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В основе философии выдающегося богослова, мистика, суфия Зайнуллы Расулева добро, просветитель-
ство, стремление ответить на насущные вопросы простых людей и одновременно, поиск истины и правиль-
ного пути человека к Богу. Выдающийся шейх Зайнулла исходил из суфийского суждения «Я есть Бог» и 
«Бог в каждом человеке». Совершенствование человека, по его мнению, происходит через его духовный 
рост, душевное обогащение.
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Анализ философского наследия шейха Зейнул-
лы Расулева — задача сложная, ибо многогран-
ность жизни и деятельности ишана предполагает 
и многоаспектность анализа. Как у представителя 
рода, на протяжении нескольких веков относяще-
го себя к Накшбандийскому братству, у меня есть 
личный интерес к великому теологу и мистику.

Ни в коем случае не претендуя на полный мно-
госторонний анализ философии шейха Зайнуллы, 
хотелось бы остановиться на его обосновании су-
физма как правоверной традиции в исламе, а точ-
нее, что суфизм и есть настоящий ислам. Вопрос 
о значении и значимости суфизма в жизни многих 
мусульманских народов уже не подвергается со-
мнению. Суфизм — явление интернациональное. 
Последователями суфизма разных направлений 
являются многие известные политические и об-
щественные деятели как в России, так и во всем 
мусульманском мире. Например, мы можем по-
разному относиться к деятельности современного 
турецкого богослова и философа Ф. Гюлена, но не 
признавать его влияние на события в Турции не 

можем. Зайнулла Расулев принадлежал к «нефор-
мальной интернациональной сети своих духовных 
учителей-пиров», которые обменивались знани-
ями и информацией через огромное количество 
своих учеников-мюридов [15].

З. Расулев оставил небольшое, можно сказать, 
даже скромное письменное наследие в виде сбор-
ника «Макалат [cтатьи] Зайнийа» и методического 
пособия для муридов «Божественные истины», 
переведенные и изданные замечательным вос-
токоведом Ильшатом Насыровым, а также «При-
ведение доказательств против носителей ложных 
мнений и мыслей», «Похвальные качества [шейха 
Ахмада] Зияэтдина ал-Кюмюшханави», «Троиц-
кие духовные ученые и новый метод [обучения 
грамоте]» и «О букваре».

Одним из важных аспектов жизни Зейнуллы Ра-
сулева является его отношение к светской власти 
в условиях, когда мусульманская община (умма) 
фактически находиться в иноверческой среде и яв-
ляется конфессиональным меньшинством. В отли-
чие от северокавказских шейхов Накшбандийского 
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ордена (Джамал ад-дин ал-Кумухи, Мухаммед 
эфенди ал-Яраги, имам Шамиль), З. Расулев не 
призывал к борьбе с существующим строем, не 
участвовал в национально-освободительных дви-
жениях. А соблазн был большой: в начале XX века 
в России возникает много национально-религиоз-
ных партий и движений, выступающих с позиций 
как широкой культурно-религиозной автономии, 
так и полной самостоятельности отдельных на-
циональных окраин.

Интересным представляется критика Зайнуллой 
Расулевым антропоморфизма (ахл ат-ташбих) 
Ибн Таймийа Таки ад-дин Ахмада (1263—
1328) — выдающегося арабского теолога, фило-
софа и правоведа. Ибн Таймийа подчеркивал не-
обходимость описывать Аллаха только так, как 
Он характеризуется в Коране и Сунне. Однако в 
области догматики теолог одинаково опровергал 
и отрицание божественных атрибутов (тайтил), 
и сравнение Аллаха с его творениями (ташбих) 
и символико-аллегорическое толкование священ-
ных текстов (тавил). Шейх Зайнулла отмечает, 
что «Ибн Таймийа и его сторонники допустили 
много ошибок… Ваххабиты слишком далеко заш-
ли и перешли все рамки» [14]. Расулев подробно 
анализирует идеи Таймийа, апеллируя к автори-
тетным богословам и мусульманским философам: 
Сайид Ибн Дахлан, Таки ад-дин ас-Субки, Мул-
ла Абд ал-Хайи… «Ибн Таймийа утверждал, что 
все хадисы об абдал и кутб (суфийских великих 
шейхах) — плод позднего сочинительства (мав-
ду). Он фанатично выступал против суфизма, и 
слова его нельзя принять [как истинные]», — пи-
шет Зейнулла-шейх [14].

Справедливости ради необходимо отметить, что 
Ибн Таймийа не был ярым противником суфизма 
и даже был последователем кадирийского тарика-
та Абдул-Кадира Джиляни. Он может быть назван 
провозвестником ваххабизма, так как принадле-
жал к самому строгому, ханбалитскому мазхабу1 
и резко отрицательно относился к бид’а (новше-
ствам). В то же время, Ибн Таймийя прославился 
как ярый сторонник права на иджтихад (рацио-
нальный поиск решений по вопросам, оставлен-
ным в шариате без точных детальных правил) на 
основе Корана и хадисов. Таймийа отрицал культ 
«святых» шейхов, ангелов и практику паломни-
чества в Медину, к могиле пророка Мухаммада. 
По его мнению, исламские богословы  — уле-
мы — несут прямую ответственность за сохране-
ние шариата, а государство может осуществлять 
свои функции только при условии безоговороч-

1 Ханбалитский мазхаб — от имени Ахмада Абу Хан-
бала (783-855) — считается самым строгим, так как 
безоговорочно отрицает любые новшества (бид’а). 

ного проведения в жизнь законов шариата [2]. 
В XVIII веке учение Ибн Таймийи, адаптирован-
ное Мухаммедом Ибн Абд ал-Ваххабом (1702—
1792) легло в основу религиозно-политического 
движения ваххабизма. Новый арабский Мессия, 
каковым считал себя Абд ал-Ваххаб, примитизи-
ровал и переработал идеи Таймийа для решения 
политических вопросов, в первую очередь иде-
ология будущего государства арабов и орудие, 
направленное против Османской империи. Он 
выступил против основного постулата суфиев: 
единства человека с Богом. Отступлением от 
«истинного ислама» он считал: празднование дня 
рождения пророка (мавлид), упоминание имен 
пророка Мухаммада и святых суфийских шейхов 
и ангелов в молитвах, испрашивание заступни-
чества у существа иного, кроме Аллаха и симво-
лически-аллегорическое толкование Корана. Все 
эти вещи, по мнению ал-Ваххаба, ведут к много-
божию — ширку [2].

Для З. Расулева это принципиальный вопрос, 
поэтому он подробно аргументирует свою пози-
цию, суть которой в том, что суфизм — это ис-
тинная и вечная вера. Он выступает оппонентом 
эндогамному исламу в Поволжье — ваххабизму. 
Шейх Зайнулла выступал за то, что истоки суфиз-
ма в Священной книге — Коране.

Делал ли Расулев акцент в своей деятельности 
только на тюркоязычные народы (татар, башкир, 
казахов…)? Скорей всего, нет, потому что по сути 
своей великий мистик исходил из суфийского суж-
дения «Я есть Бог» и «Бог в каждом человеке». 
Совершенствование человека через его духовный 
рост, душевное обогащение. Одним из важней-
ших постулатов ислама, как и других мировых 
религий, является равенство всех перед богом — 
в этом главное отличие ислама, христианства и 
буддизма от остальных религий. Интересно от-
ношение З. Расулева к пантюркизму — идеоло-
гии единства всех тюрков, выдвинутая крымско-
татарским религиозным и политическим деятелем 
Исмаилом Гаспринским? Отношение Расулева к 
национализму, охватившему в начале XX века 
российских мусульман, было, скорей всего, по-
ложительным. Шейх, без сомнения, был сторон-
ником национального самоопределения башкир, 
татар и казахов. Хотя он об этом нигде публично 
не заявлял, такой вывод следует из многих фактов 
его биографии. Например, он профинансировал 
издание исторического сочинения своего мюрида 
Мурада Рамзи «Талфик аль-ахбар», написанное в 
духе тюркского национализма.

Сократизм поведения Расулева заключается в 
том, что он оставил после себя небольшое количе-
ство философских и теологических работ. К све-
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дению, Сократ не оставил после себя ни одной 
работы, а все его идеи и слова были изложены его 
учениками в своих трудах.

Сакрализация личности в исламе всегда су-
ществовала. Нам кажется, что Зайнулла Расу-
лев в конце ХХ — начале XXI вв являлся одной 
из таких сакральных (священных) личностей. 
Он вопрошал в себе одного из самых популяр-
ных ишанов. Как отмечала известный историк 
А. Б. Юнусова, «ишаны Урала и Поволжья пред-
ставлял собой широкий круг мусульманских ре-
лигиозных деятелей, занятых в различных видах 
социальной практики…» Она же подчеркивает, 
что ишаны — это и практикующий целитель, и яс-
новидящий, и прорицатель, «хранитель традиций 
того или иного тариката», «уважаемый учитель» 
[16]. Так же, как и на Кавказе, ислам в Повол-
жье прошел процесс этнизации и представляет 
собой синтез доктринального ислама с домотеи-
стическими верованиями. Шейх Зайнулла Расулев 
одновременно был воплощением традиции, т. е. 
его философия, судя по его немногочисленным 
работам, не противоречила канонам ислама. В то 
же самое время, как мистик, «лично общающийся 
с Богом», человек обладающий экстрасенсорными 
способностями, он имел колоссальные влияние на 
мусульманскую общину Поволжья. Об этом сви-
детельствует огромное количество его мюридов-
учеников-последователей: их было более 3000.

З. Расулев принимал силсила дважды от выда-
ющихся суфийских шейхов Накшбендийского ор-
дена: Абд ал-Хакима Сардаклы (Курбангангалеев) 
и Зия ад-Дина Гюмюшханеви. Как писал Мурад 
Рамзи, Зайнулла Расулев «впервые принял тари-
кат от шейха ‘Абд аль-Хакима аль-Чардаклы — да 
смилуется над ним Аллах!». ‘Абд аль-Хаким Кур-
бангалиев происходил из зауральских башкир и 
относился к роду Айле. Согласно данным VI реви-
зии населения 1811 г., предок Курбангалиевых — 
Хамит (‘Абд аль-Хамид) Бурсыкаев — отправлял 
должность указного муллы в несуществующем 
ныне ауле Исма‘ил, располагавшемся на террито-
рии современной Курганской области. [10].

Хамид Алгар приводит некоторые подробности: 
«‘Абд аль-Хаким был главным преемником Ша-
рафетдина бен Зейнетдина Истерлитамаки (умер 
в 1846 г.), который был одним из халифов (пре-
емников) Ниязкули-хана Туркамани среди татар 
и башкир. Силсила (генеалогическая цепь) Нияз-
кули-хана восходит к Шейху Ахмаду Сирхинди; 
таким образом, он принадлежит к ветви Муджад-
дидийа братства Накшбандийа» [15].

Как пишет Хамид Алгар, что Зайнулла Расулев 
в 1859 году отправился в аул Чардаклы для всту-
пления в братство Накшбандийа-Муджаддидийа 

под руководством шейха ‘Абд аль-Хакима. «При-
чем он отнюдь не был самым выдающимся уче-
ником, так как кроме него муршид назначил, по 
крайней мере, пять преемников (халифов)» [15].

Зия ад-дин Гюмюшханеви — один из самых 
популярных суфийских шейхов Накшбендийско-
го тариката. «Его текке в стамбульском квартале 
Чагалоглу было, вероятно, наиболее популярной 
и посещаемой из всех суфийских обителей столи-
цы. Здесь собирались не только представители ос-
манской элиты, но и многочисленные посетители 
из других регионов мусульманского мира», — так 
охарактеризовал суфия выдающийся исследова-
тель суфизма А.Д. Кныш [3]. В 1970 году Зайнул-
ла Расулев совершает хадж и по пути в Мекку и 
Медину останавливается в Стамбуле. Здесь его 
представили шейху братства Накшбандийя-Ха-
лидия Зия ад-Дину Гюмюшханеви — самым по-
пулярным суфием Османской империи. Турецкий 
философ и мистик вел активную благотворитель-
ную, просветительскую и общественную деятель-
ность. Гюмюшханеви провел с Расулевым практи-
ку «хальвет» — в течении 40 суток мастер учит 
своего мюрида навыкам трансцендирования — 
прорыву познавательной способности на сверх-
чувственный уровень. Зайнулла Расулев принял 
от Гюмюшханеви силсила. Возможно, этот факт 
сыграл свою роль в последующей судьбе З. Расу-
лева, когда он был арестован в России в 1873 году. 
Гюмюшханеви, в частности, вместе со своими 
последователями принимал активное участие в 
русско-турецкой войне 1877 года. Расулев, таким 
образом, был членом двух ответвлений тариката 
Накшбандийа: Муджадидийа и Халидия, соответ-
ственно, он был учеником двух шейхов.

Что представлял собой тарикат, членом которого 
стал Зайнулла Расулев? Хамид Алгар пишет: «Ха-
лидийа, отпочковавшийся от Муджаддидийа, фи-
лиала братства Накшбандийа — в сущности, мало 
чем отличился от него; в Халидийа-Накшбандийа 
также придавалось особое значение умеренности 
в духовной практике и тесной связи с шариатом. 
Новой была только энергичность, с которой пропа-
гандировался новый мистический путь его осно-
вателем Мауланой Халидом аль-Багдади, который 
одновременно с этим хотел создать централизо-
ванное и строго дисциплинированное братство с 
подчинением его собственной персоне. Строгая 
иерархическая структура братства недолго про-
жила после смерти своего создателя в 1827 г., но 
Халидийа быстро распространился в Анатолии, 
Курдистане, на Балканах, в Сирии, Ираке, Даге-
стане, Малайзии и Индонезии, — везде распро-
страняя свои идеи, сдобренные воинственностью, 
ориентированной на шариат» [15].

Философия Зейнуллы Расулева — «отстаивание» правоверия суфийского учения
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Возвратившись из хаджа, З. Расулев активно на-
чинает делиться своими приобретенными в ходе 
«долгого хаджа» (1870—1873) знания среди баш-
кир, татар, казахов, применяя, при этом, новые 
методы обучения.

Внучка Зайнуллы Расулева, Сафуат Рахман-
кулова, писала: «Вместе с ростом популярности 
Ишан Хазрата росло количество людей, которые 
ему завидовали, начали писать доносы. Писали 
доносы Духовному правлению мусульман, обви-
няли Ишан Хазрата в отклонении от законов ис-
лама. Другие писали доносы на имя губернатора, 
обвиняя его в стремлении поднять восстание баш-
кир против русского царя». Перед глазами властей 
встал призрак давно отгремевших башкирских 
восстаний XVII—XVIII вв., хотя с тех пор минуло 
сто лет [9]. XIX век в истории России прошел под 
знаменем борьбы с Наполеоном и ожесточенных 
сражений с Ираном и Турцией на юге и юго-вос-
токе империи, с поражением в Крымской войне 
(1853—1856). В то же самое время — это период 
долгой изнурительной Кавказской войны (1817—
1864), где горцы Северного Кавказа сражались с 
царскими войсками под знаменем мюридизма — 
религиозно-политического движения под руковод-
ством шейхов Накшбандийского тариката, наи-
более известным из которых является Шамиль из 
Гимры (1797—1871). Интересная деталь, в 1870 
г., когда шейх Зайнулла совершал хадж в Мекку 
и Медину, из Киева в Стамбул и далее в священ-
ные города Неджа двигался почетный пленник 
русского царя, знаменитый имам Шамиль. Шейх 
Зайнулла и имам Шамиль принадлежали к одному 
суфийскому братству Накшбандийа, мало того — 
к одному и тому же его ответвлению Халидийа.

Шейх Зайнулла проповедовал ненасилие, не 
«джихад руки», а «джихад души». Хорошо зная 
социально-политическую обстановку в России, 
Расулев абстрагировался от политической борь-
бы и сосредоточился на просвещении народа. Он 
проповедовал сопротивление нравственной силой, 
подобно Махатме Ганди и Льву Толстому. В конце 
XIX века в Чечне и Дагестане возникает движение 
пассивного сопротивления, которое характеризу-
ется как «зикризм», в основе которого идеи суфия 
Кадирийского тариката Кунта-хаджи Кишиева (1). 
Думаю, что в контексте событий на Северном Кав-
казе следует рассматривать ссылку З. Расулева в 
Волгодскую губернию в 1873—1881 гг.

В 1882 году З. Расулев отправляется во второй 
раз в хадж. В ходе этой поездки Расулев встретил-
ся в Стамбуле со своим муршидом Зия ад-Дином 
Кумушханеви [12] .

Шейх Зайнулла, как и Рене Генон, считал анти-
традицию (протестантизм/салафизм) признаками 
упадка и редукции. Шейх Зайнулла Расулев пола-
гал, что общиной Мухаммеда, которой уготован 
рай, являются последователи суфийской тради-
ции. Он писал: «Знание “тасаввуфа” (суфизма) яв-
ляется достоверным, истинным знанием с опорой 
на знание пророка Мухаммада — да благословит 
его Аллах и приветствует! — посредством Абу-
Бакра ас-Сиддика — да будет доволен им Ал-
лах! — также при посредстве ‘Али ибн Абу Та-
либа — да облагородит Аллаха его лицо! Ученые 
[суфии] — надежные, авторитетные [13].

Суфии под влиянием идей египетского богосло-
ва и философа М. Абдо (1849—1905) признавали 
ценность рационального знания и его значение в 
век научнотехнического прогресса. Не случайно, 
Зайнулла Расулев поддерживал реформы в сфере 
образования в духе джадидской программы. Одна-
ко выдающийся суфий, не мог отдавать приоритет 
разуму лишь применительно к феноменальному 
миру, одновременно отрицая его познавательные 
возможности для постижения абсолютного бытия. 
Также он вряд ли согласился бы с идеей полного 
отрицания таклида. Поэтому его нельзя считать 
настоящим приверженцем джадидизма. Совре-
менные веяния он воспринимал как вынужденную 
необходимость, диктуемую временем.

Шейх Зайнулла Расулев воспитал поколение 
мусульманской интеллектуальной и политической 
элиты, которая в 1917 г. включилась в борьбу за 
национальное самоопределение своих народов. 
Один из его мюридов муфтий ‘Алимджан Ба-
руди стал одним из деятелей «тюрко-татарско-
го» движения. Другой его ученик Риза ад-Дин 
Фахреддинов стал выдающимся просветителем 
и участником башкирского национального дви-
жения, который возглавил Центральное духовное 
управление мусульман в 1922—1936 гг. Он оказал 
большое влияние на лидера башкирского нацио-
нального движения А.-З. Валиди.

Одним из важнейших элементов исторической 
памяти народа является символы и герои. Мне ка-
жется, что одним из героев башкирского и татарско-
го этноса является шейх Зайнулла Расулев — ин-
тернационалист, богослов, философ, просветитель 
и «духовный учитель». Задача научного сообще-
ства — «через века» вплести в историческую па-
мять народа имя Зайнуллы Расулева. В этой связи 
символичным является открытие мечети имени 
З. Расулева в Махачкале в признании той роли, ко-
торую сыграл шейх в распространении суфизма не 
только в Поволжье, но и в других регионах России.

С. А. Семедов
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Zeynulla Rasulev’s philosophy — «Defending» the orthodoxy of the Sufi doctrine

S.A. Semedov
Russian Academy of National Economy and Public Administration 

under the President of the Russian Federation, Moscow, Russia. sa-semed@mail.ru

Good, enlightenment, the urge to respond to all pressing issues of the people with the simultaneous search 
of truth and the right path to God underlines the philosophy of one-of-a-kinnd mystic, theologian and practi-
tioner of Sufism, Zaynulla Rasulev. A distinguished Sheikh, Zaynulla based his philosophy on Sufi truths “I am 
God” and “God is in everyone”. According to him, human enhancement can be achieved through spiritual growth 

Философия Зейнуллы Расулева — «отстаивание» правоверия суфийского учения
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and spiritual enrichment. Z. Rasulev is engraved in the historical memory of modern Bashkirs and Tatars as one 
of the symbols of Islam.

Кeywords: Sufism, Naqshbandiyah, Rasulev, philosophy, God, enlightenment, madhhab, madrasa, Silsila.
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