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Вахид Акаев

ИСЛАМ И ПОЛИТИКА 

(на примере Чечни)

Модернизационные процессы в России способствовали транс-формации  духовных и религиозных ценностей этнических общностей. Отразились они и на состояние ислама, который, начиная с конца 80-х годов ХХ столетия, претерпевает в стране бурный подъем. Процесс возрождения  российского ислама сопровождался как позитивными, так негативными тенденциями. При этом восстанавливались старые мечети, строились новые, создавались исламские школы и вузы, широко изучалась религиозная догматика, издавалась соответствующая литература, расширялись контакты мусульман с зарубежными собратьями по вере, центрами арабо-мусульманской культуры. 

В то же самое время в России, регионах Северного Кавказа возникают религиозно-политические партии и движения, преследовавшие радикальные цели вплоть до изменения политической системы, духовно-культурной идентичности российских мусульман путем насильственного внедрения нетрадиционных религиозно-политических, этнокультурных ценностей. Здесь не последнюю роль играли международные исламские организации, зарегистрированные как в Москве, так и в других городах страны, финансово и идеологически поддерживавшие новые мусульманские религиозно-политические организации. 

На Северном Кавказе такие религиозно-политические организации,  как Исламская партия возрождения, Исламский джамаат Дагестана, ваххабитские группы в Чечне, входившие в состав Конгресса народов Ичкерии и Дагестана, вынашивали проект «исламизации» всего Кавказа и даже предприняли попытку создания исламского государства в Чечне и Дагестане. Сказанное позволяет признать, что исламский ревивализм — явление неоднозначное, противоречивое, в нем сталкиваются локальный религиозный традиционализм и религиозное «новаторство», часто сопряженное с радикализмом. Наиболее выпукло это столкновение проявилось в конфликте, возникшем между последователями традиционного ислама и «ваххабизма»
 в Дагестане и Чечне. Сам факт появления, а затем активного распространения ваххабизма на Северном Кавказе, обусловлен прежде всего трудностями в социально-экономических преобразованиях, происходивших в стране, приведшие к радикальному обнищанию людей, духовно-идеологическому  вакууму,  коррупцией в органах власти. 

В условиях трансформации советской экономики значительная часть молодежи, в том числе на Северном Кавказе, оказалась вытеснена на периферию социального бытия. Безработная молодежь, часто индифферентная, в поисках своего места в обществе втягивалась в ваххабитские группы, что происходило не без финансовой и идеологической поддержки ряда зарубежных мусульманских организаций, перенесших центр тяжести своей «благотворительной» деятельности на Кавказ. С этими социально-политическими факторами связан успех исламского радикализма на Северном Кавказе во второй половине 90-х годов ХХ столетия.   

Ваххабитские группы, возникшие в Дагестане и Чечне, с некоторыми оговорками, можно признать в качестве протестных религиозных организаций. Первоначально их деятельность имела просветительский характер, и свой критический заряд они нацеливали против местных коррупционеров и связанного с ними официального духовенства, что привлекало в их ряды недовольных властью верующих. Критические стрелы ваххабитов были нацелены против традиционного духовенства Северного Кавказа, которое обвинялось в невежестве, искажении ислама, тесной связи с коррумпированной властью. 

В последующем дагестанские и чеченские религиозные «новаторы» при попустительстве местных органов власти и федерального центра предпринимают попытки установления религиозной власти, осуществления  далеко идущих политических целей, что явилось одной из причин  очередной трагедии чеченского народа.  

1. Традиционный ислам в духовной и общественной жизни

чеченцев  

Традиционный ислам
 в Чечне имеет некоторые отличительные особенности, обуславливающие специфику духовной и общественной жизни чеченского народа. Бытующий в Чечне ислам, и не только в Чечне, но и в Дагестане, Ингушетии, имеет форму суфизма. Преобладающее большинство мусульман Дагестана, Чечни, Ингушетии, равно и мусульмане других регионов Северного Кавказа, относятся к суннитскому направлению в исламе. Поэтому нельзя согласиться с утверждением, что мусульмане Северного Кавказа являются шиитами. На Северном Кавказе суннитский ислам представлен шафиитским и ханифитским толками (мазхабами). Шафиитский мазхаб главным образом распространен в Дагестане, Чечне и Ингушетии, а мазхаб ханифитский среди кумыков, кабардинцев, балкарцев, карачаевцев, адыгейцев, черкесов, ногайцев. Среди чеченцев вообще неизвестны случаи принадлежности к шиизму, а в Дагестане шииты составляют значительное меньшинство в сравнении с суннитами. Нет шиитов и среди других этнических мусульман Северного Кавказа. 

Суфийский ислам у чеченцев представлен двумя тарикатами: накшбандийа и кадирийа. В свою очередь эти тарикаты делятся на более мелкие религиозные группы — вирдовые братства, общее количество которых достигает тридцати двух. Представители суфийских братств, строго придерживаются основополагающих положений классического ислама, и вместе с тем — культа святых, шейхов и устазов. Они почитают зачинателей тарикатов или вирдовых братств (в своих зикрах, наряду с именами Бога, пророка,  упоминают имена святых), посещают их зияраты (места захоронения). Особенно учащается посещение зияратов в период священного для мусульман месяца рамадан. Среди последователей вирдовых братств часто бытуют различные предания о чудесах, якобы совершенных основателями тарикатов и вирдов. И они  передаются от поколения к поколению, формируя у членов суфийских братств, специфическое мировоззрение, которое, с точки зрения ваххабитов, не соответствует подлинному исламу.        

Самым многочисленным суфийским братством в Чечне являются  последователи чеченского шейха Кунта-Хаджи Кишиева, возникшее в конце Кавказской войны, то есть в 50-х годах ХIХ века, получившее название «зикристов». Шейх Кунта-Хаджи был арестован царскими чиновниками, и сослан в г. Устюжна Вологодской области
. Хотя он в своих проповедях призывал мусульман Чечни к миру,  проповедовал ненасилие, считал ошибочной газаватскую идеологию Шамиля, выступал за прекращение чеченцами войны с Россией, мотивируя это тем, что продолжение войны может привести к их физическому исчезновению. Кроме кунтахаджинцев к зикристам относятся последователи ряда более мелких братств (вирдов), отпочковавшихся от них. Это вирдовые братства: Бамат-Гирей-Хаджи, Чиммирзы, Мани-шейха. К зикристам относится и последователи вирда Батал-Хаджи, большинство из которых локализуется в Ингушетии. Роль суфийских братств в духовной и политической жизни чеченцев, всегда оставалась весомой, с их участием проходят все религиозные праздники, похороны, примирение кровников. В прошлом, в частности в ХIХ веке,  последователи суфизма во главе со своими лидерами восставали против царизма, а в 20-30 годах ХХ века их восстания имели антисоветскую направленность. 

Между последователями тариката кадирийа и накшбендийа существуют некоторые ритуальные различия. Так, последователи кадирийа в Чечне исполняют сакральный ритуал зикр (поминание имени Аллаха) громко, подпрыгивая на месте или бегая по кругу, при этом некоторыми из них используются ряд музыкальных инструментов (ж1ирг1а — барабан; шедаг — флейта; Iадхьокху пондар — двухструнная скрипка). Сторонники же накшбандийа исполняют зикр тихо, без энергичных телодвижений и обходятся без музыкальных инструментов. С нашей точки зрения, по своим духовным основаниям накшбандийа и кадирийа принципиально не отличаются, их различия кроятся во внешних атрибутах: в форме исполнения зикра, деталях произносимой молитвы, одежде, формах посвящения в тарикат, принятии обряда (ахд), головном уборе, одеянии и в ряде других, на первый взгляд, незначительных деталях.  

На почве влияния на верующих, религиозных споров между последователями накшбандийа и кадирийа в прошлом возникали трения, противоречия. Ряд архивных документов показывает, что в результате политики «разделяй и властвуй», которая осуществлялась царской властью, а в годы советской власти — чекистами и партийными органами эти отношения часто доводились до вражды. Так, на заре советской власти ОГПУ удалось посеять вражду не только между накшбандийцами и кадирийцами, но и между кунтахаджинцами и последователями шейха Баммат-Гирей-Хаджи Митаева
, а также его сына Али Митаева
. 

Так сложилось, что в годы советской власти наиболее влиятельными в духовной и политической жизни чеченцев становятся последователи накшбандийа, прежде всего вирда шейха Дени Арсанова. Представители или сторонники этого суфийского братства занимали достаточно высокие и «доходные» должности в Чечено-Ингушской АССР. Но в период «чеченской революции» и президентства Д. Дудаева они были оттеснены на периферию общественной жизни и даже подвергались преследованию. Значительная часть накшбандийцев составила ядро антидудаевской оппозиции. Лидер этого суфийского братства Ильяс Арсанов, столкнувшись непосредственно с политическим радикализмом Д. Дудаева, произнес фразу, примерный перевод которого на русский язык означает: «С появлением Д. Дудаева в Чечено-Ингушетии масштабы зла значительно увеличились». В свою очередь «яндарбиевская пропаганда» изображала духовных противников «новой чеченской власти» врагами народа, агентами Москвы, русских спецслужб. Определенная часть зикристов составила социальную базу режима Д. Дудаева, что приводило к усилению их влияния на политической сцене Чечни. Со временем многие из них отходят от Дудаева, а летом и осенью 1994 года он фактически лишается своей первоначальной социальной базы.  

В целом традиционное чеченское духовенство, сложившееся в годы советской власти, не поддерживало «чеченскую революцию», усматривая в ней серьезную опасность не только для своего общественного статуса, но и для существования всего чеченского народа. Оно не поддержало и «яндарбиевско-масхадовскую» исламизацию Чечни в ее ваххабитской упаковке. Традиционный ислам выступил в качестве сдерживающего фактора и своего рода препятствием на пути распространения ваххабизма в Чечне. Проповедники «чистого ислама», коими себя считают ваххабиты,  видели в последователях традиционного ислама своих основных политических противников. Имея влияние на Масхадова, пользуясь поддержкой  Яндарбиева, Басаева, Удугова, ваххабиты полностью нейтрализовали участие официального духовенства в религиозно-политических процессах Чечни в 1996-1999 годах. При этом известные и уважаемые среди чеченского народа представители официального духовенства подвергались дискредитации, обвинялись в просоветских и пророссийских настроениях. Только муфтий А.-Х. Кадыров, избранный в 1995 году на эту должность по протекции самого Д. Дудаева, все эти годы оставался главным противником ваххабизации Чечни. Несмотря на периодические покушения, совершаемые против него и его близких родственников, он продолжал открыто выступать против ваххабизма. В деяниях ваххабитов он видел большую опасность для чеченского общества, отмечал их раскольническую деятельность среди мусульман, призывал А. Масхадова прекратить поддержку ваххабитов
. По инициативе Кадырова в Грозном был созван съезд мусульманского духовенства Северного Кавказа, на котором ваххабиты обвинялись в раскольничестве, экстремизме, стремлении к захвату власти. Официальное духовенство призывало органы власти республик Северного Кавказа «объявить ваххабизм вне закона». На съезде был учрежден Координационный центр мусульман Северного Кавказа, призванный «решать задачи миротворческого характера, сохранения стабильности в регионе и сдерживать распространение ваххабизма»
.  

После ваххабитского разгрома в Гудермесе позиция А. Масхадова в отношении ваххабитов подверглась эволюции. Если раньше он заявлял о необходимости единения всех мусульман, то  теперь он призывал население Чечни изгонять ваххабитов из населенных пунктов. Отправив в отставку возглавляемое им кабинет министров, Масхадов освободился от министров-ваххаби-тов — И. Халимова, М. Удугова, А.-В. Хусаинова и ваххабитского лоббиста Ш. Басаева, а позже и председателя Верховного Шариатского Суда, ваххабита Ш. Батукаева. В общественном мнении чеченцев антиваххабитские действия Масхадова получили поддержку. 

2. Стратегия ваххабитов

До сих пор не стала предметом пристального анализа стратегия ваххабитов в Чечне, хотя об их деятельности на Северном Кавказе написано немало. Однако более или менее полное изложение программных задач и соответствующих деяний «северокавказского ваххабизма»
 практически невозможно найти. В данном разделе статьи нами отчасти восполняется этот недостаток. 

Появление последователей ваххабизма в Чечне отмечено в начале 90-х годов, а в Дагестане это происходит значительно раньше, а точнее в 70-х годах ХХ столетия. В 1989 году сотрудники управления по делам религии при Совете Министров Чечено-Ингушской АССР относили Адама Дениева, именуемого «Адамом-халифом», к ваххабитам. Но в тот период сам Дениев решительно отрицал свою причастность к ваххабитам. 

В Чечне о ваххабитах заговорили только в ходе первой войны, в связи с их военными успехами, а также, когда они в 1995 году предприняли попытку ликвидировать на горе Эртин-Корт зиярат Хеди, матери Кунта-Хаджи — сакральный центр поломничества зикристов. На этой почве возникает конфликт между зикристами и ваххабитами, который при участии религиозных авторитетов, полевых командиров был приглушен. Но это вовсе не означало, что ваххабиты отказались от борьбы с «мусульманским язычеством» в Чечне, к которому они относят последователей суфизма. В этом отношении примечательна мысль Фатхи Шашани
, одного из активных распространителей ваххабизма в Чечни. Зимой 1995 года в одном из горных чеченских селений Фатхи в узком кругу своих единомышленников заявил, что,  как только окончится войны в Чечне с русскими, то  представители «чистого ислама» начнут войну против зикристов. 

Ваххабизм, имея относительный успех в Дагестане и более ощутимый — в Чечне, столкнулся с сопротивлением местных мусульман, приверженцев суфизма. С победой чеченских боевиков в 1996 году происходит резкое усиление в Чечне позиций ваххабизма. Что не могло произойти без заинтересованной поддержки сначала З. Яндарбиева, а затем А. Масхадова. Одновременно ваххабиты пользовались поддержкой Басаева, Арсанова, Удугова. Выполняя роль идеологического рупора ваххабизма в Чечне, он через чеченские и российские СМИ регулярно озвучивал некоторые идеи религиозных радикалов как-то:  необходимости создания исламской нации, кавказского халифата,  установления исламского порядка, исламизации мира (которая, с его точки зрения, должна была начаться именно с Чечни) и пр.  

Как реализацию ваххабитского проекта следует рассматривать факт демонтажа светских судов и создание судов шариатских в Чечне. Вследствие этого в Чечне вся судебная система стала  функционировать на основе шариата, выносились соответствующие меры наказания виновных, в числе которых были смертные казни, палочные удары, штрафы и пр. По объяснению ваххабитов, переход к шариатскому судопроизводству им был нужен, чтобы покончить послевоенной преступностью в Чечне. Но на самом-то деле многочисленные факты показывают, что к совершаемым в Чечне преступлениям имели непосредственное отношение и некоторые представители ваххабизма (или же маскирующиеся под ваххабизм). Традиционное чеченское духовенство, придерживающееся в своей деятельности местных суфийских ценностей, противостояло идеологии и практике ваххабизма. На этой почве между ваххабизмом и суфийским исламом  зрел конфликт. 

Столкновения между ваххабитами и тарикатистами в Дагестане происходят раньше, чем в Чечне и нередко они завершались кровопролитием, и гибелью конфликтующих верующих. Расспространение ваххабизма в Дагестане связано с деятельностью аварца Багауддина Кебедова из селения Сантлада Цумадинского района, получившего хорошую духовную подготовку, по признанию одного из моих информаторов, в г. Джидда Саудовской Аравии. Изгнанные из Дагестана правоохранительными органами ваххабиты во главе со своим лидером Багауддином Кебедовым переселяются в Чечню. Кебедов, пользовавшийся покровительством З. Яндарбиева, в г. Гудермесе создает ваххабитский центр, и начинает реализовывать в Чечне, провалившийся в Дагестане, проект «ваххабизации» мусульман Северного Кавказа. А тем временем в Дагестане, в кадарской зоне, возник и действовал до августа 1999 года «шариатский анклав», на территории которого перестали действовать российские законы. Эта ситуация продолжалась несколько лет при бездействии местных органов власти и федерального центра. 

14 июня 1998 года между ваххабитами Кебедова и боевиками С. Ямадаева возникает конфликт, переросший в крупное военное сражение, в котором погибли свыше 100 человек, значительное количество которых составили ваххабиты. В Гудермесе позиции ваххабитов были серьезно поколеблены, хотя они постепенно стали укрепляться в Урус-Мартане, вовлекая в свои военно-религиозные структуры безработную молодежь. Урус-Мартан превращается в центр идеологической и военной подготовки ваххабитов. Руководителем ваххабитов в Урус-Мартане являлся некто эмир Абудурахман, выдававший своим подчиненным фетвы (разрешения) на похищение людей. Во-всяком случае, эту мысль высказывал по чеченскому телевидению А. Масхадов. Братья Ахмадовы из преступной группы А. Бараева, судя по некоторым источникам, в Урус-Мартане в подвале школы №7 держали похищенных, а затем и казненных трех англичан и одного  новозеландца.

С осени 1998 года в Чечне формируется антимасхадовская исламская оппозиция, возглавленная Ш. Басаевым, в состав которой вошли ваххабиты, полевые командиры и освобожденные со своих должностей чиновники. Она стремилась лишить А. Масхадова власти, для чего широко применяла религиозно-политическую риторику. Против А. Масхадова выдвигались  несколько обвинений: проведение в Чечне пророссийской политики,  неспособность обуздать преступность, против создания в Чечне исламского государства, а потому  не является мусульманином. 

В конфликте между А. Масхадовым и исламской оппозицией чеченский народ поддерживал избранного им президента, видя в ваххабитах, Басаеве и его сторонниках — фактор дестабилизации политической ситуации. Масхадов, несмотря на все еще существующий в народе кредит доверия к нему, оказался совершенно не способен не только противостоять оппозиции, но и предотвратить провокационное вторжение дагестанских и чеченских исламистов в горный Дагестан. 

Хаттаб и Басаев, не решившись на свержение А. Масхадова, вместе с дагестанской исламской оппозицией, возглавленной Багауддином Кебедовым, Магомедом Тагаевым, Сираждином Рамазановым, совершают нападение на горный Дагестан. По их объяснению это было сделано, чтобы изгнать русские войска из Дагестана, свергнуть пророссийское дагестанское руководство, создать объединенное исламское государство Ичкерии и Дагестана. 

По утверждению известного аварского поэта Адало Алиева, члена  «басаевского конгресса народов Ичкерии и Дагестана», никакого нападения на горный Дагестан чеченцы не совершали. По его мнению, дагестанское правительство предложило Кебедову и его сторонникам (изгнанных из Дагестана) общей сложности до 1000 человек вернуться на родину в полном вооружении с тем, чтобы в последующем начать переговоры о перемирии.  Вместо перемирия власть начала против них военные действия, окруженные и избиваемые ваххабиты вызвали на помощь из Чечни своих соратников во главе с Басаевым и Хаттабом. На основе многочисленных фактов, которыми располагает автор, мы также считает, что данное объяснение начала вторжения исламистов в горный Дагестан ближе к истине, чем многочисленные версии, бессовестно тиражируемые ангажированными СМИ. 

3. Как началась провокация ваххабитов ? 

Под давлением исламской оппозиции, состоявшейся в основном из ваххабитов, и возглавленной Басаевым, А. Масхадов в начале 1999 года издает указ о введении в Чечне «полного шариатского правления», перечеркивающий конституцию, на основе которой он избирался президентом. Но этот указ в Чечне никем не соблюдался и явился очередным предметом ироний и анекдотов народа. Даже чеченские женщины, которые в условиях массовой безработицы в разрушенной Чечне продолжали оставаться главным кормильцем семьи, торгуя на рынках,  негативно высказывались в отношении этого указа. Женщины заявляли, что они готовы в соответствии с шариатом «сидеть дома с детьми», если Масхадов обеспечит их мужей оплачиваемой работой.  

По замыслам ваххабитов, Чечня должна была превратиться в исламское государство, а секуляризированное советской властью чеченское общества — в общество религиозное. Вместе с тем преобладающее большинство чеченцев не воспринимало ваххабитские эксперименты и, не без основания, видело в них чуждую их этнокультурным традициям  систему.

Масхадовский указ послужил основанием широкомасштабного политического наступления исламистов на светские органы власти. Верховный Шариатский суд ЧРИ приостанавливает деятельность парламента за то, что он признал его антиконституционным. «Решение» же неконституционного Верховного шариатского суда Масхадова вполне устроило. В Чечне к власти возвращаются некоторые ваххабиты. В частности, был назначен секретарем так называемого совета безопасности ЧРИ Ислам Халимов, ранее освобожденный с должности министра шариатской безопасности.

В день, когда Масхадов издал указ о шариатизации Чечни, Басаев заявил, что наконец-то «наш президент принял ислам, он отныне не является президентом, нам необходимо выбрать имама». Этим своим указом Масхадов фактически лишил себя защиты Конституции, на основе которой он избирался президентом.  Тем самым, легитимность его власти была поколеблена. По-видимому, Масхадову, окруженному оппозицией, и испытывающему ее давление, было не до этих тонкостей. Пытаясь вырвать у оппозиции исламское знамя, он стал играть на чужом поле, где собственно и потерпел политическое поражение. Это, во-первых. А, во-вторых, он позволил исламской оппозиции спровоцировать Россию на очередную войну против Чечни. 

Среди чеченцев сложилось крайне негативное восприятие  ваххабизма; его последователи, не без основания, считаются повинными в возникновении второй войны в Чечне. Так, бывший муфтий, а ныне Глава Администрации Чеченской Республики Ахмад-Хаджи Кадыров в своем обращении к соотечественникам говорил, что «ислам — религия мира», он «не признает насилия, осуждает все, что делается в ущерб мусульманам, призывает к верности в договорах. Напав на Дагестан, Басаев, Удугов и другие нарушили, ранее достигнутые мирные соглашения с Россией, принесли неисчислимые страдания проживающим здесь мусульманам»
. 

Вместе с тем, Кадыров не учитывает тот факт, что нападение на горный Дагестан совпало с углубленным кризисом власти в России, когда Ельцин и его окружение полностью истратили дефицит доверия российского общества, когда за рубежом воспламенялся скандал, связанный с темными делами «семьи». Война в Дагестане, а затем масштабные военные действия в Чечне явились спасительными кругами для «семьи» и привели на олимп политической власти в России мало известного «политика» В. Путина. Именно провокационный «поход» дагестанских и чеченских ваххабитов на горный Дагестан, возглавленный Басаевым и Хаттабом,  детерминировали очередную войну в Чечне. Хотя известно, что «партия войны» в Москве задолго до этой хаттабо-басаевской провокации готовилась к реваншу за свое поражение в предыдущей войне в Чечне. 

Развитие военных событий на территории Чечни, колоссальные разрушения, жестокое истребление военными  мирного чеченского населения, преследование чеченцев в России, жалкое положение чеченских беженцев убеждают в том, что  война в Чечне ведется не против террористов, а против самого народа.  Так называемая контртеррористическая опперация — объективно явилась войной против народа, цель которой значительно сократить численность чеченцев, уничтожить всю экономическую, социальную, культурную, экологическую среду его обитания, не допустить выхода Чечни из состава России и навсегда лишить его сепаратистских тенденций. Участие в этом процессе дагестанских и чеченских религиозно-политических радикалов у нас не вызывает никакого сомнения. 

4. Джихад и дискуссия вокруг него
С начала первой войны в Чечне дискутируется вопрос: является ли сопротивление чеченцев федеральным войскам газаватом? Наиболее авторитетные представители традиционного духовенства сопротивление чеченцев не признали газаватом. Ваххабиты придерживались противоположной точки зрения, они даже заручились письменным подтверждением, полученным от какого-то религиозного авторитета из Саудовской Аравии. Двойственную позицию по этому вопросу занял бывший дудаевский муфтий Х. Алсабеков. Под давлением Д. Дудаева он заявил, что сопротивление российским войскам является газаватом, и призвал всех чеченских мусульман взяться за оружие. Оказавшись в селении Знаменское, среди антидудаевской оппозиции он отрицает сказанное. Подобная  интерпретация газавата для Алсабекова обернулась наказанием по шариату. 20 августа 1996 года над ним состоялся шариатский суд, приговоривший его к 80 палочным ударам. И наказание это было исполнено.  

В борьбе против своих оппонентов ваххабиты развернули настоящий террор. После первой войны в Чечне последователем ваххабизма был убит 75-летний имам центральной мечети Грозного Х. Яхьяев, последователь накшбендийа. Убийца, которого удалось схватить, признался, что убил имама мечети за его антиваххабитские высказывания. В Чечне дело доходило до того, что ваххабиты стали вмешиваться в систему светского образования. Осенью 1998 года ваххабиты в Заводском шариатском суде приняли решение, запрещающее преподавание философии в Грозненском нефтяном институте, мотивируя свое решение тем, что студентов вынуждают изучать атеистические труды классиков марксизма. Только вмешательство А. Масхадова, заявившего на чеченском языке, что запрет преподавания философии «равноценно удалению ума из  головы»,   позволило возобновить преподавание этой дисциплины. 

16 июня этого года, ночью, во время сна, в Урус-Мартане был убит 75-летний имам Алхан-юртовской мечети Умар Идрисов, последователь накшбендийа. Этот авторитетный религиозный деятель публично заявлял, что сопротивление чеченцев не является газаватом, а потому гибнущие в ходе очередной войны боевики не мог быть «шахидами». Высказывается предположение, что убийство этого религиозного деятеля — дело рук ваххабитов. 

Нынешную войну не считает газаватом и бывший дудаевско-масхадовский муфтий, а ныне глава Администрации Чеченской Республики А.-Х. Кадыров, хотя в ходе первой войны он решительно призывал чеченцев на газават против российских войск. Вопрос о газавате становится предметом обсуждения и далеко за пределами Чечни. Так, представители ряда зарубежных исламистских организаций, сопротивление воюющих чеченцев считают газаватом, хотя ни один представитель официального духовенства мусульманских государств это и не подтвердил.

Для ваххабитов существует только одна форма джихада, а именно религиозная война (газават) во имя веры, принятая называть «малым джихадом». Такую интерпретацию джихада часто проповедовалась в проповедях вахабитов по удуговскому каналу «Кавказ» чеченского телевидения с 1996-1999 годы. Ваххабитские идеологи отрицали «большой джихад» или «высший джихад», означающий усилия (трудности) на пути духовного и нравственного самосовершенствования в соответствии с исламом. 

Между тем о делении джихада на большой и малый,  признают авторитетные мусульманские ученые. Так, Абдуллахи Ахмед ан-Наими утверждает, что «и в Коране, и в Сунне слово джихад используется в более широком смысле любого напряжения или усилия, иногда вне какой-либо связи с применением силы»
. Далее он признает, что «хорошо известно высказывание Пророка в Сунне о том, что применение силы в сражении есть малый джихад, а усилия мирного индивидуального исполнения требований ислама — большой или высший джихад»
. Интересно высказывание этого ученого, отмечающего, что Пророк Мухаммад «называл наилучшей  формой джихада правдивую речь в лицо жесткому правителю»
. 

Другой мусульманский ученый Хайдар Баш считает, что «джихад — вид поклонения (ибадат) Аллаху, который полон трудностей и испытаний»
. С его точки зрения, «большой джихад — это джихад против нафса и шайтана, которые, подрывая спокойствие и стабильность внутри человека, ведут его к вечной гибели»
.  Как видно, мусульманские ученые различают малый и большой джихад, отмечая при этом, важную роль большего джихада в жизни мусульман. Однако подобный подход не укладывается в прокрустово ложе односторонней  ваххабитской интерпретации джихада.   

5. Зикристы у власти? 

«Ваххабитский проект» создания исламского государства в Чечне и Дагестане, а затем и на всей территории Северного Кавказа провалился. Новый муфтий Чеченской Республики Ахмад-Хаджи Шамаев, последователь Кунта-Хаджи, прямо заявляет, что, несмотря на то, что каждый чеченский мусульманин хотел бы видеть в Чечне «полностью исламское государство, но у нас этого не получится». Вряд ли после ваххабитских экспериментов чеченские мусульмане желали бы видеть в Чечне исламское государство. Критикуя так называемый ваххабизм, муфтий Шамаев считает: «Но тот — ваххабизм, что в Чечне, это не ислам, и тех людей, которые называют себя ваххабитами, я знал». По его мнению, «в Чечне — не ваххабизм, а есть люди, использующие ислам для своих целей, для наживы, для бизнеса».

В Шатойском районе А.-Х. Шамаев, будучи кадием, не допустил  создания ваххабитами шариатского суда. Во главе зикристов этого района ему удалось ограничить здесь влияние ваххабитов.

Сегодня не без участия федерального центра в Чечне усилилась политическая роль суфийского ислама, в частности, кунтахаджинцев. Глава Администрации ЧР Ахмад-Хаджи Кадыров и муфтий мусульман ЧР Ахмад-Хаджи Шамаев являются последователями Кунта-Хаджи, и оба они — открытые противники ваххабизма. По-видимому, в Москве задались целью противопоставить ваххабитам, более многочисленных зикристов и тем самым окончательно подорвать ваххабизм. Вместе с тем, такой расклад на религиозно-политической сцене Чечни не устраивает не только ваххабитов, которые не раз покушались и продолжают покушаться  на жизнь Кадырова, но и представителей накшбандийа, считающих себя обделенными властью.  

Кадыров и Шамаев, судя по их высказываниям, заинтересованы в объединении чеченского народа и достижении в Чечне мира, но у многих мусульманам их деятельность вызывает подозрение, так как относятся к ним как к ставленникам Кремля.
Остается загадкой механизм вознесения на олимп политической власти муфтия А.-Х. Кадырова. Понятно одно, что такому взлету способствовал факт сдачи Гудермеса Кадыровым и братьями Ямадаевыми федеральным войскам и установившиеся близкие отношения между Кадыровым и российскими генералами Трошевым и Казанцевым.  

Сам факт перехода Кадырова из сферы чисто религиозных дел в сферу светскую даже для современной России — прецедент неожиданный. В истории Чечни нет случая, чтобы духовное лицо добровольно отказывалось от своего сана в пользу светской власти. Но известны случаи, когда репрессивные органы советской власти вынуждали отказываться от своей деятельности многих религиозных авторитетов, принуждали поддерживать сталинский тоталитарный режим, не говоря о том, что они в массовом количестве этими же органами расстреливались. 

Ставка Москвы на Кадырова скорее всего вызвана тем, что она нуждалась в союзнике из лагеря воюющих чеченцев, чтобы  расколоть их единство. Судя по высказываниям чеченского бизнесмена М. Сайдулаева, сам Кадыров обещал Кремлю в течение двух месяцев добиться сдачи оружия двумя тысячами боевиков и их командирами, однако оружие не сдали даже двести боевиков. 

Кроме того, назначив Кадырова на эту должность, Кремль продемонстрировал исламскому миру, что он не против мусульман Чечни, а против террористов. На Всемирном форуме религиозных и духовных лидеров в Нью-Йорке Кадыров заявлял, что эмиссары Масхадова и Басаева разъехались по всему миру и трубят, что в Чечне идет война против ислама, против мусульман, они собирают большие деньги, которые идут на кровопролитие. Он утверждал, что в Чечне идет война не против ислама, а против международных террористов, являющихся врагами не только ислама, но и всего человечества. Но почему-то больше всех страдают и гибнут мирные люди и об этом предпочитают молчать.    

Планы военных и Кадырова, нацеленные на раскол воюющих чеченцев, пока не привели к сколь-нибудь ощутимым результатам. Только этим можно объяснить, часто возникающие слухи о скорой смене Кадырова. Симптоматичными являются два последних покушения, совершенные на Кадырова. Одно из них совершено федеральными войсками, а второе его противниками из лагеря воюющих чеченцев. В общей сложности, по нашим подсчетам, на него совершено всего восемь покушений.  

Муфтий Чечни А.-Х. Шамаев решительно выражает намерение оказывать во всем помощь Главе Администрации Чеченской Республики Кадырову. Но муфтий Чечни ныне не менее решительно выступает и против политики федерального центра, оценивая ее, как нацеленной на истребление чеченского народа. И поэтому «считает необходимым обратиться к мировому сообществу с заявлением о том, что чеченскому народу грозит полное уничтожение»
. Это смелое заявление лидера мусульман Чечни может быть негативно воспринято структурами федерального центра, что, возможно, увеличивает вероятность смены муфтия. А потому не исключена возможность появления во главе чеченского духовенства менее радикально настроенного и более покладистого представителя духовенства, возможно и последователя накшбандийа. А это приведет к ослаблению позиции зикристов в Чечне, усилению последователей накшбандийа. 

6. Ислам в перспективе
Говорить о перспективах ислама в Чечне,  где продолжается жестокая война достаточно сложно. Хотя ясно одно, что в связи с ликвидацией ваххабитских центров в Дагестане и Чечне перспективы ваххабизма здесь резко ограничены. Понятно, что их деятельность блокируется властью и традиционным духовенством. Вслед за Дагестаном, в Чечне администрацией Кадырова принято положение, запрещающее деятельность ваххабитов. Против ваххабитов в тендеме действуют как органы власти, так и муфтият, состоявший из представителей традиционного ислама и прежде всего зикристов.

Что касается перспектив ваххабизма, то, представляется, что влияние этого течения в Чечне будут все-таки ограничено существенно, если оно вообще не будет пресечено. Но запрет ваххабизма в Дагестане и Чечне не означает, что он будет запрещен в целом в России. Судя по некоторым публикациям, ваххабизм набирает обороты в Кабардино-Балкарии. Так, в газете «Северный Кавказ» сообщается: «То, что еще совсем недавно мы называли отдельными проявлениями ваххабизма, уже приобрело форму, угрожающую целостности Кабардино-Балкарии, безопасности населения республики»
. Если это высказывание не является идеологически ангажированным, а отражает действительную ситуацию, то можно представить масштабы укорененности это течения в российском мусульманстве. По-видимому, следует ожидать антиваххабитских действий со стороны властей и Кабардино-Балкарии, скорее всего это будет местный закон, запрещающий ваххабизм. Но запретами проблему ваххабизма ни в Дагестане, ни в Чечне, ни Кабардино-Балкарии, ни в целом в России решить невозможно. 

Традиционный ислам столкнулся с такими течениями, которые в прошлом либо не были известны в России, либо не играли заметной религиозно-политической роли среди мусульман. И эта встреча в ряде российских регионов уже привела к столкновениям, конфликтам и  дестабилизации политической ситуации. Во многом это связано с тем, что официальное духовенство оказалось совершенно не подготовленным к идеологическому противоборству с исламским радикализмом, уступая в духовной подготовке лидерам ваххабизма. В условиях системного кризиса общества, его деидеологизации оно не смогло предложить молодежи привлекательную модель выхода из духовного и социального кризиса. Эта задача в специфических формах успешнее решалась теми, кто реализовывает в России ваххабитский проект, а его финансовое обеспечение играет немаловажную роль. 

Силовыми методами можно резко ограничить распространение ваххабизма как в Чечне, так и в любом другом месте. Однако, претерпев определенную трансформацию, адаптировавшись к новым условиям,  ваххабизм вполне может возродиться. Он может поменять свой облик, приобрести умеренную форму, а при финансовой поддержки от зарубежных мусульманских центров продолжить свое влияние на мусульман России. 

Антиваххабитские настроения в современной Чечне широко распространены и шансы на возрождение ваххабизма   здесь  пока невелики. Так, муфтий Чечни Шамаев считает, что «Чечня никогда не была и не будет базой ваххабизма»
. Он утверждает, что на территории Чечни вступил в силу закон, запрещающий ваххабизм. Только не ясно кем и когда принят такой антиваххабитский указ. Но указ, запрещающий деятельность ваххабитов, принят Народным Собранием Дагестана. Однако, это вовсе не означает, что в Чечне или в соседнем Дагестане произойдет автоматический демонтаж ваххабизма. Несмотря на преследования, физическую расправу над ваххабитами и запрет их деятельности на Северном Кавказе, не означает, что  исчерпаны его организационный и идеологический ресурсы. Запретами и преследованиями духовная и политическая роль ваххабизма на Северном Кавказе ныне сведена к минимому, хотя в ряде регионов России ваххабиты среди мусульман имеют ощутимое влияние. Меняются и центры влияния ваххабизма на территории страны, из Северного Кавказа они перемещаются, судя по некоторым источникам, в глубь России. С нашей точки зрения, некоторые принимающие ныне ислам представители русской национальности, обращаются в эту религию именно ваххабитами. 

Находясь с 1995 по 1999 года в Чечне, автор этих строк изнутри наблюдал и анализировал «ваххабизм», что позволяет придти к выводу:  по целому ряду признаков его можно квалифицировать как экстремистское религиозно-политическое течение. Пропагандисты «северокавказского ваххабизма» не только проявляли открытую нетерпимость в отношении мусульман, придерживающихся иных направлений, мазхабов и течений, но и призывали своих сторонников к всеобщему джихаду против всех, кто не принимал их позицию. Известны многочисленные факты вымогательства, грабежей, похищения и убийства людей и другие формы насилия, к которым непосредственно причастны так называемые ваххабиты. Не к миру, умиротворению, а к насилию и вечному джихаду призывали те ваххабиты, которых автор имел возможность непосредственно наблюдать.   

Некоторые исследователи, пишущие о ваххабитах, изображают их как антитрадиционалистское реформаторское движение в российском мусульманстве, союзника демократии. Подобное можно утверждать, работая в светлых кабинетах исследовательских центров столицы, находясь на периферии эпицентра описываемых событий. Но тот, кто непосредственно наблюдал ваххабитский экстремизм во всей его «красе», годами соприкасался с его делами, до подобных утверждений вряд ли дойдет. Деятельность ваххабитов в Дагестане и в Чечне мы рассматриваем не иначе, как фактор дестабилизации политической ситуации в этих республиках, способствовавший  к возникновению очередных военных действий в Чечне, что стало возможно в силу политической безволии, нерешительности  местных органов власти в Чечне, Дагестане и федерального центра. 

В столкновении традиционного ислама с ваххабизмом  выявились ряд его слабых мест: не готовность к идеологическому противостоянию с ваххабизмом, теоретическая слабость, отсюда — полная растерянность в противостоянии с религиозным радикализмом, политическая пассивность, отчужденность от духовных запросов молодежи, социальной действительности. Все это предполагает усиление религиозной подготовки традиционного духовенства при учете гуманистических достижений мусульманской культуры, расширение поле его деятельности в различных социальных группах чеченского общества. 

Традиционный ислам в Чечне — нельзя рассматривать как  препятствие на пути модернизации, а «ваххабизм» — нечто прогрессивное лишь потому, что он несовместим с ним. Традиционный ислам базируется на местных этнокультурных особенностях региона, обладает внутренним адаптационным потенциалом, близок к отечественным социокультурным ценностям, решительно отличается от радикализма, проявляющегося в деятельности так называемых ваххабитов. Культура, которая навязывалась ваххабитами, в народе получила название «бедуинской», что означает ее неприятие и соответствующий протест. 

Лучшие представители официального ислама в Чечне, а и в целом стране,  с учетом современного опыты столкновения с ваххабизмом могли бы пересмотреть систему духовного образования, усилив его гуманистическую составляющую и приблизив к «модерну». Модернизация духовного образования в условиях полного разрушения в Чечне невозможна без основательной идейной, политической и финансовой поддержки. 

Политика «собирания страны», объединения народов, если это — не пропагандистские лозунги, должна осуществляться от центра к периферии, сверху вниз, а также воспринята, понята и поддержана многомиллионными представителями традиционного российского ислама. Федеральная политика в отношении  российского мусульманства требует существенной коррекции, но сегодня она не является определенной, что вызывает недоразумение у его  мыслящей части.   

� Здесь и в последующим, термин «ваххабизм» употребляется не в его классическом значении. Духовные деятели и исламоведы на Северном Кавказе под ваххабизмом понимают религиозно-политическое течение, рассматривающее местный ислам, как  засоренным народными верованиями, суфийскими ценностями, а потому подлежащим очищению. И только через освобождение от заблуждений, нововведений ему можно придать вид, который он имел во времена пророка Мухаммада и праведных халифов.


� Под термином «традиционный ислам» мы имеем ввиду, ислам сложившийся в течение многих веков, путем приспособления, адаптации к социокультурным особенностям того или этноса.


� В книге автора «Шейх Кунта-Хаджи: жизнь и учение» (Грозный, 1994.) изложены основные этапы жизни и деятельности, а также главные положения религиозно-философского учения чеченского суфия Кунта-Хаджи Кишиева. 


� Шейх Баммат-Гирей-Хаджи, ученик шейх Кунта-Хаджи, создавший собственное вирдовое братство, в 1911 году царской властью был сослан в Калугу, обвиненный за поддержку народного мстителя абрека Зелимхан, где он умер в 1913 году.


� Али Митаев — известный религиозный и политический деятель, сторонник независимости Чечни, член Ревкома Чеченской Автономной Области (1923-25 гг.). Ложно обвиненный в подготовке на Северном Кавказе антисоветского, контрреволюционного восстания, он в 1924 году был арестован чекистами Грозненского ОГПУ, а в 1925 году расстрелян в центральной тюрьме г. Ростова-на-Дону. С этого момента в Чечне начался процесс уничтожения советской властью религиозных и политических деятелей чеченского народа. 


� Более подробная информация об антиваххабитской деятельности Кадырова можно найти в наших публикациях: «Исламский фундаментализм на Северном Кавказе: миф или реальность» // Центральная Азия и Кавказ. — 2000. — № 3; «Муфтий А.-Х. Кадыров: человек, религиозный деятель и политик» // Центральная Азия и Кавказ. —  № 5(11). — 2000. — С. 158-164.


� Акаев В.Х. Суфизм и ваххабизм на Северном Кавказе. «Исследования по прикладной и неотложной этнологии» Института этнологии и антропологии РАН. Документ № 127. — М., 1999. — С. 16.


� Определенный интерес представляет монография «Исламский радикализм в международной политике» И.П. Добаева (Ростов-на-Дону, 2000.). Некоторые соображения на этот счет можно найти и в таких наших публикациях, как «Исламский радикализм на Северном Кавказе: миф или реальность» (Центральная Азия и Кавказ. — 2000. — № 3.), «Северокавказский ваххабизм — разновидность исламского радикализма» (Научная мысль Кавказа. — 2000. — №3.), а также в работе «Проблемы ваххабизма на Северном Кавказе»  А.А. Ярлыкапова (М., 2000.) и др.


� Фатхи также, как и Хаттаб, прибыл на первую российско-чеченскую войну из зарубежа. Он — потомок чеченцев насильно переселенных царизмом  в Турцию. Материально помогая воюющим чеченцам, он  расспространял среди них  идеи «чистого ислама», то есть ваххабизма. Фатхи вынашивал план устранения традиционного ислама, препятствующего реализации стратегии ваххабитов. Летом 1997 года Фатхи умер в возрасте 50-ти лет, но планы ваххабитов на Северном Кавказе приобрели реальные очертания. 





� Маршо (зональная газета Урус-Мартановского района ЧР). — 2000. — 29 июня. 


� Абдуллахи Ахмед ан-Наими. На пути к исламской реформации. — М., 1999. — С. 164.


� Там же.


� Там же.


� Хайдар Баш. Макалат. Ислам: секрет становления. — Ярославль, 2000. — С. 246.


� Там же. — С. 248.


� Независимая газета. — 2000. — 23 декабря.


� Северный Кавказ. — 2000. — № 37 (495). — С. 4.


� См.: � HYPERLINK "http://www.ntv.ru" ��www.ntv.ru�. 30 октября 2000 года.
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