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ОСМАН ИМПЕРИЯСЫ МЕН ОРТА АЗИЯ  
ХАЛЫҚТАРЫ АРАСЫНДА МӘДЕНИ ЖӘНЕ  

РУХАНИ БАЙЛАНЫСТАРДАҒЫ ҚАЖЫЛЫҚТЫҢ РӨЛІ  
(ХІХ-ХХ ғғ.)

ХІХ-ХХ ғасырлардың тоғысында Осман империясы мен Орта Азиядағы түркі-мұсылман 
халықтарының арасындағы саяси, әлеуметтік және мәдени салаларда байланыстар тереңдей түсті. 
Осман империясының сұлтаны Ислам әлемінің халифі және қолдаушысы ретінде Орта Азиядағы 
түркі-мұсылман халықтарын қолдап отырды. Анадолы мен Түркістан түркілерінің арасында 
қарым-қатынастардың бір бағыты – мәдениет пен рухани саладағы байланыстар болып, бұл салада 
Қажылық сапардың маңызы өте зор болды. Қажылыққа келген ортаазиялық мұсылмандар Осман 
империясында ұзақ уақыт қалып, мұнда Ислам руханияты мен мәдениетімен терең танысты және 
діни білімін тереңдетті. Жинаған мәліметтері мен алған білімін өз еліне барған соң мәдениет 
пен рухани тәрбиеге және діни білімге пайдаланды. Ұсынылып отырған ғылыми мақалада, 
Осман империясы мен Орта Азия халықтары арасында мәдени және рухани байланыстардың 
дамуында Қажылықтың рөлі тарихи тұрғыдан қарастырылады. Ғылыми мақаланың тақырыбы 
мәселенің нақты қырын айқындап – яғни Қажылықтың мұсылман халықтары арасындағы мәдени 
және рухани байланыстардағы рөлі мен үлесін көрсетеді. Зерттеу жұмысының мақсаты – Осман 
империясы мен Орта Азия халықтары арасындағы мәдени-рухани байланысты дамытудағы 
қажылардың қызметін зерттеу болып табылады. Сондай-ақ Осман империясы мен Түркістандағы 
түркі халықтары арасында Пантүркизм идеясы мен панисламдық идеологияның дамуындағы 
Қажылықтың орны мен үлесі зерттеледі. Осман империясы мен Орта Азиядағы түркі-мұсылман 
халықтары арасындағы мәдени-гуманитарлық қарым-қатынастар тарихы бойынша жаңа ғылыми 
талдаулар жасалады.

Түйін сөздер: Осман империясы, Орта Азия, қажылық, түркі халықтары, мәдениет, дін, 
 ислам. 
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The role of pilgrimage in cultural and spiritual ties between  
the Ottoman empire and the peoples of Central Asia  

(ХІХ-ХХ centuries)

At the turn of the 19th-20th centuries, a new stage of political, social and cultural relations began 
between the Ottoman Empire and the peoples of Central Asia. The Ottoman Sultan, as the caliph of the 
Islamic world and a supporter of Islam, always supported the Turkic-Muslim peoples of Central Asia. 
One of the closest ties between peoples was cultural and spiritual relations, and an important role in 
this area was played by the Muslim pilgrimage – the Hajj. The Central Asian Muslims who made the 
pilgrimage stayed in the territories of the Ottoman Empire for a long time in order to deeply study the 
Muslim culture and Islamic teachings. Back in the country, they used their materials to develop Muslim 
culture and spiritual knowledge and provide religious education. The article discusses the role of the 
Muslim pilgrimage in the development of cultural and spiritual ties between the Ottoman Empire and 
the Turkic-Muslim peoples of Central Asia. The topic of the scientific article reflects a certain aspect of 
the problem – this means the role and contribution of the Muslim pilgrimage in cultural and spiritual 
ties among Muslim peoples. The purpose of the research work is to study the activities of pilgrims in the 
development of cultural and spiritual ties between the Ottoman Empire and Central Asia. It also studies 
the place and contribution of pilgrimage in the development of the idea of pan-Turkism and pan-Islamic 
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ideology among the Turkic peoples of the Ottoman Empires and Turkestan. A new scientific analysis is 
being carried out on the history of cultural and humanitarian relations between the Ottoman Empire and 
the Turkic-Muslim peoples of Central Asia.
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Роль паломничества в культурных и духовных связях  
между Османской империей и народами Средней Азии  

(ХІХ-ХХ вв.)

На рубеже ХІХ-ХХ веков начался новый этап политических, социальных и культурных от-
ношений между Османской империей и народами Средней Азии. Османский султан как халиф 
Исламского мира и сторонником Ислама, всегда поддерживал тюрко-мусульманских народов 
Средней Азии. Одним из самых тесных связей между народами было культурно-духовные отно-
шения, и важную роль в этой области сыграл мусульманское паломничество – Хадж. Среднеа-
зиатские мусульмане, совершившие паломничество, надолго оставались на территориях Османс-
кой империи, чтобы глубоко изучать мусульманскую культуру и Исламских учений. Вернувшись 
в страну, они использовали свои материалы для развития мусульманской культуры и духовного 
знания и обеспечения религиозного образования. В статье рассматривается роль мусульманс-
кого паломничества в развитии культурных и духовных связей между Османской империей и 
тюрко-мусульманскими народами Средней Азии. Тема научной статьи отражает определенный 
аспект проблемы – это значит роль и вклад мусульманского паломничества в культурных и ду-
ховных связях среди мусульманских народов. Целью исследовательской работы является изуче-
ние деятельности мусульманских паломников в развитии культурных и духовных связей между 
Османской империей и Средней Азии. А также изучается место и вклад паломничества в раз-
витии идеи Пантюркизма и панисламистской идеологии среди тюркских народов Османской 
империй и Туркестана. Проводится новый научный анализ по истории культурно-гуманитарных 
отношений между Османской империй и тюрко-мусульманскими народами Средней Азии.

Ключевые слова: Османская империя, Средняя Азия, хадж, тюркские народы, культура, ре-
лигия, ислам.

Кіріспе 

ХІХ-ХХ ғасырлар тоғысында Осман мемле-
кеті мен Орта Азия халықтарының арасындағы 
мәдени-рухани байланыстардың басты бағыты – 
Қажылық болды. Тарихи шегініс жасасақ, XVI 
ғасырдан бері Мекке мен Медина Осман импе-
риясының құрамына өткен соң мемлекет барлық 
Қажылық жұмыстарды өз бақылауына алды. 
Қажылыққа әлемнің әр бұрышынан жыл сайын 
дәстүрлі түрде Қажылық сапарды орындау үшін 
мұсылмандар жиналды. Тақырыптың мазмұны 
мен хронологиясы көрсетіп тұрғандай, Орта 
Азия яғни Түркістан мұсылмандарының Қа-
жылық сапарға баруы өте белсенді сипат алды. 
Орта Азиядағы түркі-мұсылман халықтары сан 
түрлі кедергілерге қарамастан Қажылық сапар-
ды өз мүмкіндігінше орындап отырды және «Қа-
сиетті орындарға» зиярат етуді дәстүрлі түрде 
сақтап қалды. 

Ресей билігі өз құрамында болған Қырым, 
Еділ бойы мен Сібір, сондай-ақ Кавказ бен 
Түркістан мұсылман халықтарының «Қасиетті 

орындарға» баруына, яғни Меккеге қажылыққа 
сапарды орындауға қатысты әр кезеңде әр түрлі 
саясат ұстанды. Онда егер Осман империясымен 
саяси байланыстар нашар болса, қажылыққа 
тосқауыл қойды, ал керісінше байланыс жақсы 
болса кедергі келтірмеді. 1877-1878 жылдары 
болған орыс-түрік соғысынан кейін Ресей мен 
Осман империясы арасында байланыс жақсы 
болды, сол үшін қажылық байланыстарға айтар-
лықтай кедергі болған жоқ. Осылайша, уақыт 
өте келе Ресей мемлекетінің Исламға және оның 
ең маңызды діни әдет-ғұрыптарына қатынасын-
да белгілі бір тәжірибе жинақталды.

Ал, Осман империясының Орта Азиядағы 
түркі-мұсылман халықтарына жақындығы мен 
байланыстары ғасырлар бойына жалғасып отыр-
ды. Соның бір бағыты Осман мемлекеті мен 
Орта Азиядағы түркі халықтарының арасында-
ғы мәдени-гуманитарлық байланыстар болып, 
ол ХІХ ғасырдың соңғы ширегі мен ХХ ғасыр-
да дамыды (Saray, 2000:18-19). Бұл кезде түркі 
халықтарының арасындағы мәдени және рухани 
байланыстардың дамуына Қажылықтың орны 
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Осман империясы мен Орта Азия халықтары арасында мәдени және рухани байланыстардағы қажылықтың рөлі 

мен рөлі жоғары болып, оған әрине Осман мем-
лекеті ерекше ықпал етті. Орта Азиядан келген 
қажыларға Түркияда жақсы жағдай жасалды. 
Қажылық парызын орындаушыларға қосымша 
терең діни білім берілді. Ислам қағидалары мен 
оған негізделген діни идеология насихатталды. 
Әрине, мұның өзіндік саяси астары бар еді. Олай 
топшылаудың себебі, мәдени-рухани байланыс-
тар Анадолы мен Түркістанды өзара жақын-
дастырушы құрал ретінде қызмет етті. Мұндай 
жақындықты жалғастыруда әрине Қажылық са-
пардың рөлі өте ерекше болды.

Материалдар мен әдістер

Ұсынылып отырған ғылыми мақаланы да-
йындауда, әр түрлі деңгейдегі деректік мате-
риалдар қолданысқа енді. Оның ішінде, архив 
материалдары мен архив материалдарының не-
гізінде құрастырылған құжаттар жинақтары, ес-
теліктер мен деректік құндылығы жоғары санал-
ған материалдар ғылыми жұмыстың мазмұнын 
ашуға көмектесті. Тақырыпты зерттеуде бірінші 
кезекте Түркия Республикасының Президенті 
жанындағы Мемлекеттік архивтер басқармасы-
на қарасты Османлы архивінің материалдары. 
(ВОА. DH. MUi, ВОА.A. MKT. MHM) пайдала-
нылды. Келесі кезекте, осы Османлы архивінің 
материалдары негізінде жинақталған құжаттар 
жинақтары қолданылды. Оның ең негізгісі Ос-
ман мемлекеті мен Түркістан арасындағы байла-
ныстарға арнаған құжаттар жинағы болып табы-
лады (Belgelerle Osmanlı-Türkistan, 2004: 1-10). 

Зерттеу жұмысында, кеңестік және ресейлік 
архив құжаттарының негізінде дайындалған ма-
териалдар мен құжаттар жинақтары да дереккөз-
дер тартылды. Олар мазмұнына қарай біршама 
алуан түрлі және әрқайсысы белгілі бір дәре-
жеде түркістандықтардың қажылық мәселесіне 
және қажылардың көзқарастары мен ұстаным-
дары туралы зерттеуге мүмкіндік береді (Авша-
рова, Бенедиктова, 1940:35-40). Сондай-ақ, Орта 
Азия мұсылмандарының қажылық сапары тура-
лы Ресей әкімшілігі кезіндегі Түркістан туралы 
жазылған деректі материалдар жинағы көптеген 
тың мәліметтер береді (Туркестан в имперской 
политике, 2016: 5-10). Келесі кезекте, түркіс-
тандық мұсылмандардың Қажылық сапары мен 
«киелі жерлерге» зиярат етуі туралы деректік 
материалдар қатарында империялық Түркістан-
ның мерзімді басылымдары ерекше материал-
дық құндылыққа ие. Ең алдымен өлкедегі негізгі 
ғылыми және мерзімді танымдық басылым – 
«Туркестанский сборник» жинағының деректік 

құндылығы өте жоғары. атап өткен жөн. Мұнда 
қажылардың баруы мен олардың қайта оралуы-
на қатысты мәліметтер жарияланып отырған 
(Gökalp, Eyüpoğlu, 2018: 74).

Ғылыми тақырыптың методологиялық негі-
зін айқындауда бірінші кезекте отандық ғылым-
да қалыптасқан методологиялық принциптер 
мен заманауи ғылыми көзқарастар мен ұста-
нымдар негізге алынды. Келесі кезекте, Осман 
мемлекетінде сыртқы саясат пен діни идеология 
және мәдениет теория ретінде де, практика ре-
тінде де қарастырылды. Тақырыптың теориялық 
негізі ретінде діні мен мәдениеті бір болған ха-
лықтар арасындағы байланыстар мен олардың 
даму жолын анықтайтын және айқындайтын 
құндылығы жоғары пікірлер мен тұжырымдар 
басшылыққа алынды. 

Сонымен бірге, Қажылықтың орны мен 
рөлі туралы жекелеген шетелдік және отандық 
авторлардың жаңарған принциптері мен тұжы-
рымдары сондай-ақ, теориялық ұстанымдары 
назарда болды (Aйлин, 2021:296). Зерттеудің 
ғылыми әдістеріне жалпы тарихи процесс пен 
оқиғаларды және оларды құрайтын факторлар-
ды, оның алғышарттары мен себептерін айқын-
дайтын, сондай-ақ уақыт ағымына сай өткен та-
рихты зерделейтін тарихилық принципі негізге 
алынды. Сонымен бірге, Қажылықтың тарихы 
мен қажылардың мемлекеттер мен аймақтар 
арасындағы байланыстарын реттеуде тарих ғы-
лымының басқа да дәстүрлі әдістері қолданыста 
болды. Бұдан тыс, Қажылық кезіндегі империя-
лық, исламдық және түркілік идеяның көпшілік 
санасындағы көріністері мәселесін зерттеу ке-
зінде пәнаралық әдістер, оның ішінде әлеумет-
тік тарих пен тарихи психологияға негізделген 
әдістер қолданылды. 

Нәтижелер мен талдаулар

Осман империясы тарапынан түркістан-
дық мұсылмандарға қолдау.

ХІХ ғасырда Осман империясының сұлтан-
дары мұсылман халықтарының діни бірлігіне 
назар аударды. Мұндай саясат негізінен Тан-
зимат реформаларының екінші кезеңінен, яғни 
Қырым соғысы аяқталғаннан кейінгі кезде бас-
талды деуге болады. Ғасырлар бойына Ислам 
дінінің халифтері саналған түрік сұлтандары Ос-
ман империясының құрамында болған арабтар 
мен Балқандағы мұсылмандардан бөлек Шы-
ғыстағы Ауғанстан, Шығыс Түркістан, Үндістан 
және Иран елдеріндегі мұсылмандарға жылы 
көзқараспен қарап, оларды өз жанына тартты. 
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Осының негізінде Ислам діні аясында түрік сұл-
тандары мұсылман әлемімен жаңа қарым-қаты-
настар орнатуға қол жеткізді. Ислам елдерінің 
басын біріктірген түрік сұлтандары мақсаты бі-
рінші кезекте мұсылман халықтарының арасын-
да өзара ынтымақтастықты арттырып, келесі ке-
зекте олардың бір-біріне саяси, әлеуметтік және 
мәдени қолдау көрсетуін қамтамасыз ету болды 
(Васильев, 2020:216-220).

Келесі кезекте, Осман мемлекетінің элита-
сы дәл осындай мақсатпен Ресейдегі мұсылман 
халықтарын да басты назар ұстады. Бұл кезде 
Ресей империясының құрамында болған түркі-
мұсылман халықтары дербес қимылдар жасай 
алмағандықтан, түрік билігі оларға жан-жақты 
қолдау көрсетуді қажет деп санады. Соның не-
гізгі бағыттарының бірі ресейлік мұсылмандар-
дың Қажылық сапарды орындауда жан-жақты 
қолдау көрсетуі болды. Мұндағы басты ерекше-
ліктердің бірі – Ресей империясының құрамын-
дағы түркі халықтарының тек діни тұрғыда ғана 
емес, сондай-ақ тілдік, мәдени және этникалық 
тұрғыдан жақын болғаны басшылыққа алынды.

Географиялық және тарихи-мәдени тұрғы-
дан сан түрлі атауларды иеленген Орта Азия 
географиясы Осман империясы үшін Түркістан 
және Тұран даласы деген атаулармен де бел-
гілі болды. Сондықтан, деректер мен ғылыми 
зерттеулерде Орта Азия Түркістан деген атау-
мен аталып келеді (Belgelerle Osmanlı-Türkistan, 
2004: 10-15). Түрік сұлтандары бұған дейінгі ке-
зеңде Орта Азиядағы Қоқан, Хиуа хандарымен, 
Бұхара әмірлерімен саяси қарым-қатынаста бо-
лып келген. Осы байланыстар енді саяси, діни 
сипатта жалғасын табатын болды. Осыған орай, 
түріктер нақты істерге көшіп, Орта Азиядағы 
мұсылман халықтарды діни тұрғыдан қолдап, 
оларға мүмкіндігінше қолдау көрсетуді көздеді. 
Түп тамыры, мәдениеті мен діні бір түркі халық-
тарының бір-бірімен жақындығы арта түсті. Мә-
селен, Осман империясының сұлтаны Абдулазиз 
(1861-1876) таққа отырған кезден бастап Түркіс-
таннан Осман еліне келген ғалымдар мен зиялы 
азаматтарға барынша қолдау көрсету қажеттігін 
кеңінен насихаттап отырған (Lewis, 2004:141). 
Мұндағы басты мақсат, Орта Азиядағы түркі-
мұсылман халықтарымен жақын болу, олармен 
байланысты мүмкіндігінше нығайту және сол 
арқылы тұрақты байланысты орнату болды.

Аталған дәстүрді Абдулазиз сұлтаннан кейін 
таққа отырған ІІ Абдулхамит сұлтан да жалғас-
тырды. Сұлтан және халиф ІІ Абдулхамит (1876-
1909) осман үкіметіне (Порта) Орта Азия мен 
Ресейден келген қажыларға ыстық ықылас пен 

бауырмалдық ілтипат көрсетуді тапсырды. Осы-
ның негізінде түріктер түркістандық қажыларға 
мейлінше қолдау көрсетіп, қонақүйлерден орын 
беріп, қамқорлық танытты, қажылардың риза-
шылығын алды (Şakir, 2009: 8-11). Түрік тарих-
шыларының ойынша, мұндай ынтымақтасудың 
мақсаты бірінші кезекте «Халифке арнайы дұға-
лар арнау», болса, екіншіден түркі халықтарын 
бір-бірімен жақындастыру болған. Түркістаннан 
қажылыққа барған көптеген қажылар Ыстамбұл-
да біраз уақыт қалып отырды. Қажыларды тү-
рік астанасында қызықтырғаны Ыстамбұлдағы 
мәдени және тарихи орындарды кезіп, сондай-
-ақ аса бай кітапханаларда өз діни сауаттарын 
арттыру болатын. Өйткені, қажылыққа келген 
адамдардың көп бөлігі қарапайым ауыл молда-
лары мен өз туған жерінің аузы дуалы және бе-
делді азаматтары болды. Осы тұста қазақтардың 
да Мекке асып Қажылыққа аттанып отырғанын 
айта кеткен орынды (Мұхтарова, 2009: 12-13).

Қажылыққа ниет білдірушілерге Осман мем-
лекеті көбінесе Иран жері арқылы бағыт алған 
азаматтарға да қолдау көрсетті. Ортаазиялық 
қажылар Тегерандағы Осман консулдығына 
тіркелгеннен кейін ғана Меккеге сапар шекті. 
Тегерандағы Осман империясының консулды-
ғы қажыларды қарсы алатын орын саналды. Со-
нымен бірге, Тегерандағы консул арқылы осман 
билеушісінің атынан арнаулы сыйлықтар жоға-
ры шендегі және өз елінде абыройлы қажыларға 
табысталды. Осы мүмкіндікті пайдаланып, Теге-
рандағы түрік консулы Түркістанда болып жат-
қан саяси жағдайлармен танысып, тиісті ақпарат 
жинап, жиналған мағлұматтарды Ыстамбұлға 
жіберіп отырды.

Орта Азиядан шыққан түркі-мұсылман ха-
лықтары арасынан қажылық сапарға жол тарту-
шылардың белгілі бір бағыты мен жолы болды. 
Зерттеушілердің көрсетуі бойынша олар бірне-
ше бағытты құраған. Табиғи жағдайларға бай-
ланысты ол өзгеріп отырған. Дегенмен, оның ең 
негізі 3-4 бағыты сақталған: 

Бірінші бағыт – су жолдары арқылы жүріп 
отырған. Бұл бағыт – Қара теңіз жағалауындағы 
Сухуми, Батуми, Поти, Феодосия, Керчь, Ново-
российск, Херсон, Одесса және кейде Севасто-
поль порттарынан басталды. Мұнда негізгі жол 
Қара теңіз бен Жерорта теңізі арқылы өтеді. Бұл 
бағыт бойынша Ресейдің оңтүстік аудандарымен 
Қара теңізге еніп, ол көбінесе Одессаға, одан соң 
Ыстамбұлға, Ыстамбұлдан Александрия порты-
на барып, осы порттан ары қарай Суэц каналы-
на түскен. Суэц каналы арқылы Қызыл теңізге 
жетіп, Қызыл теңізден Жиддаға одан ары қарай 
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Осман империясы мен Орта Азия халықтары арасында мәдени және рухани байланыстардағы қажылықтың рөлі 

Қасиетті Медина мен Мекке қалаларына жеткен 
(Нуриманов, 2019:81). Бұл бағытта Одесса пор-
ты маңызды роль атқарған. Оның басты ерекше-
лігі бұл порттан көбінесе дәулетті адамдар өте-
тін болған (Брилев, 2020: 135-136). 

Екінші бағыт – Кавказдық бағыт болды. Бұл 
бағыт «Закавказье» деп аталып, онда – негізінен 
Арабияға барар жолда қасиетті қалаларға тоқтап 
өтетін болған. Бұл бағытпен Қажылыққа аттану-
шылар Кавказдың сыртымен, Иранның солтүс-
тік жағымен, Керманшах арқылы өтіп, одан ке-
йін қазіргі Ирак мемлекетінің Ханекин қаласына 
аялдап, сол қаладан Бағдатқа қарай өтіп шығыс-
тағы қасиетті қалалар Кербела, Неджефтен араб 
шөліне еніп Меккеге жеткен. Бұл жол негізінен 
өте ауыр бірақ, тиімді болған.

Үшінші бағыт «Орта азиялық» деп аталып, 
ол – Орта Азия, сондай-ақ Сібір мен Орал мұ-
сылмандары үшін ең қолайлы жол саналды. 
Дегенмен, бұл бағыт өте ауыр саналды, себебі, 
ол теңізбен де құрлықпен де жүріп отырған. 
Ол бойынша бірінші Бұхара немесе Самарқан-
ға барады. Одан ары Ауғанстанда Мазари-Ша-
рифке, одан Кабулға, Кабул арқылы Пешеварға 
өтіп, Карачи, яғни қазіргі Пәкістан мен Үндістан 
жері арқылы Үнді мұхитына, ал Үнді мұхитынан 
Қызыл теңіз арқылы Жиддаға жетіп, ары қарай 
Мекке мен Мединаға келген. Зерттеушілердің 
пікірінше ортаазиялық мұсылмандардың қа-
жылық жолдары уақыт ағымына қарай ауысып 
отырған. Дегенмен, басты бағыттар осы жолдар 
арқылы өткен (Нуриманов, 2019:83).

Көріп отырғанымыздай, Орта Азия халық-
тар арасынан қажылық парызды орындау еш-
қашан оңай болған жоқ. Сан тармақты жолдар-
дың ауыртпалығына қарамастан, мұсылмандар 
қажылыққа аттанып отырды. Мұны түсінген 
осман билігі Түркістаннан, жалпы Орта Азия-
дан сапар шеккен қажыларға қажылық жолды 
оңайлататын, Түркістан қажылығын реттеп оты-
ратын, қажылардың сәтті орналасуы үшін бірне-
ше шаралар өткізді. Атап айтатын болсақ: 1895 
жылдың 1 желтоқсанынан бастап Орта Азия, 
Ауғанстан, Үндістаннан келген қажыларға виза-
лық алым 20 курушқа дейін төмендетілді. Орта 
Азия мен ауғандық қажылардың біразында төл-
құжаттары болмауына байланысты олардан пас-
порт талап етілмеді (Васильев, 2000:356).

Қытай мен Ресей мұсылмандарына да Осман 
мемлекеті ерекше ықылас танытты. Мәселен, 
Сұлтан ІІ Абдулхамит Ыстамбұл қаласының 
Шехреманетіне (Шехреманет-муниципалитет) 
менеджері мен денсаулық сақтау министріне 
қажылықтың медициналық, денсаулық сақтау 

және санитарлық жағын қадағалауды бұйырды. 
Сонымен қатар, ХХ ғасырдың басынан бастап 
Хиджаз теміржолы арқылы мұсылмандардың 
келуіне көптеп жағдай жасалды. Мұның арлығы 
ІІ Абдулхамиттің қажыларға көрсеткен басты 
қолдауы болды. Осы бұйрықтан соң Бұхара мен 
Қашқардан келетін қажылар саны өсті (Абиду-
лин, 2008:125-127). Қажылыққа келушілерді 
бақылау мақсатында Хиджазда «Мысыр» ком-
паниясының кемелері жұмыс жасап, тиісінше 
Орта Азиядан, соның ішінде Қашғардан арнайы 
тағайындалған ұстаздарға қызмет етті.

Сонымен бірге Хиджаз билеушісіне Орта 
Азиядан келген қажыларға ауруханалар мен 
басқа да қажетті орындар ұйымдастыру туралы 
бұйрық беріліп, нәтижесінде қажылар медици-
налық көмекпен қоса баспана мен азық-түлікті 
де тегін алу құқығына ие болды. Алайда, аталған 
көмек көрсететін медициналық орталықтардың 
барлығы бірдей қанағаттанарлық жағдайда жұ-
мыс істей алмады. Өйткені бұл бастама Осман 
қазынасына бірталай шығындар алып келді. 

Қажылықтан Түркістандық қажыларға сый-
лық ретінде діни мазмұндағы кітаптар, Құран 
Кәрім, исламдық аса құнды жәдігерлер сыйға 
тартылды. Сонымен қатар, Қажыларға қолдау 
көрсетудің қолайлы әдістерінің бірі ресейлік құ-
жаттарды тіркеу болды. Ресейлік төлқұжаттың 
болуы Осман мемлекетіндегі консулдықтарға 
рәсімделу деп саналды. Бұдан тыс маңызды қол-
даудың бірі – Қажылыққа келіп ақшасы таусыл-
ған азаматтарға қаржылай көмек те көрсетілді. 
Мысалы 1910 жылы Бұхарадан келген бір топ 
қажыларға еліне қайту үшін қаржылай қолдау 
көрсетілген (ВОА. DH. MUi. 53-1/24 29 Kanun-ı 
Evvel 1325). Сол сияқты, 1904 жылы Әндіжан-
нан келген қажылар арасынан да осындай жағ-
дайлар орын алған еді (ВОА.A. MKT. MHM No : 
524/14: 28 Şevval 1321).

Осман империясында Түркістан теккелері 
(такиелері)

Бұл кезеңде Ыстамбұл мен Осман империя-
сының басқа да қалаларында пайда болған Орта 
Азия мигранттарының қауымдастығы аса назар 
аударарлық жағдайда болды. ХІХ ғасырдың 
екінші жартысы мен ХХ ғасырдың басында Орта 
Азияның ислам өкілдерінің көп бөлігі, атап айт-
қанда Бұхаралық қажылар Осман мемлекетінде 
жергілікті халықтың көп бөлігі қоныстанбаған 
империяның жерлерінде тұрақты өмір сүруге, 
яғни қалған өмірін Осман империясының аума-
ғында өткізу үшін сонда қалып та жатты. Осман 
империясының үкіметі де жаңа иммигранттар-
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ды өмір сүріп, сіңісіп кету үшін керекті қажет-
тіліктермен қамтамасыз етіп, қолдау көрсетіп 
отырды. Бұл азаматтар Осман империясының 
Ыстамбұл, Бурса, Кония, Алеппо, Иерусаалим, 
Мекке қалаларында көптеп кездеседі (Çetin, 
2017:272-273).

Қажылық пен қасиетті зиярат жасау кезінде 
Түркістаннан ұзақ әрі қиын сапарға ниет етуші 
қажылардың демалуға арналған аялдамаларын-
дағы «теккелердің» көмегі өте үлкен болды. 
«Теккелер» негізінен шөл далада кездескен мөл-
дір бұлақ сияқты өмірлік маңызы ерекше сипа-
ты бар түнейтін немесе аялдайтын орын болды. 
Теккелер деп отырғанымыз қажылардың ұзақ 
жолдан келіп орналасып тынығатын және арна-
йы демалатын орны болды. сонымен бірге Ка-
лендерхана деген атаумен аталған Сұлтанахмет, 
Аюб және Сұлтантөбе деп аталатын теккелердің 
атқаратын негізгі қызметі Орта Азиядан келген 
қажылар мен қонақтардың тынығып демалуына 
жағдай жасауы тиіс болды (Sarınay, 2019:1-18). 

ХІХ ғасырдың соңғы ширегінде Ыстамбұлға 
тоқтайтын жолаушы қажылардың аялдамала-
рының қауіпсіз екендігі және мейлінше жағдай 
жасалғандығы туралы ақпараттар қажыларға 
Осман империясына аяқ баспай тұрып-ақ, өз 
Отандарында болған кездерінен хабардар бол-
ды. Шындығында да осындай «Календерхана-
лар» түрік мемлекетінің территориясында ке-
ңінен таралып, барлық құрылған орындарымен 
біртұтас Календерхана желісін құрған еді. Осы 
себепті барлық ағымдар сияқты сопылық ағым-
ның да бір формада қажылық жасау жолының 
бойында құрылған осы теккелерге тікелей және 
жанама түрде болсын өз әсерін тигізгені анық 
байқалады (Çetin, 2017:184).

Қажылық маршруттағы басты пункттердің 
бірі – Ыстамбұл қаласында шоғырланған тек-
келерімен танымал болды. Осы кезеңде Осман 
империясының астанасында ауғандықтардың 
– 1, Қазан татарларының – 1, Үндістан мұсыл-
мандарының – 3, Өзбектердің – 4 теккелері бой 
көтерді. Салыстырмалы түрде алғанда, осыған 
қарай отырып, түркістандық мұсылмандардың 
арасында өзбектер Қажылыққа баруда белсенді 
болған. Бұлардан тыс сырттан келетін мұсылман-
дар Таяу Шығыстың біраз қалаларында аялдау 
үшін теккелер салдырған. Мысалы, Иерусалим 
қаласында да Үндістан мұсылмандарының, Өз-
бектердің және Ауғандықтардың бір-бірден тек-
келері болса, Каир қаласында Үндістан мұсыл-
мандары мен Өзбектердің теккелері орналасты. 
Үндістан мұсылмандарының, Өзбектердің және 
Қазан татарларының теккелері сонау Қасиетті 

Мекке мен Медина қалаларында да болды және 
аталған қалаларда Үндістан мен Орта Азиядан 
келген қажыларға көмек көрсетті. Қасиетті Мек-
ке қаласында қазақтар арасынан шыққан қажы-
лар да теккелер мен әлеуметтік орындар салған. 
Олардың арасынан атақты Құнанбай қажы, Нұр-
пейіс қажы және қазақтан шыққан басқа да қа-
жылардың қаржысына салынған үйлер мен де-
малыс орындары болған (Қырғызбай, 2018 2-3). 

Қажылардан бөлек Түркістаннан келген жо-
лаушылар мен саудагерлер үшін өзбек теккеле-
рінің қызметі ерекше болды. Өзбек теккелері 
түркістандық қажылардың, қонақтар мен зиярат 
етушілердің тұруы мен азық-түліктерін толық-
тай қанағаттандырып отырды және кейіннен өз-
бек теккелерінің саны да уақыт өте арта түсті. 
Бұхаралық меценаттар мен ауқатты адамдардың 
қолдауымен салынған теккелер қажылық жасау 
бағытында белгілі бір уақыт аралығында салын-
ды (Zarcone, 2008:52-58). Жолаушы қажылар 
теккелерде қалағанынша тұра алатын.

Қажылар мен түркістандық мұсылман жо-
лаушылар өз елінен арнайы текке шейхіне ба-
ғалы сыйлықтар мен бұйымдар сыйға тартты. 
Шейхтар да тұрмысы төмен болған қажыларға 
сыйлықтар тарту етті. Сонымен бірге жергілік-
ті шейхтар көмекке мұқтаж түркістандық қа-
жыларға ақшалай қолдау көрсетіп те отырды. 
Теккеде жолға шыққан қажылар үшін қой малы 
құрбандыққа шалынды. Әсіресе Қасиетті жұма-
да теккеде аялдайтын қонақтар саны көп болды 
(Grace, 1980:130-139). Теккелердің функциясы 
мұнымен ғана шектеліп қоймай, Түркістан мен 
Анадолы халықтарының, түбі бір түркілердің 
арасындағы діни, рухани байланыстарды жаң-
ғыртып дамытуда айтарлықтай үлес қосты. Бұл 
қалаларда тиісінше шығыстық мұсылмандар, 
ашып айтқанда османдық, түркістандық соны-
мен бірге үндістандық қажылар кездесіп, мұ-
сылмандар арасында сенімді қарым-қатынас 
орнады.

Қажылық маршруттың пункттерінде салын-
ған теккелер түркістандықтар мен Түркістанды 
өзінің тарихи Отаны ретінде сезінетін османдық 
түріктер арасындағы өзіндік тығыз мәдени-гу-
манитарық қатынас орнауы мен жақындасуы 
үшін маңызды орын болып саналды. ХІХ ғасыр-
да Ыстамбұл қаласында Үскүдар, Сұлтанахмет 
аудандарында түркістандықтар құрған теккелер 
Түркістандықтар мен Османлылар арасындағы 
мәдени және дипломатиялық байланыстарды 
дамытуда маңызды рөл атқарды (Hayıt, 1999:6). 
Ыстамбұлдағы түркістандық теккелерді Орта 
Азиялық қажылар тұрғызған десе, бұл теккелер-
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дің барлығының құрылуы мен олардың қызмет 
етуіне, Осман империясының айтарлықтай ора-
сан зор көмектескені жасырын емес. Ислам ді-
нінің халифі саналған осман сұлтаны түркістан-
дық мұсылмандардың да сүйіспеншілігі мен зор 
сеніміне ие болып, Түркістан мен өзге де аймақ-
тардан келген қажылар үшін қажылық сапары-
ның оң болуына жағдай жасауға тырысты.

Түркі руханиятын жаңғыртуда Қажылық-
тың орны

Осман мемлекетінің діни істер жөніндегі 
басқармасы Шейхулислам тарапынан түркістан-
дық қажылардың діни дәстүрлері мен олардың 
ұстанатын мәзхабына баса назар аударған жоқ. 
Ең маңыздысы сунниттік бағытта болуы жеткі-
лікті еді. Тиісінше, аталған кезеңде Орта Азия 
мұсылмандарының көпшілігі сопылық ілімді 
ұстанғаны белгілі. Түркістан өлкесінің қажыла-
рының барлығы өз діни ұстанымдары мен бағы-
тына қарамастан Осман империясының астана-
сына келіп, сол жерде айтарлықтай уақыт тұруы 
керектігі айқындалды. Сондай-ақ, Ыстамбұлдан 
Мекке қаласы мен барлық қасиетті орындарды, 
тарихи қалалары мен ауыл-аймақ, орындарына 
тоқтап өтуге ынтық болды. Түркістан мұсыл-
мандары көбінесе қажылыққа сапар шегу үшін 
көп жағдайда ең алдымен Ыстамбұлда жинақта-
латын болған. Айта кететіні, қажылыққа бара-
тындардың арасында османдық түріктер сияқты 
түркістандық мұсылмандар сопылықты берік ұс-
танды. Сол сияқты, қазақ қажылары да сопылық 
бағытты жақсы ұстанды. Қажыға барған қазақ-
тар арасында сопылықты ұстанғандар көп бол-
ған (Құрманбаева, 2016:1-3). Бұл жерден ХІХ ға-
сырдың соңында түркі халықтарында сопылық 
ілімнің кең таралғаны көрінеді, ал сопылық ілім-
ді ұстанатындар Аллаға құлшылық етуге шық-
қан барлық мұсылмандарға көмектесу өздерінің 
парызы деп санайды (Zarcone, 2011:205).

Сонымен бірге, түркістандық қажылардың 
Ыстамбұл арқылы сапарға шығуы қауіпсіздік-
тің кепілі болғанын да айтқан жөн. ХІХ ғасырда 
басында Ыстамбұлдан қажылыққа аттанғандар-
дың арасында Түркістандағы діни адамдардың 
Осман империясына арнайы мақсатта жіберген 
миссияларымен келген елшілері де болды. Бұл 
елшілер Ыстамбұлға мемлекеттік қызметпен 
қоса мұсылмандық парыздарын да өтегілері кел-
ді. Елшілердің арасында қажылыққа бару жос-
парында болмағандары болса да, түріктер тара-
пынан жақсы қарсы алынды. 

Қажылыққа барған қазақтардың да өз орны 
болды. Қажылыққа барған ортаазиялық түркі 

халықтары арасында қазақтардың саны аз бол-
са да, қазақтардың қажылыққа деген ниеттері 
ерекше еді. Мединаға қажылыққа барған қазақ 
мұсылмандары сол қалада білім алып жатқан 
қазақ балаларымен жолығып, шәкірттердің жер-
гілікті жерде медресе салу туралы ұсыныстарын 
қабылдап, барынша қаражат жинап, отанына 
оралғаннан кейін де қаржылай қолдау көрсет-
кен. Мединада білім алған қазақ балаларының 
өздері де туған жерге келгенен кейін осы медре-
се есебіне халықтан қаражат жинаған (Смағұло-
ва, 2015:110-118). Осының арқасында қазақ қо-
ғамында, ел арасында діни сауаты жоғары және 
білімді азаматтар көбейді.

Қырғыздар, қазақтар, түркмендер, қарақал-
пақтар, тәжіктер, яғни Орта Азияның түркі-мұ-
сылман халықтары Ислам дінінің дәстүрлерін 
белгілі бір дәрежеде ұстанып, өздерін мұсыл-
ман ретінде көрсетті. Тиісінше, осы халықтар 
арасында қазақ халқы ешқашан да әлемде діни 
фанатизіммен танылған жоқ. Бұл тұжырым ше-
телдік және отандық тарихшылар еңбектерінде 
айтылады (Лаумулин, 2019:472). Салыстыр-
малы түрде тәжіктер, өзбектер сонымен бірге 
түркістандық ауған мұсылмандар Ислам дінін 
терең ұстанды. Аталған жағдайларды Ресей им-
периясы жүргізген статистика да растай алады. 
Ислам дінінің негізгі міндеттерінің бірі болған 
Қажылықты уақыт өте Ресей билігі мемлекет-
тік саясатпен байланыстырып қойды. Себебі, ел 
арасында қажылар арасынан тыңшылар шығып 
жатыр деген қауесет таралды. 

Расында да, қазақ халқы Түркістандағы бас-
қа ұлт өкілдері сияқты Ислам дінінің түрлі ба-
ғыттары мен тармақтарына кіріп, терең ұстан-
бады. Отандық және шетелдік зерттеушілердің 
пікірінше қазақ халқы ұстанған Ислам дінінің 
басқа халықпен салыстырғанда өзіндік ерек-
шелігі, ежелгі тәңіршілдік пен ортағасырлық 
сопылық ілімнің араласқан синтезі деп тұжы-
рымдайды. Десек те, қазақ халқы арасында да 
Қажылыққа бару міндет деп саналып, қажылық-
қа барған адамдар «Қажы» деп аталды (Смағұ-
лова, 2015:112). 

Қажылық сапардан келген мұсылмандардың 
қоғамда беделі артып, олар «Қажы» деген атақ-
қа ие болды. Қазақ қажылары және сонымен бір-
ге барлық түркістандық қажылар Ыстамбұл мен 
Тегеранда берілетін әр түрлі көмекпен шектеліп 
қалмай, Осман империясының сұлтан кітап-
ханасындағы кітаптар мен басқа да танымдық 
материалдарды алып қайтты. Бұл кітаптарда 
діни, адамгершілік, моральдік және рухани та-
қырыптарда көптеген мәліметтермен қоса Ис-
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лам дінінің қағидалары да баяндалған еді. Сол 
уақытта әкімшілік тұрғыдан Түркістан Ресейге 
бағынышты болғандықтан қажылар алып келген 
кітаптарды бақылаудан өткізіп, сыйлық ретінде 
өздерінде қалдырған. Мұны білген Ресей әкім-
шілігі мұндай кітаптардан қауіптене бастады. 
Билік түркістандық Қажылардың Осман мем-
лекетінің идеологиясымен улануы мүмкін деген 
күдікпен қарады. Сондықтан, мұсылмандардың 
қажылыққа баруына кедергі келтіру мақсатында 
дін істері тарапынан арнайы кітаптар мен мате-
риалдар жариялады (Erşahin, 1999:235).

Осы орайда, Ресей империясының түркіс-
тандық қажыларға өзіндік саясатының болға-
нын айта кеткен жөн. Бұл саясат бірінші кезекте 
Патша үкіметінің діни саясатымен байланысты 
болды. Ресей империясындағы діни ахуал 1860-
1870 жылдары Түркістанды жаулап алғаннан 
кейін Ислам дінін ұстанатын халықтардың саны 
артқан соң өзгерді. Екіншіден жоғарыда атал-
ғандай, Қажылық сапар Ресей мен Осман импе-
риясының саяси қатынастарына да байланысты 
еді. Анығын айтқанда Ресей империясы мен 
Османдықтар арасындағы қатынас нашарлаған 
кездері қажылық сапарға шығу да қиын болды. 
Алайда, Ресей үкіметі ХІХ ғасырдың соңы мен 
ХХ ғасырдың бас жағында Ислам дінін ұстану-
шы халықтардың қажылыққа аттанушыларына 
айтарлықтай қарсылық танытпады. Мұнда Дала 
және Түркістан өлкесіндегі халықтар негізінен 
Ислам дінін ұстанушылар болғандықтан діни 
нанымдары билік тарапынан бақылауда ұсталды 
(Литвинов, 2015:398-399). 

Қажылық, дін, идеология.
Осы орайда, қажылық сапардың Ресей билі-

гінің саясатымен байланысты екенін ерекше атап 
өткен орынды. Түркістан аймағының «алғашқы 
құрушысы» атанған генерал-губернатор К.П. 
Кауфман қажылықты елден тыс жерлерге кетуге 
байланысты діни іс-қимыл ретінде реттеу керек 
деген саясатты ұстанды. Түркістан басшылары-
ның ойынша біріншіден, Қажылыққа бару Түр-
кістанда діни фанатизмнің артуына және Ресейге 
қарсылықтың өршуіне әкеліп соқтырады деген 
пікір басым болды. Екіншіден, қажылыққа толы-
ғымен рұқсат ету Түркістан өлкесінде діни идео-
логиялық сипаттағы әр түрлі ағымдардың келуі 
мүмкін деген қауіп болды. Үшіншіден, елге Шы-
ғыстан, климаты ыстық аймақтардан эпидемио-
логиялық және әр түрлі аурулардың таралауына 
әкелуі мүмкін деп ойлады. (Литвинов, 2015:398-
402). Сондықтан, кей жағдайда Қажылыққа бару-
дың өзі қиындықтар тудырып отырды. 

Түркістандағы жергілікті отарлық билік Ис-
лам дінінің өкілдерін шейхтер мен молдаларды 
маңызды саяси күш ретінде қарастырмаса да, 
олар өлкенің мұсылман қауымымен болып жат-
қан процестер мен оқиғаларды мұқият қадағалап 
отырды. Ішкі істер министрлігінің саясаты болса 
керісінше, бағынышты мүфтиаттар мен империя 
мұсылмандарының діни жағдайын басқаратын 
мемлекеттік орындар арқылы мұсылман халық-
тардың өмірін қатаң бақылауда ұстады. Жоғары-
да айтылғандарды есепке ала отырып, Түркістан 
өлкесінің әкімшілігі мұсылмандардың қажы-
лықты реттеуден мүлде бас тартпады. Себебі, 
қажылыққа қатысты қатаң нормативтік-құқық-
тық заңнамалар ресейлік тәртіпке әлі де наразы 
ортаазиялық Ислам дінін ұстанушылардың қар-
сылығын тудырады деп сенді. Екінші жағынан, 
егер қаласа, Түркістан өлкесінің мұсылмандары 
қажылыққа өздері-ақ рұқсатсыз да заңнамалар-
сыз бара алатын еді (Литвинов, 2014: 53-57).

Қажылықтың осылайша құқықтық жағынан 
орынға қойылуы көбінесе Орта Азия мұсыл-
мандарының Ресей билігіне деген көзқарасын 
жақсартып, оларды мұсылман парызын орындап 
Меккеге қажылыққа баруға көзқарасы мен тал-
пынысын арттыра отырып, барлық жағдайлар-
ды сабырлы да байсалды есепке алуды үйретті. 
Ислам діні мен мұсылмандар және қажылардың 
сапары бойынша жағдай ХХ ғасырдың алғашқы 
жалдарынан бастап қана өзгерістерге ұшырады. 
Ислам дінін ұстанушылардың қажылық сапарын 
бақылауда жиналған тәжірибені, сонымен бірге 
Орта Азия мұсылмандарының Ресей тәртібіне 
кіріптарлығын есепке ала отырып, Түркістан ге-
нерал-губернаторы Н.А.Иванов 1901 жылы об-
лыстық кеңсе дайындаған қажыларға арналған 
ережені бекітті. Аталған нормативтік-құқықтық 
акт билік пен мұсылмандардың қажылыққа де-
ген көзқарасын жан-жақты жөнге келтіре оты-
рып ол Түркістан мұсылмандары арасында қа-
былданды. 

Патша үкіметінің де қажылық сапарға қатыс-
ты қандай саясат ұстанғанын анықтау қиын емес 
(Anisimov, 2023: 554). Бастапқы уақытта қатаң 
заңдарымен мұсылмандардың құлшылығы мен 
орындалатын тиісті мұсылмандық міндеттерін 
орындалуы мен парызына тосқауыл болғанымен, 
кейін қажылықтың ешқандай саясатқа қатысы 
жоқ екенін түсініп, арнайы заңнамаларды қабыл-
дады. Тіпті қажыларға төлқұжат жасатылып, құ-
жаттармен қамтамасы ету жолға қойылды. Осы-
ның арқасында түркістандық мұсылмандар үшін 
қажылыққа бару біршама оңайлады. Бұған ХХ 
ғасырдың алғашқы жылдарынан бастап Бірінші 
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Дүниежүзілік соғысқа дейінгі жылдары әр жыл 
сайын жүздеген, тіпті мыңдаған мұсылмандар-
дың Қажылыққа аттанғанын көруге болады. 

Өз кезегінде қажылық сапардың Анадолы 
мен Орта Азия түркі-мұсылман халықтарының 
арасындағы қарым-қатынастардың халықара-
лық сипаты да болып, ол маңызды болып са-
налды. Басты мәселе түркі халықтарының ын-
тымақтастығы мен олардың дін жағынан бірігуі 
еді. ХІХ ғасырда Осман мемлекетінің құлдырап 
келе жатқанын пайдаланып, еуропалық держа-
валар түріктерге жан-жақтан қысым көрсетті. 
Осман империясына қауіп төндірушілердің ара-
сында бірінші орында Ресей империясы болды. 
Сол себепті аталған діни идеологиялар халықа-
ралық қатынастарда батыс елдеріне, соның ішін-
де Ресей мен Британияның назарын аудармауға 
тырысып, мүмкіндігінше жасырын түрде жүргі-
зілді (Набиев, Гафаров, 2012:40). 

Осылайша, Осман мемлекетінің Орта Азияда 
Ислам дінін ұстанушылармен байланыстарын, 
яғни түріктер мен түркістандық түркілердің мә-
дени-гуманитарлық байланыстарын сақтаудың 
ең жақсы әдісі – Қажылық сапар болып, көп-
теген мәселелер осы арқылы реттеліп отырды. 
Мұндай қатынас пен саясат әу-бастан белгілі 
болды. Мұнда негізінен әуелде саяси-идеология-
лық байланыстар бірінші орында болып, мәде-
ни-рухани интеграция келесі орында болды. 

Қажылар арасында қоғамда әр түрлі орын 
иеленген азаматтар, оның ішінде танымал тұлға-
лар болып, олар сапар кезінде Қажылық жолдар 
арқылы, Осман империясының аумағына келіп 
байланыстарды дамытты. Олардың арасында 
саясаткерлер, тиісті бір миссияны орындаушы-
лар, барлаушылар және басқа да мемлекетара-
лық істермен айналысушы тұлғалар болды. Олар 
Осман мемлекеті мен Орта Азия мұсылмандары 
арасындағы тығыз және құпия саяси тақырып-
тарда жұмыс істеді (Салиев, 2019: 129-131). 
Бірақ, бұл мәселе өз алдына жеке тақырыпты 
құрағандықтан, біз зерттеу жұмысында мұндай 
тақырыптарға тоқталмаймыз. 

Тақырыптың мазмұны көрсетіп отырғандай, 
мұнда негізінен қажылар арасынан діни адам-
дардың, молдалардың, білім адамдарының, та-
рихшы-зерттеушілердің қызметі маңызды бол-
ды. Осы бағыттағы азаматтар мен тұлғалардың 
қызметінің арқасында, яғни Қажылық сапардан 
алып келген танымдық материалдары мен арт-
тырған білімі түркі халықтары арасында мәдени 
ықпалдастықты, діни бірлік пен тарихи тамыр-
ластықты, халықтың сауатын ашуды дамытты. 
Мұндай қажылардың еңбектерін пайдаланып 

Осман империясының қажылық арқылы Ор-
таазиялық немесе түркістандық түркі-мұсылман 
халықтарымен өзара мәдени қарым-қатынас ор-
натып, тіпті олардың арасынан осман сұлтаны-
ның хаттары мен исламдық ынтымақтастық ту-
ралы хабарлар таратқанын аңғаруға болады. 

Дегенмен, мұның да өз кезегінде кедергіле-
рі табылып, онда Қажылық кезінде Орта Азия 
мұсылмандары мен Осман империясының ара-
сындағы рухани қатынастың дамуы оның қар-
сыластары болған Англия мен Ресейге ұнамады. 
Еуропалық державалардың, әсіресе британдық 
елшілер мен тыңшылар османдықтарды барлық 
мұсылман әлемімен біріге отырып, шетелдік 
үстемдікке қарсы көтеріліске алып келеді деп 
күдіктенді. Оның себебі ретінде жоғарыда айт-
қандай, діни адамдардың қажылыққа келуі мен 
олардың арасында тыңшылар мен барлаушылар-
дың бар болуы өте күмәнді болды (Бессмертная, 
2018:12-14). Мұнда басты күдік Осман импе-
риясының сұлтандары Орта Азия мен басқа да 
мұсылман елдеріне көтеріліс ұйымдастыру мақ-
сатында оларды қосымша күш ретінде біріктіру 
болды. Осы себеппен Қажылыққа сапар шегуші-
лерге қатаң бақылау орнады.

Алайда, қажылыққа аттанушылардың қа-
тары азайғанымен мүлдем тоқтап қалмады. 
Қажылық кезінде қажылыққа ниет еткен және 
Түркияны жақын тұтқан, сондай-ақ Ислам ді-
нін терең ұстанушыларға материалдық көмек 
көрсету мақсатында кітапшалар мен үндеулер 
таратылды. Басты күмән осында еді. Еуропалық 
державалар тарапынан туындаған мұндай күдік 
туғызатын дүниелер мен ойлар олардың Ислам 
дінін түсінбеуінің салдары екені анық еді. Бірақ, 
мұның барлығы жалған күдіктен туған саясат 
еді. Себебі, қажылық сапар діни парыз болған-
дықтан, әрбір мұсылман сапарға ешқандай те-
ріс пиғылмен аттанбауы тиіс болды (Бороздин, 
2010:156-160).

Бірінші дүниежүзілік соғыстың басталуына 
орай 1914 жылдан бастап мұсылмандардың қа-
жылық сапарға аттануы қиынға түсті. Қажыға 
аттану қиындап, тіпті де мүмкін болмай қал-
ды. Қажылық соғыс үдей түскен сайын қиын-
дап, біраз уақытқа тоқтатылды. Бұған көптеген 
адамдар дайын болып, алайда Қажылық парыз-
ды орындау қиындық тудырды. Дегенмен, ХІХ 
ғасырдың 70-80 жылдарына бастап, Бірінші Дү-
ниежүзілік соғысқа дейінгі уақыт аралығында 
түркістандық мұсылмандар Осман мемлекеті-
мен, яғни Анадолы түркілерімен тығыз қарым-
қатынастар орната алды. Соның бір бағыты 
– халықтар арасында мәдениет пен рухани жаң-
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ғырудың өзіндік орны қалыптасты. Халықтар 
мен мемлекеттер арасында тек саяси, әлеуметтік 
байланыстар ғана емес, сондай-ақ мәдени-гума-
нитарлық байланыстар да кеңейіп дамыды. Де-
генмен, соғыс кезінде де Қажылыққа барғандар 
болды. Үндістаннан, Бұхарадан, Ресейден және 
әсіресе Қазан мен Ауғанстаннан Мединеге ке-
ліп, соғысқа байланысты Мәдинада қалып қой-
ған қажыларға Осман мемлекеті қажетті көмек 
көрсетті (Ottoman Documents, 2011: 199).

Қорытынды

Қорытындылай келе, Орта Азиядағы,дәлірек 
айтқанда Түркістан өлкесінің түркі-мұсылман 
халықтары Меккеге қажылық етуі әр түрлі бай-
ланыстардың орын алуына себепкер болып, со-
ның ішінде ең негізгілері саяси, идеологиялық, 
түрікшілдік, панисталмистік бағытта болып, со-
нымен қатар, айта кететін ең бір негізгі саласы 
ол – рухани және мәдени-гуманитарлық байла-

ныстар болды. Түркістандық мұсылмандардың 
ұзақ жылдар бойына, әсіресе ХІХ-ХХ ғасырлар-
дың тоғысқан шағында осы Ислам діні үшін ма-
ңызды сапарды орындауы осы аймақ халқының 
өз дініне берік болғандығын дәлелдесе, екінші 
жағынан аймақта діни білімнің артуына ықпал 
етті. Қазіргі Орта Азия мен Қазақстан халық-
тары арасында Ислам дінінің құндылықтары 
артып, жергілікті халық исламдық мәдениетті 
мейлінше терең үйреніп, діннің қағидаларын 
берік ұстанды. Араб елдерінен, сонымен бірге 
Түркиядан діни кітаптарды алып келуі және Ыс-
тамбұлда белгілі бір уақыт бойы тұрақтап, тіпті 
қоныстап қалуы, сол жерде діни білім алуы оң 
әсер етті. Қорыта айтқанда, түркістандық мұ-
сылмандардың Қажылық сапары барысында 
орын алған қатынастардың мәдени және рухани 
мән-мазмұны терең болып, ол осы Қажылықтың 
түркі халықтары арасында түркілік руханияттың 
және мәдени-гуманитарлық байланыстың негіз-
гі тірегі болғандығын айқындады. 
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