әбу Мансур әл-Матуриди пайғамбардың адамзаттан болуын қажет ететін факторларды былайша қарастырады:

Алла Тағала пайғамбарды адам болмысынан жіберді. Себебі, адамзатты бір идея төңірегіне ұйытып, олармен тіл табысу, көңілдерін орнықтыру – тек адам болмысынан болған пайғамбардың қолынан келеді. Пайғамбар басқа кейіптегі (формадағы) тіршілік иесі болса, адамдардың оны пайғамбар ретінде қабылдауы тым қиынға соғар еді.

Алла Тағала адамзаттың ішінен пайғамбар таңдап жіберді. Таңдалған бұл пайғамбар сол ортада өсіп өнген, әркім білетін жандардың бірі. Адамдарға өнеге көрсету, сондай-ақ оларға басшы, көсем болу үшін пайғамбар адамзаттан болуға тиіс.

Пайғамбар адам болса ғана ол көрсеткен мұғжизаға адамдар иланады. Пайғамбар періштеден болса көрсеткен мұғжизасының адамдар үшін мән-мағынасы қалмас еді. Өйткені, періштелердің күш-қайраты, болмысы адам баласына ұқсамайды [17, п. 74a, 186a]. 
Ал енді осы пайғамбарларға иман келтіру – мұсылмандық шарттарының бірі. Алла Тағаланың адамдарға білдіретін иләһи әмірі, жарлығы мен тыйым салуы және басқа да барлық хабарлары уахи арқылы пайғамбарларға жетті.
Уахи тек соңғы пайғамбарға ғана емес, Адам пайғамбардан бастап күллі пайғамбарларға келген. Бұл туралы Құранда: 

«Нұхқа және одан кейінгі пайғамбарларға уахи еткеніміздей, саған да (Мұхаммед) уахи еттік. Ибраһимге, Исмайылға, Ысқаққа, Жақыпқа, Жақыптың ұрпақтарына, Исаға, Әйюб, Жүніс, Һарун және Сүлейменге де уахи еттік. Дәуітке Забурды бердік» [«Ниса» сүресі, 163-аят], – дейді.

Уахи: «кітап, ишара, илхам, [18, VІ/2520] тез, жылдам, әмір, ер адамнан болған басшы, Алланың жүрекке қоюы, жылату, [19, ХV/381 -382] уахи етушіден «уахи» етушіге жіберілген нәрселер, [20, ІІІ/183] сонымен қатар, Алладан келген хабар» [17, 413а, 534а, 576а парақ]  деген мағыналарды білдіреді. 

Уахи пайғамбарларға түрлі жолдармен жеткен. Олар: 

1. «Алла бір адамға уахи жолымен», яғни, Хақ тағала пайғамбардың жүрегіне дәнекерсіз уахи салуы. Мұндай уахи пайғамбардың өңінде де, түсінде де келуі мүмкін. Пайғамбар да мұның Алладан екенін біледі. Мысалы, Ибраһим пайғамбарға түсінде «балаңды құрбан шал» деп уахи етуі [16, «Саффат» 99-103]. 

2. «Перде сыртынан» пайғамбарына уахи етуі. Алла Тағала Мұсамен (а.с.) Тұр тауында және Тува ойпатында тікелей тілдескен. 

3. «Бір елші жіберіп өз рұқсатымен оған қалаған нәрсесін уахи етеді». Алла Тағала уахиды Жәбірейіл періште арқылы пайғамбарына білдірген.

Сондай-ақ, Мұхаммед пайғамбарға түрлі жолдармен де уахи келген. Олар:

1. Ақиқат түс (Руия-и садыка) арқылы келуі. Бұл бүкіл пайғамбарларға келген уахидың ең жеңіл түрі. Пайғамбарлар ақиқат түстері арқылы уахи алған. Олардың көздері ұйқыда, ал жүректері ояу болған. 

2. Жәбірейіл періштенің (Хира тауында және Миғражда көрінгеніндей) өз бейнесінде уахи әкелуі. [16, «Тәкуир», 23; «Нәжім», 13-14] 
3. Жәбірейіл періштенің адам (Дыһия ибн Халифа әл-Кәлбидің (р.а.)) бейнесінде келуі. [21, Табир, 33, Фитән, 26, Әнбия, 48]
4. Қоңырау үніне ұқсайтын түрде келуі. 

5. Алла тағаламен (Пайғамбарымыздың Миғражда, Мұсаның (ғ.с.) да Тур Сина тауында дәнекерсіз) тікелей тілдесуі.

Сол секілді пайғамбарлық пен уахи бір-бірінен ажырамайтын екі маңызды ұғым. Уахисыз пайғамбар және пайғамбар да уахисыз болуы мүмкін емес. 

Алла Тағала жер бетіндегі мүміндердің иманын арттырып, мойынсұнбағандарды ақиқатқа сендіру үшін және өз елшілерінің шынайы елші екендігін дәлелдеу мақсатында елшілеріне уахимен қатар бірқатар мұғжизалар да берген. Соның ішінде, Құран – пайғамбарымызға берілген теңдесі жоқ мұғжиза. Бұл Мұхаммед пайғамбардың пайғамбарлығын дәлелдейтін ең маңызды кітап. Мұғжиза тек пайғамбарларға ғана берілген. [22, 162-б.].
Мысалы, Құрандағы Нұх пайғамбарға берілген мұғжизаға назар аударайық. Алла тағала Нұхты (ғ.с.) пайғамбар етіп жіберген еді. Тарихи деректерге қарасақ, Нұх (ғ.с.) тоғыз жүз елу жыл бойы, яғни өмірінің соңына дейін қауымына ақиқатты насихат етіп келіпті. Өкінішке қарай, қауымының басым бөлігі иман етпеген. Пайғамбар оларға: «Ей, қауымым! Аллаға бас иіңдер. Алладан басқа құлшылық ететін тәңірі жоқ. Егер Алланы тануға бел буып, ден қоймасаңдар, бастарыңа қауіп төне ме деп қорқамын», -деді. Сонда қауымы: «Уа, Нұх! Ойдан шығарылған ол қандай қауіп!?» деп пайғамбардың бұл сөзін күлкіге айналдырды. Пайғамбар «Раббым, қауымыммен менің арамдағы үкімді Сен бер» деп Алла Тағалаға дұға етеді. Осы кезде Алла Тағала Жәбірейіл періштенің дәнекерлігімен қауымыңның арасында осы күнге дейін иман еткендерден басқасы иман етпейді. Сен олар үшін уайымдама деп, оған кеме жасауды бұйырды. Бұл Құранда:

«Біздің тікелей бақылауымызбен һәм уахи арқылы жөн сілтеуімізбен (жөн-жобасын өзіңе көрсетіп берген) кемені жаса», ... Күпірлікте қасарысып, өз-өзінің обалына қалған залымдарға араша түсемін деп Маған өтініш айтып, тіл қатушы болма. Енді олар сөзсіз суға кетіп, құрдымға батады», [16, «Муминун», 27] – деп баяндалады. 

Нұх пайғамбар Алланың әмірін алған бетте қолына ара мен балтасын алып, кеменің құрылысын бастап кетті. Мұны көрген халық Нұхқа (ғ.с.) «енді ағаш ұстасы болдың ба?» деп тағы келеке етеді. Нұхтың бұл әрекеті осы күнгі шеберханалардың алғашқы іргетасы болса керек. Кеменің математикалық, геометриялық нақты есеппен жасалғанын көруге болады. Олай дейтініміз дәл сол сияқты, бірақ, соңғы технологиямен «Уайт Стар Лайн» атты кеме қатынастары компаниясының арнайы тапсырысымен жасалған «Титаник» кемесінің өзі 1912 жылы 1500-ден аса жолаушысымен болмашы кедергіге төтеп бере алмай, 3218 метр терең тұңғиыққа батып кеткен еді. Ал Нұх пайғамбар жасаған кеменің топан суға төтеп беруін мұғжиза демей, не дейміз. 

Ал Мұса дәуірінде өмір сүрген перғауынның денесінің осы күнге дейін шірімей сақталуы да мұғжиза болса керек. 

Теңізге батып бара жатқан перғауын: «Исрайлұлдары иман келтірген Алладан басқа тәңірінің жоқ екеніне мен де иман еттім. Мен де мойынсұнушылардан болдым», [16, «Жүніс», 90] - деп жан дауысымен айқай салған еді. 

Алайда, перғауын өмірінің соңына дейін тек осы дүниенің күйін күйттеп тәкаппар өткен болатын. Өз қара басының қамын ғана ойлайтын, мына дүниенің қызығына тоймайтын. Перғауын жаны алқымына келгенде де шынайы сенбей, өзін ажал аузынан құтқарып қалғысы келді. Алла Тағала да оның бұл ниетін білгендіктен:

«Біз бүгін (соңғы сәтте болса да иланғаның үшін һәм) өзіңнен кейінгілерге өнеге әрі дәлел болсын деп, тәніңді (теңіздің түбінде шірітпей) аман алып шығамыз. Шынында, адамдардың көбі Біздің аяттарымыздан (ғибратқа толы дәлелдерімізден) ғапыл, бейхабар», [16, «Жүніс», 92] - деген еді. Перғауынның денесі (жансыз түрде) құтқарылса да, мәңгілік өмірін құтқара алмаған еді.

Перғауынның суға бататынын, ақыры жағалауға шығып қалатынынан хабар берген бұл аят мына мағынаны да білдіріп тұр: перғауындар әулеті реенкорнацияға (рухтың денеден денеге өтуі) сенетін. Мына дүниеде мәңгі қалуы үшін денелерінің мумиялануын әмір еткен. ХІХ ғасырдың соңында Ніл өзенінің жағалауында Мұса (ғ.с.) дәуірінде өмір сүрген перғауынның сәждеде жатқан мумияланбаған денесі табылды. 

Қазіргі таңда Лондонда танымал Британия мұражайында мумиялар бөлімі бар. Мұнда әлгі перғауынның сәждеде жатқан денесі халықтың назарын өзіне аудармай қоймайды. Бұл денені ағылшын зертеушілері құм астынан тауып алып, Британия мұражайына қойған. Дене дін аман, дене мүшелері мен ішкі ағзалары түгел. Тіпті, сарғыш шаштары мен сақалдарына дейін сақталған. Тағы бір таңқаларлығы дене мумияланбаған. Әдетте, мумияланатын дененің ішкі ағзалары алынып, арнайы бальзамдалады. Ал мына денеге ешкімнің қолы тимеген. Бұл денені көрген адам 30 ғасыр бойы шірімей, қалай сақталған? деп ойланбауы, ғибрат алмауы мүмкін емес. Бұл тек Құранның мұғжизасы әрі оның ақиқат кітап екеніне бірден-бір дәлел. 

Ал Мұхаммед пайғамбар дәуірінде сөз өнері ұшар шыңына жетіп, Құран түсті. Пайғамбарымыздың мұғжизасы тек Құранмен шектеліп қалмайды. Ғаламның рахым нұры болып жіберілгендіктен, өзге де мұғжизалар берілген. Мұғжиза тікелей Хақ тағаланың демеуімен іске асқан. Әрі пайғамбарлардың Хақ тағаланың сенімді, турашыл елшісі екендігінің бірден-бір дәлелі болған. Алла пайғамбарларды елші етумен бірге адамдардың жан дүниесіне үңілуге, мұғжиза арқылы адамдардың ой-өрісінің өсуіне, ілгерлеуіне мүмкіндік берген. Алла Тағала елшілеріне мұғжизамен қатар, Өзіне құлшылығымен бір қадам жақын тақуа жандардың бойына керемет сыйлаған. 

Мәселен, әзіреті Мәриямның кереметі. Ол Құранда былайша баяндалады: «Раббысы оны (анасының ниетіне, шынайы ықыласына қарап) қабыл алды және керемет тал-шыбықтай етіп өсірді. Оны Зәкәрияның қам-қорлығына берді. Зәкәрия ғибадатханаға кіріп, оның қасына келген сайын, жанында сан алуан азық көретін еді. Бірде ол таңданысын жасыра алмай: «Уа, Мәриям! Бұл саған қайдан келді?!» – деп сұрағанда, Мәриям: «Алладан келді. Шүбәсіз, Алла қалағанына қисапсыз ризық-несібе береді», – деді. [16, «Әли Имран», 37]
Мәриям ананың бөлмесіне өзінен басқа ешкім бас сұқпайтын. Ал алдындағы жеміс-жидектер тек кереметтің нышаны ғана еді. 

Сонымен қатар, ілкі заманда Тарсус қаласындағы Дакянус патшаның зұлымдығынан қашып, Кәһф деген үңгірге бекінген адамдар туралы керемет те бар. Бұл Құранда: «Сонда сен Біздің бірінен-бірі асатын аяттарымыздың (айқын дәлелдеріміздің) арасынан тек «Асхабу кәһф» (үңгір иелері) және Рақымды (үңгір иелерінің есімдері жазылған тас тақтаны) ғана ең таңғажайып аят деп ойладың ба? Ол жас жігіттер үңгірді паналағанда: «Уа, Раббымыз! Бізге Өзіңнің рақымыңды төге көр! Ісімізді оңғарып, жетістікке жетуді нәсіп ете көр!» – деп дұға еткен еді. Содан Біз оларды үңгірдің ішінде ұзақ жылдар бойына ұйықтатып тастадық. Кейін оларды ұйқыдан ояттық, сөйтіп, олар өздерінің қанша уақыт ұйықтағаны жөнінде екі түрлі пікірді ұстанып, екі топқа бөлінді. Нәтижеде, қай топтың есебі әлдеқайда дұрыс екенін айқындадық», [16, «Кәһф», 9-12]- деп баяндалады.

Түркеш қағанаты кезеңінен бастап, қазақ даласына ислам діні тарала бастағаны тарихтан белгілі. Бұл жағдай қазақтар арасында ислам діні мен шариғатын негізі еткен, Алланың бірлігін, Пайғамбарлардың, періштелердің және Алла тарапынан жібірілген кітаптардың хақтының дәріптейтін исламдық, діни әдебиет қалыптасуына әсерін тигізді.

Қазақ ақын-жырауларының шығармаларындағы ең көп ұлықталатын, сүйіспеншікпен жырға қосылатыны біз айтып отырған пайғамбарлар есімі және олардың өнегелі іс-әрекеттері.

Бисмилла деп бастайын,

Әлхамдулилла құдайым.

Салауат салып Расулға,

Мұхаммед нәби я, расул Алла,

Шапағат сонан сұрайын – деп басталатын қазақ дастандарынан бастап, кешегі және қазіргі заман ақындарының өлеңдерінің барлығынан пайғамбарлар және олардың көркем қасиеттері туралы көптеп кездестіруге болады. 

Қазақ ақындары Алланың ұлылығын, Пайғамбардың өнегелі сипатын жырлай отырып, халық арасында діни уағыз жүргізудің жаңа тәсілін қалыптастырған. Мысал ретінде Абай Құнанбайұлының мына өлеңіне назар аударалық:

Алла мінсіз әуелден, пайғамбар хақ,

Му'мин болсаң, үйреніп, сен де ұқсап бақ.

Құран рас, Алланың сөзі-дүр ол,

Тә'уилін білерлік ғылымың шақ.

Алланың, пайғамбардың жолындамыз,

Ынтамызды бұзбастық иманымыз.

Пайда, мақтан, әуесқой - шайтан ісі,

Кәні біздің нәпсіні тыйғанымыз?

Қазақ ақын-жырауларындағы басты бір түйін, Алла Тағаланың жер бетіне жіберген барлық пайғамбарларының құрметіне Алладан медет тілеу. Бұл Ақыт Үлімжіұлы өлеңдерінде берік көрініс тапқан. Айталық:

Бәрінен бұрын жаралған,

Зияраты таралған,

Атамыз Адам құрметі.

Кенже болып туған ұл,

Ата жолын қуған ұл,

Шис нәбидің құрметі.

Халыққа тағылым берген ол,

Тірідей көкте жүрген ол.

Тамашалап тозақты

Ақыры барып көрген ол,

Ақыры көріп жұмақты,

Шықпаймын деп түнген,

Ыдырыш достың құрметі .. [23, 2-т, 278-б.]
Ақыт Үлімжіұлының «Қажы баян» атты бұл өлеңінде Құран Кәрімде аты аталған барлық пайғабарлардың есімдері атала отырып, солардың құрметіне ақын өзіне бір Алладан медет сұрайды.

Қазақ халқы арасында Мұхаммед пайғамбарға деген үлкен құрмет пен сағыныштың әсерінен пайғамбар өнегесі мен мұғжизасы туралы жырлар өте көп. Мысалы:

Хақ Пайғамбар майданға өзі кірді,
Хамар Сағим алдынан қарсы тұрды.
Пайғамбарды қылышымен келді де ұрды,
Кереметпенен оң қолы тіпті құрды.
Қылышты сол қолына тағы да алды,
Сол қолы тағы да құрып қалды.
Екі қол ол бірдей құрыған соң
«Хақ Пайғамбар екенсің», — деп ойбай салды [24, ІІ/292 б.]
Қазақ жырларында пайғамбарлар тарихы, Мұхаммед пайғамбардың өмір бяны және пайғамбарлардың өнегелі іс-іздері ғана жарланып ғана қойған жоқ, өлеңдер арқылы Алла тарапынан жіберілген пайғамбарларға мадақ, мақтаулар айтылды. Бұд да араб әдебиетінен кірген жанр. Пайғамбарларға мадақ айтуды көрсететін бұл жанр әдетте «Нағт» деп аталады.

«Бабалар сөзі» жинағының 15 томы, діни дастандар бөліміндегі «Қисса Салсал» дастанында Пайғамбарымызға былайша мадақ айтылған:

Пайғамбардың әуел асыл түбі – араб, 

«Хабибім» деп ат қойған Тәңірім қалап, 

Тасбих тартып, намазын тамам қылып, 

Фатихасын оқиды қарсы қарап, 

Патшалық құрды тақсыр салтанатын, 

Тура жолға бастайды тамам халқын. 

Дүр-жауһар аузынан сөз шығарып, 

Сахабаға айтады насихатын.

Сондай-ақ, ақын Қаңлы Жүсіп Қадірбергенұлы өз өлеңінде былай деп толғайды:

Ісімен ағлам деп Ислам дінін, 

Танытты Расул өзі білгірлігін. 

Жар салды дүниеге әуелден-ақ, 

Баршаның қозғағанда көңіл нұрын. 

Білген соң шариғаттың шарапатын, 

Түсті жол ақ жолына кетпей қырын, 

Күншілдің діні елден аластанды, 

Тапты жұрт мұсылмандық адал жолын [25, 13 б.]
2 Абай Құнанбайұлының шығармаларындағы Матуриди сенім мектебінің орны мен маңызы 
Қазақ халқының дәстүрлі діни танымындағы тұжырымдар ислам дінінің негізі саналған Құран және хадис мәтіндерінен алынған. Кез келген қоғамда міндетті түрде элита ретінде қабылданған тұлғалар өмір сүретіні заңды. Біз сол тұлғалар арқылы жалпы халыққа баға береміз. Мәселен теологиялық және құқықтық мәселелерді өздерінің шығармаларында тілге тиек еткен Абай, Шәкәрім және Мәшһүр Жүсіп сынды ұлы ақындарға қарап қазақ халқының наным-сенімі мен өмір сүру салты исламмен біте қайнасқандығын айқын көреміз. Осы тұста мақалада теологиялық мәселелер негізінде исламның екі үлкен мектебінің бірі матуриди бағыты мен Абай Құнанбайұлының өлеңдері және қара сөздерінің арақатынасын анықтап, компаративистикалық талдау жасаймыз.
Абай Құнанбайұлы өзінің «Лай суға май бітпей қой өткенге» деп басталатын өлең жолдарында
Мекен берген, халық қылған ол ләмәкән

Түп иесін көксемей бола ма екен?

Және оған қайтпақсың, оны ойламай,

Өзге мақсат ақылға тола ма екен?, – деп [26, 1-т, 160-б.] 

Матуриди сеніміндегі негізгі концепцияны қуаттайды. Өлеңде тілге тиек етілген негізгі мәтін «Мекен берген, халық қылған ол ләмәкән» сөйлемі. Мекен, орын берген, халық қылған/жаратқан Алла Тағала – ләмәкән, яғни белгілі бір мекенге орнықпаған. Абай Құнанбайұлы осы сөзімен матуриди мектебінің негізгі оппоненттері мұғтазилиттер мен каррамиттердің тұжырымдарын жоққа шығаруда. Хашуиялар, каррамиттер және жебірейлер Алла Тағаланың дене екендігін және Таһа сүресінде баяндалған ұлы жаратылыс Аршыға орнықты/отырды деп пайымдаған. Кейбіреулері Жаратушының алты тарапы бар деген тұжырымды айтқан. Ал өздерінің мазһабтарын логикалық ережелерге негіздеген мұғтазилиттер мен философтар Алла белгілі бір жерде ғана емес, керісінше «барлық мекенде» деу арқылы әһли сүннә уә әл-жамаға сеніміне қайшы пікір білдірген [27, 40-б.]. Себебі имам Матуридидің «Китабу ат-таухид» атты еңбегінде Аллаға мекен берудің дұрыс еместігіне арналған арнайы тарауша бар. Имам Матуриди аталмыш тараушада өзінің сөзін былайша жеткізеді. Таһа сүресінің «Рахман Аршқа истиуа етті» деген аят [28, 312-б.] Алланың белгілі бір мекенде екендігін білдірмейді. Сол секілді Уақиға сүресінің 85-аятындағы: «Біз оған сендерден де жақынбыз» [28, 537-б.], Мужадилә сүресінің 7-аятындағы «Үш кісі жасырын бас қосып құпия сөйлессе, сөзсіз, олардың төртіншісі Алла болмақ» [28, 543-б.] және Қаф сүресінің 16-аятындағы «Біз оған күре тамырынан да жақынбыз» [28, 519-б.] деп баяндалған аяттар да Алланың орны бар екенін білдірмейді. Алла аталмыш мекендерді айту арқылы Өзін ұлықтап, дәрежесін көтергісі келген жоқ, керісінше Жаратушы Алланың атына тіркесу арқылы әлгі орындар ерекше құрметке ие болды. Сондай-ақ Құран мәтінінде Аршыны меңгергендігін айтуы ешбір жаратылыс Ол секілді мұндай ұлы затты (Аршыны) жаратуға шамасы жетпейтіндігін баяндауда [29, 164-б.]. Сонымен қатар Алла «барлық жерде» деп топшылаған мұғтазилиттік пікірдің (Алла) «белгілі бір жерде ғана» деген каррамиттердің ойынан еш айырмашылығы жоқ екендігін тілге тиек еткен. Керісінше Алланың ұлылығын, мәртебесін айқындауда жалғыз бір жаратылыстың, яғни Мұхаммедтің Раббысы/Құдайы, Ибраһимның Раббысы деп (жалқылап) айту дұрысырақ болатындығын айтқан. Имам Матуриди бұл тараушаны мекен, орын жаратылмай тұрып, Алла бар еді. Қазір де еш өзгерусіз (бұрынғы халде). Заман мен мекен Аллаға лайықты емес деп қорытындылайды [29, 165, 166-бб.]. Сондай-ақ Жаратушы Алланы мекенмен шектеу, орын беру логикалық тұрғыдан да қате. Өйткені Құрандағы Мужадилә [28, 543-б.], Мүлік [28, 563-б.] және Зухруф [28, 495-б.] сүрелерінің мәтіндеріне жіті мән берсеңіз, Алланың мекеніне қатысты қарама-қайшылықтар байқалады. Алла белгілі бір жаратылысты жаратып, кейін сол затқа отыруға, орнығуға мұқтаждық танытса, оны жаратпас алдын Алла қайда болды деген сұрақ еріксіз туындайды. Сондықтан мұндай жаңсақ пікір ислам ғұламаларының көзқарасында қабылданбақ емес. Ал Абай Құнанбайұлы бұл теорияны бір ғана сөзбен «ләмәкән» деп қорытындылаған.

Ислам тарихында нақтырақ айтқанда сенім мәселесінде өзекті саналатын ол – иман мәселесі. Өйткені діни үкімдердің барлығы адамның имандылық статусына қарай өзгеріп отырады. Ақида/теология әрі фиқһ/құқық саласының ұлы ғалымы әбу Ханифа иман тілмен айтып және жүрекпен бекіту арқылы кемелдікке жететіндігін айтқан. Алайда Алланың алдында кәміл мұсылман атану үшін жүректегі иманның жеткілікті екенін және тілмен айту мұсылмандық қарым-қатынас жасау үшін, басқаша айтсақ ол адамға исламның үкімдерін жүргізу мақсатында қажет екендігі баяндалады. Бұл көзқарасты әбу Мансур әл-Матуриди, әбу әл-Хасан әл-Ашғари, әбу Бәкір әл-Бақиллани және әбу Исхақ әл-Исфираини ұстанған [30, 51-б.]. Иманын ең алдымен жүрекпен бекіту шарт. Себебі араб лингвистикасында «иман» сөзі «растау» деген мағынаны білдіреді. Бұл пікірімізді Құран мәтіні қуаттайды [28, 237-б.]. Абайша айтсақ, «иман дегеніміз – Алла табарака уа тағаланың шәриксіз, ғайыпсыз бірлігіне, барлығына уа әр неге бізге Пайғамбарымыз саллалаһу ғалайһи уәсәлләм арқылы жіберген жарлығына, білдіргеніне мойын ұсынып, инанмақ» [31, 322-б.]. Абайдың бұл тұжырымы исламдағы теология саласының майталмандарының иман ұғымына берген анықтамасымен сөзсіз ұштасады. Олардың пікірінше иман – Мұхаммед пайғамбардың (оған Алланың салауаты мен сәлемі болсын!) Алла Тағала тарапынан әкелген барлық хабарларына сену. Аллаға, періштелеріне, кітаптарға, елшілерге (пайғамбарларға), ақырет күніне және басқа да осы секілді сенуге міндетті етілген бүкіл нәрсеге илану [30, 51-б.]. Абай Құнанбайұлы да иманның түпкі мәні мен ақиқаты жүректе екендігін өлең жолдары арқылы баяндайды:

Алла деген сөз жеңіл.

Аллаға ауыз жол емес.

Ынталы жүрек, шын көңіл,

Өзгесі Хаққа жол емес [31, 235-б.].

Алланың алдында тек қана ынталы жүрек пен шын көңілдің қадірі бар екенін меңзейді. Имам Матуриди де иманның негізгі орны ол – жүрек деп, бұл мәселенің діни мәтіндер және логикалық тұрғыдан айқын бекітілгендігін кеңінен талқылайды. Мәида сүресінің 41-аятында: «Уа, ардақты елші! Құр ауызбен «иман келтірдік» дегенмен жүрегі иман келтірмеген екіжүзділер мен яһудилерден күпірлікте өзара жарысқандар көңіліне қаяу түсірмесін», – десе [28, 114-б.], Хужурат сүресінің 14-аятында: «(Бірқатар) бәдәуилер: «Біз де иман келтірдік», – дейді. Оларға: «Жоқ, сендер әлі иман етпедіңдер. Алайда (Аллаға мойынсұнып) мұсылман болдық деңдер. (Өйткені) иман жүректеріңе әлі ұялай қойған жоқ», – де» [28, 517-б.] деп баяндайды. Жоғарыдағы мәтіндерде кейбір топ адамдары жүрекпен иланбағандықтан, Алла Тағала тілмен айтқан имандарын жоққа шығарды. Сондай-ақ басқа бір аятта: «Олар өздерінің мұсылман болғанын саған міндет қылады. Ендеше, оларға: «Мұсылмандықтарыңды маған міндет қылмаңдар! Егер иман келтіргендерің рас болса, онда керісінше, сендерді имандылық жолына салғаны үшін Алла міндет қылады», – деп айт», – делінеді. Егер иман (құр) тілмен айту жеткілікті болса, сөйлеген сөздері (иманын айту) арқылы шыншыл саналып, мұсылмандардың санатына кіретін еді [29, 601-б.]. Осылайша имам Матуриди Құран мәтіндерін тізбектеп, әрқайсысына жеке-жеке тоқталады. Сондай-ақ ақылға сүйеніп иман жүрекпен бекітілу керек екенін дәлелдейді. Жүреккке ешкім үстемдігін, билігін жүргізе алмайды. Ал иманды тілмен айту жеткілікті десек, кейбір жағдайларда ол мүмкін болмай қалады. Мәселен қысымшылық көрген жағдайда күпірлік сөзін айту секілді. Ал жүректегі иман задында құбылмалылықты қабыл етпейтін негізгі тірек саналады [32, 150-б.]. Тіпті намаз оқып тұрған сәтте де «кітаптарға, пайғамбарларға және қайта тірілу күніне иман еттім» деп айтуға тыйым салынады [29, 607-б.]. Сондықтан иманын тек тілмен білдіру жеткіліксіз. Бұл тұжырымдаманы да Абай Құнанбайұлы жоғарыда айтылғаннан бөлек адамдағы ақыл мен қайрат да жүрекке бағынышты екендігін айтып өтеді [31, 326, 327-бб.]. Сонымен қатар шынайы ықыластың түп негізі – жүрек [31, 325-б.]. Имам Әбу Ханифа да аталмыш көзқарастарға сай логикалық тұрғыдан иман жүрек арқылы бекітілетіндігін төмендегідей түсіндіреді. Жалғыз тілмен айту иман саналмайды. Егер құр тілмен айту кәміл (толыққанды) иман болса, екіжүзділердің (мұнафықтардың) барлығы мүмін саналар еді. Сол секілді Алланы тек танып-білу иманның тұтас, кәміл болуы үшін жеткіліксіз. Өйткені Алланы тану ғана иман саналса, онда кітап иелерінің (христиан мен яһудилердің) бәрі мүмін болар еді. Алла Тағала екіжүзділер жайында Құранда: «Алла мұнафықтардың (саған сенбейтініне және) барып тұрған өтірікші екеніне куә болады», [28, 554-б.] – деген. Кітап иелері турасында: «Біз кітап түсірген қауым (дін басылары мен ғұламалары) ақырғы пайғамбарды (құбыласы һәм бүкіл ерекшеліктерімен қоса) өз балаларын танығандай таниды», [28, 23-б.] – деп баяндаған. Ғұлама әбу Ханифа құр тілмен немесе тек таным арқылы жүзеге асқан иманның пайда бермейтіндігін осылайша дәлелдеп, шынайы, кәміл иманның жүректе екендігін ишарат етті [30, 59, 60-б.].

Абай Құнанбайұлы 38-қара сөзінде: «Алланың сөзі – қаріпсіз, дауыссыз. Енді олай болса, айтқандай қылып білдіретұғын құдіреті және басар, сәмиғ, яғни көруші, есітуші деген. Алла Тағаланың көрмегі, естімегі, біз секілді көзбенен, құлақпенен емес, көргендей, естігендей білетұғын ғылымның бір сипаты», – [33, 48-б.] деп матуриди сенім мектебінің көзқарастарын тайға таңба басқандай баяндайды. Бұл тұжырымдаманы ханафи құқық мектебінің ғалымы Кәмәл ибн Һумам былайша түсіндіреді. Алла Тағала жүрексіз де және мисыз да білуші сипатына ие болғаны секілді, жаратылыстар сияқты көздің қарашығына, құлаққа, ешбір ағзаға мұқтаж болмай-ақ естиді, көреді. Себебі бұл есту, көру ешбір нұқсандығы жоқ кемелділік сипаттары. Сондай-ақ жаратылысқа қарағанда Жаратушының мұндай сипаттармен сипатталуы абзалырақ әрі дұрысырақ. Алла Тағала Құранда Ибраһим пайғамбардың әкесіне: «Неліктен мүлдем естімейтін, көрмейтін әрі өзіңе титтей де пайдасы тимейтін меңіреу пұттарға табынудасың?», – деп айтқан сөзін жеткізеді. Осы тұста мұндай кемшіліктердің көрініс табуы (көрмеу, естімеу) құдайға тән еместігі айқын көрінеді. Сонымен қатар есту және көру сипаттары түптің түбінде Алланың білім/білу сипатына оралады, негізделеді. Өйткені бір затты көру яки есту ілімнің/білімнің бір түрі болып саналады [34, 22, 23-бб.]. Ұлы кемеңгер, дара тұлға Абай Құнанбайұлы да Алла Тағаланың көрмегі, естімегі, біз секілді көзбенен, құлақпенен емес, көргендей естігендей білетұғын ғылымның бір сипаты деу арқылы 500 жыл бұрын өмір сүрген атақты матуриди/ханафи ғұламасы ибн Һумамның сөзін қазақы түсінікпен жеткізуде.

Абай Құнанбайұлы тағы бірде: «Алла Тағалаға ұқсай алам ба деп, надандықпен ол сөзден жиіркенбе, ұқсамақ – дәл бірдейлік дағуасыменен емес, соның соңында болмақ. Оның үшін Алла Тағаланың сипаттары: Хаят, Ғылым, Құдірет, Басыйр, Сәмиғ, Ирада, Кәлам, Тәкуин. Бұл сегізінен Алла Тағаладағыдай кәмәләт-ғазамат бірлән болмаса да, пендесінде де әрбірінен өз халінше бар қылып жаратыпты», – деп сипаттардың мән-мазмұнын түсіндіре отырып, «тәкуинді» жеке дара сипат ретінде қарастырады [33, 46, 47-бб.]. Сондай-ақ тәкуин сипатының барлыққа келтіруші мағынасын білдіретіндігін және барлыққа келтірмегі бір өз алдына сипат болса, Алла Тағаланың сипаты өзіндей қадім, һәм әзәли һәм әдәби, яғни ежелден бар, бастауы жоқ сипат екенін алға тартады [33, 48-б.]. Матуриди сенім мектебінде де жоқтан бар қылатын «тәкуин» және «ижад» Алланың ежелден бар саналатын сипаттарына кіреді және жаратылмаған. Керісінше ілім және құдіреті сипаттары секілді әзәли/мәңгі. Сол сияқты рақымшылық, жақсылық жасау, ризықтандыру және кешірім беру Алланың әбәди, әзәли/ежелден бастауы жоқ сипаттары [27, 76-б.].
Абай тек Алланың есімдері мен сипаттарына ғана қатысты емес, сондай-ақ Жаратушыға жалбарынып дұға тілеудің үлгісін де көрсеткен.

Фзули, Шәмси, Сәйхали,

Науаи, Сағди, Фирдауси,

Хожа Хафиз – бу һәммәси

Мәдәт бер я шағири фәрияд, – деп [26, 36-б.],

өз заманының ұлы ақындарын ортаға дәнекер ретінде есімдерін атап, Алладан дұға тілеуде. Мәдәт сөзі медет мағынасында, шағири – ақын, фәрияд – теңдесі жоқ, дара тұлға ұғымында қолданылады. Бұл тұста Абай медет сөзін қолдану арқылы барлық күш-құдірет иесі ретінде ақындарды меңзеп тұрған жоқ. Тек арада сол ұлы ақындарды себепкер етуде. Медет сөзі көңіл-күйге арқау, сүйеу боларлық күш, қуат, демеу мағыналарда қолданылады. Сондай-ақ қазақ халқының әдебиеттерінде «Ей, рақымы мол, Алла Тағала! Оң сапарыңды бере гөр! Аман сақтай гөр! Я, пайғамбарлар, я шариялар, я әулиелер. Жолдарыңа боз қасқа, ақ сарбас айттым қолдай гөр, медет бере көр!» деген мәтіндер кездеседі [35, 11-т, 148-б.]. Жалпы бұл өлең шумақтарында исламдағы «истиғаса» мәселесі қозғалуда. Яғни дүниеден өткен кісіден жәрдем, медет тілеу. Алайда дұға тілеуші адам барлық күш-құдіреттің иесі Алла екендігіне күмәнсіз сенуі тиіс. Сонда ғана бұл ұғымның мәнін тиісінше орындаған болып саналады. Әйтпесе адамды политеизмдік сенімге итермелеуі ғажап емес. Бұл мәселенің дұрыс яки бұрыстығына байланысты ғұламалар бірауыздан келіспесе де, көпшілік ғалымдар истиғасының рұқсат екендігін айтқан. Исламның негізгі қайнаркөздерінің бірі ретінде хадис мәтіндері дәлел болады. Мұхаммед пайғамбар (оған Алланың салауаты мен сәлемі болсын!): «Егер араларыңда біреу бір затын жоғалтса немесе көмек сұрауды қаласа және сол сәтте жанында (жолдасы, бауыры) ешкім болмаса «Уа, Алланың құлдары маған медет (жәрдем) беріңдер, Уа, Алланың құлдары маған көмек беріңдер» деп айтсын. Шын мәнінде Алла Тағаланың (жер бетінде) біз көрмейтін жаратылыстары (құлдары) бар», – деген екен [36, 17-т, 117-б.]. Хадисті имам Табарани өзінің «Муғжам әл-кабир» атты еңбегінде баян етеді. Сондай-ақ ғалым хадистің соңында мұндай амалдың іс жүзінде жүзеге асқандығын тілге тиек етеді. Тағы бірде Алла елшісінің: «Шын мәнінде жер бетінде Алланың періштелері бар. (Олар) талдан түскен жапырақтарды жазып отырады. Егер араларыңда біреу шөл далада қиындыққа тап болса, «Уа, Алланың құлдары маған жәрдем беріңдер, көмектесіңдер», – деп айтсын» [37, 11-т, 181-б.], – деген сөздері арқылы истиғасаның, яғни дүниеден өткен адамнан медет тілеп, жәрдем сұрау шариғатқа қайшы еместігін айқын көреміз.

3 Ақыт Үлімжіұлының діни дүниетанымындағы ерекшеліктер 
Қытай қазақтары арасында ислам дінінің таралу түп қазығы күллі қазақ халқы, Алтай тауы қазақтары ортасында қанат жаюымен тамыры бір. Бұл өлкеге қазақтар мекен ете бастағанда ислам діні өңірге толығымен таралып, орныққан кез еді. 751 жылғы Қазақ даласына «Атлах ғазауатынан» бері таралып, дамып келе жатқан ислам діні қазақ халқының тек наным-сеніміне ғана әсер етіп қойған жоқ. Сонымен бірге, қазақ халқының мәдениеті мен шаруашылық, қолөнері қатарлы салаларына да үлкен әсерін тигізді. Исламнан нәр алған халық тарих көшінде өзіндік орнын қалыптастыру үшін мәдени күреске ұмтылды. Бұл үдеріс қазақ топырағында шоқтығы биік ислам ғұламалар шоғырының қалыптасуынан көрініс тапты. Солардың бірі, біз сөз еткелі отырған - Ақыт Үлімжіұлы. Егемен қазақ елінен алыста ғұмыр кешіп, қазақ руханиятына өшпес үлес қосқан Ақыт есімі қазақ жұртшылығы үшін әлі де бейтаныс. Біз өз зерттеу мақаламызда Ақыт шығармашылығын жаңа қырынан, яғни, саналы ғұмырын дінге арнаған тұлғаның діни сенім жүйесін зерделеуге талпындық және оны діни ұстанымын саралауды мақсат еттік.

Ақыт Үлімжіұлының шығармашылығы мен өмірбаяны жайындағы алғашқы дерек 1898 жылы орыстың түркі тілдерін зерттеуші ғалым, профессор Н. Катановтың «Деятель» журналындағы Ақыт шығармашылығы туралы мақалада кездеседі. [38, 429-430-бб.].
Қытайдағы қазақтар XIX ғасырда қытай, мәнжүр секілді бөтен ұлт пен бөгіде діндегілер билік құрған қоғамдық ортада өмір сүрді. Олар мұндай қоғамдық ортаға сіңісіп, жоқ болып кетпеудің жолын өздерінің ұлттық ерекшелігін, тілін, дінін және дәстүрлі мәдениетін сақтап қалу деп білді. Осылайша Шыңжаң өлкесіндегі қазақтар оқу-ағарту жүйесін, білім беру ісін алғаш діни оқу-ағартудан бастады [39, 251-б.].
Тарихшы, ғалым Қабимолла Мәнжібаевтің «Қазақ оқу-ағарту тарихынан қысқаша деректер» деген еңбегінде: «Шығыс Түркістандағы қазақтар мекендеген өңірлерде медреселі мешіттер XIX ғасырдың екінші жартысының соңынан бастап салына бастаған. Бұған Алтайдың Сары терек деген жерінде 1870 жылы салынған «Жота қажы» медресесін айтуға болады. 1920 жылы Іле ауданында «Тоқжан» медресесі салынған»,– деген дерек кездестіреміз [40, 122-б.].
1827 жылы ел арасында Керей ишаны деп аталған, Алтай молдалары арасында беделді Мұхамет Мүмін Алтайдағы Қожамжар төре ауылында төре бейіті деген жерден үй салып, жанынан медресе ашып, бала оқытады. Кейіннен бұл медресенің орнына мешіт салдырады. Оның сыртқы көрінісіне қарап халық «сары мешіт» деп атап кетті. Мұхамет Мүмін атқарған қызметтерінің арқасында қазылық қызметіне көтеріледі. Осылайша Алтайда тұңғыш ислами үкім шығаратын қазылық билік жүйесі орнайды [41, 25-26-бб.]
Бұл медреседен көптеген дін және қоғам қайраткерлері тәлім алып шыққан. Олардың бірі Алтай және Моңғолия қазақтарына бірдей әйгілі, өз заманының бетке ұстар зиялы азаматы, ақын, діни қайраткер Ақыт Үлімжіұлы болды. Ақыт жастай немере ағасынан Құран сауатын ашқан. Кейіннен сол кездегі молқы руының үкірдайы Жуанған (Жотақажы) ауылында, Бұхарадан келген Махбубулладан араб, парсы, түрік тілдерін үйренумен бірге, шариғат ережелері аталатын фиқһ ғылымын да игеріп шығады.

Ақыт - қазақ руханиятында исламдық бағытты көтерген, ислам тарихын, пайғамбар мен сахабалар тарихын назиралық жолмен жырлаған тарихи тұлға. Оның діни көзқарасын ашу үшін, алдымен оның діни дүниетанымын бала кезі мен дана кезіне дейінгі алған білім-тәжірибесі мен жан-жақты тарихи әрі дінтанушылық оның ішінде исламтанушылық шығармашылығымен тығыз байланыста қарастыру қажет. 1868 жылы Қазіргі Қытай халық Республикасына қарасты Алтай қаласы, Көктоғай ауданында туылған Ақыт алғашында немере ағасы Садық Жебенұлынан, сосын ауыл молдасы Ғұсманнан оқып, мұсылманша сауат ашқан. Кейін Бұқарадан келген оқымысты Мырзабахыдан (Махбубулла) тәлім алады. Бірақ, оқуын жалғастыра алмаған. Бұл туралы ақыт:

Пақыр ақыт сөйлейді әрбір тұстан,

Жаста түркі танытты молла Ғұсман.

Садық аға үйретті әліпбиді,

Танытты хат-қағазды асығыстан.

Ержетіп дамолладан алдым сабақ,

Исімі дүр Махбубулла асыл талап.

Бұхардың ақсүйегі дәл өзінен,

Шығады демі сайын ғылым тарап.

Қысқа жіп күрмеуге еркін жетпеген соң,

Тоқталды тойым бермес қайран сабақ...- деп айтады.
Жалпы, Ақыт Үлімжіұлының баспа беттерінен жарық көрген еңбектер санының қанша екендігі белгісіз. Деректерге негізделгенде нақты баспадан шыққан еңбектер саны – тоғыз. 

1. «Жиһаншаһ» (дастан), 1897 жылы, Қазан баспасы;

2. Қисса-и «Жиһаншаһ Тамузшаһ оғлы» (дастан). 1901 жылы Қазан баспасы;

3. Қисса-и «Сәйпілмүлік» (дастан). 1895, 1909, 1914. Қазан баспасы;

4. Қисса-и «Ғабдімәлік» (дастан), 1902, 1904, 1909;

5. «Тәржімә-и Ақыт уәләд» 1897 жылы, Қазан университі баспасы;

6. «Ахуал-и қиямет» (насихаттық толғау);

7. Қисса-и «Манақыб нуран ғазизан» . Қазан университеті баспасы;

8. «Әбият ғақдия» (Ғибырат жыр), 1909 жылы;

9. «Керей ишаны – Мұхаммед мүмін», Қазақ Совет энциклопедиясы [42, 45-б.]. 

Орта ғасырда Арабтардың Орта Азия мен қазақ даласына басып кіруімен бірге, араб-парсы және батыс әдебиеті осы өңірлерге кеңінен таралды. Бұл екі бағытта көрініс тапқаны байқалады:

1. Әдебиет арқылы діни наным-сенімдер мен уағыздар үгіттеу. Орта ғасырда Орта Азияда біршама ықпалға ие болған үш ірі сопылық қауымның ең көрнектісі Яссауи тариқатының ұстазы Қожа Ахмет Яассауи араб-парсы тілін білмеймін түркі халықтарына діни сопылық дәстүрді түсіндіруде түріктердің халық әдеби үлгілеріне сүйенді.

2. Исламдық сенім жүйесін арқау ету. Кейінгі кезде олардың кейбірінің оқиға желісі сақталынғанымен, алайда нақты мазмұнында өзгерістер туылды. Яғни, олар Қазақ халқының тұрмыс әдеті мен көзқарасымен ұштастырылды. Мұндай әдеби үдеріс Ақыт Үлімжіұлы еңбектерінің басым бөлігін иелеген. Айталық, оның «Қиямет ахуал» шығармасы Құран Кәрімдегі қиямет күнгі оқиғалар баяндалған сүрелер негізінде жазылса, «Шұғайып» шығармасы Шұғайып пайғамбар сөз болған «Ағраф» сүресінің 9-аяты мен «Қиссасу-л-Әнбиядағы» «Шұғайып Ғалейссалам оқиғасы» деген он сегізінші қисса желісімен жырланған. [43, 212-б.]
Осы тектес діни тақырыптағы өлеңдерін оқып зерделегенде, Ақыт Үлімжіұлының жалпы ұстанған жолы қандай, мәзһабы не, діни ұстанымы қандай болған деген сұрақ бірден ойға оралары даусыз. Олай болса, зерттеу тақырыбымызға сәйкес, өмірінің көп бөлімін діни білім беруге, дін саласында қызмет етуге және қазақ діни әдебиетінің негізін қалауға арнаған ұлы ақынның діни көзқарасы қандай болғандығына тоқталайық.

Ақыт Үлімжіұлының діни сенімі зерттелмеген тың тақырып. Ақыт әлемі де тәуелсіз қазақ елі үшін жасырын, жұмбақ әлем. Ақыт Үлімжіұлының шығармашылығын осы күнге дейін көбінесе филологтар, әдебиеттанушылар зерттеп келді. Алайда оның діни тұлға ретіндегі сипаттамасы әлі берілген жоқ. Діни өлеңдер мен толғаулар жазып, бүкіл өмірін қазақ руханиятына арнаған ақынның негізгі мақсаты- адамдарға барлық нәрсені Алла разылығы үшін жасау керектігін дәріптеу, рия және көзбояушылықтан алыс, көркем мінезді адам болуларына ықпалын тигізу, менмендіктен, өзін жақсы көру және өркөкіректіктен құтқару болған. Осылайша исламның таралуына өзіндік іс-әрекеттерімен қызмет еткен ақынның дүниетанымы Құдайдың ішкі болмысының құзырында қалай саяхаттауды, ластықтан тазалануды, жақсы қасиеттермен әсемдеуді білуге ұмтылатын тариқат жолында екенін оның әрбір шығармаларынан байқауға болады. 

Жалпы, Тариқат дегеніміз ислам сопылығының ең маңызды жолы. Тариқат ұйым емес. Сондықтан оған мүше болу деген ұғым қолданылмайды. Ислам сопылығының мақсаты Аллаға ұласу, шынайы мұсылман болу, кемел адам мәртебесіне жету болып табылады. Бүкіл тариқаттар әзіреті Әли мен әзіреті Әбу Бәкір жолымен пайғамбарымыз (с.ғ.с) ға барып ұштасады. Әзіреті Әли жолындағы тариқаттарда зікір ашық дауысты түрде болса, әзіреті Әбу Бәкір жолындағы тариқаттарда жасырын түрде жасалынады. Айырмашылық осы жерде басталады. Мысалы, Бекташия, Мәулауия, Рафиғия, Қадария, Яссауия осы әзіреті Әли жолындағы тариқаттар, Нақшбандия болса әзіреті Әбу Бәкір жолындағы тариқат [44, 47-48-бб.]. 

Орта Азияда сопылық тариқаттар ХII-ХVII ғасырлар арасында пайда болды. Түркістан, Бұхара қалалары сопылық ілімнің түркі, парсы тілдес халықтардың арасында таралуында зор рол атқарды. ХV ғасырда Яссауи тариқатының орнына Нақшбандия тариқаты келді. Бахауддин Нақшбандия жолы ислам үшін ала бөтен жол емес, ол Яссауи жолы негізіне құрылған Ханафи мазхабы мен Матуриди ақидасы негізіндегі сунниттік тариқат [45, 183-б.]. 

Ақыт шығармашылығында тариқат туралы, оның ішінде де нақшбандия тариқаты туралы арналған арнайы өлеңдер көптеп кездеседі. Айталық, «Камал пір мүршид Нақшбанда ахуалы» деген өлеңі Ақыт шығармашылығындағы шоқтығы биік өлеңдердің бірі. Алғашында Қытайда, кейіннен Түркияның Кония қаласында қайталай басылған ақын шығармаларының ІІ томында бұл өлең толығымен беріліп, өлеңнің соңына 1902 жыл деп жазылған. Демек бұл өлең Ақынның Қобда бетінде, Делуін ауданында Лайық қажы, Бардам үкірдай ауылдарында мектеп ашып, бала оқытып жүрген кезінде 34 жасында жазылған.
Алдымен өлең тақырыбына назар салалық. Камал немесе кәміл араб тілінен алынған камил - жетілген, толысқан деген мағынаны білдіреді. Пір сөзі бізге парсы тілінен енген. Парсышадан «данагөй қария» деп аударылады. Негізгі ұғымы қажы, қазірет, ишан сияқты ірі дін басыларына байланысты қолданылатын ұғым. Көбінесе сопылар арасында кездеседі. Көп жағдайда Пір «әулие» атанып, аскеттік өмір сүреді. Діни ұғымда пір -қолдаушы, қорғаушы, сүйеніш болып есептеледі, аруақ туралы түсінікке жақындайды. Түрлі табиғи заттарды, ескі мазарларды, кейбір тарихи ескерткіштерді Пір тұтып, діни аңызға бөлеп, «әулие» күзетшісіне айналдырады. Мүршид сөзінің жалпылай, тасаууф ұғымында жекелей де мағынасы бар. Жалпы мағынада мүршит дегеніміз ( адамды теріс жолдан қайтарып, дұрыс жолды көрсететін, көңілімен Аллаға бағынған, шәкіртін кәмілдікке тәрбиелейтін адам.

Деректерге негізделгенде, қазақ даласына Нақшбанди тариқатының келу барысы үш кезеңге бөліп қарастырылады. Бірінші кезең: Әмір Темір және Темір ұрпақтары, Убайдулла Ахрар Уәли, Әбілхайыр хан, Керей және Жәнібек хандар кезі. Екінші кезең: Сопы Аллаяр, Бабараһым Машарб кезеңі. Үшінші кезең: ХХ ғасырдағы суфистік бағыттың белең алған кезеңі. Ал, Шығыс Түркістандық агиографиялық шығармаларда қазақтар мен қырғыздардың XIV ғасырдан бастап Шығыс Түркістанда болған барлық оқиғаларға белсенді қатысып отырғандығы айтылады, яғни қазіргі Қытай халықтары Орталық Азия мен Қазақстан халықтарымен тарихи, экономикалық және мәдени салаларда біртұтас болған. Көптеген ғасырлар бойы бұл халықтар тығыз араласып, ортақ жауларына әлденеше рет бірлесе тойтарыс беріп, өздерінің саяси тәуелсіздігін қорғап қалып отырған. XIX ғасыр бойында Шығыс Түркістан халықтары Цин империясына қарсы жеті мәрте үлкен көтеріліс жасаған, бұл көтерілістерге өзбек, қазақ, қарғыз т.б. халықтар белсенді қатысқан. Әрбір сәтсіз көтеріліс соңында көтеріліс басшылары Орта Азияға қашып, сол жерлерде пана тапқан [46, 15-б.]  
Аталған жағдайларға байланысты, тариқат халықтың тұрмыс-тіршілігі мен өмір сүру формасына айналған өңірлерде пірге деген құрмет те сәйкесінше жоғары болды. Әрбір ойшыл, көзқарақты мүміндер Алланы сүюге, адамды құрметтеуге, жаратушымен байланыста болуға, сол ақылы жаратушы мен мүрид арасындағы кәміл адам пірге деген құрметке баса мән берді. Соның бірі - қытай қазақтарынан шыққан ойшыл Ақыт Үлімжіұлы еді.
Нақшбанда әулие,

Тариқаттың кені екен- деп басталатын Ақыт өлеңі алдымен пірге деген құрметпен басталып, тариқатқа қол берсең, жаманлық жолды ұмытып қал- деп тариқатпен жүрудің моралдық-этикалық үлгісін ұсынады.

Нақшбандия тариқаты туралы кеңінен жазылған келесі бір өлең - ақынның «Керей ишаны Мұхаммед Мүмін» атты тарихи этнографиялық өлең романы. Бұл өлеңде нақшбандия тариқатының толық силсиласы (тізбек) өлең түрінде көрініс тапқан. Жалпы, ғылыми деректерде Нақшбандия тариқаты тараған барлық өңірде, Нақшбандиге дейінгі тізбек төменгідей беріледі:
1. Әзіреті Мұхаммед (с.ғ.с)

2. Әбу Бәкір ас-Сыддык (р.а)

3. Салман Фарси (р.а)

4. Қасым ибн Мұхаммед 

5. Имам Жағфар Садық 

6. Әбу Язид Бистами 

7. Абул Хасан Харакани 

8. Әбу Әли Фармади 

9. Юсуф Хамадани 

10. Абдулхалиқ Ғиждуани 

11. Ариф Ривигари 

12. Махмуд Анжир Фағнауи 

13. Азизан Әли Рамитини 

14. Мұхаммед Баба Самаси 

15. Саид Әмір Кулал 

16. Бахауддин Нақшбанди (47, 21-б.)  

Аталған тізбек әртүрлі саяси, діни және қоғамдық жағдайларға байланысты, әртүрлі кезеңдерде бір-бірінен мүлдем ажырап немесе қайта бірігіп отырған. Айталық, Зікірдің іштей немесе жария айтылуына қатысты, Әбу Бәкір мен Әли арасындағы алғашқы ихтилаф; Алтын силсила мен Темір силсила тізбегі біріккен Жағфар Садық кезеңі; үшіншісі, Әбу Язид Бистами мен Абул Хасан Хараканидің бөлінуі. Осының Абул Хасан Харакани түркі және парсы мектебін ашты. Төртінші кезең, Юсуф Хамадани муридтері тариқатты төртке бөлді: Убайдулла Барки, Хасан Антакий, Ахмед Яссауи, Абдухалиқ Ғиждуани. Ал, Бесінші кезеңде Бахауддин Нақшбанди тариқатты қайтадан біріктірді.

Мұхаммед Бахауддин Нақшбанди әзіреті Әмір Кулалға қол тапсырғанымен, деректерде ол кісінің ақиқи шейхы өзінен бірнеше жыл бұрын өтіп кеткен Абдулхалиқ Ғиждуани (қ.с) екені айтылған. Бұл түрдегі тәрбиені сопылық (тасаууф) әлемінде «увайсилік жолы» деген атау берілген [48, 21-б.]  

Махмуд Анжир Фағнауиден Саид Әмір Кулалға дейін бұл силсиланың кісілері орнына қарап кейде жария, кейде құпия зікірді салуды құптаған. Көбінесе жария зікір салынатын. Мұхаммед Бахауддин Нақшбанди Құран мен сүннеттен дәлелдер және өз ұстазынан алған тәлімдерін басшылыққа алып, іштей зікір салуды үстем санады. Ол кісі: «сопы оңашада болса да, жамағатта болса да құпия зікір салғаны абзал», деді [49, 12-б.]. Яғни, нақшбандия тариқатын ұстанушылар жария зікір салудан гөрі іштей зікір салуды абзал санаған.

Өзбекстандық ғалым Мухаммад Садиқ Мухаммад Юсуф өзінің «Тасаввуф хақида тасаввур» атты еңбегінде Мұхаммед Бахауддин Нақшбандидің көп жылдық еңбек, тақуалық және өнеге істері нәтижесінде төрт құтыптардың бірі болу шарапатын нәсіп болғанын айтады. Олар:

Шейх Абдулқадыр Жилани;

Қожа Мұхаммед Бахауддин Нақшбанди;

Саид Ахмед Рифаи;

Саид Ахмед Бәдәуи [50, 110-б.]. 
Ал, нақшбандия тариқатының пірлер тізбегі Ақыт Үлімжіұлы шығармасында өлең түрінде былай беріледі:

Екі жаһан сәруәрі хақ пайғамбар,

Әуелі шахар жардың Әбубәкір.

Сыдыққа қол тапсырған хазірет Салман,

Салманға хазірет Қасым қол тапсырған,

Қасымға мүрид болған Жағыпар Садық

Баязит Бистами ұстап оның жолын,

Онан кейін пір болды Абул Хасан

Әбу әли пір еді оның арты,

Әбу Юсуф Хамадани оған жалғас

Абдулхалиқ Ғиждуани оған жалғас

Әулиеһи зікіри әзіреті Ғариф.
Осының мақамында хазірет Анжир

Онан соң хазірет Әли рахметлі

Онан соң Мұхаммед пір хазірет баба

Самас деген Шаһардан шыққан аға.

Саид Әмір Кулали оған мақам

Пір Кулалдан қол беріп рұқсат алды,

Бахауаддин Нақшбанда қожа атаң- деп тарқатады. Негізі, шығармада бұл тариқат ұстаздарының (пірлерінің) есімдері аталып, бір немесе екі шумақ көлемінде арнайы таныстырулар жасалынады. Мақала көлеміне сай тек есімдері берілген тармақтарды ғана бөліп алдық. Бұл тізбек өлеңде одан ары жалғасып, нақшбандия тариқатының кейінгі пірлері Маулана Яқуб Чархи, Хожа Убайдуллаһ Ахрар, Маулана Мұхаммед Захид, Маулана Дәруіш Мұхаммед, Әзіреті қожа Мұхаммед Имканаги, Хожа Мұхаммед Баки, Имам Раббани Ахмед Фаруқ Сарханди, Мұхаммед Сайид, Шайх Абдул – Ахмад, Маулана Абид, Мұхаммед Мусахан, Халифа Сидик, Халифа Хусайн, Халифа Абдусаттар, Халифа Саид Камал деп толығымен беріледі.

Мақтан емес бұл сөзім

Пірім десем жас келер

Немесе

Пақыр Ақыт қаламды,

Назым сөйлеп қолға алған.

Пір ұстазын сөйлесе,

Жалған ісі жол қалған.

Тәуба қылса соларға,

Жол ашылып оңдалған.

Тәуба қылмай не қылсын,

Бахаудиин пірлерім,

Қысылған жерде қолдаған – деп Ақыт өзінің піріне деген аса бір құрметін білдіреді.  

Ақыттың діни дүниетанымы қалыптасуына ықпал еткен ұстазы пір Саид Камалға «қол берген» Мұхаммед Мүмін болды. Осылайша, нақшбанди тариқатының белді ұстазынан тәлім алған Ақыт Үлімжіұлы өзінің пірге қол берген нақшбанди тариқатын ұстанушы екенін мына жолдар арқылы білдіреді:

Сол пірге қол тапсырған хазірет атаң,

Мүридке қуат болсын қылған батаң.

Атаңнңың қол тапсыран пақыры едік,

Асып жүр ерапайсыз қылған қатам.

Бұдан Ақыт Үлімжіұлының бұрыннан қалыптасқан қазақы мұсылмандық дәстүр бойынша суфизмнің рухани мұрасын игергенін атап өту аса маңызды. Ол кезде бүкіл Орталық Азияда сопылық жолдың әсіресе нақшбанди тариқаты кең тараған еді [51, 211-б.]. Сондықтан Ақыттың Керей ишаны Мұхаммет Мүміннің сопылық тариқатына кіріп, оған «қол бергені» осы діни жолда белгілі дәрежеге жеткенін көрсетеді. Исламдық білімін жан-жақты толықтырған тұлға кейін өз ауылында бейресми медресе-мектеп ашады. Ақыт Үлімжіұлының араб, парсы, түрік, татар тілдерін жетік меңгергені мәлім. Суфизмнен, діни-реформаторлық ілімдерден терең білімдар қазақ теологы күрделі рухани ізденістерден өтіп ұлттық мәдениетті қорғау жолына түседі. 

Нақшбандия тариқаты – кісінің қандай жағдайда болмасын, қиыншылықта да, қуанышта да, молшылықта да, таршылықта да, мейлі басшы болсын, мейлі қосшы болсын, мейлі далада яки тасада болсын, Алламен бірге болуы, жүректен Алладан өзгені былай ысырып, шынайы ықыласқа жетуі болмақ. Хазіретке пірге қол тапсырған мүрид ретінде Ақыт осы жолды берік ұстанады. Айталық:

Пақыр Ақыт сөйлейді ...

Айналын құдайым,

Мінәжіт етіп жылайын.

Өзіңнен қуат сұрайын,

Он сегіз мың ғаламды,

Жаратқан өзің бар құдай,

Бір өзіңнің үкімің,

Қаратқан өзің бір құдай. 

Биссмиләһи құдайым,

Илләһи саған жылайын.

Мүсәпір болған біз ғарып,

Жыламай қайтып шыдайын – деп толғайды. Бұдан Ақыт шығармаларының негізінен толығымен сән-салтанатына алданбай, Хаққа қарай жүруді, құлшылықта тереңдетуді, өзінің әлсіз құл екенін ұмытпай, қарапайымдылығынан айнымай ғұмыр кешуі дәріптеуге арналғандығын байқау қиын емес.
Ақыт Үлімжіұлының Нақшбандия тариқатында болғаны туралы басқа де деректерден келтіруге болады. Айталық, Нақшбандия тариқатында зікір құпия түрде орындады, зікір орындаушы кісі жамағатпен де, жеке өзіде зікір сала алады. Негізінде Нақшбандия тариқатында құпия түрде жеке өзі орындағаны абзалырақ. Бұл туралы Ақыт:

Пайғамбарым бастаған иә пірлерім,

Бізлерге жолдас болсын қайыр батаң.

Әмір Кәләлға Қожа атам берді қолды,

Діліне мағырипаттың нұры толды.

Рухы-шәрпі Ғабдұл Халықтың аян беріп,

Зікір хафия осыған пайда болды.
Бұрын зікір жария барудағы,

Әр жерде жария бар алудағы,

Зікір хафия пайда қылып тағылым берген,

Бахауддин пірлерің танудағы. [52, 138-б.]
Өлеңдегі зікір хафия деген жасырын немесе іштей зікір айтуды білдіреді. Сөздің шариғи мағынасы тек жүрекпен зікір ету. Бейқамдылық пен ұмытудан арылып, жүрек пен Раббының арасында болатын пердені ысырып, зікірді жүрекке құдды Алланы көріп тұрғандай етіп орнықтыру. 

Нақшбандия тариқатының жалпыға белгілі сегіз рашхасының біреуі - «Уқуфи қалби». Бұл салик (тариқатты ұстанушы адам) құпия зікірде көптеу жүріп, жүректе Алланы сақтауымен уайымсыз жүруі керек дегенді білдіреді. Бұл туралы Ақыт өзінің «Өтер дүние аялсыз» өлеңінде:

Күнәлі болсаң қасарма,

Тілек ғыр ағарт көңілді.

Тілесең Алла бермек-дүр,

Жіберме зая өміріңді.

Түсін мейлі түсінбе,

Алланың сен ісіне, 

Алланың аты айтылсын,

Ірбір қылған ісіңде. – деп толғайды. 

Келесі бір рашха: «Сафар дар ватан», яғни, салих құлышлығы арқылы адамгершілік табиғатынан періштелік сипатына өтуі. Ақыт Үлімжіұлы бұл туралы «Аллаға шынайы бет бұрған адамның жүрегі жібіп, тақуаға айналатынын» айта келіп, былай деп тоқаталады:

Аллаға ғашық шын ерлер,

Хақ жолына бас берер.

Шынымен сорлы наданлар,

Шариғат сөзін қас көрер,

Хақты ойлаған жомарттар,

Керейге қайыр ас берер... [52, 228-б.].
4  Хұсам ад-Дин ас-Сығнақидың кәләм методологиясы 
Ислам әлемінің даму тарихында кәлам ілімі мен мұсылман кәламтанушыларының орны ерекше маңызды болды. Әлемнің жаралуындағы метафизикалық құбылыстар мен  заттың ақиқатын танымдық тұрғыдан зерттейтін ғылым саласы – ислам философиясы деп аталды. Тарих сахнасында кәлам ілімінің қарқынмен дамуына грек философиясының даналықты жақсы көру принципінен туындаған тұжырымдары ықпалы етті. Себебі, грек философтары ислам дінінің талаптары мен құлшылық ұстанымдарын мойындамай,   өздерінің ғана пікірлерін дұрыс санап, күмәнды жолға түсіп, таным теориясының негізгі категориясы заттың ақиқаты мен білімді теріске шығарған болатын. Бұл орайда, діннен бас тартқан, мектеп болып қалыптаспаған ежелгі грекиялық софистер тобын жатқызуға болады. Олар қоршаған ортаға сын көзбен қарап, заттың ақиқаты мен таным құралдарын теріске шығарды. Әсілінде, «софист» сөзі - ойшыл, дана мағынасында қолданылуы тиіс еді. Алайда, пайда бола салысымен даналық ұғымына кері әсерін тигізіп, надандыққа жол берді [53, 73-б.]. 
Ислам ғұламаларының кәлам мәселелері жөніндегі еңбектерін ашып қарайтын болсақ, міндетті түрде осы аталмыш софистер мен мұғтазилаларды және шиғалық тармақтарды сынға алғанын байқаймыз. Сондықтан кәламтанушылар – софистика дүниетанымындағы шындықты теріске шығару, айқын ақпаратты тексеру және кез-келген айғаққа күмәнмен қарау сияқты пікірлеріне қайшы діни-философиялық тұрғыдан рационалды-логика және Құран мен сүннет мәтіндерімен жауап берді [54, 97-б.].
Осы орайда, матуриди мектебінің көрнекті өкілі, кәлам ғалымы Хұсам ад-Дин ас-Сығнақи (714ж.) «ат-Тасдид фи шарх ат-Тамһид» атты еңбегінде бірқатар философтардың пікірлерін сынға алып, Құран мен хадис мәтіндерін рационалды-логикалық үлгіде интерпретациялады. Сонымен қатар, ас-Сығнақи заттың ақиқаты мен таным құралдарының ақиқаты жайында насафилік таным-концепциясы шеңберінде талдау жасайды [55, 16-б.].

Мұндағы насафилік таным-концепциясы деп отырғанымыз – имам Әбу Мұғин ан-Насафидің (438һ/1047ж. – 508һ/1115ж.) «ат-Тамһид» еңбегіндегі «Заттар мен білім ақиқатын бекіту» атта тарауында: «Заттардың ақиқаты бар және оның білімі расталған. Ешқашан жоққа шығарылмайды, жоққа шығарған жағдайда, онда өзін жоққа шығарғаны. Таным құралдары үшеу: бес сезім мүшесі, рас ақпарат, ақыл»,-деп, таным категорияларын бекітеді [55, 16-б.]. Ан-Насафдің таным-концепциясы басқа да классикалық кәлам еңбектерінде басқа да мәтіндермен кездеседі. Алайда, ас-Сығнақи Насаф қаласының тумасы Әбу Мұғиннің пікірін таңдап, оған егжей-тегжей интерпретация жасайды. Насафидің заттар ақиқаты мен білім жөнінде айтқан пікіріне ас-Сығнақи: «Автордың (Аллаһ рахмет етсін) ілімдердің түрлерінде артықшылығы мен шеберлігінде күмән жоқ. Оның алдында тылсым және құпияларды ашуда замандастары тұра алмайтын. Сондықтан да оның бұл сөйлемдегі мақсаты дәлелдеу болатын. Яғни, барлық заттардың ақиқаты бар екенін дәлелдеу. Алайда, Софистикалардың айтқандары іспетті ойлар мен қияладар емес еді. Сондықтан оларға дәл осылай жауап бермесе болмайды. Демек, бұл сөздердің айтылуы мүмкін еместің тарлығына байланысты мақсатпен айтылған болатын» [56, 9-б.],-деп насафи таным-концепциясын жоғары деңгейде дәріптеген еді.  

Хұсам ад-Дин ас-Сығнақи «ат-Тасдид» еңбегінде таным теориясының негізгі категориясы заттың ақиқаты мен білімді жоққа шығарған Софистерді сынға алып, оларды үш топқа бөліп қарастырады: «Құралдар ақиқатын, таным ақиқатын, сезім мүшелерінің ақиқатын, жаратылыс тұғырларынан бейхабар жанмен бұл жөнінде сөйлесу мүмкін емес. Заттың ақиқаты мен білімді бірге қосып алатындар – Софистика тобы. Оларды үш топқа бөліп қарастырамыз. Бірінші топ – заттың ақиқаты мен білімді жоққа шығарып, бос ой мен қиял дегендер. Ақыл иелерінің олармен пікірталасқа түспегендігі жөнінде айтқан, өйткені пікірталас дұрыс-бұрысты дәлелдей түспек»,-дейді [56, 9-б.]. Яғни,  заттың ақиқатын ашық түрде жоққа шығарған Софистикалардың – «әл-Инадия»  тобының қасарысқан пәлсапасы заттардың ақиқаты бос ойлар мен қиялдаған ісептті: ыстықты – суық, тәттіні – ащы, ақты – қара, кірпіштер мен балшықтан құрылған үйдің қабырғасы жай ғана елес, расында ол үйде емес, қабырғада емес деген пікірлері туралы сөз етеді. 

Оқымысты екінші кезектегі «әл-Ғиндия» тобы жөнінде былай деген: «Енді біреулері бар – олар дұрыс пен бұрыстың ақиқатын жоққа шығарады. Олармен пікірталасқа түсудің ешқандай пайдасы жоқ». Яғни, заттың ақиқаты ақиқат емес, ақиқат еместің өзі ақиқатқа жатпайды. Мәселен, зина жасау күнә болса, ол күнә емес деп айтады. Олар заттың ақиқатын мойындамағанымен, алайда, заттың ақиқатын ақиқат емес дегенінің өзі ақиқатты мойындағандарын өздері білмейтін софистер тобы. 

Ас-Сығнақи осы аталмыш әл-Ғинадия тобына Құран мен хадис мәтіндерін пайдалана отырып, ислам ғұламаларының көзқарастарымен рационалды-логикалық үлгіде жауап берген болатын. Бұл жөнінде Бұхаралық тәпсір ғалымы, имам аз-Заһид ас-Саффар әл-Бухаридің (1151ж.) (Алла оны рахмет етсін) «Ақиқат иелері оларға екі түрлі жолмен жауап берген» деген сөзін негізге алады [57, 191-б.]. 

Біріншісі: «Олармен сөйлсеуден бет бұру жолы. Өйткені өзінің бар болуын жоққа шығарған, қарсыластарын  жоққа шығарған, сөздің өзін жоққа шығарғандармен сөйлесудің еш пайдасы болмайды. Алайда, оларды ойбайға салатын қатты ауыртпалы соққыға салып, «бұл сен емес! Басқа біреуді ұрып жатырмыз, бірақ сені ұрып жатырған жай елес»,-деу арқылы жауап беруге болады. Әбу Ханифа (Оған Алла разы болсын) осылай жасаған деген риуяттар бар. Бірде Әбу Ханифа Халифаның кеңесінде отырған кезінде бір кісіні ертіп келеді, ол онымен пікірталасқа түсіп, әлгі кісі барлық айтылғандарды теріске шығарған еді. Сонда Әбу Ханифа оны ұрыңдар деп бұйрық берген кезде, әлгі кісі соққыдан ойбайлап айғай салады. Сонда Әбу Ханифа оған: Ойбайлама, бәлкім бұл сен емес, бөтен біреу шығар, бірақ сені ұрып жатыр деп ойлап тұрған шығарсың, бәлкім сен есек яки ит боларсың,-деген кезде әлгі надан райынан қайтып, сөздерінен бас тартқан болатын» [56, 9-б.]. Яғни, кім сенімінде заттың ақиқаты бар десе, онда заттың ақиқаты ол үшін бар болмақ. Ал кім сенімінде жоқ десе, онда заттың ақиқаты жоқ. Сол сияқты егер де удың у екенін күәгерлер у деп қабылдаса, онда у болмақ. Ал удың у екенін куәгерлер қабылдамаса онда у емес дегенге саяды. Егер де оларды ұрып, яки ағзаларын кескен жағдайда олардың сенімдері бойынша ауырудың орнына, рахат, ләзат алады ма? әлде ойбай салады ма? әлбетте ағзасын кесіп жатса ойбайлайды. Демек, заттың ақиқаты сенімдерінде бекіткен сенімі деген дұрыс емес болады. 

Екінші жолы: «Пікірталас жолы. Оларға: Ақиқаттардың ақиқатын жоққа шығаруда «Йә» деп жауап берсе, онда олар өздерінің дәйектеріне қайшы келеді. Өйткені олар кейбір ақиқатты мойындағаны болып саналады. Ал егер де «Жоқ» десе, онда олар жоққа шығармағаны салдарынан ақиқатты бекіткендері болып саналмақ. Сөйтіп олардың күмәндарының салдарынан олардың заттың ақиқатын білетіндері айқындала түседі де, оған қоса оларды жоққа шығарады. Олар: «Сендердің таным құралдары бес сезім мүшелері арқылы болады»,-дейді. Ал бұл болса құрал болып табылады. Өйткені олардың айтқандары өз сөздеріне қарама-қайшы келеді. Тұщы – тұщылығы басым болған дәм. Олар балды – тұщы деп біліп, басқасын тәтті деп біледі. Ал бұл болса олардың заттың ақиқатын мойындағандарына дәлел болмақ. Сонда да олар қасақана теріске шығарады. Егер де олар дәмнің не екенін білмейтін болса, онда қалай дәмнің қарама-қайшы тұстарын айтпақ? Сондықтан да тұщының ақиқатын күмәнға негіздеген дәлелдері өз сөздеріне өздері қайшы келе – дұрыс еместіктеріне дәйек болмақ» [56, 9-б.]. Демек, ас-Сығнақидың заттың ақиқатын мойындатқызуда екі түрлі әдісті пайдаланғанына көз жеткіздік. Біріншісі, олармен сөйлеспей қойып, соққыға алу болса, екіншісі пікірталас арқылы болмақ. Сондай-ақ, имам ан-Насафидің   «Егер де кімде-кім жоққа шығарса, онда өзін жоққа шығарғаны болып т.б.» [55, 16-б.],-дегені дәлелденіп, тәжірибе жүзінде де іске асырылған екі әдістің оңтайлы нәтижесін көріп отырмыз. 

Хұсам ад-Дин ас-Сығнақи қарастырып отырған үшінші топ «әл-Ла-Надриялар» жөнінде: «Енді бір топ бар, олар заттың ақиқатын жоққа шығару жөнінде – білмейміз деп жауап беретін – «Әл-Ла-Надрия» тобы. Олардың заттың ақиқаты бар ма? жоқ па? деген сұрақ қою – қиындық туғызатын мәселе, өйткені – білмейміз деп жауап береді. Сондықтан оларға: сендер өздерің білмейтіндеріңді де білмейсіндер ме? деген сауал қойған кезде «Йә» деп жауап берсе, онда олар өздерінің білетіндерін білгендігін мойындағаны болып табылып, өз мәзһаптарына қайшы келеді. Ал егер «жоқ» десе, онда олар өздерінің білмейтіндерін мойындағаны болып, оларға ешқандай сөз қалмайды-дағы, насихат айтылмайды»,-дейді [56, 9-б.]. Мұнда ас-Сығнақи рационалды-логика әдісін пайдалана отырып, лә-надриялардың өз сөздерін өздеріне қайшы қою арқылы күмәндарының өзін ақиқатқа шығарды. Яғни, Лә-Надриялар әр нәрсеге күдікпен қарап, білместікпен жауап бергеннің өзінде күмәнның күмән екенін білген жағдайда ақиқатты мойындағаны болып табылмақ. Сондықтан да кәлам ғалымы ас-Сығнақи имам ан-Насафидің «Егер де кімде-кім жоққа шығарса, онда өзін жоққа шығарғаны» [55, 16-б.] деген сөйлемін кеңінен интерпретациялауға кіріседі: «Заттың ақиқатын жоққа шығарса, онда оны бекіткені болып табылады. Заттың ақиқатының жоққа шығарылуы бекітілгеннен соң, заттың ақиқаты бекітілгендігі бекітілмек. Өйткені заттың ақиқаты жоққа шығарылуы бекітілмесе, онда заттың ақиқаты жоққа шығарылмағаны бекітіледі. Демек, заттың ақиқаты бекітіліп, бекітілмесе де оның заттың ақиқаты не бар, не жоқ болып бекітілмек. Сондай-ақ, заттың ақиқатын жоқ деп те, бар деп те айтапайтын күмәнға негізделген топтарға келер болсақ, олардың күмәндарының ақиқаты ілім жолы болмақ. Сондықтан олардан заттың ақиқаты бекітіле ме әлде жоқ па? деп сұрағанда, олар «иә» деген болса, онда заттардың ақиқатын білгендері болып, өз мәзһаптарына қайшы түспек. Ал егер ақиқатта күмән жоқ десе, онда бекіткендері болмақ. Сондықтан да олар өздерінің мәзһаптарына қайышылықтарын мойындағандары болып табылады. Өйткені олар күманның бұрыстығын мойындап тұр»,-деп [56, 10-б.], мәзһаптарының жаңсақтығын қисындық тұрғыда дәлелдейді. Сонымен қатар, надандыққа негізделген жаңсақ теорияларға тойтарыс берудің  тиімді жолын ескертеді: «мәзһаптары күманды бекітіп тұр емес пе?! Сондықтан да бізге өз мәзһаптарына қайшы келгендермен сөйлесудің қажет жоқ. Сол үшін де пікірталастың пайдасы осы болмақ, олармен пікірталасып, мәзһаптарының дұрыс-бұрыстығын айқындауға болады. Ал теріс мәзһаптардың бұрыстығы – заттың ақиқатын қабылдасын, не қабылдасын олар сол көзқарастарын бекіткендері үшін өз мәзһаптарының бұрыстығына көздерін жеткізеді. Ал егер осы екі бұрыс көзқарасты біріктіріп алған жағдайда – айтқан сөздерінің бекітілгендігі бұрыстық жағынан көрінісін табады. Өйткені олар өз қарсыластарын мойындап, заттың ақиқаты бар жоқ емес, заттың ақиқатын дұрыс-бұрыстығында пікірталасқа түсіп, пікірлерінің мүмкін еместігі мәзһаптарының тақырыптарына қарама-қайшы келіп, мүмкін емеске жүгінгісі келеді. Егер де мүмкін болмамағанға жүгінер боса, онда олар заттың ақиқатын жоққа шығарғаны болады, ал заттың ақиқатын жоққа шығару – заттың ақиқатын жоққа шығаруларын бекіткендері болып табылады. Ал заттың ақиқатын жоққа шығаруды бекіткен болса, онда барлық заттардың ақиқатын мойындағандары болып табылмақ» [56, 10-б.]. Осылайша, шоқтығы биік кәлам ғалымы Хұсам ад-Дин ас-Сығнақи заттың ақиқатын ақиқат екенін жан-жақты дәлелдегенін анық көруге болады. 

ҚОРЫТЫНДЫ

«Қазақ қоғамында діни сананы қалыптастыруда матуридилік сенім жүйесінің рөлі мен Ислам-іші плюралистік дискурс шығару перспективалары» атты жобаның негізінде төмендегідей теориялық және практикалық маңызға ие мәселелерге тоқталып өттік.
· Қазақ ойшыларының пайғабарлар туралы айтқандары өте көп, оларды бір мақалаға сидырып жіберу де мүмкін емес, Абай, Шәкәрім, Ақыт, Көпейұлы, Ғұмар Қараш, т.б. еңбектерінен пайғамбар тарихы   және  пайғамбарға  салауат,  мадақ  өлеңдерді  көптеп кездестіруге болады. Және осы өлеңдердің барлығы Ханафи мәзһабы мен Матуриди ақидасы аясында жатқандығын да көруге болады;
· Ұлы ақын, ойшыл ретінде танылған Абай Құнанбайұлының діни танымы матуриди сенім мектебімен сабақтасады. Дін ғалымы ретінде танылмаса да, ислам теологиясындағы талас-тартыс тудырған және түйткілді мәселелердің шешімін бір-ақ ауыз сөзбен, қысқа-нұсқа түсіндіре білген. Бұл өз кезегінде қоғамда жаңсақ пікірлерді жалау еткен жекелей тұлғалар мен діни топтардың көзқарастарына қарсы жауап болады. Сондай-ақ дін мен дәстүр негізінде қазақ зиялыларының және халқының наным-сенімі тура, ешбір күмән араласпаған саф таза мектепке құрылғандығы айқын көрінеді;
· Діни дүниетаным тарихи тұрғыда мифологиялық сананың қойнауында пайда болады және әуел баста оның бойында политеизм мен пантеизмнің белгілері болады. Бұл белгілер кейінірек әлемдік діндердің қалыптасуы барысында біртіндеп игеріледі. Бастапақыда «мифтер сол заман адамдарының рухани мұқтаждығын, зерделі жанның күнделікті өмірден туындайтын практикалық сұраныстарына ғана жауап беріп қоймай, трансценденттіктен де алшақ болған емес» (Топоров, 1988:52) дегенмен, біз бұл жерде нақшбандия тариқатының діни дүниетанымын Алламен берік байланыста болуды мақсат еткен иман деңгейінің қалыптасуы деп қарастырдық. Саяси жағдайларға байланысты, зерттелмей келе жатқан Ақыт Үлімжіұлының діни дүниетанымы - соплық бағыттың нақшбандия тариқатында екендігін ақынның өз сөзімен тұрақтандырдық. Яғни, Нақшбанды Бахауддинге Ақыттың ұстазы, кезінде керей ишаны атанған Мұхаммет Мүмін қол тапсырады. Ал ұстазға қол тапсырған мүрид ретінде Ақыт қажының да осы жолды ұстанары табиғи шариғи заң еді. Өмірінің көп бөлімін ислам жолына арнаған ұстаз, қажы Ақыт Үлімжіұлының діни ұстанымын әлі де зерттей түсу - кеткеніміз оралып, өшкеніміз жанып отырған бүгінгі күн үшін де өте өзекті тақырып болып қала берері сөзсіз;
· Матуриди мектебінің көрнекті өкілі Хұсам ад-Дин ас-Сығнақи таным теориясының негізгі категориясы заттың ақиқаты мен білімді, таным құралдары – бес сезім мүшелері, шынайы ақпарат пен ақылдың өзара үндестігін егжей-тегжей талдау жасап, Құран мен сүннет мәтіндері мен рационалды-логика үлгісінде қанағаттанарлық деңгейде өз әдістемесін таныстырды. Ғалымның көне қолжазбасындағы кәламдық ойлары әрбір сөзі терең мағыналы, адам санасын парасатылық пен даналыққа баулитын тәрбиелік мәнін ұғынуға болады. Ежелгі грек пәлсапашылары мен мұғтазила, шиға, антропомофистік және тағыда басқа теріс пиғылды жат ағымдардың жаңсақ күмән-пайымдарына жоғары деңгейде ғылым мен білімнің аясында жауап бергенін осы зерттеу жұмысымыздан көз жеткізу мүмкіндік бар.
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ҚОСЫМША А
Ғылыми-тәжірибелік конференция
·  Жоба аясында 2019 жылы жоспарланған «Орталық Азия мұсылмандарының діни танымы және матуридилік ілім» атты ғылыми-тәжірибелік конференция өтті. Модератор әрі ғылыми жоба жетекшісі доцент Алау Әділбаев жоба мақсаты мен маңыздылығына тоқталды. Дөңгелек үстелге белгілі дінтанушы, исламтанушы ғалымдар мен профессорлар қатысты. Сондай-ақ жобаның қатысушылары Асқар Әкімханов, Серік Тәжібаев және Шәкизада Сырым зерттеген мәліметтерімен бөлісіп, баяндама жасады.
Баяндамашы: Асқар Әкімханов.

Тақырыбы: Ханафи-матуридилердің «муржийлік» және «жаһмилікпен» айыпталуы және айыптаушыларға жауап.

Баяндамашы: Қалмахан Ержан
Тақырыбы: Матуридилік сенімнің қазақ ойшылдарына әсері.

Баяндамашы: Алау Әділбаев

Тақырыбы: Имам Матуридидің ислам құқығы методологиясы
Баяндамашы: Сырым Шәкизада

Тақырыбы: Қазақ халқының дәстүрлі діни танымындағы матуриди сенім мектебінің орны
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