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�АЗИЗОВА, НАИДА НУХБЕКОВНА�XE "АЗИЗОВА Н.Н."�

г. Санкт-Петербург



ДЕРБЕНД – СРЕДНЕВЕКОВЫЙ МУСУЛЬМАНСКИЙ ЦЕНТР 



Начиная с 733 г. Дербенд попадает в сферу арабо-мусульманской культуры, и сам становит-ся очагом распространения ислама на Кавказе. После покорения города арабами брат омайадского халифа Хишама Абу Муслим поселяет в Дербенде и в его ближайшей округе группы переселенцев из коренных областей халифата, на которые возлагается задача обороны северных пределов исламского мира и распространение ислама дальше на север.

В последующие столетия Дербенд развива-ется, как и любой другой арабо-мусульманский город, включающий три обязательные части: цитадель (замок правителя), пятничная мечеть (Джума) и торговый центр, причем последний в годы удачной морской торговли располагается ближе к гавани, в период ее упадка – относится вглубь города и цитадели. Однако на протя-жении всего средневекового периода Дербенд имел важную отличительную особенность: ду-ховенство, игравшее исключительно значительную роль во всем мусульманском мире, здесь не сложилось в сильную и влиятельную социальную общность, что было связано с сильным влиянием на Кавказе особого аскетического на-правления ислама – суфизма. Духовенство Дер-бенда представляло собой одну из беднейших социальных групп города, источником существования которой были пожертвования горожан и отчисления в его пользу некоторой части контрибуции, получаемой дербендцами в резуль-тате военных вторжений целью распространения ислама на соседние дагестанские области.

Ахметшина, Анифа Камаевна�XE "Ахметшина А.К."�

г. Набережные Челны. 



Татарские шамаили



С исламом в художественной культуре булгаро-татар неразрывно связано искусство каллиграфии и один из традиционных видов художественного творчества – шамаиль. Шамаилями волжские татары называют настенные панно, содержащие каллиграфический текст – изречения из корана. Шамаиль – это неотъемлемая часть интерьера татарского дома, мечети, выполняет эстетическую и охранительную функции. Этот вид художественного творчества некогда был очень распространен у татар. В советское время шамаиль был практически вытеснен из официальной татарской культуры. Причиной 







этому стали гонения на любые религиозные про-явления и замена арабского шрифта латиницей и кириллицей. Однако на уровне самодеятельно-го искусства он продолжал жить. 

В настоящее время в татарской профессиональной художественной культуре определился устойчивый круг людей, который работает в тра-диционной для татарского искусства каллиграфической манере – Ф. Гирфанов, Р. Салахутди-нов, Н. Исмагилов. Художники-каллиграфы име-ют учеников, которых обучают навыкам арабского письма. Многие каллиграфические образцы современных художников имеют высокий профессиональный уровень. Но говорить о подлинном мастерстве, соответствующем профессиональной мусульманской каллиграфии, пре-ждевременно. Это связано с отсутствием в Та-тарстане специальных учебных заведений, где можно было бы на профессиональном уровне овладеть почерками арабского письма. Но ин-терес молодых художников к древнему искус-ству дает надежду на то, что традиционный вид художественного творчества татарского народа имеет большое будущее 

Бигожин, Улан Зейнуллаевич�XE "Бигожин У.З."�

г. Алматы



Суфийские братства 

в Чечне в XIX в.



Сегодня Чечня переживает ряд серьезных не только политических, экономических, социальных, но как нам кажется, и религиозных проблем. Когда говорят об исламе в Чечне, сразу же вспоминаются суфийские ордены (тарика-ты), распространившие свое влияние еще в XVIII-XIX вв. Джохар Дудаев пользовался поддержкой вирда Кунта-хаджи (вирд – братство, тарикат). Сейчас исследователи отмечают раскол среди чеченцев на хранителей суфийских традиций и сторонников чистой сунны (сала-фиты или так называемые (вахабисты(). Зикры (поминания Аллаха) кунтахаджийцев можно бы-ло увидеть по телевидению еще в 1991 г. на пло-щадях Грозного. Целью доклада является показать распространение идей мусульманского ми-стицизма (суфизма), эволюцию ислама в этом регионе, описать основные тарикаты XIX в., их обряды и ритуалы и т.д. Суфизм, на наш взгляд, является формой эзотерического ислама. Культ святых (авлия), учения о мистических стадиях познания Аллаха, чудеса (караматы) и т.д. де-лали суфизм привлекательным в глазах простого, малообразованного в исламских науках на-рода. На наш взгляд, кажется не обоснованным противопоставление шариата и тариката. Таким образом, уже в XVII – XVIII вв. на территории Чечни и Дагестана были зафиксированы тарикаты Накшбандия. В XIX в. они получили более широкое распространение, появились кадиритские ордена: кунтахаджийцы, чинмирзоевцы. Осо-бенно усилилась роль тарикатов в период 40-лет-ней войны на Кавказе.

БУЛАТОВ, АБДУЛГАМИД ОСМАНОВИЧ�XE "БУЛАТОВ А.О."�

г. Москва



 (Возрождение( ислама 

в Дагестане и 

его этнополитические 

последствия



С самого начала возрождения ислама на Се-верном Кавказе он характеризовался проявлением политических амбиций лидеров вновь об-разованных мусульманских организаций и об-щественных объединений. В качестве защитников прав мусульманских меньшинств и поборников социальной справедливости, эти организации на деле свели свою деятельность к возрождению наиболее отсталых социальных инс-титутов, наиболее догматической части коранического откровения, регулирующей общественную жизнь мусульман. Основной проблемой да-гестанского ваххабизма, мусульманских общественных и религиозных организаций стал, пре-жде всего, вопрос об отношении к власти и доступа к ресурсам, а не задача исламского просвещения и исламской демократической ре-формации, робко пробивающей себе путь в от-дельных странах Ближнего Востока. 

Запрещение деятельности ваххабитов в 1999 г., открыто выступавших против светской власти и разделявших идеи сепаратизма, способствовало активизации на политической арене их идей-ных противников – тарикатского духовенства, которое не оспаривает светского характера ро-ссийской государственности, и старается стать влиятельной частью истеблишмента. К сожалению, тарикатисты не извлекли уроков из политического поражения своих идейных врагов и продолжают совершать их ошибки: 

Стремление к доминированию во всех сферах общественно-политической жизни Дагестана.

Тенденция к сращиванию национального и кон-фессионального начал.

Эти тенденции в развитии современной этнополитической ситуации в Дагестане не способствуют стабилизации общественно-полити-ческой ситуации в регионе и разрушают своеобразие дагестанской духовной культуры. 

БУЛЫЧЕВА, ОЛЬГА ЮРЬЕВНА�XE "БУЛЫЧЕВА О.Ю."�

г. Саранск



Ваххабизм в Мордовии



С 1998 г. в республиканских СМИ стала появляться информация о появлении в Мордовии ваххабитов. Речь идет о самом многочисленном татарском селе – Белозерье, где в 1997 г. появилась ваххабитская община. Идеи ваххабитского толка получили распространение и в других татарских селах республики.

Отношения между ревнителями старых традиций и носителями новых идей не выливались в серьезные конфликты. Пока нет оснований для драматизации обстановки, но в то же время, ни в коем случае не стоит закрывать глаза на подобные процессы. Весьма актуальной за-дачей является предотвращение нежелательного варианта развития событий. Необходим все-сторонний анализ этого явления на территории Республики Мордовия, выявление его корней и возможных последствий. На наш взгляд, появление ваххабизма в Мордовии может привести к культурно-духовному отчуждению друг от друга народов, проживающих в Мордовии, нео-правданному дистанцированию этой религиозной группы от общероссийского общественно-политического пространства. Более того, данное явление может породить внутриконфессиональный и внутриэтнический конфликты между проживающими в Мордовии татарами. Реализа-ция региональной политики должна учитывать все особенности этнической и религиозной си-туации в республике, ее объективную научную оценку, чтобы проводить превентивные меры. Неоценима в этом отношении роль публичности (преимущественно СМИ) в постановке и решении подобных вопросов. Если народ будет ви-деть и чувствовать реальную заботу о себе, своей культуре и религии, радикальным экстре-мистам станет гораздо сложнее находить себе последователей.

ГАФУРОВ, АЗАТ МАРАТОВИЧ�XE "ГАФУРОВ А.М."�

г. Уфа



КОНФЕССИОНАЛЬНАЯ ИДЕНТИЧНОСТЬ БАШКИР



В условиях поликонфессионального Башкор-тостана изучение проблем конфессиональной идентичности является актуальной темой. На тер-ритории республики уже более четырех столетий (с середины XVI в., после присоединения Башкирии к Русскому государству) сосуще-ствуют две религии: христианство (русская пра-вославная церковь) и ислам. В конце ХХ в. ба-шкиры, как и другие народы Российской Федерации наряду с этническим, переживают также и религиозный ренессанс.

В ходе исследования ставились следующие задачи: изучение степени значимости конфесси-ональной идентичности для башкирского народа как титульного этноса в Башкортостане; вы-явление и анализ факторов, влияющих на фор-мирование конфессиональной идентичности; ана-лиз ее современного состояния, определение ее этнического аспекта и поиск способов бесконфликтного утверждения; анализ влияния кон-фессиональных предпочтений на масштабы эт-нической мобилизации и межэтнические отношения в Республике Башкортостан; раскрытие различных сторон взаимосвязей между различными конфессиями, уровнем религиозности и межнациональными отношениями, общественными организациями.





ДОДАРОВА, ЛИЛИЯ САЛАВАТОВНА�XE "ДОДАРОВА Л.С."� 

г. Уфа



Мусульманские учебные 

заведения в Башкортостане:

история и современность



История мусульманских учебных заведений в Башкортостане начинается с XVI в., когда му-сульманская религия стала господствующей на территории Башкирии. Распространение ислама осуществлялось через строительство мечетей, организацию при них мектебов и медресе. Из-вестно, что в 1790 г. в Уфимской провинции (кро-ме Зауралья) имелось 246 мечетей, в 1860 г. в Уфимской губернии их было 1200, а в 1897 г. – 1609. Архивные данные свидетельствуют об от-крытии первых медресе в начале XVIII в. (ме-дресе в дер. Суюндуково (в Бирском уезде) в 1709 г., дер. Четырманово – в 1713 г., дер. Стер-либашево – в 1720 г. (в Стерлитамакском уезде). К XIX в. почти в каждой деревне были од-на или несколько мечетей, мектебов и медресе. В этот период особенно прославились крупные медресе (Хусаиния( (1889-1919) в Оренбурге, (Госмания( (1887-1918) и (Галия( (1906-1919) в Уфе, способствовавшие распространению обра-зования среди башкирского и татарского населения.

В первые годы советской власти, все мектебе и медресе были закрыты или преобразованы в школы на основании Декрета СНК РСФСР от 21 января 1918 г. (Об отделении церкви от госу-дарства и школы от церкви(.

В настоящее время на территории республики действуют семь медресе, три исламских института. В 90-е гг. мусульманам были переданы 234 и вновь построено 230 культовых зданий. Бедность мусульманских организаций по-рождает необходимость поддержки их со стороны государства. В республике нет ни одного здания мечети, которая была бы построена за счет самих верующих или сборов прихожан без помощи государственных учреждений.

ЕМЕЛЬЯНОВА, ГАЛИНА МИХАЙЛОВНА�XE "ЕМЕЛЬЯНОВА Г.М."�

г. Бигмингем, Великобритания



Дилемма транснационального и этнического ислама 

в исламских регионах России



Характерными особенностями посткоммунистического исламского ренессанса в России яв-ляются легализация и возрождение традиционного (этнического( ислама и распространение (чистого( транснационального ислама. Этнический ислам, в основном, представлен суфизмом, кадимизмом (традиционным исламом) и в меньшей степени – джадидизмом. Роль этнического ислама была значительно подорвана всле-дствие репрессивной политики царской и советской России. Его интеллектуальный компонент был практически разрушен, а его бытовая форма, представленная синтезом ислама и до-исламских местных верований и адатных (обы-чное право) норм, стала доминирующей. 

Транснациональный ислам широко ассоциируется с иностранным исламом, активное проникновение которого на территорию России на-чалось с конца 1980-х гг. и эскалировалось вследствие чеченского конфликта. Транснациональный ислам представлен салафи (восходя-щим к предкам) исламом или ваххабизмом, которые основаны на первичном исламе, очищенном от деформационных этнических и ада-тных наслоений, а также рядом международных исламских движений, как-то Джамаат ал-Ис-ламийя, Джамаат-Таблиг, Ахмадийа и рядом дру-гих. В то время как возрождение этнического ислама в его бытовой форме способствует ре-традиционализации (этнизации и клановости) Рос-сийской уммы (мусульманской общины), транснациональный ислам представляет собой постпримордиальную форму социальной солидарности. 

Целью данного доклада является анализ со-циальных и политических последствий подъема как этнического, так и транснационального ис-лама на территории России. Доклад основан на результатах многолетних полевых исследований в различных мусульманских регионах России.

Каландаров, Тохир Сафарбекович�XE "Каландаров Т.С."�

г. Москва



Исмаилизм как фактор 

стабильности на Памире



На Памире, или в Горно-Бадахшанской автономной области (ГБАО) Республики Таджикистан, проживают малые памирские народы. Из семи районов области в четырех исповедуется исмаилизм – одно из направлений шиитского ислама.

В постсоветский период на Памире оказались нарушены социально-экономические, куль-турные и иные связи, соединявшие этот регион с другими районами. В административном центре ГБАО – г. Хороге фактически не функционируют промышленные предприятия. Сельское хозяйство области пришло в полный упадок. Ощущается тотальный недостаток предметов пер-вой необходимости и основных продуктов. Пра-вительственные постановления по развитию Па-мира не реализуются. Ныне жизни памирцев угрожает опасность голода. Существует и угроза социальной нестабильности.

Избежать этого удается пока только благодаря гуманитарной помощи Фонда Ага-хана, ду-ховного лидера исмаилитов всего мира, а также значительному влиянию исмаилизма на все сферы жизни памирцев. Он играет роль консолидирующего фактора среди жителей Памира, поскольку они осознают себя не только как шугнанцы, ваханцы, рушанцы и др., но прежде всего как исмаилиты. Таким образом, доминирующим оказывается не этническая, а религиозная принадлежность. Это особенно важно в условиях нарастания кризисных явлений в Па-мирском регионе, когда влияние властных стру-ктур ослабло, но возросло влияние имама Ага-хана и духовенства. Духовный лидер исмаилитов призвал своих приверженцев жить в мире и согласии со всеми членами общества, независимо от их расовой, религиозной, национальной и языковой принадлежности, способствовать развитию своей страны.

Канукова, Залина Владимировна�XE "Канукова З.В."� 

г. Владикавказ



Исламские диаспоры 

во Владикавказе: 

К проблеме соотношения 

этничности и религиозности 

в инокультурной среде



В отечественной историографии сложилась традиция выделять в числе факторов, определя-ющих этнические процессы в диаспорных группах, демографические, экономические, социаль-но-политические и пр.

Исследование жизнедеятельности диаспорных групп приводит к выводу о значимости ре-лигиозного фактора. Известно, что религия в ино-конфессиональном и иноэтничном окружении ча-сто обретает этнодифференцирующую функцию и становится средством внутриэтнической консолидации. Этническая структура Владикавказа включает различные диаспорные группы, большая часть которых представляет собой этно-конфессиональные общности. В исламские общины входили часть осетин, татары и кумыки (сунниты), персы и азербайджанцы-шииты. В процессе адаптации к принимающему обществу прослеживаются общие закономерности, одной из которых было строительство своего культового здания. Это было первое и обязательное событие в жизни всех этнических групп, в том числе мусульман-суннитов и шиитов.

Изучение истории строительства суннитской и шиитской мечетей, их функций и роли в жизни горожан, а также особенностей конфессиональной жизни позволяет утверждать, что наряду с традиционной религиозно-культовой функ-цией, мечети диаспорных групп обретали и дру-гие. Религиозное поведение, культовые дейст-вия – часть религии, теснее всего сопряженная с этничностыо. Этим определяется интегриру-ющая и коммуникационная функция мечети. С ней были связаны основные события жизненного цикла горожан, она была местом удовлетворения людей в национальном, земляческом об-щении. Для мужчин это было своеобразным (му-жским клубом(.

В истории городских мечетей было немало спорных и конфликтных ситуаций, анализ которых дает основание утверждать, что причинами их были не конфессиональные, а этнические мотивы. Прихожане разных национальностей не хотели обслуживаться в одной мечети, старались основать (свои( храмы или хотя бы приходы. Мечети были для диаспорных групп Владикавказа средством этнического самоут-верждения и сохранения идентичности в инокультурной среде.

ЛЯУШЕВА, СВЕТЛАНА АСЛАНОВНА�XE "ЛЯУШЕВА С.А."�

г. Майкоп 



Ислам и традиционная 

культура адыгов 

(по материалам социологического исследования) 



В 1999-2000 гг. в Республике Адыгея прово-дилось пробное социологическое исследование (Состояние и перспективы ислама в Адыгее(, позволившее выявить следующие устойчивые тен-денции. Во-первых, лишь 35 % от числа опрошенных заявили, что (являются приверженцами ислама(. При этом анализ анкет показал, что выполняют предписания ислама лишь 10 % ре-спондентов. Во-вторых, в исследовании ставилась задача выявить смыслы поведения верующих. На вопрос (что дает Вам Ваша вера?( от-вечали так: (уверенность и спокойствие( (25 %), (нравственную опору( (25 %), (помогает в вос-питании детей( (14 %), (уважение окружающих( (10 %). Т.е. большинство респондентов ви-дит в исламе, в первую очередь, возможность реализовать свои духовно-нравственные потребности. В-третьих, 76 % респондентов отме-тили, что взаимоотношения между исламом и православным христианством хорошие и удовлетворительные, подтвердив тем самым гипотезу о том, что в республике практически отсутствует межконфессиональная напряженность. В-четвертых, исследование позволило еще раз подтвердить сделанные нами ранее выводы о том, что у адыгов в большей степени актуализирована этническая идентичность, чем религиозная. Лишь 6 % опрошенных считают, что ис-лам важнее традиционной культуры. Такое же количество опрошенных (6 %) строит отношения в семье по мусульманским законам. В то же время 16 % респондентов ответили, что ис-лам и традиционная культура адыгов полностью совпадают, а 40 % – совпадают частично. И, в-пятых, исследование показало, что в массовом сознании адыгов элементы агрессивного исламского сознания незначительны или вовсе отсутствуют. И адыги, и неадыги живут в едином цивилизационном пространстве, соотнося с ним свои традиционные императивы и ценности. 

МАРТЫНЕНКО, АЛЕКСАНДР ВАЛЕНТИНОВИЧ�XE "МАРТЫНЕНКО А.В."� 

г. Саранск 



МУСУЛЬМАНСКОе СЕКТАНТСТВо 

В ПОСТКОММУНИСТИЧЕСКОЙ РОССИИ



По своей идейной направленности мусульманские секты нового времени можно разделить на модернистские и охранительные (или традиционалистские). Мусульманские модернисты стремились к синтезу, сочетанию освященных традицией норм Корана и шариата с либеральными ценностями западной цивилизации. Традиционалисты же не только крайне негативно относились к процессам европеизации, но и выступали за возврат ислама к его первоначальному виду, за возрождение былого военно-политического могущества аль-уммы на основе объединения мусульман всего мира. При-мечательно, что именно новые мусульманские течения развернули активную пропагандистскую и прозелитическую работу на территории современного российского государства с конца 1980-х – начала 1990-х гг. Модернистское на-правление в сегодняшней России представляют ахмадийе и бахаизм, традиционалистское – вах-хабизм.

Мусульманское сектантство в РФ неодноро-дно. Ахмадийе, бахаизм претендуют на статус новых универсальных религиозных систем и к ис-ламу имеют уже косвенное отношение. Ваххабизм – это одно из проявлений (исламского фа-ктора(, т.е. резко усилившегося в мировых масштабах на рубеже ХХ–ХXI вв. мусульманс-кого фундаментализма. Мусульманское сектан-тство представляет реальную угрозу российс-кой государственности и российскому социуму.

Мгеладзе, Нугзар� XE "Мгеладзе Н." �

Тунадзе, Темур� XE "Тунадзе Т." �

г. Батуми



Скрытые христианские 

символы в мечетях верхней

Аджарии



В орнаментах мусульманских культовых построек, вопросы христианской символики тесно связаны с социально-политическим прошлым Аджарии - древней историко-этнографической провинции Грузии. Сосуществование в Аджарии языческих, христианских и мусульманских сим-волов обусловлено поздним распространением ислама в традиционно христианской среде. 

В мечетях Аджарии мы встречаем такие при-меры резьбы по дереву какими являются мзеборджгала (символ солнца), вардули (розетт), святая утварь, дерево жизни и др. Национальная строительная культура, народное художест-венное искусство, в течении времени переработала чуждые для традиционной культуры этнические и религиозные мотивы на местный лад и придала им синкретический характер.

В мечетях часто встречаются такие орнаме-нты: веревочное переплетение разных форм, зиг-заги, спирали, волнистые линии, круглые и по-лукруглые узоры, расположение по кругу ветви растении с листьями и встроенные в них цветки лотоса. Часто представлены розетки разных форм, среди которых замечаются четырехлистовые или четырехсторонние розетки. Привлекает внимание орнамент, отражающий древо жизни и кре-стообразные орнаменты, среди которых четыре конусные звезды, крестовидные розетки или са-ми скрытые кресты замаскированы разными вариациями и мастерски высечены. Композиционное единство орнаментов растительного и ге-ометрического стиля в целом выявляет особую гармонию и имеет исторически сложенную тра-диционную внешность грузинской резьбы по де-реву.

Крестообразные узоры на магометанских культовых сооружениях в верхней Аджарии и особенно орнаменты, сохранившиеся в мечети села Махалакидзееби подтверждают, что население Аджарии, оказавшееся в исламском ок-ружении и под влиянием системы османского социально-политического правления, в традици-онную резьбу по дереву и не только в нее, вплетало христианские символы, которые, что особенно интересно, часто фигурируют в орнаменте мусульманских культовых сооружений.







Мухамедьяров, Шамиль Фатыхович�XE"Мухамедьяров Ш.Ф."�

г. Москва



Роль ислама 

в жизни крымских татар



Трагическая судьба крымских татар, депортированных в 1944 г., с исторической родины, надолго вывела проблемы изучения сложнейших этап культурных процессов многовековой истории Крыма за пределы научной сферы. Оказавшись в чуждой среде обитания крымс-кие татары как мусульмане утратили значительную часть не только своего культурного наследия, но и предметов своей материальной культуры. Между тем, выявившаяся на современном этапе необходимость изучения истории Крыма и его роли в геополитических разломах Вос-точной Европы, требует тщательного рассмотрения истории конфессиональной принадлежности населения Крыма, однако в мусульманской общине за это время вообще исчезли ка-дры, имеющие высшее духовное образование. Чтобы воссоздать картину формирования крым-ско-татарского этноса чрезвычайно важно при рассмотрении совокупности историко-культур-ных представлений и явлений, вовлеченных в процесс исламизации Крыма сначала в период Золотой Орды, а затем в период Крымского хан-ства. Необходимо также правильно распределить акценты при изучении истории формирова-ния двух основных субэтнических групп крымских татар: одной – на основе степных, другой – на основе земледельческих элементов, своим происхождением уходящих в глубокую древность.

НЕЧАЕВ, МИХАИЛ ГЕННАДЬЕВИЧ�XE "НЕЧАЕВ М.Г."�

СЕЛЯНИНОВА, ГУЛЬСИНА ДАГИРЬЯНОВНА�XE "СЕЛЯНИНОВА Г.Д."� 

г. Пермь



ЭТНОКОНФЕССИОНАЛЬНЫЙ КОНФЛИКТ В ПЕРМИ



В Пермской области разрастается конфликт по поводу соборной мечети. В 1989 г. здание соборной мечети было передано религиозному обществу мусульман. В 1994 г. Пермь стала цен-тром муфтията – регионального Духовного управления мусульман Пермской области, подчиняющегося ЦДУМу (Центральному духовному управлению мусульман России и Европейских стран СНГ), а в соборной мечети расположилась резиденция муфтия. 

Однако прихожане соборной мечети, где ста-ли преобладать приезжие мусульмане шиитского толка, стали ориентироваться в своей деятельности на ДУМЕР (Духовное управление му-сульман Европейской части России) с центром в Москве. В результате в 1999 г. было основано представительство ДУМЕР в Пермской области. В реальности же соборная мечеть города Перми стала центром азербайджанской диас-поры.

И ЦДУМ и ДУМЕР претендуют на соборную мечеть. В этой сложной ситуации городские вла-сти, отвечающие за муниципальную собственность, долгое время занимали выжидательную позицию. С приходом к власти в декабре 2000 г. нового губернатора, было объявлено, что здание соборной мечети принадлежит ЦДУМу, однако с этим решением не согласны представители ДУМЕР. Конфликт до сих пор продолжа-ет оставаться неразрешенным, отражая сложные этносоциальные процессы, происходящие в Пермской области и связанные с увеличением числа азербайджанских иммигрантов, сумевших занять ключевые позиции в оптовой и розничной торговле продуктами питания и по сути дела финансирующими конфликт.

САГИТОВА, ЛИЛИЯ ВАРИСОВНА�XE "САГИТОВА Л. В."�

г. Казань



Социально-экономическая структура татар и исламская 

составляющая этнического ренессанса в постсоветском 

Татарстане



В условиях этнического ренессанса в сов-ременном Татарстане ведущая роль принадлежит (партии бывших провинциалов(, которая вы-ражает интересы и устремления в большей ме-ре татароязычной части татарского общества.

Состояние социально-экономической структуры современного татарского общества детер-минирует появление устойчивых связей между экономическими характеристиками социальных групп и их приверженностью противостоящим идеологиям: джадидизму и кадимизму. Большая часть татарской интеллигенции и татароязычные татары-горожане, сумевшие так или иначе адаптироваться к меняющимся условиям (многие из них пополнили ряды мелкого и сре-днего бизнеса), разделяют позиции джадидистского ислама, открытого для влияний европейской, русской и восточной культур.

Среди приверженцев консервативной стратегии, кадимизма, можно назвать татар-сель-чан, образ жизни которых протекает в условиях традиционной сельской общины. Оторванность от модернизационных процессов вызывает у них недоверчивое отношение к городу, его культуре, образу жизни. Община пытается замкнуться в самодостаточности в ответ на тех-ногенные угрозы привычному укладу. Консервативный ислам помогает укрепить эту самодостаточность и замкнутость.

Таким образом, можно сделать вывод, что национальный вектор модернизации отвечает чаяниям именно татароязычной части современ-ного татарского общества. Для большей же ча-сти русскоязычных татар этническая основа мо-дернизационных процессов малоактуальна.

СЫЗРАНОВ, АНДРЕЙ ВЯЧЕСЛАВОВИЧ�XE "СЫЗРАНОВ А.В."�

г. Астрахань



К ВОПРОСУ ОБ ОСОБЕННОСТЯХ КУЛЬТА МУСУЛЬМАНСКИХ (СВЯТЫХ МЕСТ( – АУЛЬЯ В АСТРАХАНСКОЙ ОБЛАСТИ



Нижневолжский региональный вариант мусуль-манского культа (святых мест, могил(, которые в Астраханском крае носят название аулья, является важнейшим компонентом т.н. (народ-ного( ислама, являясь, по сути, внемечетным и неофициальным.

Данный культ, сформировавшийся в эпоху Зо-лотой Орды и Астраханского ханства, во многом характеризуется пережитками доисламских верований и обрядов, имеет связь с суфизмом-дервишизмом.

Анализ ритуально-обрядовых, фольклорно-агиографических и других аспектов культа по-казывает схожесть его системы с системой куль-та (святых могил( в Средней Азии, что позволяет предположить единство данной мусульман-ской культурной традиции в нижневолжском и среднеазиатском регионах.

Однако есть основания говорить и о некоторых специфических особенностях культа свя-тых в Астраханском крае. Так, здесь он не по-лучил столь широкого распространения, четкой оформленности и выраженности, как в других ре-гионах ислама, свойственен преимущественно юр-товским ногайцам, имеет характер, весьма (скры-тый( от непосвященных, и складывался на про-тяжении веков в результате этноконфессиональ-ных контактов различных групп тюркоязычных народов, являясь исторически связующим звеном их культур.

Хайбрахманова, Суфия Камаевна�XE "Хайбрахманова С.К."�

г. Казань



Возрождение мусульманских традиций в современной 

культуре татарского народа



Середина 1980-х гг. характеризуется началом мусульманского ренессанса в Татарстане. Однако исламский фактор в общественном сознании татар не является новым. Он присутствует в истории развития народа уже с начала X в. Ре-лигия в настоящее время является одним из основных компонентов этнического самосознания народа. Религиозный фактор оказывает вли-яние на развитие всех сфер жизни общества. С реисламизацией связано возрождение мусульманских ритуалов в семейно-бытовой обрядности и создание различных общественных ор-ганизаций, фондов, призванных способствовать возрождению мусульманской культуры татарс-кого народа. И в художественной жизни Татар-стана активизируется мусульманский фактор. В татарском искусстве намечается тенденция к воз-рождению традиционных видов искусства, тяго-тения его деятелей к эстетике ислама. Наиболее ярко эти особенности проявились в творчестве художников И. Фазулзянова, Л. Фасхутдиновой. Татарское мусульманское искусство экспонируется в зарубежных странах, в частно-сти в странах ислама, что, естественно, способствует возрождению некогда тесных, но утраченных культурных связей народа с мусульманским миром

ЯНГУЗИН, АЙБУЛАТ РИМОВИЧ�XE "ЯНГУЗИН А.Р."�

г. Уфа



Суфизм у башкир



Суфизм оставил глубокий след в башкирском народе. И сегодня скромного человека, не пьющего и не курящего, ведущего аскетический образ жизни, башкиры называют суфием. Изучение трудов башкирских суфиев XVIII-XIX вв. Т. Ялсыгулова, А. Каргалы, Г. Салихова, Ш. За-ки, Г. Сокроя и др. показывает, что в становлении суфизма в Башкирии большую роль сы-грали труды поэтов-суфиев А. Ясави (XII в.), Д. Руми (XIII в.) и Аллаяра (XVII в.). Башкирские поэты-суфии воспевали скромность в жизни, осу-ждали материальное богатство, защищали бед-ные слои населения. Среди башкирских суфиев особенно выделяется известный ишан Зайнуллина Расулев (1833-1917). Суфийскую подгото-вку он получил в Стамбуле. Вернувшись в Башкирию, начал практику вовлечения зауральских башкир в суфизм. В проповеди суфизма Расулев ввел громкое исполнение зикра (поминание Аллаха) в сочетании с ритмичностью движения и частоты дыхания, ношение четок, празднование дня рождения пророка Мухамеда и т.д. Ишан-суфий имел огромный успех среди простого народа. У него было большое количество учеников. Это объясняется тем, что в зауральской Башкирии в пореформенный период происходила резкая ломка традиционного хозяй-ства – полукочевого скотоводства, а процесс распространения земледелия среди основной массы башкир еще не завершился. Большинс-тво башкир были нищими, что и являлось социальной базой для суфизма. Полевые материалы свидетельствуют, что еще в 1960-е гг. были живы некоторые шакирды Расулева. 







ЯРЛЫКАПОВ, АХМЕТ АМИНОВИЧ�XE "ЯРЛЫКАПОВ А.А."�

г. Москва



СОЦИАЛЬНО-КУЛЬТУРНЫЕ АСПЕКТЫ РАДИКАЛИЗАЦИИ МУСУЛЬМАНСКОЙ МОЛОДЕЖИ 

НА СЕВЕРНОМ КАВКАЗЕ



Известно, что так называемые ваххабитские настроения проникают главным образом в мо-лодежную среду. Это вызвано целым комплексом причин, среди которых немаловажное ме-сто занимают и социально-культурные.

Экономические реформы выбили значитель-ную часть активного населения из привычной колеи, привели к ускоренной ее люмпенизации и, как следствие, снижению социального статуса. В то же время люмпенизированная молодежь не желает интегрироваться в налаженную структуру (традиционного( кавказского обще-ства. Пройдя (ускоренную исламизацию(, она не желает также принимать ценности западного общества. В результате возник феномен ее (чуж-дости( как общероссийской (основанной главным образом на западных ценностях), так и (тра-диционной(, (национальной(, (местной( культуре. Такое состояние вызывает резкое неприятие реальности у молодежи, чувствующей свою культурную (чуждость(, желание разрешать воз-никшее несоответствие резким изменением куль-турного окружения путем (исламской революции( и установления (шариатского правления(, которое основывается на арабо-мусульманских ценностях. 

�











Секция 21

Ислам в России и сопредельных странах







РАЗДЕЛ VIII

Этноконфессиональные исследования







�PAGE  �266�





�PAGE  �271�





СЕКЦИЯ 21

Ислам в россии и 

сопредельных странах



265








