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Islam w Dagestanie

(Bractwa religijne, etniczno$¢, lokalizm i zarzad duchowy)

Kimitaka Matsuzato, Magomed-Rasul Ibragimowt

Dagestan stal sie jednym 2 przykladow islamskiego odrodzenia na
Swiecie, gdzie gorliwa wiara okazata sie silnie sprze¢zona z polityka. Po
zdelegalizowaniu ruchu wahhabickiego, islamska polityke w Republice zdo-
minowaly cztery ugrupowania zwigzane z mistyczna odmiang islamu —
sufizmem:

1. Said Afandi Czirkejski i jego uczniowie — tzw. muridzi, najbardziej
wplywowe bractwo sufickie w regionie, bedace w opozycji do innych ugru-
powarni religijnych.

- 2. Pro et contra — Duchowy Zarzad Muzulmanéw Dagestanu (DZMD)
— od 1992 niepodzielnie kierowany przez Saida Afandiego i jego zwolenni-
kow, wspieranych przez Awaréw. :

3. Awarowie, ktorzy zdominowali Zarzad, bedac w opozycji do innych
grup etnicznych, w szczegolnosci Kumykow. Do pewnego stopnia sytuacja
ta odzwierciedla tradycyjne uklady spoleczne panujace miedzy goralami
kaukaskimi a mieszaricami nizin, nalezacymi do rodziny ludéw tureckich.

4. Rejony gérskie, centralne oraz miasta Dagestanu uznajace zwierz-
chnictwo Zarzadu — w tym takze mniejszosé Kumykéw, zamieszkujacych
poludnie Dagestanu.

Uklad ten opisuje doskonale studium Dmimitrija Makarowa Ofigialnyj i .
neoficjalnyj istam w Dagiestanie (Moskwa 2000)2, Brak w nim jednak glebszej
analizy polityczno-religijnej na poziomie regionalnym i etnicznym. Aby to
uczyni¢, musimy skupié sie na charakterystyce prowincjonalnych dziataczy
muzubmariskich. Przed tym jednak przedstawiona zostanie zasadnicza chara-
kterystyka islamu w Dagestanie. Nastepnie zas aktualna dominacja triady
Saida Afandiego-DZMD-Awarow, odnoszaca si¢ do typowego regionu goérskie-
g0, zamieszkanego gléwnie przez Awarow — Uncukulskiego. W dalszej kolej-
nosci przestudiujemy regionalng polityke islamska w Dagestanie
poludniowym, zamieszkalym przez spolecznosci, ktére nie akceptuja dominacji
DZMD. W koricu ukazane zostang takze pozostatosci po ruchu Salafija w
Dagestanie potudniowym, na przykladzie miasta Belidzi, ktére stato sie swego
€zasu epicentrum wahabityzmu w drugiej polowie lat 90. XX w.

Tarika jako jednostka politycznego

Tarika (z arab. .droga”) to kluczowe pojecie sufizmu, wypracowane
miedzy IX i X w., oznaczajace metode-droge do duchowego zjednoczenia z
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Bogiem. Po gwattownym rozwoju instytucji sufickich mistrzéw — nauczycieli
(szejchbw, piréw, murszidéw czy ustazéw) oraz ich uczniéw — adeptow -
bractw religijnych w X i XI wieku, znaczenie terminu tarika rozszerzylo sie
i zaczelo oznaczaé cale organizacje-bractwa sufickie.

Niektore z nich, takie jak Nakszbandija, Szazilija czy Kadiryja zdobyly
panislamskie uznanie i ciesza si¢ po dzis dzienn wielka rzesza zwolennikéw
od Gibraltaru po Indonezje. W przeciwieristwie do zakonow chrzescijan-
skich, nie maja one jednak jednej, scentralizowanej struktury — w rezul-
tacie jako calo$¢ nie moga stanowié¢ politycznej i religijnej sity. W zamian.
bractwa te zorganizowane sa w niezliczona liczbe mniejszych jednostek,
zgrupowanych wokoélcharyzmatycznych mistrzéw-nauczycieli. Na szczeblu
regionalnym odgrywaja oni nierzadko znaczna role polityczna.

W Dagestanie obserwujemy pewna odmiang koncepcji tarilki— metody.
ktéra nazywaé bede tariltqg — dyplomem. Tamtejszym szejchom z reguly nie
wystarcza pelnomocnictwo jednej szkoly sufickiej — tzw. idzaza — umozli-
wiajace prowadzenie wlasnej praktyki religijnej. ale staraja sie legitymowac
sie takze i drugim, nawet, jesli bytaby watpliwego pochodzenias. Przykladem
tego jest wspomniany Said Afandi, ktéry pierwotnie otrzymal idzaze z rak
szejcha bractwa Szazilija, nastepnie zas od konkurencyjnego bractwa —
Nakszbandija. Podobnie sprawa wyglada w przypadku Siradzhudina Israfi-
lowa. Ten najbardziej wplywowy przywédca Dagestanu poludniowego, naj-
pierw zdobyl dyplom Nakszbandiji, a pozniej twierdzil, iz posiada takze
Szaziliji. W rezultacie obaj naleza do tych samych bractw: Nalcszbandiji i
Szaziliji. Fakt ten jednak nie lagodzi konflikt6w miedzy nimi.

Etno-wyznaniowa sytuacja w Dagestanie

W Dagestanie mamy do czynienia z odrodzeniem islamu. W 2003 r. bylo
w tym kraju 1679 meczetéw (wéréd nich 1091 byla tzw. meczetami gléwnymi,
nazywanymi dzuma-meczeti, w ktorych odbywaja si¢ piatkowe modly), 16
religijnych instytucji oswiatowych wyzszego szczebla wraz z 52 filiami, 141
medres — elementarnych szkél religijnych oraz 324 szkét podstawowych
dziatajacych przy meczetach. Catkowita liczba uczniow szkét religijnych wyno-
sila 16 tys. 4 Z kazdym rokiem wzrasta takze liczba pielgrzyméw do Mekki. W
1991 r. wynosila 1200, w 1995 r. 9298, by w 1998 wzrosnac do 13 268 os6b
(Religii i religioznyje organizacji 2001: 72-73). Chociaz po 1999 na skutek
politycznego i ekonomicznego kryzysu liczba pielgrzymow zmniejszyla sie,
to nadal pozostaje znaczna (ponad 5 tys. pielgrzyméow rocznie).

W wioskach i miasteczkach Dagestanu azan — wezwanie do modlitwy,
transmitowane za pomoca wielkich glosnikow, budzi wszystkich bez wyjatku
o godzinie czwartej kazdego poranka. Arabski nauczany jest w szkolach
podstawowych, jesli tylko Zycza sobie tego rodzice. Nie tylko religijni przywod-
cy. ale takze panstwowi urzednicy czytaja arabskie teksty religijne czy szczyca
sie wiedza z zakresu kultury i historii islamu. Wielu miodych, wioskowych
imaméw wiedze religijna zdobylo zagranica, w ktéryms z krajow arabskich.
Moze za wyjatkiem zsekularyzowanego miasta Derbent, do niezwykle rzadkich
nalezal widok kobiety w krotkiej spédnicy czy w spodniach. Na wsi prawie
kazda kobieta ubrana byta w tradycyjnym — muzulmanskim guscie.

Iljas-Hadzi Iljasow, jeden z najbardziej wplywowych islamskich przy-
wodeow Dagestanu, jest zdania, iz muzulmanie dagestanscy sa aktualnie
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bardziej oddani islamowi niz ich arabscy pobratymecy — za sprawa mistycznej
odmiany islamu. Paradoksalnie tego samego zdania jest oponent Iljasowa,
Achmed-Hadzi Abdultajew, przywodca DZMD: ~Powinnismy nieustannie dzie-
kowa¢ Wszechmogacemu za danie nam takiego islamu i takiej religijnej
wolnosci, ktérej nie znajdziemy w zadnym innym arabskim czy muzulmanskim
panstwie” (Dagiestanskagja Prawda, 5 listopada 2001:1). Obaj najwyrazniej
zignorowali fakt Sprzecznos¢ sufizmu z islamem ortodoksyjnym.

Dlaczego sufizm jest jednak tak popularny w Dagestanie? Dimitrij
Makarow (2000:7, 2003:134-135) sadzi, iz jest to zastuga czynnikéw troja-
kiego rodzaju. Po pierwsze, Dagestariczycy lacza sufizm z ruchem narodowo -
wyzwoleniczym XIX wieku, ktérego symbolem jest pochodzacy z Dagestanu
Imam Szamil (1797-1871). Chociaz, jak zauwazyt Makarow, ten zwiazek jest
dos¢ dyskusyjny. Z jednej strony bowiem 6w bohater, poprzez wyksztatcenie,
wpisuje si¢ w tradycje suficka. Z drugiej zas staral sie on stworzy¢ parnstwo
opierajace si¢ na prawie religijnym — szariacie, a nie tradycyjnym — nazywa-
nym adat— bedacym podpora miejscowego sufizmu (Mataszenko 2001 :28-29).
Ostatecznie jednak jego imamat utrwalit tarikatyzm w Dagestanie — promujac
sufizm jako przeciwwage dla prawa religijnego. Drugim Zrédlem witalnosci
sufizmu w Dagestanie stata sie fizyczna eliminacja intelektualistow muzul-

‘manskich w czasach sowieckich. W takiej sytuacji tylko sufizm mégt staé sie
Zrodtem islamu po upadku komunizmu. Trzecim czynnikiem, wedtug Maka-
rowa, byl fakt, iz bractwa religijne sa sScisle zwiazane ze starym ukladem
spolecznym Dagestanu — z tradycyjnym ukladem ,klienta i patrona”.

Polityka deportacji gérali kaukaskich (jak przykltadowo Awar6w) na
tereny nizinne, realizowana systematycznie przez wladze radziecka w latach
1920-1970 w duzej mierze uksztaltowala obecna sytuacje etniczng Dage-
stanu. Przed 1917 rokiem niziny Dagestanu zamieszkiwaly ludy tureckie
(Kumycy, Azerowie i Nogajowie) oraz Rosjanie. Z powodu duzej i wciaz
postepujacej migracji gérali kaukaskich, Turcy z nizin stali sie .mniejszo-
$cia na wlasnym terenie”). To zwlaszcza upokorzylo Kumykéw i Azeréw,
ktorzy od zawsze uwazali sie za bardziej cywilizowanych i predysponowa-
nych do rzadzenia niz mieszkarncy gér. Do 1920 roku jezyk kumycki i azerski
pehnily role lingua franca dla centraln ego i poludniowego Dagestanu (azerski
na poludniu nawet dzisiaj w pewnym stopniu nadal pelni te funkcje). Jak
mozna byloby przypuszczaé, istnieje wiele wzajemnych stereotypow i uprze-
dzen miedzy Kumykami — z Jednej a Awarami i Dargijczykami — z drugiej
strony. Podobnie nienajlepsza sytuacja ma miejsce w potudniowym Dage-
stanie. Awarzy w miescie Derbent czuja si¢ zagrozeni ostatnimi czasy falg
migracji Lezginéw i Tabasaranéw, przede wszystkim jednak naplywem
sunnitéw do tradycyjnie szyickiego miasta.

Jest tez druga strona tego samego medalu. Mianowicie, tureckie
spolecznosci z nizin ulegly sekularyzacji jeszcze przed rewolucja z 1917
roku, w wyniku intensywnych kontaktéw z Rosjanami. Ludy te byly bardziej
narazone na ateizm w wydaniu sowieckim oraz prady modernizacyjne niz
Awarowie, Dargijczycy czy Tabasaranie Zyjacy w mniej dostepnych gérach,
gdzie udalo sie im zachowaé najpelniej idealy muzutmanskiej kultury.
Wydaje sie wiec co najmniej dziwne, Ze znacznie sekularyzowani Azerowie
czy Kumycy, teraz roszcza sobie pretensje do religijnej hegemoni w Dage-
stanie po upadku komunizmu
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Lezgini wydaja si¢ stanowi¢ wyjatek posrod gorali kaukaskich. Spolecz-
noéé te bolesnie doswiadczyla wadza radziecka, znacznie w wiekszym stopniu
anizeli inne grupy etniczne Dagestanu. J ednoczesnie naleza oni do najbardziej
zmodernizowanych grup tego kraju, przyktadowo, chocby za sprawa wysokie-
go wskaznika edukacji. Sytuacje te oraz ideologiczna proznie powstala po
upadku komunizmu wykorzystali fundamentalisci. Obecnie DZMD, nie mogac
wspoélzawodniczy¢ z tradycyjnymi doktorami islamu w biednym regionie Ta-
basaranskim, stara sie uzyskaé wplywy na terenach L&ginéws.

Tabasaranie to kolejna znaczaca spolecznosc, jesli chodzi o uklady
religijne w regionie. Sposrod ludéw dagestariskich, Tabasaranie charakte-
ryzuja sie najwyzszym wskaznikiem urodzen — tak samo, jesli chodzi o
bezrobocie. Sami uwazaja sie za spolecznos¢ jakby szczegolnie pokrzywdzo-
na przez los. Widoczne jest to przede wszystkim w miastach, gdzie tworza -
zwarta, efemeryczna spolecznosé, ktéra stanowi obecnie ostoj¢ tak funda-
mentalistow, jak i radykalnego sufizmu.

Saidyzm i jego granice

Sytuacje religijng w postkomunistycznym Dagestanie nie sposob zro-
zumie¢ bez rozwazenia roli Saida Afandi Czirkejskiego, szejcha bractwa
Szazilija oraz Nakszbandija, decydujacego o wyborze lub odwotaniu muftie-
- go stojacego na czele DZMD. Urodzil sie w 1937 roku w awarskiej wiosce
Czirkej, w rejonie bujnakskim. Tam tez spedzil mlode lata. Pierwszym
nauczycielem religii byl jego ojciec. Ten jednak wczesnie go osierocit. Miody
Afandi nastepnie zostat pastuchem, nie majac innego wyboru po $mierci
ojca. Pozostal nim az do 30. roku zycia (Said Afandi 2002:4-6). W koricu
zaczat pobieraé nauke w jednej ze szkol bractwa Szaziljja, a z czasem stal
sie pupilem jej mistrza., szejcha Muhammada Afandi z Nieczajewka. Z jego
rak przyjal idzaze, a nawet czirke — szate symbolizujaca suficki stan, w
praktyce oznaczajaca, iz j€j wlasciciel jest najbardziej godnym nastepca
mistrza (Said Afandi 2002:6-7).

Said Afandi uczeszczat tylko siedem lat do Swieckiej szkoly i nigdy nie
studiowat islamu ani w Medresie Bucharskiej, ani w Taszkienckim Uniwer-
sytecie Islamskim, nie mowiac juz o ktorej$ z religijnych szk6l wyzszych
Kairu czy Damaszku. To jednak nie przeszkodzilo mu stac si¢ lokalnym
przywodca religijnym. Opublikowat zaledwie cztery ksigzki: trzy pisane
wierszem oraz zbiér jego kazan napisanych w konwencji pytan i odpowiedzi,

Jego oponenci zauwazyli, iz jego Jgnorancja” stala si¢ widoczna po
1970. kiedy stal sie¢ szejchem. Z tym, ze owa .ignorancja® w czasach
komunistycznych nie miala wiekszego politycznego znaczenia. W 1986 roku -
miala miejsce seria spigé miedzy Saidem Afandi a innym wplywowym
szejchem, Muhammadem Aminem Deibuskim (zm. 1999), odkad do Saida
Afandiego przeszedt jeden z uczniow Muhammada Amina, Arslanali Gam-
zatow, z pochodzenia Kumyk (Karaczajew 23 lutego 2004; Muhammad-ha-
dzi, 25 lutego 2004). Said Afandi potrzebowal ucznia — Kumyka, by
rozszerzy¢ swoje wplywy na t¢ wlasnie grupg etniczna.

W 1991 roku Gamzatow otrzymat idzaze z rak Saida Afandiego
(Gamzatow 23 lutego 2004). Po zbrojnym przejeciu DZMD przez awarska
milicje w 1992 roku, Gamzatow, ktory mial w owym czasie tylko 36 lat, zostat
.wybrany” przewodniczacym rady uleméw — naczelnego organu DZMD.
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Nastepnie, w 1993 roku objal stanowiska rektora uniwersytetu w Bujna-
ksku. Oponenci Saida Afandiego zarzucaja mu nietolerancje oraz ,awaryza-
cje” islamskich instytucji w republice. Szejchowie innych  bractw
okrzyknieci zostali praez niego .szarlatanami” — .falszywymi szejchami”
(Makarow 2000:11)". Said Afandi, odpowiadajac na pytanie, co przeszkadza
unifikacji spolecznosci muzulmariskiej w Dagestanie, stwierdzil, iz .igno-
rancja oraz niezrozumienie islamu” prowadza ludzi do ,najbardziej niego-
dziwych czynéw" (Said Afandi 2002:72).

Jednoczesnie na uznanie zastuguje bezwzgledna lojalnosé i oddanie
uczniéw Saida Afandiego. Mimo iz ten, ze wzgledu na liczbe adeptéw. nie
moze poswiecié im zbyt wiele czasu. Kontakt mistrza z uczniami to $rednio
dziesi¢¢ minut raz, dwa razy do roku, w czasie rytualnego nadawania
mistycznych polecen — tzw. vird 7. Kazdy szejch stara sie o uczniéw nie tylko
legitymujacych sie¢ solidnym religijnym wyksztalceniem, ale takze i swiec-
kim. Nie inaczej jest z wychowankami Saida Afandiego. Szejch preferuje
miodych, dobrze wyksztalconych adeptéow. Dzieki temu udalo mu sie stwo-
rzy¢ solidng sie¢ wychowankéw na réznych szczeblach administracji par-
stwowej (Jemelianowa 2001: 670).

Jak wiadomo, liberalizacja polityki religijnej wladzy radzieckiej w
okresie pdZnej pierestrojki doprowadzila do wielu roztaméw wsréd wsp6lnot
muzulmariskich. W Rosji sowieckiej istnialy tylko cztery duchowe zarzady
muzutmariskie, obecnie w calej Federacji Rosyjskiej dziala 43 takie zarzady
religijne (Hanbabajew 18 lutego 2004). Z drugiej strony, zarzady stracily
wiele ze swej dawnej pozycji, choéby w stosunku do czaséw Katarzyny
Wielkiej® — kiedy byly jedynymi kanalami komunikacji miedzy panstwem
a wspoélnotami muzulmariskimi — obecnie natomiast staly sie rodzajem
dobrowolnych stowarzyszen, ktére mozna tworzyé, dzielié i rozwiazywaé. D.
Mikulski zauwazyt, ze niekoriczace dzielenie sie zarzadow Jest zasluga
pojawienia sie grupy miodych muttéw, krytycznych wobec dawnych sowiec-
kich ukladéw (Mikulski www.georgefox...). W Dagestanie, owa liberalizacja
zintensyfikowala takze suficka specyfike miejscowego islamu.

W styczniu 1990 roku DZMD odtaczyt sie od bratniego Duchowego
Zarzadu Péinocnego Kaukazu. Pierwszy Kongres muzulmanéw dagestariskich
wybral Bagauddina-Hadzi Isajewa, Kumyka — na muftiego. Ruch nacjonali-
styczny w Dagestanie w latach 1990-1992 charakteryzowat sie tendencjami
separatystycznymi — zmierzajacymi do ustanowienia kilku republik etnicz-
nych, jak Awarastan (obejmujacy czesci terytoriow Dagestanu i Czeczenii),
Kumykistan (nizinna czes¢ Dagestanu) oraz Lezginistan (poludniowy Dagestan
i czes¢ Azerbejdzanu). Pod koniec pierestrojki regionalne wiadze KPZR byly
kontrolowane przez Awaréw, do ktérego DZMD pod przywédztwem kumyckiego
muftiego bylo w opozycji. Przywodztwo DZMD sympatyzowalo z nacjonalisty-
cznym ruchem kumyckim .Tenglik", ktéry dazyt do ustanowienia Kumykstanu
(Makarow 2000:9-10; 2003:136-137; Kisriejew 1999:98-99). Tak oto istniala
réwnowaga miedzy trzema gléwnymi nacjonalistycznymi ruchami Dagesta-
nu: Partia i DZMD sympatyzujaca z Awarami, wzglednie Kumykami; pod-
czas gdy republikariska nomenklatura byla kierowana przez Dargina.
Upadek KPZR bezpowrotnie zburzyl réwnowage. '

W lutym 1992, grupa uzbrojonych Awaréw pod sztandarami Islamskiej
Partii Demokratycznej opanowata siedzibe DZMD. Aktywisci nie zwolali
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Kongresu Muzutmanéw, ktéry zgodnie z prawem dokonuje elekcji muftiego.
W zamian, ,wyboru” dokonala Rada Uleméw. Od tego wydarzenia nie zebral

sie wiecej zaden kongres muzulmanéw w Dagestanie, a wszyscy mufti

wybierani byli wedlug klucza etnicznego — i byli Awarami. Nie jest tajemni-
ca, iz jednym z inicjatoré6w tego coup d'etat byt Said Afandi. Ponadto
Siradzhudin Huriskii, przeciwnik Saida Afandi, twierdzit wrecz, iz otoczenie
Saida Afandi planowato przejecie wladzy w republice i ustanowienie Awary-
stanu (Israfilow 21 lutego 2004). Ta opinia wydaje si¢ jednak przesadzona.
Niemniej jednak faktem jest, iz Awarowie byli niezadowoleni z dargiriskiej
hegemoni we wladzach swieckich Republiki.

W opozycji do niedemokratycznie wybranej DZMD, zaczely formowaé

sie religijne zarzady oparte o kryteria etniczne czy regionalne: najwczesniej
cialo takie stworzyli Kumycy 25 kwietnia 1992 r., p6zniej Dargijczycy oraz
Dagestan potudniowy w 1996 r., etc, (Abdullajew 2000). Ustawa z 1997 r.
o .Wolnosci Sumienia i Organizacjach Wyznaniowych” zabraniala alterna-
tywnych zarzadéw religijnych, takze tych opartych o pochodzenie etniczne
(Art. 10, par.6). To postanowienie, inspirowane prawodawstwem rosyjskim,
zostalo jednak oprotestowane przez prokuratora republiki. Bez wzgledu na
to, w kolejnych latach etniczne i regionalne zarzady zostaly zlikwidowane,
a pro-awarska DZMD pozostala jedynym oficjalnym przedstawicielstwem
muzulmandéw Dagestanu. To wydarzenie obrazuje skadinad takze specyfike
ukladu religijno-politycznego republiki, bedacego koalicyjnymi rzadami
awarskiej i darginiskiej elity. Dargijczycy kontrolowali wladze¢ swiecka repub-
liki, podczas gdy sprawami wiary zarzadzali Awarowie. Kosztem demokra-
tycznych zasad zycia religijnego (nie koriczacym sie odkladaniem powolania
Kongresu Muzulmaniskiego) oraz intereséw innych grup etnicznych, koalicja
zdotlala si¢ utrwali¢. Innym powodem animozji na tle walki o wladzg religijna
sa ogromne sumy kontrolowane przez DZMD. Tylko organizowanie pielgrzy-
mek do Mekki dostarcza rocznie setek tysiecy dolarow®.

Profesjonalizacja religijnego wyksztalcenia

W nastepstwie konfliktu z 1999 r., DZMD otworzyta panstwowy uni-

wersytet islamski przy meczecie gtéwnym w Machaczkale. Mial on zajaé sie.

edukacja religijnego personelu nie tylko dla Dagestanu, ale takze calego
péinocnego Kaukazu. Pélnocnokaukaski Uniwersytet Islamski (Siewiero-
Kawkazskij Islamskij Uniwiersitet, SKIU) oficjalnie otwarto w styczniu 1992
roku, chociaz nauka trwala w nim juz od 2000 roku. W odréznieniu od innych
placéwek tego typu, Uniwersytet kladzie szczegdlny nacisk na elementy swiec-

kiej edukaciji, jak jezyk rosyjski, literatura, historia, psychologia czy ekonomia.

Zacheca takze studentéw do zdobywania pozareligijnych umiejetnosci w
systemie korespondencyjnym w swieckich szkolach wyzszych w Machaczkale.
Stara si¢ tez uzyskaé status uczelni paristwowej — co dawalo by mu dotacje
paristwowe, a jego studentom pomogloby uniknaé stuzby wojskowej. Szkola i
akademiki sa w doskonalym stanie, wyposazone w komputery i imponujaca
sale gimnastyczna (Murtazaliew 21 sierpnia 2003 i 25 lutego 2004).

Prawie polowa studentéw to Awarowie, dalej w kolejnosci plasuja sig
Dargijczycy oraz Lezgini; na czwartym miejscu znajduja si¢ studenci z
Czeczenii, a z nimi Kumycy (Murtazaliew 25 lutego 2004). Ten etniczny
uklad studentéw odpowiada polityce DZMD. Dargijczycy — oportunisci w

e —EEATE 2
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antagonizmach mi¢dzy Awarami a Kumykami; Lezgini — przyczétek Dage-
stanu potudniowego, Czeczenii — dla zabezpieczenia pogranicza z Czecze-
nia oraz jako pomost do ekspansji DZMD w Kaukazie péinocnym.

Islamski Uniwersytet Szafii (SIU), najstarszy uniwersytet w Dagestanie
zalozony w 1989 przez Murtazaliego Karaczewa (prominentnego dzialacza
kumyckiego ruchu nacjonalistycznego, a obecnie szejcha bractwa Nakszban-
dija) jest przeciwienistwem SKIU. Funkcjonuje dzieki dobrowolnym datkom,
wolontariatowi imaméw i aliméw z réznych stron Dagestanu. Jego wyposazenie
pozostawia wiele do zyczenia. Tematem zajeé jest gléwnie islam 1 jezyk arabski.
Mimo malego:profesjonalizmu czy opozycji do DZMD, szkola oferuje niezwykle
praktyczne wyksztalcenie, na ktore panuje obecnie duze zapotrzebowanie.
Okoto 30 procent absolwentéw piastuje pézniej posady religijne i zostaje imami
czy nauczycielami w medresach.

Tworzeni hierarchii ,,duchownej”

Pod pretekstem walki z wahhabityzmem DZMD prébuje stworzyé wlasng,
hierarchie duchowienistwa. Utworzono urzad ..przewodniczacego obwodowych
rad aliméw i imaméw”. Osoba piastujaca to stanowisko nazywana jest takze
obwodowym imamem czy bardziej reprezentantem DZMD. Do rad imaméw
wchodza imamowie wioskowych meczetéw i, przykladowo, raz na miesiac,
dyskutuja o problemach zaréwno $wieckiego, jak tez religijnego zycia danego
obszaru. Obwodowy imam sprawuje piecze nad swoimi wioskowymi odpowied-
nikami, w szczegélnosci stara sie wplywaé na ich wybér (Gamzatow, 23 lutego
2004). Wplyw ten nie zawsze podyktowany bywa politycznymi wzgledami. Na
przyklad, imam Ramazan-hadzi Gazi-Magomedow, znany przywédca suficki,
staral si¢ zastepowaé¢ dawnych imamow, ktorzy wyksztalcenie zdobyli w
Dagestanie, ludzmi miodymi, ktorzy studiowali islam w Syrii, Egipcie czy Arabii
Saudyjskiej (Gazi-Magomedow, 23 lutego 2003). '

Tak oto stworzono strukture duchowna, ktérej nie zna religia muzut-
mariska. W rezultacie na 42 jednostki terytorialne, 6 — zamieszkiwanych
przez Kumykow'® oraz 14 terytoriéw (12 rejonéw i 2 miasta) Dagestanu
poludniowego nie pozwala dziataé tym przedstawicielom DZMD. Jeden z
ekspertéw rzadowych od spraw wiary spekuluje, iz struktura DZMD dziala
w niewielu ponad dziesieciu obwodach (Jakubow 18 lutego 2004).

Réwnolegle z dziatalnoscig DZMD, swoje struktury na poziomie regio-
nalnym stara sie wprowadzié¢ rzadowa Komisja ds. Religii. Na przelomie
maja i czerwca 1999 r., w wigilie II wojny czeczenskiej, wytoniono obwodowe
komisje ,powiazane z religiinymi stowarzyszeniami i organizacjami, prze-
ciwdziatajacymi religijnemu i politycznemu ekstremizmowi”. W skiad komi-
sji weszla miejscowa inteligencja: urzednicy paristwowi, prawnicy, artysci,
a takze przywédcy religijni. Podczas wajny komisje decydowaly o tym, czy
ktos uznany zostat za ekstremiste czy tez nie. Ahmed Magomedow, wysoki
ranga urzednik panstwowy, okreslit glowne zadania komisji obwodowych
jako .ideologiczne i edukacyjne™ rejestracja i nadzér nad organizacjami
religijnymi, badania nad rozwojem szkol religijnych i uniwersytetéw, ewi-
dencja osob ksztalcacych sie w zakresie religii poza granicami Dagestanu
oraz tych obywateli, ktérzy sympatyzuja z ruchem wahabitéw. Zadania te
zakladajq Scisla wspélprace miedzy religijnymi a S§wieckimi wladzami.
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W przeciwienstwie do wielowyznaniowego Dagestanu potudniowego,
gdzie administracja nie moze by¢ sekularyzowana, w gorach i nizinnych
obszarach srodkowego Dagestanu prawie cata populacja nalezy do islamu
sunnickiego. Na tych obszarach wiladza religijna i swiecka to jedno. Nawet
sadownictwo musi wspoéldziataé tam z religijnymi autorytetami. Dla przy-
ktadu, kiedy pojawia sie spdr o ziemie czy wode, do akcji wlacza sie
miejscowy alim. To jego zadaniem jest mediacja miedzy stronami konfliktu.
Gdy sprawy zachodza, za daleko, przekonuje on, aby strona poszkodowana
dochodzila swoich praw nie na drodze tradycyjnej — obyczaju krwawej
zemsty — a w oparciu o paristwowe prawodawstwo.

Jak wspomniatem wczesniej, Uncukulskij, to typowy gorzysty region
zamieszkiwany przez Awarow. To tutaj urodzilo sie dwéch wybitnych imamow
— przywédcéw ruchu narodowowyzwolericzego w XIX wieku: Gazi-Magomed
(1795-1832) oraz Imam Szamil (obaj urcdzeni we wsi Gimry). Na tym obszarze
dziala obecnie 12 wiejskich doméw kultury, doméw ucznia oraz kilka teatrow
ludowych. Wielu mieszkaricéw nalezy do kétek sportowych, folklorystycznych
czy ognisk muzycznych. Waznym elementem polityki regionalnej wiladz jest
organizowanie na przemian imprez kulturalnych i sportowych. Wszystkie przy
wspolpracy wiladz religijnych i paristwowych. W 2003 roku obwodowy imam
Ramazan-had# zorganizowat trzy konkursy pieniezne wsréd dzieci ze znajo-
mosci religii i recytacji Koranu (Gazi-Magomedow 23 sierpnia 2003).

Potrzeba rozwiazywania probleméw spotecznych w obwodzie uncukul-
skim nie zawsze ma charakter edukacyjny. Od kilku lat we wsi Giry kazda
osoba bedaca pod wplywem alkoholu, zabierana jest do meczetu i tam
chiostana. Swego czasu soltys uprzejmie przekonywal wlascicieli lokali
sprzedajacych alkohol, by zrezygnowali z tego procederu. Gdy zdarzat si¢
przedsiebiorca nieustepliwy, reguta bylo, iz ktos podktadat w jego kiosku
ogieni. Po dwdch takich wypadkach nikt juz we wsi nie prébuje sprzedawaé
alkoholu (Kamilow 23 sierpnia 2003).

Powszechnie wiadomo, iz sekularyzacja islamskiej spolecznosci to
sprawa nie latwa. Przypadek Dagestanu pokazuje ponadto, iz relacje miedzy
wladza swiecka a religijng zaleza w duzej mierze od czynnikéw personal-
nych. Kiedy obecny (2003) szef wioski Giry, Abdula Magomedow, dawny
nauczyciel, zostal wybrany po raz pierwszy w 1990 roku, zasadnicze zna-
czenie miata rekomendacja miejscowego imama. Kiedy staratl si¢ o reelekcje
po raz czwarty, byl skonfliktowany z imamem. Imam nawolywal, by nie
glosowano na urzednika, ten jednak wygral ponownie. Rok p6Zniej imam
zostal zastapiony 32-letnim miodziericem, ktéry studiowat islam w Uniwer-
sytecie Abu Nur w Damaszku (Ibragimow 23 sierpnia 2003).

Dagestan poludniowy: opozycja do DZMD

Wspélczesny Derbent, serce Dagestanu poludniowego, to nie tylko
drugie pod wzgledem wielkosci i gospodarczego potencjalu miasto Republiki,
ale takze niezwykle wazny osrodek pograniczny, ze znacznym aparatem
bezpieczenistwa. Derbent to miejsce, ktoére przyjelo chrzescijanistwo i islam
znacznie wczesniej od innych osrodkéw Rosji (chrzescijanistwo w IV wieku,
islam w VIII w.). Niedawno Derbent uznano przez UNESCO za swiatowe
dziedzictwo kultury. Nie przypadkiem w latach 1990-2004 miasto to stato
sie areng rywalizacji réznych spolecznosci religijnych. Derbent to jedno z
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nielicznych miejsc, gdzie widoczna jest granica miedzy dwoma makroregio-
nami (cywilizacjami): eurazjatycka i irariska — ucielesniona przez twierdze
i Wielki Mur zbudowany przez Sasanidéow w V-VI wieku. Derbent to takze
miejsce, w ktérym géry Kaukazu stykaja sie z Morzem Kaspijskim. Nie bez
kozery miasto czgsto okreslane bylo przez swych wladcéw mianem ,wrot™!!
czy tez .fortecy” broniacej przed euroazjatyckimi nomadami.

Bedac typowym pograniczem, Dagestan potudniowy charakterystycz-
ny jest ze wzgledu na swoja wielowyznaniowosé i tolerancje. Sunnizm,
szyityzm (gléwnie popularny wsrod Azerow). judaizm (reprezentowany przez
Zydéw Gorskich i Tatéw) oraz chrzescijaristwo wschodnie sa tutaj obecne.
Teokratyczna i konformistyczna wladza, typowa dla innych regionow Dage-
stanu, tutaj nigdy nie sprawdzala sie.

Meczet katedralny w Derbencie, ufundowany w 1309 r, cieszy sie
miedzynarodowa slawa, bedac jednym z pieciu najstarszych tego typu
obiektéw na swiecie. Wykorzystywany jest dzisiaj zaréwno przez sunnitéw,
Jjak i szyitéw (Mirtaibow 20 lutego 2004).

Dwoma najbardziej wplywowymi autorytetami religijnymi rejonu sg
wspomniany wczesniej Said Afandi oraz Siradzhudin Israfitow (ur. 19585),
Szejch bractwa Nakszbandija, mieszkajacy we wsi Hurik w obwodzie taba-
saranskim. Trudno powiedzieé, czym Siradzhudin zaskarbil sobie zwolen-
nikéw: swoja wiedza czy osobowoscia. Jego bractwo wyréznia sie
absolutnym posltuszeristwem adeptéw, takze niezwykla czcig oddawang
mistrzowl. Plotka glosi, {2 uczniowie szejcha Plja wode uzyta przez szejcha
do rytualnej ablucji (Gusejnow 24 lutego 2004).

Siradzhudin to czlowiek kompromisu. Nawet po zbrojnym przejeciu
DZMD przez Awaréw w 1992 r., pozostat w radzie aliméw do 2000 . Utrzymywat
normalne stosunki z dawnym mufti Abubakarowem (zamordowany w 1998 r.),
ktéry nie mieszat sie w sprawy Dagestanu poludniowego. W trakcie nauki w
opozycyjnym, pro-kumyckim Islamskim Instytucie Szafii, otworzy! filie Insty-

-tutu w swoje siedzibie: Szejch takze wstapit do innej muzulmariskiej uczelni
(popierajacej Saida Afandiego) Islamskiego Instytutu Kadi i utrzymywat przy-
Jazne kontakty z rektorem Arslanali Gamzatowem, uczniem Saida Afandi.
Siradzhudin twierdzit nawet, ze posiada pelnomocnictwo bractwa Szazilija,
przekazane mu przez Gamzatova. Ten jednak nie potwierdzit nigdy tego faktu
(Israfifow 21 lutego 2004; Gamazatow 23 lutego 2004). :

Fakt, iz Siradzhudin przekazat funkcje reprezentanta DZMD oraz imama
~drugiego meczetu giéwnego” w Derbencie Jjednemu z wychowankéw Gamaza-
towa, Mahmudowi Pirjewowi, byl wyraznym sygnatem awaryzacji islamu w
Dagestanie poludniowym. Proby DZMD zainstalowania imaméw obwodowych

- zakonczyly sie fiaskiem — co utwierdzilo tylko pozycje Siradzhudina. Obe-

cnie imamowie czy lokalni przywédcy wioskowi konsultujg sie z nim we

wszystkim, dokonuja oficjalnych wizyt w siedzibie szejcha we wsi Hurik.
Arslanali Gamazatow, przywédca Rady aliméw jest jednak zdania, iz

pozycja szejcha i ugodowosé wzgledem DZMD to zjawisko okresowe. W
Dagestanie bowiem ksztalcone sg zastepy miodej kadry religinej (gt. Lezgini)
gotowe wkrétce zastapi¢ Swite charyzmatycznego mistyka.

Nasza praca pokazuje, iz rywalizacja o religijne wplywy w Dagestanie
poludniowym ma raczej indywidualny i personalny charakter. Dlatego tez nalezy
analizowa¢ kazda spolecznosé osobno, w konkretnym przypadku. Byé moze,
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iz imamowie Dagestanu poludniowego znajduja sie pod podwéjnym wptywem;
Siradzhudin dzierzy wladze wykonawcza, Pirjew nadzoruje prace imamoéw. W
kolejnym rozdziale opisane zostana dwa wazne wydarzenia, ktore uksztaltowaly
obecna sytuacje religijna w Dagestanie poludniowym: ukazane takze beda dwa
przykiady islamskiej polityki na poziomie wspélnoty wiernych.

Roztam w Giéwnym Meczecie w Derbencie

Meczet Gléwny w Derbencie to najwickszy zabytek miasta — to jemu
zawdziecza ono swoj status dziedzictwa swiatowego. Jego bryla ma niety-
powy — nie muzulmarnski wyglad. Sadzi sie¢, iz meczet przeksztalcony zostal
ze starozytnego kosciola monofizyckiego. Jak wspomniano wczesniej, jest
on uzywany przez sunnitow i szyitow. Kazda spotecznos¢ ma swojego
imama, obie wspolna rade meczetu, na ktérej czele stoja dwaj przewodni-
czacy, kazdej ze wspélnot (Gusejnow 25 sierpnia 2003).

Wraz z narastaniem miejscowych nacjonalizméw w péZnym okresie
pierestrojki, tabasaranscy muzulmanie (sunnici) zaczeli domagac sie hege-
monii w sprawowaniu kontroli nad meczetem, popadajac przez to w konflikt
z azerbejdzariskimi szyitami. Ponadto w lonie sunnitéw takze rozgorzal
konflikt o wladze w swiatyni miedzy dwoma kandydatami (Ahmedem Gasa-
nowem oraz Mawludinem Nefitowem) o imamat meczetu. Konfliktu nie
rozwiazal mufti, odwolujac obu ze stanowiska imaméw. Gasanow dzieki
wsparciu Tabasarian i Azeréw zdolat odzyska¢ wczesniej piastowang fun-
keje. Jego konkurent zalozyt natomiast wlasny meczet zgromadzen, tzw.
.drugi meczet zgromadzen” w budynku dawnego szpitala weterynaryjnego.
Lokalizacja $wigtyni wywola protest przynajmniej czesci spotecznosci, ze
wzgledu na fakt trzymania w tym budynku swego czasu swin — zwierzat
uwazanych w islamie za nieczyste. Bez wzgledu na to Nefitow, fundator
$wiatyni, otrzymat hojne wsparcie ze strony miedzynarodowej organizacji
JIslamskie Zbawienie”, ktora niedlugo pézniej oskarzona zostala o wspiera-
nie wahabityzmu. Zwolennicy Nefitowa nazywaja swoja swiatynie .drugim
meczetem gléwnym”, okoliczni mieszkanicy méwia o nim takze .meczet
tabasaranski”.

M. Nefitow niedlugo cieszyt sie tytutem imama .drugiego meczetu”. Z
inicjatywy czesci skonfliktowanych z nim przedstawicieli ludnosci tabasa-
ranskiej, oskarzony zostat o naduzycia finansowe i musial ustapi¢ z funkcji
imama. Oponentéw Nefitowa popart Adilgirei Tagirow, minister spraw we-
wnetrznych Dagestanu. Nefitow po rezygnacjize stanowiska zostal imamem
meczetu w niedalekim miasteczku Ogni. DZMD oraz Tagirow uczynit naste-
pnie z meczetu najdalej wysunieta placéwke religijng DZMD. W 1995 roku
na jej czele stanat M. Pirjew, absolwent wyzszej uczelni religijnej oraz uczen
Arslanaliego Gamzatowa. W przeciagu kilku lat Pirjew dokoriczyt budowy
$wiatyni i przyczynit sie do zwiekszenia liczby wiernych. Aktualnie w piat-
kowych modlach uczestniczy 200-300 wiernych. ,

Incydent ,,Arafat” (2001)

W 1996 roku, lezgiriska rodzina, nazywana Welihanami, otrzymata
pozwolenie wladz miejskich w Derbencie na zalozenie organizacji +Arafat”
oraz wybudowanie wlasnego meczetu. Pieniadze skoriczyly sie jednak zanim
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budowa rozpoczela si¢ na dobre. Wsparcia spotecznosci udzielit szejch
Siradzhudin — znany fundator wielu pieknych meczetow w Dagestanie
potudniowym. Po zakoriczeniu budowy jednak narést spér wokét zarzadu
nad $wiatynia miedzy fundatorem a Welihanami i magistratem miejskim z
drugiej strony. Szejch pragnat zalegalizowaé $wiatynie Jjako swojg wiasnosé.
Na to nie chcieli pozwolié Welihanie,

Mimo to Welihanie urosli do liczacej formagji religijnej pod przemoznym
wplywem bractwa Siradzhudina. W 1998 otworzyta-ona (w opozycji do DZMD)
filie Instytutu Islamskiego Szafi. Byla to pierwsza wyzsza instytucja oswiatowa
na terenie Dagestanu poludniowego. Szkola powstata dzieki dobrowolne;j
pomocy uczniéw i ich rodzin. Rozumiejac znaczenie organizacji, szejch Siradz-
hudin oddelegowat do niej swojego najlepszego wspélpracownika, Isamudina
Saidowa, bylego sowieckiego zolnierza w Afganistanie, a pdzniej wplywowego
przywodce religijnego we wsi Hoczni, W 2000 roku Saidow mianowany zostat
imamem grupy .Arafat” — co przypieczetowalo jej triumf na drodze do konso-
lidacji. Do szkoly .Arafat” uczeszczalo ok. 300 uczniéw — nie tylko 2
Dagestanu poludniowego, ale z calej Republiki (Israfitow 21 lutego 2004)!2,
DZMD oraz A. Tagirow, pézniejszemu ministrowi spraw wewnetrznych
bardzo nie podobat si¢ fakt, iz Siradzhudin znalaz! solidne zaplecze religijne
w jednym z najwazniejszych osrodkéw Dagestanu potudniowego.

Na poczatku prébowano wiec ruchowi przyczepi¢ metke wahhabitéw —
co rownalo si¢ juz w republice z oskarzeniem o przestepstwo. Stusznosci tego
oskarzenia nie udalo sie jednak dowiesé. Nastepnie wladza rozpoczela proces
nekania ,Arafat” na drodze urzedowej; kontrolowano budynki organizacji pod
wzgledem sanitarnym, budowlanym czy przeciwpozarowym. W pazdzierniku
2001 r. milicja przeprowadzila nalot na szkole, w ktérej znalazta grupe mio-
dziezy w wieku szkolnym mieszkajacy tam bez zameldowania, Uczniéw —
pensjonariuszy odeslano do rodzinnych wiosek. Gléwnych czlonkéw organiza-
cji spotkal okresowy areszt. Po zwolnieniu czlonkowie bractwa powrdcili
Jjednak do swojej siedziby. 12-13 pazdziernika wspolnie odprawili ekstatyczny
zikr (pét-recytowane, pél-$piewane imiona Boga — staly element liturgiczny
bractw sufickich). Nazajutrz do budynku ponownie wkroczyta milicja. Tym
razem akcja milicyjna miata charakter agresywny — ludzie zgromadzeni w
pomieszczeniach bractwa zostali pobici, nie wylaczajac kobiet i dzieci, a
nastepnie umieszczeni w wiezieniu. Interwencja milicji wywolata powszechny
skandal — czlonkéw .Arafat” po kilku dniach zwolniono do doméw (Derbentside
novosti 19 pazdziernik 2001:1,2). Obecnie ,Arafat” przemianowata sie na ,Bab
al Abvab” i stara sie usankcjonowaé jako organizacja o$wiatowa.

. Studium przypadku: Belidzi i Kullar

Chcielibysmy teraz zaprezentowaé islamska polityke na przykladzie
dwoch lezginskich spolecznosci: miasteczka Belidzi sasiadujacej wioski Kul-
lar, znajdujacych si¢ w potudniowej czesci obwodu Derbent. Jak Jjuz pisalismy,
Lezgini to grupa najbardziej doswiadczona sowiecka polityka ateizacji. W
rezultacie rywalizacfa salafitow, DZMD oraz ich oponentéw jest zazarta, ‘

Od 2001 roku imamem w Belidzi jest dawny imam ~drugiego meczetu"”
w Derbent, wspomniany juz, Mawtudin Nefitow. W miasteczku Ogni, podo- -
bnie jak niegdy$ w Derbencie nie udalo mu sie prowadzié zréwnowazone;j
polityki wzgledem miejscowych grup etnicznych i zmuszony zostal po raz
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kolejny do ustapienia z urzedu imama. Mial w tym swoéj udzial takze DZMD,
ktory od dawna oficjalnie starat sie zdyskredytowac imama, twierdzac, iz
jest on starym, sowieckim szpiegiem, a wyksztatcenie religijne zdobyt w
" czasach sowieckich w Taszkiencie. , : '

Rzeczywiscle Nefitow legitymowat si¢ formalnym wyksztalceniem reli-
gijnym — nigdy nie starat si¢ o wzgledy 2adnego bractwa religijnego (Nefitow
26 luty 2004). Rownoczesnie byl i jest krytyczny tak wzgledem sufizmu, jak i
DZMD. Nic wiec dziwnego, ze DZMD przyprawila mu etykietke wahabity i nie’
przestawala go oczernia¢. Mimo wysilkow DZMD. wysuwajacych wlasnych
kandydatéw na to stanowisko, muzuimanie z Belidzi twardo opowiedzieli si¢
za Nefitowem. Nefitow ze wzgledu na doswiadczenie oraz kwalifikacje (nadto
znajomos$é lezgijskiego) byt dla Belidzi dobrym kandydatem.

Odrodzenie islamu w wiosce Kullar w duzej mierze zwiazane jest z osoba
imama Mogamedmirza Sefibekowa. To on doprowadzit do otwarcia pierwsze-
go meczetu we wsi po latach komunizmu, stajac si¢ jego imamem. DZMD
nie powierzyla Sefibekowi calej wladzy religijnej w Kullar. Przewodniczacym
miejscowej wspdlnoty muzutmanskiej zostal czlowiek wiladzy — nie majacy
nic wspolnego z ta okolica. Mimo panujacej dwuwladzy, imam wioski Kullar
planuje otwarcie nowej $wiatyni, stara zamieniajac na szkote.

Resztki ruchu Salafija

Po tym jak wahabityzm zostal zakazany w Dagestanie w 1999 r.,
meczety Salafiji zostaly zamknicte, a oficjalne meczety Derbentu zakazaly
wstepu przedstawicielom tego ruchu. Wielu obecnych sympatykow tego
ruchu to zmarginalizowana miodziez zajmujaca sie handlem. Uczestnicza
w obowiazkowych modtach, ale nie stuchaja kazari imama. Kiedy koricza sie
modly, sprzedaja ksiazki przed meczetem lub agituja ludzi na ulicach.
Autorzy literatury wahabickiej stali si¢ celem wlasnej agitagji. Powtarzaja
bowiem t3 sama retoryke, co oni sami w latach 90. wobec sufizmu. Wedlug
nich DZMD i .Arafat” to dwie strony tej samej monety. Nigdy nie nazywaja
siebie Salafitami, lecz ,prawdziwymi muzulmanami” 8,

Tolerancja Meczetu Gléwnego wzgledem .wahabitow™ daje zwolenni-
kom Saida Afandi dobry powéd do krytykowania Meczetu, a takze utrzymywa-
nia jakoby istnial rozlam muzuimanéw w Derbencie. Bez wzgledu na to wszelkie
préby nacisku na Meczet Giéwny i wahabitow — traktowane sa w miescie jako
zalamanie odwiecznych zasad tolerancji migdzy sunnitami a szyitami. Ponadto
© Meczet gléwny z racji swojego statusu nie moze zabronié¢ wstep zadnej osobie
uwazajacej sie za muzulmanina (Mirtaibow 20 lutego 2004).

Salafici z Belidzi zgromadzeni byli wokél Ajuba Omarowa, Awara i
jednego z najznamienitszych salafitow w calej Rosji, kierujacego ruchem z
Astrachania. W dagestariskim miasteczku salafici zaczeli si¢ organizowac w
1992 roku, kiedy Rosjanin, Oleg Marszkin, otrzymat zgode wiadz na zatoze-
nie we wlasnym mieszkaniu organizacji islamskiej. Popularnosé ruchu rosta
szybko i w polowie lat 90. liczyl on 40-50 cztonkéw, gléwnie ludzi miodych,
czesto bezrobotnych, gromadzacych si¢ we wlasnym miejscu modiéw (od-
mawiajac uczestniczenia w modtach w meczecie). Grupa atakowala miejsco-
we — niemuzulmanskie praktyki obecne przy pogrzebach czy slubach.
Miejscowe wladze zaniepokoily kontakty islamistéow z Czeczenia. Z tego
powodu w Belidzi zdelegalizowano wahhabitow znacznie wczesniej niz na
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konwersji jej czlonkéw. Wiekszosé salafitéw z Belidzi wyjechato do Astracha-
nia (Agajew i Egibekow 26 lutego 2004).

Nizam Razahanow, przywédca Salafitow w Dagestanie poludniowym
w latach 1996-98, opuscil organizacje w 1998 roku, na dlugo przed

ruchu. Tym niemniej przywédca, jak tez czesé aktywistow ruchy z Dagesta-
nu poludniowego kwestionowata teologie Omarowa, nieustajaco doprowa-
dzajac do wasni miedzy rodami czy spotecznosciami lokalnymi, W miedzy
czasie Razahanowa nekata bieda, uwazal bowiem jakiekolwiek sposoby
zarobkowania za legitymacje znienawidzonego materializmu, W koricu roz-
terki duchowe, jak tez réznice z Omarowem doprowadzily go do wystapienia
z ruchu (Razahanow 26 lutego 2004). '

Whioski

Islam nie zna rozréznienia miedzy swiatem spoleczno-materialnym a
duchowym. W tym aspekecie, islam rozni sie wyraznie od chrzescijanstwa
czy buddyzmu. Dlatego tez niezwykle trudno jest sekularyzowa¢ muzulmar-
ska wladze. Z tego samego powodu islamskie organizacje odzwierciedlajg
interesy etniczne, spoleczne czy polityczne calych spoleczenstw, tak jak
pokazane bylo to na przykladzie bractw sufickich. Islam z natury jest religia
polityczna. To dlatego 15 milionéw rosyjskich muzutmanéw ma nie mniejsze
znaczenie polityczne niz 100 milionéw wyznawcow chrzescijanstwa.

Z punktu widzenia organizacyjnego, islam charakteryzuje sie tenden-
cja do decentralizacji. W przeciwienstwie do chrzescijaristwa, opartego o
hierarchie koscielng 1 profesjonalne duchowieristwo, w islamie kryteria
wyboru imaméw s stosunkowo dowolne, Przynajmniej w Dagestanie. W
eseju ukazano przyklad lokalnej polityki islamskiej w Dagestanie, gdzie demo-
kratyczna z natury tradycja islamu wyznaczana Jest przez Saida Afandiego. Z
tego samego powodu, pomimo swojego doktrynalnego uniwersalizmu, islam
nie moze by¢ wolny od nacjonalizmu i regionalizmu. Instytucje: duchowego
zarzadu oraz muftiego, wprowadzone przez Katarzyne Wielka, byly wyzwaniem
dla tych decentralizujacych elementéw wiary muzulmarniskiej.

Paradoksalnie, to Said Afandi jest tym, ktéry stara sie zachowaé na
poziomie regionalnym polityke religijna doby Katarzyny Wielkiej. Podczas gdy
muzulmanie innych obszaréw Wspélnoty Niepodleglych Paristw, poszukuja
nowego modelu organizacyjnego dla ich zycia religijnego. Hegemonia Saida
Afandiego utrwalala sie etapami: pierwszy, to przymusowa likwidacja prawo-
rzadnego DZMD i zastapienie go awarskim odpowiednikiem w 1992 r.: drugi,
to zakaz istnienia innych wiadz religijnych z 1997 r.; wreszcie, utworzenie
hierarchii religijnej oraz profesjonalizacja edukacji islamskiej pod pretekstem
walki z wahhabityzmem. Jest oczywiste, ze kluczowym elementem tego zjawi-
ska byla ,stratyfikacja” islamu. W przypadku Dagestanu oznaczalo to koalicje
dwéch najwiekszych grup etnicznych: Awaréw i Darginéw. Tym niemniej, im
bardziej DZMD Saida Afandiego byt scentralizowany i ~stratyfikowany”, tym
mniejszy by! zasieg terytorialny Jjego wladzy.
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Nie przypadkowo opozycja religijna w Dagestanie traktuje zakaz
dzialalnosci innych religijnych zarzadoéw jako pogwalcenie prawa federal-
nego. Przewidujemy, iz prezydent Putin bedzie w stanie zharmonizowa¢
prawo dagestariskie z prawem federalnym. W rezultacie powstanie kilka,
réwnoprawnych religijnych wspélnot. Opozycja przypuszcza, ze hegemonia
DZMD Saida Afandi musi zostaé przerwana przed zebraniem si¢ powszech-
nego kongresu muzulmarskiego, ktéry wybierze muftiego i wyloni jedna,
zjednoczona DZMD (Iljasow 25 luty 2004). Jak dotad [w 2004 r.] opozycyjne
frakcje religijne zgromadzily sie w meczecie w Machaczkale i powotaly
komisje do spraw wznowienia dzialalnosci alternatywnej DZMD (Islamskij
wiestnik 1 kwietnia 2004, s.1-4).

Trudno powiedzieé, czy opozycja broniac prawa federalnego w jednym
przypadku, nie upomni si¢ o to prawo raz jeszcze — przykiadowo domagajac
sie legalizacji ruchu wahhabickiego. Powstanie i upadek wahabitow w Dage-
stanie w ostatnie] dekadzie XX w. pokazuje, iz mimo silnego oddzialywania
$wiata arabskiego, Dagestan pozostanie czescig Eurazji, a jego islam zachowa
swojg specyfike co najmniej w najblizszej przyszlosci. Z drugiej strony, owa
specyfika nie jest tez statyczna — nalezy zapyta¢: jak diugo Dagestanowi uda
sie pozostaé¢ wyspa sufizmu w pluralistycznym Swiecie islamu?

Przypisy:

1. Kimitaka Matsuzato jest profesorem w Centrum Badari Slawistycznych na Uniwersytecie
Hokkaido w Japonii. Magomed-Rasul Ibragimow to profesor nadzwyczajny Dagestariskiego Uniwer-
sytetu Stanowego. Esej ten jest plonem projektu badawczego ,Islam oraz polityka w Rosji” (2003-
2006) oraz programu ,Ustanowienie eurazjatyckich studiéw slawistycznych”  (2003-2006),
sponsorowanych przez japoriskie Ministerstwo Edukacji, Kultury, Sportu, Nauk i Technologii.

2. Zobacz takze Makarowa (2003).

3. By¢ moze praktyka ta pochodzi z czaséw sowieckich, kiedy 6wczesna nomenklatura,
dla wigkszego uznania, starata sig legitymowa¢ si¢ podwéjnym wyzszym wyksztatceniem.

4. Dane te pochodza z pracy badawczej D. Makarowa z sierpnia 2003 r.

5. Przykiadowo tlumaczyé to mozna przychylnym stosunkiem do lezgiriskiej miodziezy
pragnacej uczy¢ si¢ w Pdtnocnokaukaskim Uniwersytecie Islamskim, kontrolowanym przez
DZMD. Podobna polityke wzgledem tej grupy etnicznej prowadzi Islamski Uniwersytet Shafi
wMachaczkale, zdominowany przez kumycka opozycjg.

6. Zobacz takze Jemelianowa (2001:669).

7. A. Malaszenko (2001:62) podaje, iz Said Afandi posiada 5038 uczniéw.

8. O dziataniu duchowych zarzadéw w tym okresie zobacz Azamatowa (1994).

9. Ten faktyczny ,,monopol pielgrzymkowy" zostal jeszcze zaostrzony w ostatnich latach.
W 2004 r. prywatnym agencjom turystycznym zabroniono starania si¢ o wizy dla pielgrzyméw.

10. Istnieje w Dagestanie sze$¢ obszar6w zamieszkiwanych przez Kumykéw. Cztery z nich
(Karabudaczentski, Kumtorkalinski, Kajakentski oraz Babajurtowski) sa catkowicie niezalezne od
DZMD, dwa pozostate (Chasawjurtowski i Bujnakski) tylko czesciowo (Iljasow, 6 kwietnia 2004).

11. Derbent w j. arabskim to ,Bal al-abwab” (,, Wrota Wrét"), w tureckim z kolei figuruje
jako ,.Temir-kapy” (,.Zelazne Wrota") (Kasumow 2003:8-9).

12. Autor rozmawial takze na ten temat z nauczycielami oraz uczniami Islamskiego
Instytutu ,,Bal al-abvab”.

13. Rozmowa z A.A. Guseinowem, 20 paZdziernika 2004, Derbent.
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