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Введение
В
XXI в. роль религиозной дипломатии значительно выросла. Без присутствия духовных лидеров редко обходится сколько- нибудь значимая встреча ведущих мировых политиков. В авгу​сте 2000 г. под эгидой ООН был проведен Международный фо​рум религиозных лидеров, а к встречам «Большой восьмерки» с 2006 г. приурочены Всемирные саммиты духовных лидеров, со​зываемые Всемирной конференцией религий за мир и ее пар​тнерами. Соединенные Штаты Америки уже давно привлекают к своим внешнеполитическим программам таких авторитетных духовных лидеров, как раввин Артур Шнайер, протестантский пастор Джесси Джексон и православный протоиерей Леонид Кишковский, которые пользуются реальным политическим ав​торитетом и в других странах принимаются на уровне глав госу​дарств.
Более того, целые страны, например, Казахстан, делают межрелигиозный диалог одним из приоритетов своей внешней политики. Большинство глав государств почли бы за честь про​вести на своей территории исторические встречи духовных ли​деров, в первую очередь — встречу Папы Римского и Патриарха Московского и Всея Руси, возглавляющих две крупнейшие рели​гиозные организации в мире.
После распада СССР Русская Православная Церковь сохра​нила присутствие во всех бывших союзных республиках, благо​даря чему стала дополнительным консолидирующим фактором народов Содружества. На примере российско-грузинских от​ношений хорошо видно, как религиозная дипломатия продол​жает работать даже в те моменты, когда государства находятся на грани войны — во всяком случае, в 2008 г. главным послом мира с грузинской стороны выступал предстоятель Грузинской Православной Церкви Святейший и Блаженнейший Католикос- Патриарх всей Грузии Илия II, который всегда подчеркивал свои добрые отношения со священноначалием Русской Правос​лавной Церкви.
В мировой политике новейшего периода важная роль отво​дится и мусульманской дипломатии. Беря за основу дающиеся в ведущих энциклопедических изданиях определения диплома​тии как таковой, а также практические формы ее реализации другими религиозными общинами, под мусульманской диплома​тией можно понимать официальную деятельность легитимных представителей мусульманской общины в деле осуществления внешних сношений самого широкого спектра*. Цели мусульман​ской дипломатии также вполне коррелируют с общеприняты​ми — в первую очередь, это упрочение положения мусульман​ской общины, во вторую — оптимизация ее развития.
«Закрепление Исламом посольской деятельности было направлено на реализацию многочисленных целей и различ​ных планов во имя всеобщей пользы и искреннего стремления к претворению исламских предписаний на региональном и миро​вом уровнях. Отсюда — отдача от исламской посольской деятель​ности была многосторонней и всеохватывающей. Она включи​ла в себя, в частности, решение многочисленных задач — таких, как распространение Ислама, заключение договоров, направ​ление послов и посольских миссий, обмен знаниями, обеспече​ние взаимных интересов в различных областях», — так харак​теризует ключевой сегмент мусульманской дипломатии профес​сор университета им. короля Абдель Азиза в Джидде Хасан ибн Мухаммад Сафар".
Мусульманская дипломатия в разных странах может силь​но различаться по своей форме, — например, в странах, где ис​лам признан государственной религией, мусульманские дипло​маты являются преимущественно или исключительно государ​ственными чиновниками; а в странах, где мусульмане составля​ют меньшинство, внешние сношения от их имени осуществля​ют несостоящие на государственной службе духовные лидеры.
В ряде случае чувствующие себя весьма уверенно мусульман​ские общины могут ставить на первое место не упрочение сво​его положения, а экспансионистское развитие. «Исламская по​сольская деятельность во времена Пророка, да благословит его
Аллах и приветствует, началась как раз с распространения при​зыва принять Ислам и расширения сферы его влияния», — уточ​няет Хасан ибн Мухаммад Сафар
. Действительно, историю ис​лама в России обычно начинают с принятия этой религии Волж​ской Булгарией, которую посетило миссионерское посольство багдадского халифа аль-Муктадира.
В целом в мусульманской дипломатии можно выделить сле​дующие направления.
' 1. Взаимоотношения с единоверцами из других стран.
2. Взаимоотношения с властями — как собственного госу​дарства (если оно не исламское), так и зарубежных стран.
3. Взаимоотношения с мусульманами иных течений ислама.
4. Взаимоотношения с представителями других религий.
5. Взаимоотношения с политическими и общественными организациями.
Исламское сообщество России в разные периоды сво​ей истории меняло приоритеты своих внешних сношений. Первые века его истории характеризовались активной мисси​онерской деятельностью (т. е. межрелигиозным диалогом с це​лью прозелитизма), призванной распространить ислам как сре​ди язычников, так и среди людей Писания. Известно, что при выборе веры князь Владимир беседовал с мусульманской деле​гацией из Волжской Булгарии, однако доводы новообращенных булгар показались ему неубедительными.
После включения в состав России Казанского и Астрахан​ского ханств, а впоследствии и других мусульманских государ​ственных образований, мусульмане стали меньшинством в пра​вославном государстве, которое относилось к исламу хотя и с ува​жением, однако без особой любви. С эпохи Ивана Грозного до времен Екатерины II главной задачей мусульманской дипломатии стали взаимоотношения с органами российской власти разных уровней, от которых напрямую зависела судьба исламского сооб​щества.
После Указа об образовании Оренбургского магометанско​го духовного собрания (ОМДС) и назначения кадрового ди​пломата и разведчика Мухамеджана Гусейнова его муфтием ис​лам быстро приобрел черты второй государственной религии Российской Империи. Преемники Гусейнова активно выпол​няли дипломатические поручения властей, а также оберега​ли свою общину от нежелательного влияния извне, в первую очередь исходившего от Османской империи. Лидеры ОМДС, Таврического и двух кавказских управлений, а также Кутлу- Мухаммед Тевкелев, Атаулла Баязитов и Галимжан Баруди своим патриотизмом и преданностью венценосным особам значитель​но улучшили положение российской уммы, кардинально изме​нив ее восприятие элитой российского общества. Именно бла​годаря им к началу XX в. ислам стал восприниматься как одна из опор государства Российского.
С появлением в 1905 г. первой мусульманской партии «Иттифак-аль-муслимин» мусульманская дипломатия стала включать в себя также взаимоотношения с политическими и об​щественными структурами, большинство из которых находи​лось в оппозиции к официальному мусульманскому духовенству. Впрочем, и до этого движение джадидов вынуждало представи​телей официального мусульманского начать реализацию новых форм дипломатической деятельности.
Первые десять лет после Октябрьского переворота 1917 г. взаимоотношения с мусульманскими духовными лидерами и многочисленными политиками от ислама являлись главным на​правлением мусульманской дипломатии, а после начала репрес​сий в отношении мусульман приоритетным стало взаимодей​ствие с богоборческими властями, единственной задачей кото​рого было элементарное выживание.
После окончания Великой Отечественной войны и созда​ния новой административно-территориальной системы управ​ления исламским сообществом бывшей Российской империи, включавший в себя четыре независимых духовных управления мусульман, давление на мусульманское сообщество резко умень​шилось, и его лидеры стали привлекаться к внешнеполитиче​ской деятельности, призванной продемонстрировать странам третьего мира преимущества советского строя. Кроме того, с 1952 г. в СССР начали проходить регулярные межрелигиозные конференции, от которых берет свое начало межрелигиозная дипломатия российских мусульман.
В 1962 г. был образован Отдел международных связей му​сульманских организаций СССР, ставший мусульманским ана​логом Отдела внешних церковных сношений Московского Патриархата. В его функции входила не только оптимизация внешней деятельности советских мусульман, но и подготовка религиозных дипломатов, знающих языки и способных достой​

но представлять свою общину перед зарубежными единоверца​ми. Действительно, в послевоенный период СССР нередко по​сещали делегации мусульманских политиков и духовных лиде​ров из десятков стран, работа с которыми считалась одним из важнейших направлений мусульманской дипломатии.
Упорядочение внешних сношений имело своей целью не только их активизацию, но и профилактику деструктивного вли​яния на советскую умму. Если в XIX в. власти беспокоило преиму​щественно англо-турецкое влияние, то в XX в. главная угроза ста​ла исходить от Саудовской Аравии и ее сателлитов, в свою оче​редь, ставших сателлитами США. Экспансия нетрадиционного ислама, представленного преимущественно в форме ваххабизма, наблюдалась в России и в XIX в., однако после начала войны в Афганистане ее масштабы приобрели угрожающий характер.
События 1989 г., ознаменовавшегося переворотами в ДУМ Средней Азии и Казахстана (САДУМ) и в ДУМ Северного Кавка​за, наглядно показали, что профилактике ваххабизме уделялось недостаточно внимания. Ломка советской системы муфтиятов привела и к хаотизации их внешней деятельности, — Отдел меж​дународных связей мусульманских организаций СССР де-факто прекратил свое существование, а достойно продолжить ее тра​диции смогло лишь ДУМ Закавказья, которое чрезвычайными усилиями своего председателя шейх-уль-ислама Аллахшукюра Паша-заде сумело избежать распада и сохранить авторитет во всей зоне своей юрисдикции.
После распада СССР исламское сообщество России оказа​лось предоставлено само себе, и внешние связи его лидеров первоначально имели своим приоритетом установление друже​ских контактов с богатыми зарубежными единоверцами, на ко​торых возлагалась основная надежда в деле финансирования исламского возрождения. При этом большинством из них был забыт принцип различения полезного и вредного, хорошего и плохого. И если прошедшие школу Отдела международных свя​зей мусульманских организаций СССР мусульманские лидеры — например, Талгат Таджуддин, быстро поняли, чем чреваты ди​пломатические просчеты в отношениях с «благотворителями» из ваххабитских стран, то новые поколения муфтиев таким «чу​тьем» не обладали, и многие их представители попали под влия​ние ваххабитов или же просто были ими завербованы.
По мере развития исламского возрождения внешние кон​такты российских мусульман перестали ограничиваться толь​ко поиском средств и оптимизацией хаджа. В 1997 г. была созда​на Международная исламская миссия, призванная продолжать дело Отдела международных связей мусульманских организа​ций СССР и упорядочивать мусульманскую дипломатию России. Правда, к этому времени ни о какой централизованной диплома​тии речи уже не шло — российская умма раздробилась более чем на 40 муфтиятов, которые активно враждовали между собой.
С созданием в 1990 г. Исламской партии возрождения ду​ховные управления мусульман встали перед острой необходи​мостью выстраивать отношения с возродившимися политиче​скими структурами мусульман, которые, как и раньше, не скры​вали своей враждебности к официальным институтам управ​ления уммой. Например, в 1992 г. в Казахстане активисты пар​тии «Алаш» пытались свергнуть муфтия Ратбека Насымбаева, а в Таджикистане сторонники Исламской партии возрождения (Партии исламского возрождения Таджикистана) вообще спро​воцировали гражданскую войну. В постсоветской России их кол​леги также сыграли не последнюю роль в смещении целого ряда муфтиев и разжигании внутримусульманских противоречий, та​ким образом на несколько лет заставили считаться с собой как с опасной и непредсказуемой силой.
После ликвидации Совета по делам религий СССР мусуль​мане смогли установить прямые контакты с чиновниками раз​ных уровней и ветвей власти, получив в том числе и доступ к первым лицам. Это обстоятельство сулило большие перспекти​вы, однако и вынуждало серьезно подходить к государственно​исламским отношениям, которые ранее определялись лишь не​сколькими профильными чиновниками Совета по делам рели​гий и были весьма предсказуемы. К сожалению, далеко не всег​да обретенная в этой сфере свобода шла на пользу исламскому сообществу — в истории осталось больше негативных приме​ров взаимодействия мусульманских лидеров с властями. С дру​гой стороны, именно власти оказали традиционным мусульман​ским организациям серьезное содействие и помогли им пере​жить, хотя и не без серьезных потерь, тяжелое десятилетие пе​реходного периода.
В 1998 г. в России был создан Межрелигиозный совет Рос​сии, в число учредителей которого вошли крупнейшие мусуль​манские структуры страны — Центральное духовное управление мусульман России и Совет муфтиев России. Таким образом стар​товал новый этап развития межрелигиозного диалога в России, 

в рамках которого ведущие духовные лидеры получили возмож​ность для регулярных собеседований. Апогеем межрелигиозно- го сотрудничества стало создание в 2004 г. Межрелигиозного со​вета СНГ, введение нового государственного праздника Дня на​родного единства в 2005 г. и проведение в Москве Всемирного саммита духовных лидеров в 2006 г. Кроме того, мусульманские организации стали проявлять больше внимание к двусторонне​му христианско-мусульманскому диалогу, как в пределах России, так и за рубежом, все с большим интересом затрагивая его тео​ретическую сторону.
К настоящему времени Россия старается восстановить вли​яние в мусульманском мире, играя на противоречиях между ис​ламскими странами и США. Внешнеполитические контакты развиваются по всем направлениям — МИД России старается поддерживать ровные отношения и с Ираном, и его главным со​перником в мусульманском мире Саудовской Аравией. После по​ездки Президента РФ В.В.Путина в августе 2003 г. в Малайзию и сделанного им заявления о возможном вступлении России в ОИК, контакты с этой крупнейшей межгосударственной мусуль​манской организацией резко активизировались. В 2005 г. Рос​сия получила статус наблюдателя ОИК, а в 2007 г. — статус на​блюдателя в Исламской организации по образованию, науке и культуре (ИСЕСКО). В МИДе России была введена особая долж​ность посла по особым поручения — постоянного представите​ля в ОИК, кроме того, один из послов по особым поручениям отвечает за «исламскую» тему в целом.
Естественно, что в этих процессах заметная роль отводит​ся мусульманскому духовенству, и хотя пока лишь отдельные его представители профессионально подходят для такого рода мис​сий, без их участия уже не обходится практически ни одно круп​ное мероприятие, призванное упрочить положение России на мусульманском Востоке.
Из всех постсоветских стран наибольшую выгоду от мусуль​манской дипломатии получила Азербайджанская Республика, которая благодаря умелой политике шейх-уль-ислама Аллахшу- кюра Паша-заде уже в конце советского периода смогла всту​пить в ОИК и заручиться поддержкой исламского мира в Кара​бахском конфликте. Кроме того, осведомленность шейх-уль- ислама о специфике сношений с мусульманскими странами по​зволила ему сохранить свою самостоятельность и минимизиро​вать тот урон, который нанесла его умме экспоненциальная ак​тивизация контактов с зарубежными единоверцами. Попытки установить над мусульманами Азербайджана турецкое, иран​ское или саудовское влияние были быстро пресечены, а борьба с экстремистскими формациями ислама, занесенными на тер​риторию республики ваххабитскими эмиссарами, началась сра​зу по факту их выявления.
Республики Средней Азии и Казахстан смогли обратить в свою пользу международные достижения САДУМ, более или менее успешно интегрировавшись в мусульманский мир. Сов​ременная ситуация позволяет констатировать, что наиболее успешно свои связи с мусульманским странами развили Казах​стан и Узбекистан, однако в них главы мусульманских общин не​самостоятельны и слишком зависимы от властей, по сути став муфтиями царского образца. При этом во всех государствах это​го региона, за исключением Туркменистана, весьма остро встал вопрос экспансии мотивируемого исламом экстремизма и тер​роризма, борьба с носителями которого началась с большим опозданием и поэтому идет особенно тяжело.
Тема мусульманской дипломатии в России, равно как и в других государствах постсоветского пространства, заслуживает целого ряда серьезных исследований и слишком широка, чтобы все ее аспекты можно было бы подробно осветить в одной кни​ге. В связи с этим в данной монографии акцент сделан на наиме​нее изученных направлениях дипломатии российских мусуль​ман: межрелигиозном диалоге и контактах с зарубежными му​сульманами в советский и постсоветский период. К сожалению, литература по этой теме по-прежнему малочисленна — сколько- нибудь серьезный научный интерес к проблеме изучения про​являют преимущественно отечественные специалисты, среди которых хотелось бы отметить Р.Г.Ланду, автора классической монографии «Ислам в истории России» (М., 1995), авторский коллектив энциклопедического словаря «Ислам на территории бывшей Российской империи» под редакцией С.М.Прозорова, труды Д.ЮАрапова «Ислам в Российской империи» (М., 2001) и «Императорская Россия и мусульманский мир» (М., 2006),
О.Н.Сенюткиной «Тюркизм как историческое явление» (Ниж​ний Новгород, 2007), С.М.Исхакова «Российские мусульмане и революция» (М., 2004) и «Первая русская революция и мусульма​не Российской Империи» (М., 2007), P.M.Мухамметшина «Ислам в общественной и политической жизни татар и Татарстана в XX в.» (Казань, 2000) и «Ислам в Татарстане» (Казань, 2009) и
В.М.Якупова, издавшего несколько десятков собственных исто​рических и богословских трудов, а также опубликовавшего мно​гие редкие исламоведческие книги Х1Х-ХХ вв.
Из публикаций зарубежных авторов следует отметить кни​гу шейх-уль-ислама Аллахшукюра Паша-заде «Ислам на Кавказе» (Баку, 2005) и посвященный ему биографический сборник «Шейх- уль-ислам двух столетий» (Баку, 2008). Наиболее подробно внеш​няя политика мусульман СССР изложена в книге бывшего муфтия Шамсудцина Бабаханова «Муфтий Зияуддинхан ибн Эшон Баба- хан» (Ташкент, 1999). Из других зарубежных публикаций особый интерес представляют монография Александра Бенигсена «Му​сульмане в СССР» (Париж, 1983) и трилогия Марка Батунского «Россия и ислам» (М., 2003).
В основу данной монографии положены Материалы из ар​хивов Международной исламской миссии, Управления мусуль​ман Кавказа, Центрального духовного управления мусульман России и Отдела внешних церковных связей Московского Пат​риархата. Благодаря ним удалось ввести в научный оборот десят​ки новых интересных документов, преимущественно посвящен​ных внешнеполитической деятельности мусульман Советского Союза и истории межрелигиозного диалога.

Часть первая
Исламская дипломатия в досоветской России (922-1917)

Доекатерининский период
Д
аже в свете современных исследований сложно определить тот момент, который можно считать точкой отсчета исто​рии ислама в нашем государстве. Одни специалисты считают, что история ислама в России началась в 642 г., когда первые от​ряды мусульман дошли до Дербента, другие же полагают, что 922 г. — год принятия ислама Волжской Булгарией — является более обоснованной датой1. Впрочем, любая из этих дат явля​ется достаточно условной — полноценное взаимодействие Госу​дарства Российского с исламской цивилизацией началось не ра​нее XV в.
В 922 г. посольство багдадского халифа аль-Муктадира, од​ним из руководителей которого был известный арабский лето​писец Ибн Фадлан, достигло государства волжских булгар, кото​рые изъявили желание добровольно принять ислам. В 932 г. сын булгарского царя совершил хадж, что окончательно закрепило связи Волжской Булгарии с исламским миром. Теперь эта стра​на воспринималась как самый северный форпост ислама2.
В 987 г. выбиравший веру великий князь Владимир принял делегацию волжских булгар. «Веруем богу и учит нас Магомет так: совершать обрезание, не есть свинины, вина не пить, по смерти же, говорит, можно творить блуд с женами. Дает Магомет каждому по семидесяти прекрасных жен, и изберет из них красивейшую и воплотит в ней красоту всех», — так описы​вает аргументы мусульманских миссионеров древнерусская ле​топись3. В итоге великий князь сделал выбор в пользу право​славного христианства, что, скорее всего, было предопределе​но изначально. Тем не менее миссионерский визит булгарской делегации стал первым зафиксированным в документах случаем использования дипломатических методов для распространения ислама на территории современной России.
В дальнейшем взаимоотношения Руси с Волжской Булга- рией имели скорее военную, нежели мирную составляющую — взаимные нападения лишь изредка прерывались перемирия​ми. Тем не менее взаимодействие русских княжеств с мусуль​манским миром оставалось весьма тесным, — арабы, персы и хорезмийцы привозили шелк, жемчуг, серебро, золото, пря​ности, стеклянную посуду, ювелирные изделия и драгоценные камни. Их главным торговым партнером традиционно была Владимиро-Суздальская земля, чьи купцы активно снабжали му​сульман льняными тканями, кожей, медом, клинками мечей и деревом для луков.
В этот период особую роль в мусульманской дипломатии играли купцы как люди, владеющие языками, знающие обы​чаи сопредельных народов и обладающие максимальной сво​бодой передвижения. Именно через них обычно происходи​ло знакомство с исламом в русских пределах. Впоследствии в ряде важных портовых городов — Ярославле, Костроме, Твери, Архангельске первые мечети появились именно для удовлет​ворения религиозных нужд торговых людей. Кроме того, для дипломатов, переводчиков-толмачей и купцов в крупнейших русских городах создавались подворья — например, Татарская слобода и Крымское подворье в Москве. Позднее, в середине XVIII в. главным российским центром мусульманских купцов- дипломатов стало село Татарская Каргала, или Сеитов посад, вблизи Оренбурга, которое славилось и своими медресе, бы​стро приобретя статус не только делового, но и духовного цен​тра татар4.
Монголо-татарское нашествие в XIII в. положило конец истории Волжской Булгарии и открыло новый этап во взаи​модействии Руси с мусульманами. В 1257 г. Золотую Орду воз​главил первый хан-мусульманин — Берке, а в 1313 г. хан Султан Мухаммед Узбек объявил ислам ее государственной религией. Благодаря этому ислам смог распространиться среди много​численных тюркских племен от Крыма до Сибири5. При этом Узбек весьма благоволил и православному духовенству, пред​писывая своим подданным не чинить ему обид и не хулить пра​вославную веру. Традиции хана Узбека продолжил и его сын Джанибек, которого связывали особо теплые отношения с ми​трополитом Московским Алексием, вылечившим супругу хана Тайдулу6. По всей видимости, именно в этот период в России на​чался межрелигиозной диалог в практической плоскости.

Орде не были свойственны прозелитические тенденции, и поэтому знакомство Московского государства с исламом проис​ходило в основном путем контактов с приезжающими на служ​бу великим князьям татарскими дворянами7. Так, в 1445 г. ве​ликий князь московский Василий II Темный за военную по​мощь отдал казанскому царевичу Касиму в удел город Городец- Мещерский с волостью, положив начало Касимовскому цар​ству на Оке. Приехавшие сюда мусульмане стали устраиваться так, как им было привычно, строили мечети и вообще пользо​вались полной свободой вероисповедания. В разные периоды татарским ханам давались в удел и другие города — Серпухов, Звенигород, Кашира, Юрьев, однако их власть упрочилась только в Касимове.
Касимовское царство считается историками во многом слу​чайным явлением и его возникновение объясняется преимуще​ственно желанием московских правителей досадить Казани, создав удобное прибежище для недовольной ее властями ари​стократии. Касимовские ханы получали жалованье от москов​ского правительства и от рязанских князей; местное мор​довское и мещерское население платило им ясак. Сверх того ханы владели землей на основе обычного поместного права. Касимовский царевич получал также денежный оброк от откуп​щиков озер, натуральный оброк медом от бортников, кабацкие и таможенные сборы. Когда Касимов перестал быть угрозой для Казани, он превратился в анклав для тех мусульманских выход​цев, которые являлись служить русскому правительству и кото​рым всегда покровительствовали русские цари8. Как полагает российский историк О.В.Зотов, успешный опыт Касимовского царства был востребован при создании вассальных протектора​тов Бухары и Хивы, правители которых также зарекомендовали себя надежными союзниками России4.
В XVI в. завоевание Казани и Астрахани, покорение Ногайского княжества и Сибирского ханства привело к включе​нию в состав русского государства значительной по численно​сти мусульманской общины. Русские цари относились к мусуль​манам довольно толерантно и не предпринимали особых усилий для обращения их в христианство, стимулируя смену веры преи​мущественно экономическими мерами10. В то же время на пути исламской миссии ставились жесткие препоны, а миссионерам угрожала смертная казнь за «обрезание христиан»11. В 1593 г. из​дается Грамота царя Федора Иоанновича «О построении сло​

боды с церковью и переводе туда из уезда новокрещенов, поко​лебавшихся от соседства с иноверцами в православной вере, о разрушении татарских мечетей, с запрещением впредь строить оные, и о недозволении русским людям жить в услужении у та​тар и немцев», после которой запрет на строительство мечетей в Казанской губернии сохранялся до конца XVIII в.12, но несмо​тря на это Россия оставалась самой толерантной к мусульманам христианской страной того времени, особенно по сравнению с Испанией времен Реконкисты13.
По Соборному уложению 1649 г. ислам получил законода​тельное признание. В статьях 161 главы X «О суде» и 3 главы XIV «О крестном целовании» было определено, что «князи и мурзы, и татары, и чуваша, и черемиса, и всякие ясачные люди» приводятся к присяге «по их вере по шерти»14. Такая же практи​ка была принята и веком ранее — в описи архива Посольского Приказа, составленной в 1560 г. при Иване Грозном, упомянут «Куран татарский, на чом приводят татар к шерти»15.
В период Смутного времени мусульмане-татары оказали под​держку войскам Минина и Пожарского, а затем участвовали в Земском соборе 1613 г. В утвержденной на нем грамоте значится семь «рукоположений» мурз и князей татарских, которые приняли деятельное участие в установлении династии Романовых16. С это​го момента начался процесс интеграции мусульман в православ​ное Российское государство, которое постепенно стало приобре​тать черты православного поликонфессионального государствен​ного образования. Заслуги мусульман в становлении Российского государства отмечали даже советские исламоведы. «Над создани​ем “тюрьмы народов” — Российской империи немало потрудилось и мусульманское духовенство», — писал Л.И.Климович17.
Можно предположить, что репрессии государство проводи​ло не столько в отношении ислама, сколько в отношении ислам​ских сообществ, в лояльности которых оно не было уверено. Так, касимовские татары всегда пользовались полной свободой верои​споведания и могли занимать самые высокие должности в государ​ственном аппарате. Представители их элиты привлекались к ди​пломатическим миссиям в Средней и Южной Азии, прямые сно​шения с которыми стали возможны после разгрома влиятельных восточных соседей Российского Государства18. Первоначально Москва обменялась посольствами с Бухарой и Хивой, а впослед​ствии была предпринята попытка повторить маршрут Афанасия Никитина и возобновить контакты с Индией.
В 1675 г. царь Алексей Михайлович направил в Индию по​сольство во главе с касимовским татарином, «астраханского бухарского двора жителем» Махметом Исупом (Юсуфом) Ка​симовым, поручив ему торговые отношения с этой страной. У Касимова уже были заслуги перед царем — в 1666 г. он встре​тил в Шемахе патриарха Александрийского Паисия и патриар​ха Антиохийского Макария, направлявшихся для рассмотре​ния дела патриарха Никона в Москву, и обеспечил им безопас​ный проезд до Астрахани, за что в следующем году был жало- ван царской грамотой и десятилетним освобождением от нало​гов. Дипломатическая миссия Касимова, призванная разведать кратчайший путь в Индию, выкупить русских пленников и нала​дить торговлю с Великим Моголом успеха, правда, не имела, од​нако весьма показательно, что и в середине XVII в. мусульман​ские подданные России привлекались к весьма ответственным внешнеполитическим мероприятиям19.
Впоследствии российские власти признали лояльными и другие татарские народы, в первую очередь — казанских татар, духовные лидеры которых неод нократно привлекались для упро​чения российских позиций на Кавказе и в Средней Азии. Однако произошло это не сразу, и политика российских государей по от​ношению к мусульманскому меньшинству была весьма разной.
В XVIII в. положение мусульман принципиально не меня​лось, и только прозападный реформатор Петр I предпринял ряд мер, направленных на их дискриминацию. Впрочем, он же в 1716 г. повелел сделать первый перевод Корана на русский язык, а также заказал своему соратнику Дмитрию Кантемиру (изучившему арабский и мусульманские обычаи в период пре​бывания в Стамбуле в качестве заложника) сделать аналогич​ный перевод сиры — жизнеописания пророка Мухаммеда20. Другим сподвижником Петра I стал талантливый дипломат Кут- лу-Мухаммед Тевкелев, заметно укрепивший позиции России в «киргизском крае» и в 1731 г. подписавший Договор с ханом Абулахаиром, обозначавший начало присоединения современ​ного Казахстана к России. О важности этой миссии свидетель​ствует желание Петра осуществить ее, «несмотря на великие издержки, хотя бы до миллиона»21. За свои многочисленные заслуги в 1755 г. Тевкелев был удостоен чина генерала-майора. Он основал весьма авторитетную в глазах российских само​держцев династию мурз, а один из его потомков, Салимгарей Тевкелев (Тевкилеев) стал четвертым муфтием ОМДС22.
Кутлу-Мухаммед Мамешевич Тевкелев (Алексей Иванович Тев- келев, Котплымехэммэт Мамеш улы Тэфкилев, 1674-1766) — мурза из рода Тевкелевых, российский дипломат, основатель Челябинска, генерал- майор (1755).
Службу начал при Петре I. Был переводчиком при нем во время Прутского (1711) и Персидского (1722-1723) походов. В 1716 г. уча​ствовал в экспедиции князя А.Бековича-Черкасского в Среднюю Азию. С 1730-х гг. на военно-административной службе в Оренбургском крае, помощник начальника Оренбургской экспедиции (1734) И.К.Кириллова. Непосредственно участвовал в присоединении Западного Казахстана (Малого Жуза) к России. 8 мая 1734 г. пожалован в полковники личным Указом императрицы Анны Иоанновны. В начале 1750-х гг. — начальник комиссии иноверческих дел, затем помощник И.И.Неплюева. 4 сентя​бря 1755 г. пожалован в генерал-майоры Указом из Правительствующего Сената по представлению оренбургского губернатора И.И.Неплюева.
Тевкелев основал около 20 крепостей, среди них Челябинск, Орск и др. Служа в Оренбургском крае, ведал дипломатическими сношениями с правителями казахских жузов и другими государствами Средней Азии.
Кутлу-Мухаммед, также как его сын и внук, имел наряду с основным и русское имя и отчество, однако свидетельств, что он принял правосла​вие, нет23.
Ко времени правления Петра система управления мусуль- манами-татарами была окончательно разрушена, а сохранив​шие свое влияние муллы и ахуны — старшие имамы с широкими полномочиями никому не подчинялись и вели себя достаточно непредсказуемо, то вступая в альянсы с русской администраци​ей, то выступая против нее.
Ситуация требовала принятия срочных мер, поскольку даже довольно плодотворные взаимоотношения властей с му​сульманской знатью не могли в полной мере компенсировать отсутствие государственного контроля над многочисленны​ми муллами. Первые шаги в этом направлении в 30-е гг. XVIII в. стала делать императрица Анна Иоанновна, внимательно озна​комившаяся с рапортом начальника Оренбургской экспеди​ции И.К.Кириллова и начальника Комиссии башкирских дел
А.И.Румянцева, которые указывали, что все 10 ахунов в баш​кирских пределах являются выходцами из казанских татар и их верность российской короне сомнительна. В ответ Анна Иоанновна издала Указ от 11 февраля 1736 г., по которому чис​ло ахунов предписывалось сократить до четырех — по числу до​рог (административно-территориальных единиц), причем каж-

дому из них надлежало принести присягу на верность. По тому же Указу было разрешено строительство новых мечетей и школ с санкции местных административных органов24.
22 июня 1744 г., в период правления императрицы Елизаветы Петровны, был издан Указ о признании государством мечетей и мусульманских приходов, который позволил строить мусуль​манские храмы в Сибири и Поволжье. Право строить новые ме​чети «в татарских деревнях» было закреплено Указом Сената от 23 сентября 1756 г. Период ущемления мусульман в правах под​ходил к концу —указы 1736, 1744 и 1756 гг. объективно подгото​вили почву для последующих реформ Екатерины П25.
Екатерининский период
О
тношение властей к мусульманам, и без того довольно лояль​ное, резко изменилось в лучшую сторону во времена прав​ления Екатерины II. Расширение Российской империи за счет территорий с мусульманским населением — в первую очередь, Крыма, ставило на повестку дня вопрос о регламентации жизни мусульманского населения. Практиковавшиеся в других странах методы гомогенизации населения путем насильственного обра​щения в доминирующую веру быстро расширяющейся России не подходили и приносили проблем больше, чем пользы, поэ​тому от них было решено отказаться. В свою очередь, пример Османской империи наглядно показывал, что руководство ду​ховной жизнью мусульман могут успешно осуществлять лояль​ные и подконтрольные властям муфтияты, которые и были изо​бретены Османами в первой половине XVI в. Подробная ин​формация об их устройстве усилиями Дмитрия Кантемира и других авторов оказалась вполне доступной26.
17 июня 1773 г. по распоряжению императрицы был издан Указ Святейшего Правительствующего Синода «О терпимо​сти всех вероисповеданий и о запрещении Архиереям вступать в разные дела, касающиеся до иноверных вероисповеданий и до построения по их закону молитвенных домов, предоставляя все сие светским начальствам». В тексте Указа приводились сло​ва императрицы, которая подчеркивала, что «как Всевышний Бог на земле терпит все веры, языки и исповедания, то и Ея Величество из тех же правил, сходствуя Его Святой воле, и в сем поступать изволит, желая только, чтоб между подданными Ея
Величества всегда любовь и согласие царствовали»27. Согласно этому судьбоносному документу запрет на строительство мече​тей снимался, а рассмотрение любых дел, связанных с лицами мусульманского исповедания, передавалось в юрисдикцию свет​ских властей.
Принято считать, что причиной корректировки политики властей по отношению к исламу стало Пугачевское восстание 1773-1775 гг., в котором активное участие приняли поволжские и приуральские мусульмане, однако прямых доказательств это​му нет. В то же время известно, что многие представители му​сульманского духовенства заняли во время Пугачевщины под​черкнуто проправительственную позицию и помогали бороть​ся с бунтовщиками. Среди них наиболее известен ахунд Абдулла Муслюмов из рода князей Давуша, который боролся с пугачев​цами и словом, и делом28.
Впоследствии Екатерина II издала еще несколько указов, заметно облегчивших жизнь мусульманам. 22 февраля 1784 г. Правительствующий Сенат получил Именной указ «О позволе​нии Князьям и Мурзам Татарским пользоваться всеми преиму​ществами Российского дворянства», который наделял мусуль​ман благородного происхождениями всеми правами российско​го дворянства. В конце 1788 и начале 1789 гг. была издана це​лая серия законодательных актов следующего содержания: «Об определении Мулл и прочих духовных чинов Магометанского закона и об учреждении в Уфе духовного собрания для заведо​вания всеми духовными чинами того закона, в России пребыва​ющими» (Именной указ от 22 сентября 1788 г.), «О назначении Муфтия над всеми обитающими в России Магометанского зако​на людьми» (Именной указ от 22 сентября 1788 г.) и «Об опреде​лении в учрежденное в Уфе Духовное Собрание Магометанского закона Секретаря, Канцелярских и прочих служителей, с про- извождением им жалования» (Высочайше конфирмированный доклад Сената от 20 апреля 1789 г.).
Об определении Мулл и прочих духовных чинов Магометанского закона и об учреждении в Уфе духовного собрания для заведования всеми духовными чинами того закона, в России пребывающими
Приняв за благо представление ваше, чтобы Муллы и прочие духов​ные чины Магометанского закона между народами оный в Империи на​шей исповедующими, определялись не инако, как по учинении им надле​жащего испытания и с утверждениями Наместнического Правления, по​велеваем вам произвесть сие в действо, и вследствие того учредить в Уфе духовное собрание Магометанского закона, которое имея в ведомстве сво​ем всех духовных чинов того закона, в разных Губерниях пребывающих, исключая Таврической Области, где особое есть Духовное Управление, в случае надобности определять их куда либо вновь, сии люди были ис​пытываемы, и не инако определяемы, как когда признаны будут достой​ными; со стороны же Наших Генерал-Губернаторов, правящих ту долж​ность, в отсутствие же их Губернаторов, наблюдать, дабы к исправлению духовных должностей Магометанского закона употребляемы были люди в верности надежные и доброго поведения. В духовном Собрании упомя​нутом председательствовать первому Ахуну Мухамет Джан Гусейну, кое​го Мы Всемилостивейше жалуем Муфтием, с произведением ему жалова​ния по 1500 рублей на год, и с ним заседать 2 или 3 Муллам из Казанских Татар, в верности к нам и в добропорядочном поведении их испытанном, с жалованием по 120 рублей на год; о чем предоставляем вам снестись с Генералами-Губернаторами и правящими их должность тех губерний, в коих народы Магометанской веры обитают.
Указ Именной, данный правящему должность Генерал-Губернатора Симбирского и Уфимского, Генерал-Поручику Барону Игелъстрому от 22 сентября 1788 года
Во главе новообразованного Уфимского Духовного Магометанского закона собрания встал муфтий Мухамеджан Гусейнов (Хусейнов), полу​чивший также титул Первого Ахуна. В помощь ему были определены «два или три испытанных Муллы из Казанских Татар»29. В числе приви​легий, предоставленных руководству Духовного собрания, упоминалась возможность для них «покупать порозжие земли у Башкирцев, и заселять оные иноверцами не Христианского исповедания» и «оставить пятнич​ный день свободным от присутствия», т. е. выходным30. Впоследствии му​сульманское духовенство стало пользоваться еще большей поддержкой власти31 и было включено в Табель о рангах42.
Важно отметить, что свой выбор на Мухамеджане Гусейнове императрица остановила не случайно. Этот духовный лидер, родившийся предположительно в 1756 г. в волжской деревне Бурундуки (в настоящее время — Кайбицкий район Республики Татарстан), получил прекрасное образование — он обучался в знаменитых Каргалинских медресе (сейчас — село Татарская Каргала Оренбургского района Оренбургской области), а за​тем, по поручению Коллегии иностранных дел, был направлен с секретными заданиями в Бухару и Кабул, где выдавал себя за учащегося, приехавшего для получения высшего духовного об​разования. Эта разведывательно-образовательная миссия была закончена успешно, и по возвращении в Оренбург в 1777 г. бу​дущий муфтий продолжил службу в чине офицера-эксперта по мусульманским вопросам33. Естественно, что лояльность Гусейнова не вызывала у властей никаких сомнений.
В 1785 г. Гусейнов назначается ахуном при Оренбургской пограничной комиссии и по указу Екатерины II получает зва​ние «первого ахуна края»34. В обязанности ахуна входила выдача разрешений на строительство мечетей и присвоение религиоз​ных званий, однако большое значение придавалось его дипло​матической работе. «Назначение мулл для различных племен киргиз вполне соответствует и помогает делу осуществления наших ранее данных распоряжений. Постарайтесь назначить этих мулл из казанских татар, чтобы они были крайне надежны​ми и преданными людьми. Перед отправкой на место службы надо очень серьезно проинструктировать их в том, чтобы они воспитывали киргиз в духе подчинения нашему царствующему дому и предупредили те беспорядки, которые постоянно воз​никают на этих наших границах, обеспечьте их необходимыми средствами на путевые расходы, особо выделяющихся — особы​ми на тот предмет вознаграждениями», — писала Екатерина II уфимскому губернатору35.
Гусейнову было поручено выстраивать отношения с каза​хами Малого и Среднего Жузов и он неоднократно возглавлял направляющие с к ним посольства. Главной целью этой работы было вовлечение казахов в орбиту Российской Империи и поо​щрение распространения в их среде максимально умеренного ислама, свободного от антироссийских и протурецких настрое​ний36. Действительно, у властей были все основания опасаться деятельности турецких эмиссаров в казахских степях — пригра​ничная администрация смогла перехватить секретное письмо, в котором сообщалось о скором прибытии в Бухару из Турции спецпосланника с богатыми подарками37. Учитывая это обсто​ятельство, Гусейнов первоначально воспринимал Духовное со​брание как сугубо дипломатическое учреждение и в благодар​ственном письме к Екатерине II от 12 ноября 1789 г. именовал себя «киргиз-кайсацким муфтием»38.
Последующая карьера Гусейнова показывает, что с этими поручениями он справился блестяще. Впоследствии, уже в ду​ховном звании муфтия, он продолжил сношения с казахскими ордами (жузами), примиряя их с российскими военными и со​действуя выкупу пленных. Чтобы проиллюстрировать его ди​пломатическую работу, имеет смысл привести фрагмент из «Журнала оренбургского муфтия», опубликованного на сайте «Восточная литература».
Почтенным киргизкайсацкой Меньшей Орды тарханам, биям и батырям, старшинам и прочим мурзам
Майя 17-го числа последовало мне от его превосходительства, Уфимского наместничества господина губернатора и разных орденов кавалера, Александр Александровича Пеутлинга по воспоследовавше​му на имя его от ее императорского величества соизволению повеление. Отправлен я для личного свидания с вами и объявления всему народу вашему особенного ее императорского величества матернего благоволе​ния, каковые и при прежних с вами свиданиях имел счастье вам изъяв​лять и пользоваться вашею благодарностью, со уверением справедливо​стью закона нашего о всегдашнем вашем непоколебимом пребывании и верноподданическом усердии.
Мне-ж предписать его превосходительство изволил внушить вам, почтенному Киргизкайсацкой Меньшей Орды обществу, должность и вер​ноподданническое усердие, которое состоит в том, дабы вы за изливае​мые на вас ее императорского величества щедроты в знак благодарности постарались всех в Орде вашей находившихся российских пленных, изы​скивая, возвращать, чего я по высочайше возложенной на меня доверен​ности от вас непременно и требую, которое и вы обязаны в самой точно​сти исполнить. И я пользуюсь удовольствием вашего уверения письмом, чрез присланного от вас Байгиля батыря полученным, и что особенно вы, почтенный бии, захваченных астраханского армянина Аракиля с товари​щи, оставших калмык и других, написанных в данном вам от меня реги​стре, пленных обнадежили ко мне доставить, чего нетерпеливо ожидаю. И сии знаки ваших усердностей не примину объяснить его превосходи​тельству, которой и сам торжественным своим обещанием предписывает уверить вас, почтенное киргизкайсацкое общество, о его к вам во всех ва​ших надобностях благорасположении. С сим же моим письмом за нужное почел отправить находившегося при нем в верности испытанного муллу Абдулфятиха Абдусалямова.
Отправлены донесения к господину генерал майору, правите​лю Уфимского наместничества и кавалеру Александр Александровичу Пеутлингу для ведома о требуемом муфтием от оренбургского обер- коменданта, господина генерал майора и кавалера Зембулатова подпе​каре с принадлежащими медикаментами и инструментами для пользо​вания его по случаю одержимости болезней и других, в свите находя-

щихся, и сообщении господину генерал майору и оренбургскому обер- коменданту и кавалеру Якову Михайловичу Зимбулатову:
1. О получении сообщения из Оренбургской экспедиции погранич​ных дел, от 3-го майя пущенного, с приложением при оном регистра о со​держащихся по Нижне-Уральской линии в разных крепостях и форпостах киргизцам, захваченных российских пленных киргизкайсацкими вора​ми, коим знать дано, что из числа российских пленных, захваченных с Астраханских кордонов, хорунжий Михаила Плеханов выручен и нахо​дится в свите, а вместо его, находящейся в крепости Калмыковой, из чис​ла захваченных за того хорунжего и 4-х чел. калмык, 9 чел. киргизцев, одержимой тягчайшею болезнью, Алтыбашева роду киргизец Малкара освобожден из-под стражи и возвращен в их Орду. А притом о захвачен​ных астраханском из армян купце, одном русском и одном татарине, что они Сырым тарханом от воров киргизцев чрез нарочно посылаемых ото​браны и для возвращения к нему везутся, и о следуемом из Хивы весьма немалом караване и скором прибытия оного в Оренбург, и также о ско​рейшем открытии киргизкайсацким народам мены.
2. О присылке для пользования муфтия и в свите находящихся с при​надлежащими медикаментами и инструментом под лекаря в крепость Калмыковум.
«Журнал оренбургского муфтия» повествует о дипломати​ческой миссии первого российского муфтия в марте-июне 1790 года, которая имела своей целью провести переговоры с баты​ром Срымом из рода Байбакты (Малая Орда), у которого возник ряд трений с пограничными войсками. В целом же повышен​ный интерес Екатерины II к казахам объяснялся очень просто — во время второй русско-турецкой войны турецкие агенты вели активную антироссийскую агитацию в их среде, причем особое беспокойство причиняли специально обученные муллы40.
Как отмечал советский исследователь имперской полити​ки в отношении казахов М.Вяткин, «муллы, враждебные России и проникавшие в Орду, доставляли немало хлопот царской ад​министрации. В связи с этим политика бар. ОА.Игельстрома по насаждению школ для обучения детей казахских феодалов, подготовка специальных мулл для казахских орд, учреждение должности ахунов и муфтия являлись эффективными мето​дами царской колониальной политики»41. Среди враждебных России мулл особо выделялись татарин Хасан и его сподвижни​ки, которые пользовались авторитетом у части казахской зна​ти Малого Джуза и склоняли их к нарушению клятв верности Екатерине II42. Таким образом, власти были заинтересованы не в исламизации казахов как таковой, о чем ошибочно утвержда​ется в ряде источников43, а в их исламизации преданными себе муллами, на которых возлагалась обязанность настроить каза​хов в пользу России.
Следует заметить, что попытки настроить исламское сооб​щество России против властей и православного большинства в целом принимались с самого момента его возникновения как за​метной силы. Российским мусульманам пытались внушить, что они порабощены неверными и их священным долгом является газават.
До проведенной в 1924 г. Кемалем Ататюрком реформы эта пропаганда усугублялась тем фактом, что именно турецкий сул​тан позиционировал себя как халифа всех суннитов, причем по условиям Кючук-Кайнарджийского мира 1774 г. и изъясни​тельной Конвенции к нему 1779 г. Россия по недосмотру одно​го из переговорщиков согласилась с правом Османов высту​пать в качестве «верховных калифов магометанского закона»44. В 1783 г. в Договоре о присоединении Крыма к России россий​ским дипломатам удалось добиться отмены данной статьи до​говора, однако остроты проблемы это не снимало45. «Среди та​тарского населения доселе держится еще память о прежнем величии татарского царства и вера в его будущее восстанов​ление. Возстановления этого оно ждет от содействия султана, который пользуется у них благоговейным уважением, как еди​ный царь правоверных во всем мире. Мусульманские симпа​тии тянут татар не к Петербургу или Москве, а к Мекке, Каиру и Стамбулу, этим священным городам ислама», — отмечал профес​сор Казанской духовной академии Петр Знаменский46. Одним из видимых признаков тяготения части российских мусульман к Турции считался и символ турецко-османского ислама — полу​месяц, все чаще венчавший шпили минаретов во Внутренней России, Кавказе и Туркестане47.
Единственной возможностью уменьшить деструктивное ту​рецкое влияние было введение независимого от Стамбула ин​ститута муфтиев. И этот шаг себя оправдал.
«Хотя мы под одним зданием правоверности состоим, од​нако великое есть различие между мусульманами, находящими​ся под владениями султана турецкого и всеавгустейшей нашей монархини, поэлику каждый монарх собственно своим умом управляет, в рассуждении чего проповедования одному годны, а другому не нужны бывают», — писал первый российский муф-

тий, подчеркивая также, что те муллы, которые побуждают рос​сийских мусульман выступить на стороне Оттоманской Порты, ведут их к гибели. Гусейнов также считал справедливой войну, которую вела Россию против турецкого султана, в связи с чем навлек на себя гнев протурецки настроенных бухарских и хи​винских улемов48. Такие высказывания муфтия высоко цени​лись властями, весьма заинтересованными в опровержении те​ории об историческом противостоянии православной России и мусульманского мира, однако приоритетным направлением его работы была определена именно контрпропагандистская мис​сия в казахских степях49.
В дипломатической работе Гусейнову помогали другие му​сульманские духовные лидеры, из которых в его донесениях чаще всего упоминаются «преданный мулла» Абдулфятих Абса- лямов, а также муллы Габдельсалям Габделнасыров, Габейдулла Фетхуллин, Сулейман Мустафин и Абдулкасым Абдусалямов. За свою работу они поощрялись ценными подарками и получили право на беспошлинную торговлю50. По мнению Д.Азаматова, подконтрольные муфтию муллы-дипломаты делились на две ка​тегории — одни постоянно находились в медресе среднеазиат​ских исламских центров под видом повышающих свою квали​фикацию студентов, а другие — под видом торговцев осущест​вляли их связь с руководством51.
Благодаря комплексной и хорошо продуманной работе муфтию удалось добиться признания своей духовной власти у казахской элиты. В 1797 г. по инициативе Гуссейнова был учреж​ден Ханский совет для управления Малым Жузом (Ордой), ко​торый фактически находился под его контролем. По рекомен​дации муфтия ханом был выбран лояльный к России Айчувак, а дочь Гусейнова вышла замуж за последнего хана Букеевской Орды Джангира52.
Сфера интересов Гусейнова распространялась и на другие регионы. В 1805 г. муфтий участвовал в «секретной комиссии по делам туркмен», а на Северном Кавказе он организовывал родо​вые суды и принимал присягу на верность России. Среди заслуг Гусейнова следует упомянуть также проекты создания сети мух- тасибатов для оптимизации управления мечетями и открытия двух училищ для подготовки религиозных деятелей с углублен​ным изучением светских дисциплин (в Казани и Оренбурге) с тем, что бы впоследствии они могли продолжить образование в Казанском университете53. В итоге мухтасибаты были созданы

только в советский период, а программа подготовки мусульман​ской элиты по стандартам государственных учебных заведений началась в 2003 г. в Институте стран Азии и Африки МГУ.
Впрочем, заданный Гусейновым вероподаннический вектор политики Духовного собрания находил поддержку не у всех рос​сийских мусульман. Так, в 1908 г. будущий восьмой муфтий вну​тренней России Ризаэтдин Фахреддин в книге «Исламнзр хакь- шда хокумэттэдбирлэре» («Правительственные распоряжения, касающиеся мусульман». Ч. 2. Оренбург, 1908) критиковал эту структуру за чрезмерное усердие в защите интересов государства. По его мнению, главными предпосылками создания Духовного собрания стали желание привить любовь к России восточному исламу; оставить без сил не имеющих официального статуса уле​мов, оказавшихся под скипетром России и превратить ислам на берегах Волги и Урала в официальную религию, распространив везде мектебы и медресе. Правда, через 13 лет сам Фахреддинов начал деятельно и усердно защищать интересы гораздо менее де​ликатного к мусульманам советского правительства, за что не раз удостаивался похвалы его представителей54.
После смерти Гусейнова в 1824 г. Духовное собрание воз​главил ахун Габдессалям Габдрахимов, имам Каменной мечети Оренбурга. Как и его предшественник, он часто выполнял ди​пломатические и разведывательные поручения правительства в Казахстане и Средней Азии. В 1823-1824 гг. Гаддрахимов состо​ял членом комиссии по решению казахских ордынских дел под председательством хана Айчувака. С целью установления более тесных связей с казахами он обучал детей их знати в своем медре​се за счет российской казны55. К этому времени во исполнение Указа императора Павел I от 1797 г. почти четыре тысячи экзем​пляров Корана были напечатаны и «разосланы для продажи в те Губернии, где населены народы Магометанского вероиспове​дания»*. Ранее Коран издавался по распоряжению Екатерины II для бесплатной раздачи киргиз-кайсакам56. Примечательно, что изданные в России Кораны славились своим качеством далеко за ее пределами и получали высокие оценки европейских восто​коведов. При поддержке властей издавалась и другие исламские книги — так, с 1800 г. были сняты все ограничения на издание мусульманской религиозной литературы57.
' Первый раз в России Коран был издан в типографии Академии наук 1787 г. по приказу Екатерины II.
З1

Главной заслугой Габдрахимова перед российской уммой является окончательная структуризация Духовного собрания и строительство в Уфе резиденции его председателя, включав​шей в себя Соборную мечеть и ряд зданий. В настоящее вре​мя там находится резиденция председателя ЦДУМ верховно​го муфтия Талагата Таджуддина. Кроме того, при Габдрахимове, который весьма интересовался медициной и писал труды по ее истории, началось обучение мусульман на медицинском фа​культете Казанского университета. За верную службу России он и его сыновья получили звание тархана, предусматривавшее освобождение от налогов и повинностей58.
Последующие муфтии царского периода — Габдельвахит Су​лейманов (1840-1862), Салимгарей Тевкелев (1865-1885), Муха- медьяр Султанов (1886-1915) и Мухаммад Сафа Баязитов (1915- 1917) также были незаурядными людьми, однако к дипломатиче​ской работе их больше не привлекали — казахи и киргизы были выведены из подчинения Духовного собрания и оно преврати​лось во сугубо внутрироссийский муфтият, лишенный необхо​димости осуществлять активные внешние сношения. С 1796 г. Уфимский муфтият стал именоваться Оренбургским Духовным Магометанского закона собранием, а с 1846 г. — Оренбургским Магометанским Духовным собранием (ОМДС).
По мере расширения Российской Империи и ухудшения от​ношений с сопредельными Турцией и Ираном для властей ста​ла приоритетной работа с мусульманами Кавказа и Крыма, ко​торая требовала особых подходов и особых структур. Цели же этой политики оставались неизменными — настроить местных мусульман в пользу России и уменьшить в их среде зарубежное влияние.
23 января 1794 г. Екатерина II подписала Именной Указ «О бытии в Таврической области Магометанскому Духовному Правлению под председательством муфтия», которым был на​значен Сеит Мегмет-эфенди. Императрица особо подчеркива​ла, что «начальники духовенства, увещевая народ соблюдению предписаний их закона и учения, обязаны наипаче утверждать оный в непоколебимой преданности и верности к Нам». Впро​чем, в Указе Екатерины II не была определена структура ново​го муфтията и механизм его работы, поэтому в 1831 г. импера​тор Николай I прописал это в дополнительном распоряжении. В итоге в зону ответственности Таврического муфтияты были отнесены Таврическая губерния и территории к северо-западу, включая территорию современной Белоруссии59. Структура но​вого духовного управления была похожа на структуру ОМДС, а мусульманские духовные лица получили такие же льготы60.
Постекатерининский период 
Создание новых муфтиятов
П
реемники Екатерины II продолжили ее продуктивную по​литику по отношению к исламскому сообществу, значитель​но развив самые перспективные направления. С 1805 г. стали издаваться указы, призванные упорядочить жизнь мусульман Закавказья, которые до этого ориентировались на Персию и Османскую империю61. В 1823 г. был учрежден титул шейх-уль- ислама Кавказа, который получил шиитский ахунд Тифлиса Мухаммад Гуссейн-заде, в 1832 г. для управления мусульманами- суннитами региона была введена должность муфтия Кавказа, первым из которых стал казанский улем Таджуддин Мустафин62.
Более пятидесяти лет рассматривался вопрос об организа​ции мусульманского духовенства в Закавказье, который полу​чил законодательное оформление только в 1872 г. После окон​чания Кавказской войны, наряду с проблемами административ​ного и судебного устройства края, вновь приобрел важное зна​чение вопрос об структуризации духовного управления мусуль​ман. В проекте организации закавказского духовенства 1869 г. кавказский наместник великий князь Михаил Николаевич обо​значил цели, которые, по его мнению, должна была преследо​вать правительственная власть в предстоявшей реформе:
«1. Обеспечить за правительством средства надзора за ду​ховными лицами; 2. Противодействовать укреплению корпо​ративного духа в среде духовного сословия; 3. Препятствовать вторжению из Турции и Персии чужеземных духовных лиц;
4. Ограничить, по возможности, круг действий духовенства в среде мусульманского населения; 5. Поставить влиятельную часть духовенства в непосредственную зависимость от прави​тельства, путем соединения его материальных интересов со служением правительству; 6. Организовать надзор за духовны​ми учреждениями»63.
Из этого следовало, что, как и в случае с ОМДС, главной за​дачей образования новых структур стало желание инкорпори​

ровать местных мусульман в систему управления Российской Империей и оградить их от влияния внешних сил.
В Закавказье, за исключением областей, состоявших в военно-народном управлении, создавалось два духовных управ​ления: суннитское, возглавлявшееся муфтием; и шиитское, во главе с шейх-уль-исламом закавказским духовенством предпо​лагало трехстепенную систему. Первоначально руководство ими поручалось ахунду, «имеющему смотрение над всеми мулла​ми», а к 1872 г. была выстроена вертикаль власти из двух прав​лений — Шиитского духовного во главе с шейх-уль-исламом и Суннитского духовного во главе с муфтиемь4. Официально они именовались Закавказскими мусульманскими духовными прав​лениями суннитского и шиитского учений. Как правило, шейх- уль-исламами становились азербайджанцы, а должность муфтия могли занимать и казанские татары65. Как отмечает современ​ный глава мусульман Закавказья шейх-уль-ислам Аллахшукюр Паша-заде, муфтии Кавказа первоначально назначались из ка​занских татар, а затем их стали выбирать из тифлисских улемов- азербайджанцевьь.
Оба правления имели одинаковый штат и лишь по чис​лу кадиев (20 против 16) Шиитское правление превосходило Суннитское. Определенную помощь в их формировании рос​сийской администрации оказал тебризский улем Ага Мир Фат- тах Табатабаи, имевший большое влияние на заселенных азер​байджанцами территориях67.
Дополнительной инстанцией между приходским духовен​ством и правлениями стали губернские меджлисы (Тифлисский Эриванский, Елизаветопольский и Бакинский), являвшиеся коллегиальными органами, члены которых назначались губер​натором по соглашению с Духовным правлением. Закон более подробно регламентировал положение духовных лиц. Важным условием для занятия духовной должности было русское поддан​ство (ст. 1454, 1569), а также свидетельство об отсутствии свя​зей с мюридизмом (ст. 1458). Духовенству предоставлялись осо​бые льготы. Духовные лица и их дети освобождались от уплаты повинностей, дети лиц высшего духовенства, прослужившего двадцать лет, могли пользоваться правами детей личных дворян и личных почетных граждан. За заслуги духовные лица могли быть удостоены высоких наград. Фактически мусульманское ду​ховенство Закавказья было выделено в отдельное сословие. Как отмечают авторы фундаментального исследования «Северный
Кавказ в составе Российской империи», «положение закавказ​ского «мусульманского духовенства» было гораздо лучше, чем «указных мулл и муэдзинов» Поволжья и Крыма»*’8.
Приходскому духовенству в области гражданского пра​ва принадлежало лишь ведение актов гражданского состоя​ния. Брачными делами занимались особые чины мусульман​ского духовенства — кадии. Если при судебном разбиратель​стве обнаруживалось преступление, подлежащее уголовному суду (например, применение насилия при заключении или рас​торжении брака), то необходимо было обращаться к прокуро​ру. Имущественные дела закавказскому духовенству не принад​лежали69.
Духовные лидеры новых управлений также доказали свою преданность России. Как пишет известный исследователь истории российского ислама Р.Г.Ланда, «известно, что осман​ский консул в Тифлисе Хасан Хасиб жаловался в Стамбул на Кавказского муфтия Хусейна Гаябова как главного проводника политики России среди мусульман награжденного за это цар​ским орденом Св. Владимира. Мусульманские круги на Кавказе и в Средней Азии, в Поволжье и в Крыму, по признанию того же Хасана Хасиба, сотрудничали с российским правительством»70. Символично, что орденом святого Владимира первой степени в 2001 г. был награжден и самый яркий преемник Гаябова — шейх- уль-ислам Аллахшукюр Паша-заде, председатель Управления му​сульман Кавказа. Эту награду ему вручил Патриарх Московский и всея Руси Алексий II во время своего первого визита в Азербайджан71.
Столь продуктивные отношения мусульманских духовных лидеров разной национальности и вероисповедания с импер​скими властями, конечно, не были только следствием тех ма​териальных выгод, которые они получали за верную службу России. Перед российскими мусульманами стоял простой вы​бор — или быть законопослушными гражданами своей страны, самостоятельно управляющими своей религиозной жизнью, или признать подчиненное Стамбулу положение, став покор​ными проводниками турецкой политики и начав с русскими во​йну на уничтожение. Даже в случае победы Турции над Россией второй вариант в ближайшей перспективе сулил огромные по​тери, а в отдаленной — жалкое прозябание на окраине великой мусульманской империи в статусе уммы, не сумевшей самостоя​тельно защитить себя от неверных. Причем именно неверных, а не «людей Книги» — такие богословские детали в пропаганде того времени опускались, и все немусульмане считались невер​ными — кяфирами или гяурами.
В 1889 г. командующий войсками Кавказского военного округа генерал-адъютант князь С.М.Дондуков-Корсаков хода​тайствовал перед военным министром об учреждении духовно​го управления для Терской и Кубанской области. Ходатайство не увенчалось успехом. Затем этот вопрос поднимался в 1893 и 1903 гг. На совещании представителей мусульман Терской и Кубанской области, созванном в июне 1906 г. по распоряжению наместника, было выработано положение об учреждении во Владикавказе Духовного управления с выборным муфтием во главе72.
3 декабря 1913 г. 39 членов Государственной Думы внесли законодательное предложение об учреждении особого духов​ного управления для мусульман Северного Кавказа «по образцу Закавказского муфтията». Совет министров, приняв во внима​ние заключение министра внутренних дел, «нашел означенное предложение неприемлемым, как затрагивающее лишь часть поставленного уже Министерством внутренних дел, на очередь общего вопроса об упорядочении высшего управления делами магометан в тех местностях Империи, где такового управления не имеется»73. В итоге Северокавказский муфтият был создан только в 1944 г.
В 1880 году, согласно представлению генерал-адъютанта фон Кауфмана, министр внутренних дел предложил ОМДС не распространять свою деятельность на Туркестанский край. За 12 лет до этого, в 1868 г. из юрисдикции ОМДС были выведены киргизы и казахи, поскольку поставленные в их отношении ди​пломатические задачи были выполнены, и дальнейшее пребы​вание этих народов нод опекой уфимских муфтиев представля​лось нецелесообразным, так как приводило к их заметной тата- ризации74. Для заинтересованных в сохранении этнического ба​ланса чиновников усиление татарского фактора действительно было нежелательным. Тем не менее прогрессирующая децентра​лизация мусульманского духовенства Средней Азии создавала свои проблемы и с конца XIX в., особенно после Андижанского восстания 1898 г., стали готовиться проекты образования спе​циального мусульманского правления для этого региона75.
В 1905 г. Комитет министров высказался в пользу образова​ния для Туркестанского края особого правления по делам веры. Кроме того, в том же году им была поручена разработка вопро​са об учреждении особых духовных управлений для киргизов Акмолинской, Семипалатинской, Уральской и Тургайской об​ластей, а также для мусульман Ставропольской губернии, Тур​кестанского края и Закаспийской области. Наиболее извест​ный проект по этой теме подготовил действительный тайный советник В.П.Череванский, предложивший разделить ОМДС по территориальному и этническому признаку, создав семь окружных управлений: Петербургское, Крымское, Кавказское, Сибирское, Оренбургское, Степное и Башкирское. По его мне​нию, дробление ОМДС могло сэкономить казне немало средств и улучшить эффективность системы управления российской уммы, так как Уфа уже не справлялась с контролем над столь об​ширными территориями76.
Идеи Череванского были благожелательно восприняты Комитетом министров. В 1910 г. Особое совещание по вопро​сам веры высказалось по этому вопросу в следующем ключе: «Признать, что территориальная компетенция Оренбургского Духовного Собрания по своей обширности и местонахожде​нию этого Собрания (г. Уфа) не соответствует, ввиду чрезмер​ной централизации духовной власти и сосредоточения ее в ру​ках одной народности (татар), ни государственным интересам, ни интересам отдельных народностей, исповедующих ислам, и ввиду этого представить Министерству Внутренних Дел войти в соображение о переустройстве духовного управления мусуль​ман на началах его децентрализации»77.
Следует признать, что мононациональный состав руковод​ства ОМДС действительно стал слабым местом этого муфтия- та. В будущем это привело к его расколам по этническому при​знаку и резко обострило отношения татар с другими тюркски​ми народами, в первую очередь — башкирами. Между тем, рота​ция муфтиев ОМДС с учетом многонациональное™ находящей​ся под его контролем уммы (как это происходило в советском ДУМ Северного Кавказа) могла бы снять многие противоречия такого плана, однако такая реформа вряд ли нашла бы понима​ние у элиты казанских татар.
На третьем Всероссийской мусульманском съезде, про​шедшим в Нижнем Новгороде в 1906 году, был уже от име​ни мусульман принят проект общего управления мусульма​нами России из 13 пунктов. Согласно нему, к уже существую​щим четырем духовным управлениям предполагалось доба​

вить пятое — Туркестанское (включавшее в своей юрисдик​ции всею Среднюю Азию). При этом муфтиев этих управ​лений планировалось переименовать в шейх-уль-исламов и подчинить раис-уль-улему (старшему богослову), которо​му предполагалось предоставить привилегию личных докла​дов императору78. В итоге обсуждение этих реформ затяну​лось вплоть до Октябрьского переворота 1917 г. и они были проведены с большими поправками только в годы Великой Отечественной войны.
Как указывают историки ДАзаматов и О.Н.Сенюткина, идеи глобальной реформы ОМДС появились еще в начале XIX в. В 1802-1803 гг. мулла деревни Служилый Ур Царевококшайско- го уезда Казанской губернии (современная Республика Марий Эл) Хабибулла Хусейнов с группой помощников-мюридов раз​вернул активную агитацию за создание самостоятельных му​сульманских духовных правлений в Пензенской, Саратовской, Симбирской и Казанской губерниях79. Летом 1804 г. уже начав​ший именовать себя «калифом» Хусейнов отправился продви​гать свою инициативу в Санкт-Петербург, к этому времени при​обретя немало сторонников из мусульманского духовенства и чиновников. В свою очередь, Саратовское губернское правле​ние вышло с предложением учредить Саратовское мусульман​ское духовное правление, подчиненное ОМДС. Через такую структуру оно предполагало более оперативно «обуздывать та​тар от своевольства»80.
В 1808 г. мусульманское духовенство Казанской губернии по​требовало создания независимого религиозного учреждения, в
1822 г. Оренбургское губернское правление признало необходи​мым образовать отдельные духовные собрания в каждой губер​нии, где наличествуют крупные анклавы мусульман. Подчинить всех их предполагалось Высшему мусульманскому собранию в Санкт-Петербурге81. Лидерам ОМДС не без труда удалось избе​жать предлагавшихся реформ и сохранить свою целостность, однако после Революции 1917 г., а затем после развала СССР они все-таки были воплощены в жизнь в максимально болезнен​ной для единства мусульман форме.
Очевидно, что при создании муфтиятов власти заботились в первую очередь об укреплении обороноспособности своей державы, в то время как соответствие предложенных систем управления законам шариата интересовало их в гораздо мень​шей степени. И все-таки структура духовных управлений была принята мусульманами, поскольку не накладывала на них не​справедливых ограничений и позволяла нормально развивать исламскую жизнь. Кроме того, за свою лояльность России му​сульмане могли рассчитывать на различные привилегии и воз​награждения, а их духовные лица по целому ряду параметров оказались даже в более выигрышном положении, чем их колле​ги из мусульманским стран.
В то же время единого мнения по «исламскому вопросу» у правящей элиты не было. В постекатерининский период воз​никли партии исламофилов и исламофобов, которые весьма по- разному оценивали создание ОМДС и аналогичных структур. Так, исламофилы, в первую очередь представленные руководи​телями МВД, считали екатерининские реформы мудрым и даль​новидным шагом, а их оппоненты в лице генералов Военного министерства полагали крайне опасной концентрацию власти в руках «мусульманских фанатиков»82. Именно из-за борьбы этих партий упомянутые выше проекты по упорядочению жизни ис​ламского сообщества Российской Империи так и не были во​площены в жизнь, а исламская политика России в целом отлича​лась некоторой противоречивостью.
Несмотря на споры вокруг роли ОМДС, власти не могли не признавать его эффективность как инструмента, повышающе​го лояльность мусульманских граждан страны. В 1905 г. Комитет Министров с удовлетворением отмечал, что «проживая в соста​ве России уже в течение многих столетий, мусульманское насе​ление внутренних губерний исполняло всегда долг свой перед государством наравне с его коренными подданными и не до​ставляло правительству каких-либо особых забот в отношении политическом»83.
Мусульманская дипломатия в годы Кавказской войны
В
 20-х гг. XIX в. серьезным вызовом государственно-мусуль​манским отношениям стала Кавказская война, которую Российская Империя вела на пространстве от Абхазии до Даге​стана. Именно в этот период она стала приобретать выражен​ный религиозный оттенок и начала интерпретироваться как малый джихад, или газават. Проповедники суфийского ислама, получившего на Кавказе название мюридизма, стали вести ак​тивную проповедь среди горцев, настраивая их против русских. В 1824 г. генерал Ермолов пытался прекратить волнения, воз​бужденные последователями нового учения, но сделать это не удалось — главные проповедники мюридизма, Мулла-Магомет и Кази-Мулла, продолжали возвещать близость газавата — священ​ной войны против неверных.
К концу 1829 г. мюридизм распространился в значительной части Чечни и Дагестана, а число его последователей достиг​ло 15 тыс. человек. Духовный лидер мюридов Кази-мулла рез​ко активизировал военные действия против царских войск, од​нако особых успехов не достиг и в 1832 г. был убит. Его преем​ник Гамзат-бек ничем особенным себя не проявил, а вот третий лидер мюридов, имам Шамиль, стал самой яркой фигурой всей Кавказской войны после генерала Ермолова84.
Придя к власти в 1834 г., Шамиль занялся наведением ни- зама — мусульманского порядка — в горах. Созданный им има​мат стал невиданным для здешних народов институтом вла​сти, поддерживаемым и укрепляемым неуклонно и повсемест​но. Централизованная административная власть была сосредо​точена в руках Меджлиса алимов (мусульманских богословов), который действовал по принципу коллегиальности. Этот Совет стал средоточием высшей военной, административной и судеб​ной власти. Финансовая система имамата также выглядела ре​волюционно — помимо денежных поступлений в виде строго определенной доли от добычи была введена система налогоо​бложения.
Созданная Шамилем военная система предусматривала на​личие регулярной армии и ополчения, действующих на основе рекрутского набора. Все имеющиеся крупные военные соедине​ния входили в государственную систему, а столь любимые горца​ми" спорадические набеги перестали носить стихийный харак​тер и начали подчиняться установленным правилам.
«По Л.Н.Толстому, на Северном Кавказе тогда столкнулись «два полюса властного абсолютизма — азиатского и европейско​го». И если мы сегодня признаем (с известной долей преувели​чения) «полуазиатский» характер царского деспотизма, во мно​гом повинного в трагедии Кавказской войны 1817-1864 гг., то вряд ли стоит закрывать глаза и на эксцессы военизированного фанатизма и религиозного тоталитаризма другой стороны, под​талкивавшейся к тому же османами. Не случайно пик боевой ак​тивности горцев всегда случался тогда, когда османы воевали с
Россией - в 1828-1829 гг., 1853-1856 гг., 1877-1878 гг.», - писал о причинах этой войны Р.ГЛанда85.
Известно, что Шамиль пытался заключить союз с Турцией и активизировал свои действия в годы Крымской войны, одна​ко ожидаемой помощи не получил и, в конце концов, разоча​ровался в Блистательной Порте, которая не считалась с ним как главой суверенного государства86. В свою очередь, совет​ские исламоведы А.Даниялов и Н.А.Смирнов прямо говорят о «турецком» следе во всех антироссийских выступлениях на Кавказе, обвиняя в распространении мюридизма в Дагестане турецкого агента Гаджи-Измаила в период Русско-турецкой во​йны 1828-1829 гг.87 При этом А.Даниялов даже считал, что «так называемая борьба Шамиля была военной авантюрой, спрово​цированной Англией против России и направленной на при​соединение Кавказа и Дагестана к Турции»88. Действительно, в разные периоды времени советские историки оценивали има​ма Шамиля то как прогрессивного борца с самодержавием, то как англо-турецкого агента, творца мракобесной «классово​теократической иерархии»89.
В борьбе с Шамилем российские власти избежали искуше​ния представить ведущуюся войну как конфликт ислама и хри​стианства и активно привлекали лояльных мусульманских лиде​ров для контрпропаганды. В 1836 г. на Кавказ был направлен ка​дий ОМДС Тадж-ад-Дин (Таджуддин) Мустафин, которому вме​нялось в обязанности «силой проповеди отторгнуть непокор​ные племена Восточного Кавказа от Шамиля и подчинить их российскому правительству». В ходе своего турне Мустафин по​сетил елисуйское, аварское, казикумухское, кюринское, мехту- линское ханства, а также шамхальство тарковское и пристав- ство кумыкское, где его проповеди слушались с «подобающим благоговением». В то же время попытка кадия проникнуть во внутренние районы Дагестана и Чечню успехом не увенчалась, поскольку распознавшие исходившую от его пропаганды опас​ность сторонники Шамиля в лице визиря Ташава-хаджи недвус​мысленно пообещали ему «нанести вред» в случае дальнейшего продвижения90.
Тем не менее миссия Мустафина была признана успешной, а сам он получил щедрую награду и повышение в звании — по ходатайству барона Розена ему было разрешено сохранить за собой титулы муфтия и шейх-уль-ислама, которыми величали его лояльные России горцы. Кроме того, новый муфтий был
представлен к званию капитана. После окончания своей рабо​ты в Дагестане Мустафин отбыл в Тифлис, где стал первым рос​сийским муфтием суннитов Закавказья91.
Таджуддин Мустафин оказался не единственным мусуль​манским дипломатом, вовлеченным в этот процесс. «В 1841 г. с предложением использовать «правильный» ислам в борьбе про​тив идей мюридизма выступил кабардинский общественный деятель Якуб Шарданов, а в 1846 году перешедший на сторону российской власти наиб Шамиля — Солиман-Эфенди призывал горцев Северо-Западного Кавказа не верить ложным посулам имама», — отмечает Л.И.Триус92. Л.И.Климович упоминает так​же дагестанского алима Саида-эфенди из аула Казанищи, кото​рый стал агентом влияния генерала Ермолова и склонял своих единоверцев к поддержке российской политики. При этом сам Ермолов не только помогал своим сторонникам среди мусуль​манских духовных лиц деньгами, но и построил за свой счет не​сколько мечетей93.
Самым же последовательным противником Шамиля из му​сульманских богословов стал кадий Юсуп-гаджи Клычев (Юсуф Аксайский). Он родился в 1795 г. в знатной семье Клычевых и получил прекрасное образование, став одним из самых ярких дагестанских ученых XIX в. В 1833 г. он был приглашен в Санкт- Петербург на должность кадия царского конвоя, которым про​служил год в чине штабс-капитана. Юсуф Клычев дважды совер​шил хадж, написал ряд богословских трудов и был весьма иску​сен в стихосложении, однако в исторические труды он вошел благодаря резкой полемике с имамом Шамилем. Кадий активно отстаивал идею о том, что Россия не враждебна исламу и даге​станцам и подчинение ей выгодно, так как положит конец меж​доусобицам и установит в их обществе мир. Благодаря своему авторитету среди дагестанских улемов, Юсуф Клычев стал наи​более опасным идеологическим оппонентом Шамиля, который в итоге согласился с его доводами — правда, только после пле​нения94.
Кроме того, многие авторитетные шейхи Дагестана — Мухаммад аль-Яраги, Саид Арканский, Сайфулла-кади Башларов, Хасан Алкадари, Абдурахман ал-Гази-Гумуки и Хасан Кахибский хотя и не вели открыто пророссийскую пропаганду, тем не менее осуждали восстания против Российской Империи и критиковали попытки объявить ей газават. «Тарикат <...> не есть новое учение, обязывающее людей пускать в ход кинжа​лы и сабли, а скорее есть путь, делающий людей более крот​кими, терпеливыми, смиренными», — писал Хасан Алкадари, Абдурахман ал-Гази-Гумуки, «тарикат не терпит джихада <...> Тарикат, который принял Газимухаммад от моего отца не ве​лит вести джихад, так как он (признает) только упоминани​ем Аллаха Всевышнего (зикр), не более»95. В Тифлисе против Шамиля вел пропаганду имам ал-Кулатки, читавший пропове​ди с его осуждением96.
Как минимум, такие выступления убеждали власть и право​славное большинство в том, что недружественное отношение к ним со стороны ряда мусульманских лидеров остается их част​ным делом и не является признаком конфликта цивилизаций.
25 лет войска Шамиля с переменным успехом вели боевые действия с русскими войсками, однако переломить ход вой​ны имам не смог. В 1859 г. он был захвачен в плен и привезен в Калугу. История его плена стала одной из самых ярких иллю​страция отношения российских государей к исламу — импера​тор Александр II оказал пленнику высокий почет и проследил, чтобы он ни в чем не нуждался и был минимально ограничен в передвижениях. Именно благодаря этому Шамиль перестал счи​тать Российскую Империю своим врагом и 6 августа 1866 г. вме​сте со своими сыновьями Кази-Магомедом и Шафи-Магомедом в зале калужского Дворянского собрания Шамиль принял при​сягу императору.
Таким образом, отношение царствующих особ к мусульма​нам всегда было подчеркнуто уважительным и невероломным, что, как видно на примере Шамиля, получало высокую оцен​ку их врагов и в значительной степени способствовало адапта​ции разных мусульманских народов к принятому в Российской Империи укладу. Впрочем, одними добрыми словами политика властей по отношению к исламскому сообществу не ограничи​валась.
Из письма имама Шамиля Императору Александру II
Ты, Великий Государь, победил меня и кавказские народы мне под​властные, оружием. Ты, Великий Государь, подарил мне жизнь. Ты, Великий Государь, покорил мое сердце благодеяниями. Мой священный долг <...> выучить детям их обязанности пред Россиею и ее законными царями. Я завещал им быть верноподданными царям России и полезными слугами новому нашему Отечества47.
Бэсударственно-исламские отношения в XIX — начале XX вв.
П
олитика Российской Империи по отношению к исламу была сформулирована в точной фразе из постановления Государственного Совета в 1887 г. «Мусульмане свободны в от​правлении своего культа при условии, что это не будет вредить Православной Церкви», — говорилось в нем98. Согласно Закону от 4 декабря 1862 г. иноверцы-нехристиане до 14-летнего возрас​та крестились не иначе, как с письменного согласия их родите​лей или опекунов, с 14 лет — без согласия последних. Решением Сената от 12 марта 1891 г. наказывались лица, препятствовав​шие убеждением, угрозами и насилием принимать другим лю​дям крещение94. Как справедливо отмечал С.Ю.Витте, «наша внутренняя политика по мусульманскому вопросу является важ​ным фактором политики внешней100.
25 июля 1810 г. в соответствии с Манифестом «О разделе​нии Государственных дел на особые управления с означением предметов каждому управлению принадлежащих» курирова​ние исламских вопросов было поручено новообразованному Главному управлению духовных дел Иностранных исповеданий. Впоследствии Главное управление духовных дел было переиме​новано в департамент, в 1817 г. вошло в состав Министерства Духовных дел и Народного просвещения, а в 1832 г. было пере​дано Министерству внутренних дел101.
К концу первой трети XIX в. мусульманское духовенство было окончательно введено в систему государственного управ​ления. Его представители имели весьма неплохое жалование, могли свободно выезжать на хадж (к середине XIX в. число па​ломников ежегодно составляло 8-10 тыс. человек), строить ме​чети, основывать медресе и издательства. Со своей стороны Духовные управления были обязаны жестко следить за мораль​ным обликом духовенства, а также гарантировать его лояль​ность Государю. Конец XIX и начало XX вв. часто называют «зо​лотым веком» российской уммы, которая в это время стала весь​ма уважаемым и влиятельным сообществом в масштабах всего исламского мира.
Ко второй половине XIX века мусульманские структуры приобрели большую самостоятельность, и доля государственно финансирования, например, в ОМДС сократилась до 40-50%. Бюджет муфтиятов стал преимущественно формироваться за счет брачных и метрических сумм102. Православное государство разрешало мусульманам вступать в законный брак с нескольки​ми женщинами, принимая меры только в том случае, если их было больше четырех. Например, в начале XIX века доля поли- гинных семей у башкиров-скотоводов составляла 21%, а у баш​кир-земледельцев — 10%10<!. Полигиния была весьма распростра​нена у мусульман Северного Кавказа, в особенности ингушей, чеченцев и дагестанцев.
В 1782 г. в Москве появилась первая деревянная мечеть, а в
1823 году в Татарской слободе в награду за доблесть, проявлен​ную татарскими и башкирскими полками в Отечественной вой​не 1812 г., была построена большая каменная мечеть, впослед​ствии названная Исторической104. В 1829 г. МВД были разрабо​таны проекты типовых мечетей, опубликованные в «Журнале министерства внутренних дел». «В то самое время, когда гроз​ные силы российского монарха разили полчища могуществен​нейшего владыки магометанского (турецкого султана), держав​ная рука его утверждала созидание молитвенных домов для мир​ных магометан, обитателей великой его империи», — говори​лось в сопутствующей статье этого журнала10'5. В этой фразе ока​залась весьма точно сформулирована политика России по отно​шению к мусульманам, которая всегда разделяла враждебных себе мусульман и ислам как религию заметной части своих зако​нопослушных подданных.
В 1882 г. муфтий ОМДС Салимгарей Тевкелеев обратил​ся к министру внутренних дел с просьбой дать разрешение на постройку в столице империи Соборной кафедральной мече​ти. Такое разрешение было получено, и в 1913 г. в санкт-петер- бургской Соборной мечети, построенной по соседству с Петро​павловской крепостью, прошла первая служба. Новая мечеть стала крупнейшей в Европе и долгое время сохраняла этот ста​тус. В 1904 г. на средства богатого татарского купца Салиха Ер- зина в столице открылась вторая каменная мечеть, получившая статус Соборной. В начале XX в. были также построены мечети в Твери, Ярославле и Костроме106.
Особое значение российские власти придавали институту военного мусульманского духовенства — полковые муллы служи​ли при многих частях, получая аналогичное полковым священ​никам жалование (а нередко и большее), рекруты-мусульмане приносили присягу в мечетях107. Так, в Правилах от 1892 г. от​мечалось, что «самый Коран, в знак благоговения, должен быть положен на пелену из чистой шелковой материи и поставлен на налой или столик, вышиною, по крайней мере, в аршин»108.
С 1845 г. должности военных имамов были введены во всех портах Российской Империи, причем, как отмечает Д.Ю.Ара- пов, для сохранения должности имама при Севастопольской базе Черноморского флота оказалось вполне досточным присутствия среди его чинов всего 9 мусульман109. В тот же период времени в Санкт-Петербурге начало свою деятельность «Общество лейб- гвардии офицеров, исповедующих мусульманство», которое име​ло право самостоятельного избрания имама110. При этом мусуль​манские офицеры спокойно воевали и против турецких едино​верцев, о чем свидетельствует, в частности, пример генерала Султана-Чингис-хана, возглавлявшего службу телеграфной связи на Балканах во время Русско-турецкой войны 1877-1878 гг.111
С началом Русско-японской войны в войсках появились полковые муллы, чей статус в 1908 г. был закреплен специаль​ным распоряжением по военному ведомству. 5 июля 1916 г., во время месяца Рамадан, появился приказ Николая II о должно​сти дивизионного муллы, что значительно подняло боевой дух солдат-мусульман. В этот период в российской армии насчи​тывалось 10 генералов-мусульман самых разных национально​стей: азербайджанцев, чеченцев, татар. Среди них наибольшую известность получили начальник личного конвоя императора Гуссейн Хан Нахичеванский и Эрисхан Алиев, командовавший 2-м Западно-Сибирским корпусом112.
Ко времени Первой мировой войны мусульманам-воен- нослужащим была предоставлена возможность питаться ха- ляльной пищей и получать приемлемые для них награды113. Му​сульмане служили в гвардейских частях, их дети свободно учи​лись в кадетских корпусах, а из лучших кавказских наездников была сформирована Дикая, или Туземная, дивизия, в составе которой было 6 полков, — Дагестанский, Кабардинский, Чечен​ский, Ингушский, Черкесский и Татарской общей численность до полутора тысяч человек1 и. Следует отметить, что первая ме​четь в Москве, ныне именуемая Исторической, была построена в ознаменование подвигов татарских и башкирских полков, до​блестно сражавшихся в Отечественной войне 1812 г.
Помимо сухопутных и морских воинских частей должно​сти штатных мулл были введены также при ведущих предпри​ятиях оборонной промышленности, среди работников кото​рых было немало мусульман, в частности на Ижевском заводе и
Пороховом заводе в Казани. И муллы, и мечети такого типа со​держались за счет военного ведомства115.
С укреплением ОМДС власти стали привлекать его к про​филактике эпидемий и пропаганде среди мусульман здорово​го образа жизни. Среди циркуляров Духовного собрания мож​но найти немало предписаний, содержащих рекомендации по предотвращению заболеваний оспой и моровой язвой (чумой). Была налажена даже служба оповещения паломников в Мекку об эпидемиологической ситуации по пути их следования116.
С XIX в. в среде мусульманского духовенства России раз​вернулась дискуссия по вопросу вознесения специальных мо​литв за здравие царской семьи. В 1826 г. муфтий Габдессалям Габдрахимов подготовил специальное воззвание по случаю всту​пления на престол императора Николая I, а во время восстания декабристов молился о защите императора от мятежей и бед​ствий. В середине XIX в. по поручению оренбургского генерал- губернатора В.А.Обручева несколько авторитетных имамов со​чинили специальный богословский трактат, в котором призна​вали легитимность назначения кадиев и муфтиев российским правительством, а также законность их судебных постановле​ний. Несмотря на возражения ряда имамов, ОМДС ввело осо​бые дни для специальных молитв за царя и его семью117.
За хорошую службу муфтии и муллы получали те же при​вилегии, что и представители православного духовенства. Им жаловались титулы, земельные наделы, доходные дома, они и их потомки освобождались от налогов и получали ордена. Так, Салимгарей Тевкелев был награжден орденами Св. Станислава и Св. Владимира I степени, орденом Св. Анны IV, III, II и I степеней, а Мухамедьяр Султанов стал кавалером орденов Св. Станислава и Св. Анны I степени. Интересно отметить, что с 1844 г. на знаках ордена Св. Станислава, Св. Анны и Св. Георгия, жалуемых лицам нехристианского вероисповедания, изобра​жение святых и их вензелей по распоряжению императора Николая I стало заменяться черным императорским орлом. Этот шаг, не имеющий аналогов в мировой истории, был при​зван продемонстрировать уважением властей к полирелигиоз- ному населению Российской Империи.
Одним из наиболее ярких мусульманских духовных лиде​ров в конце XIX — начале XX вв. стал ахун Атаулла Баязитов. Выходец из мишар, он родился в 1846 г. в деревне Тюменсу Касимовского уезда Рязанской губернии. Пройдя курс обучения в Кышкарском медресе Казанской губернии — известном цен​тре кадимизма, Баязитов приобрел склонность к консерватизму и не принял обновленческое течение джадидизма.
В 1871 г. Атаулла Баязитов получает предложение стать имамом второго мусульманского прихода Санкт-Петербурга (на то время в столице действовали три мусульманские общи​ны). На этой должности он снискал уважением верующих и властей и вскоре получил предложение стать военным ахуном Санкт-Петербургского округа. В совершенстве освоив русский язык, Баязитов работал переводчиком и преподавал тюркские языки и основы ислама в учебном отделе восточных языков Азиатского департамента МИД России и в Пажеском корпусе. 2 сентября 1905 г. трудами Баязитова вышел первый номер пер​вой татарской газеты «Нур», а в 1910 г. была заложена санкт- петербургская Соборная мечеть, разрешение на строительство которой было получено именно благодаря его авторитету118.
Особо стоит отметить научную деятельность Атауллы Бая​зитова. Его книги «Возражение на речь Эрнеста Ренана “Ислам и наука”» (1883), «Отношение ислама к науке и иноверцам» (1887) и «Ислам и прогресс» (1898) получили высокую оценку ученых как солидные академические издания, на высоком уровне аргу​ментирующие прогрессивность ислама119. «Баязитов убедитель​но доказывал, что веротерпимость — один из основополагающих принципов ислама, что ислам и христианство — две великие ду​ховные традиции — построены на единых этических принципах и обращаются к единому Творцу, поэтому между мусульманами и христианами не должно быть розни. «Истинно верующие — бра​тья друг другу. Поэтому примиряйте между собой братьев ва​ших», — этот призыв 49 суры Корана стал лейтмотивом его лите​ратурной деятельности», — подчеркивала А.Гафурова120.
За свою преподавательскую и общественную деятельность Баязитов был награжден орденом святого Станислава III сте​пени, серебряной и золотой медалями. Это человек сумел при​вить уважение к исламу и его последователям у столичной зна​ти и интеллигенции, став самым ярким представителем мусуль​манской общественной дипломатии. Авторитет Баязитова был настолько высок, что в день его кончины, 21 апреля 1891 г., по приказу градоначальника Санкт-Петербурга на пять минут было остановлено движение городского транспорта, а заводы про​тяжными гудками почтили память выдающегося ученого и ду​ховного лидера121. Нельзя сказать, что отношения между мусульманским сооб​ществом и властями были безоблачными. Периодически изда​вались указы, серьезно затрудняющие развитие мусульманско​го просвещения, юриспруденции, и особенно — миссионерской деятельности. Многие из них потом отменялись, причем от​нюдь не вследствие ультиматумов, а благодаря дипломатично​сти лидеров ОМДС, знавших о борьбе партий исламофилов и исламофобов и не возлагавших ответственность за дискрими​национные предписания на всю власть в целом. Многое зави​село и от конкретных людей — так, в 1842 г. генерал-губернатор В.А.Обручев велел приходским имамам делать увещевания об обязательности «пятивременных богомолений», угрожая при​нять самые жесткие меры в случае непосещения мечети, а его преемник генерал-губернатор Н.А.Крыжановский с негодова​нием отверг просьбу муфтия Салимгарея Тевкилеева помочь в распространении по мечетям своего воззвания о строгом со​блюдении всех религиозных обрядов. «Заставить же русскую полицию утверждать и распространять у себя в России шариат, гнать народ в мечети и приглашать прихожан к денежному пла​тежу в пользу изуверства, поистине можно принять за насмешку над русскими властями», — писал он122.
Проведенная в 1897 г. первая Всеобщая перепись населения Российской Империи выявила 13 млн 889 тыс. мусульман, кото​рые составили 11% от населения страны. Суннитских мечетей в Российской Империи насчитывалось без учета Средней Азии около 6 тыс., шиитских — около тысячи'2'5.
О производстве жалования Мулле, приглашенному в крепость Анапу, для отправления богослужения в Магометанской мечети
Государь Император, по всеподданнейшему докладу отношения Вашего Высокопревосходительства, Высочайше повелеть соизволил: приглашенному из Керчи в кр. Анапу для отправления богослужения в Магометанской мечети, которую предположено там возвести, и для обу​чения Горских аманатов в Анапской школе, и приведения к присяге по​коряющихся Горцев, Мулле Алимолло, производить жалование наравне с Священниками Православного исповедания.
Указ Именной, объявленный Командиру Отдельного Кавказского корпуса Управляющим Военным министерством 19 августа 1842 года 
Наиболее теплыми отношения властей к мусульманам ста​ли в годы правления последнего российского императора Николая И. Еще в детстве его ближайшим другом был будущий бухарский эмир Саид Алимхан, который привил Николаю II ис​креннее уважение к исламу и его носителям. При этом россий​ские власти считали бухарских эмиров не только политически​ми, но и духовными лидерами среднеазиатских мусульман, о чем, например, прямо говорил генерал-губернатор Туркестанского края Д.И.Романовский124.
Вступив на престол, Николай II открыто благоволил му​сульманам, приближая к себе представителей их военной эли​ты и издавая законы, призванные повысить веротерпимость125. В 1907 г. император даже пожертвовал свои средства на строи​тельство мечети в Твери, заложенной местной мусульманской общиной «в честь Государя Императора <...> в память благопо​лучного избавления от покушения на его жизнь»126.
Свободное от революционных настроений мусульман​ское сообщество отвечало царю взаимностью. Как и во време​на Екатерины II, оплотом стабильности в умме оставались ду​ховные лица и офицеры. «Мы, мусульмане, заодно со всем рос​сийским народом в эти тяжелые времена должны подать по​мощь нашему государству к отражению неприятелей <...> И во времена прежних войн, защищая Отечество, русские мусульма​не показывали великие самопожертвования, и во времена на​стоящих, проходящих перед нами событий они, Бог даст, выка​жут с избытком еще раз свой патриотизм», — гласила изданная
14 октября 1914 года фетва муфтия Мухаммедъяра Султанова127.
«26 августа 1914 года собрались в Петроградской собор​ной мечети на моление, после которого решили послать ту​рецкому правительству протест против враждебных выступле​ний Турции в отношении России. Как только появились слухи о том, что Турция готовится нарушить нейтралитет, из таких му​сульманских центров, как Казань, Уфа, Оренбург, Троицк и дру​гих, петроградскому ахуну М.-С.Баязитову и другим известным представителям петроградских мусульман стали поступать те​леграммы, в которых мусульмане протестовали против пося​гательства Турции на целостность России. 10 сентября 1914 г. оренбургская татарская газета “Вакыт” (“Время”) писала в связи с этим протестом: “Мы живем в России, мы — российские люди, подданные России”. При этом подчеркивалось: “Мы, мусульма​не, являемся братьями туркам и по религии, и по крови, а по​ тому естественно наше желание, чтобы они жили мирно и бла​гополучно и пребывали в мире со своими соседями, а особен​но с Россией, нашим отечеством. Не подлежит, конечно, сомне​нию, и наше желание, чтобы они, турки, не бросались в разные авантюры и не находились в действии, вредном нашей России, а шли бы в смысле прогресса и цивилизации вслед за Европей​цами. Однако возможно, что все это — только пожелания, тая​щиеся в наших сердцах”. Представители петербургских, ниже​городских, казанских, уфимских и других российских мусуль​ман подписали адресуемый Турции протест, инициаторами ко​торого выступили муллы столицы, Казани и Уфы. Эта их пози​ция оказала серьезное влияние на тюрков — солдат российской армии», — отмечает историк Салават Исхаков128.
11 ноября 1914 г. стамбульский шейх-уль-ислам Хейри Эф- фенди объявил джихад странам Антанты, которые «враждеб​ны к исламскому халифату и прилагают все усилия к тому, что​бы погасить высокий свет ислама», призвав проживающих в них мусульман присоединиться к священной войне124. Однако этот призыв ожидаемого эффекта не возымел. «Таким образом, в данное время ходом исторических событий создались усло​вия, по-видимому, не благоприятствующие... для проповеди сре​ди наших мусульман идеи о духовном и национальном единстве мусульман всего мира и о значении, какое должна иметь для них единоверная им Турция и ее халиф в качестве духовного главы всего мусульманства», — отмечал русский историк А.Кручинский140.
Действительно, через месяц после этого демарша Мухаммедъяр Султанов осудил объявленный джихад, заявив, что Османская империя под влиянием Германии сделала нео​бдуманный шаг. Султанов подчеркивал, что «в этом нашем от​ечестве мы живем, пользуясь земными благами и спокойстви​ем; целость нашего Отечества, а равно и его мощь, есть источ​ник нашего благополучия и нашего спокойствия <...> Нам, рос​сийским мусульманам, нужно, конечно, беречь свое Отечество от врага».
Солидарную с уфимским муфтием позицию занял и глава Таврического муфтията Аджи-Адиль Мурза Карашайский, за​явивший, что «дерзнула напасть на наше дорогое отечество — Россию, являющуюся священной родиной для всех населяющих ее народов, в том числе и для мусульман. Поэтому-то мы, мусуль​мане, вместе со всеми нашими соотечественниками обязаны стараться всеми силами изгнать врагов нашей родины и, испол​няя священный свой долг, избавить ее от бед»1’1. В Туркестане местный теолог мулла М Бехбуди в своем журнале «Ойна» («Зеркало») в начале 1915 г. писал, что участие России в сою​зе стран, противостоящих другим христианским государствам, к которым присоединилась Турция, нет ничего оскорбляющего и унижающего ислам. «Поэтому нашему туркестанскому тузем​ному населению нужно быть спокойным, сдержанным и вполне лояльным» по отношению к царю и стране, «иначе <...> мы об​речем себя на неминуемую гибель»132.
В свою очередь, губернский кадий Баку на многотысяч​ном митинге мусульман, собранном 21 октября 1914 г., произ​нес поистине исторические слова, могущие стать девизом все​го постекатерининского периода жизни исламского сообще​ства России: «Наша преданность России диктуется не толь​ко принципом подданства, но и голосом совести и велениями Корана»т. В следующем году суннитский муфтий и шиитский шейх-уль-ислам опубликовали специальные воззвания с призы​вом передать фитр-садаку (пожертвования в дни праздника Ид аль-Фитр) на военные нужды134.
Несмотря на мощную революционную пропаганду, равно как и пропаганду турецко-германских эмиссаров, выступавшими с революционерами единым фронтом, мусульмане Российской Империи в подавляющем большинстве своем остались верны присяге. «Мусульманская» политика четырех поколений чинов​ников Российской Империи принесла плоды. Правда, восполь​зоваться ими в полной мере не удалось — началась революция.
Противодействие негативному зарубежному влиянию на российский ислам
К
ак и во времена Екатерины II, в XIX и начале XX вв. беспо​койство властей продолжало вызывать внешнее влияние на мусульман империи и соседних ей «ничейных» территорий, ко​торые, как и раньше, носило преимущественно турецкий, а, точ​нее, англо-турецкий характер. Как известно, Великобритания вела несколько «исламских» программ, призванных устано​вить контроль над всем мировым мусульманским сообществом. Английское влияние на правящую элиту Османской империи был традиционно велико, однако, по всей видимости, достаточ​ным оно не считалось. Британии требовались более послушные мусульмане, которые в итоге были найдены на Аравийском по​луострове в лице ваххабитов. Кстати, среди противников это​го религиозного течения широко распространено мнение, что ваххабизм вообще возник и набрал силу в результате дея​тельности английских агентов, в частности — небезызвестного Лоуренса Аравийского (Томаса Лоуренса)145. Существовали у ан​гличан и более глобальные планы.
Как отмечает ведущий исследователь досоветской исто​рии российского ислама Д.Ю.Арапов, российский по​сол в Турции начала XX в. Н.В.Чарыков «в своих доне​сениях в Петербург с тревогой констатировал желание Великобритании «единолично» действовать в «халифском деле» и, в частности, возродить снова Арабский халифат. По словам Чарыкова, Лондон хотел, перенеся халифат в сфе​ру британского влияния на Ближнем Востоке, сделать в даль​нейшем халифами суннитов или шерифов Мекки и Медины, или еще более подконтрольных англичанам хедивов Египта. Русский дипломат, правда, подчеркивал то обстоятельство, что «правоверные» мусульмане-арабы вряд ли захотят иметь дело с такими халифами, ибо они будут слишком откровен​но находиться в зависимости от светской власти «неверного» Альбиона»146. Следует отметить, что этот план, хотя и с суще​ственными коррективами, был все-таки воплощен в жизнь, и сейчас именно Саудовская Аравия позиционирует себя как страну-лидера всего мусульманского мира.
Вербовка агентов влияния среди российских мусульман наиболее успешно осуществлялась во время их выезда за преде​лы страны, преимущественно на хадж. В январе 1822 г. генерал Ермолов предложил запретить совершение хаджа, поскольку возвращающиеся паломники «не только привозят нелепые слу​хи, но и свидетелями бывают злодейских поступков Турок про​тив Христиан и, почитая Султана главою закона своего, тем с большим подобострастием чтут могущество его, что видят ис​требление Христиан не наказываемым»147. В ответ импера​тор Александр I согласился ввести лишь временный запрет на хадж, уточнив, что «сие временное запрещение имеет прекра​титься с переменою и устройством дел на Востоке, и сим уве​рением для будущего оно, конечно, не потревожит ни совести Магометовых почитателей, ни доверенности их к благораспо​ложению Правительства»148.
Через двадцать лет, в 1842 г. вопрос о целесообразности ограничения паломничества в Мекку снова встал на повестку дня. Военный министр князь Александр Чернышов в письме ко​мандиру Отдельного Оренбургского корпуса передал ему поже​лания императора запретить продолжительные отлучки воин​ских чинов с целью совершения хаджа, поскольку «многие из них по возвращении после поклонения магометанской святыне производят неблагоприятное для нас влияние на своих едино​верцев»139. Сотрудники Департамента духовных дел иностран​ных исповеданий МВД не без основания считали, что из чис​ла паломников турецкими властями вербуются люди для про​паганды радикального ислама и переселения в Османскую им​перию. Эти сведения подтвердило российское посольство в Константинополе в секретной записке в Министерство ино​странных дел в ноябре 1874 г.140
В 1865-1866 гг. оренбургский генерал-губернатор Н.А.Кры- жановский запрещал духовным лицам отправляться в хадж, опа​саясь что большинство из них подпадет под дурное влияние вах​хабитов и обратно уже не вернется. И его опасения были оправ​даны — такие случаи действительно отмечались141.
В 1848 г. Чернышов направил наместнику Кавказа князю Михаилу Воронцову письмо следующего содержания:
Милостивый Государь Князь Михаил Семенович!
Почтеннейшее отношение Вашего Сиятельства от 30 ноября за №452 о мерах, принятых Вами, Милостивый Государь, противу распространения между покорными нам магометанскими народами нового учения, пропо​ведуемого вышедшими из Персии и Турции шейхами, я имел щастие по всей подробности представлять Государю Императору.
Его Величеству благоугодно было на всеподданнейшем докладе моем по этому предмету собственноручно написать:
«Я полагал бы совершенно запретить въезд в пределы наши всяким лицам духовного магометанского звания, кто бы ни были, даже и нашим подданным, ежели приняли духовное звание заграницею».
Сообщая о сем Вашему Сиятельству для зависящих распоряжений и ■ уведомив гг. 1Ьсударственного канцлера иностранных дел и Министра внутренних дел, я покорнейше прошу Вас, Милостивый Государь, принять уверение в моем совершеннейшем почтении и преданности.
Подписал Князь АЛернышев142.
Действительно, как и в XIX, так и в последующих столети​ях, мусульмане, получавшие духовное образование за пределами
России, слишком часто попадали под влияние враждебных ей сил и становились проводниками их интересов. Игнорировать эту проблему было опасно, поэтому у государства стоял выбор между жестким контролем над этим процессом и полным запре​том его как такового. Второй вариант был сочтен более про​стым и дешевым, тем более, что его в 1842 г. предлагал сам гене​рал Ермолов, запретивший кавказским мусульман получать ду​ховное образование за рубежом143.
10 июня 1892 г. Министерство народного просвещения приняло циркуляр об изъятии из медресе и мектебов рукопис​ных книг и запрещении преподавательской деятельности мул​лам, получившим образование за рубежом. По тому же циркуля​ру иностранные религиозные издания должны были быть под​вергнуты жесткой цензуре. Поводом для этих мер стали сведе​ния о том, что «в мусульманских школах обращаются рукопис​ные книги и тетради на татарском языке, в которых оплакива​ется зависимость татар от Российского государства, восхваля​ются мусульманские народы Востока, выражается сожаление об участи мусульман, призванных к отбыванию воинской повинно​сти»144. После массовых протестов мусульман в 1894 г. действие этого циркуляра было приостановлено, а затем по рекоменда​ции Министерства внутренних дел он был отменен145.
С 1894 г. началось систематическое цензурирование мусуль​манских книг. Из первой партии в 64 книги всего две были при​знаны вредными, причем по религиозным мотивам (оскорбле​ние других религий) — только одна. Имамы должны были давать подписку об отказе использовать запрещенные книги, а муфтий Мухаммедьяр Султанов призывался к изданию соответствую​щей фетвы. В 1895 г. он ответил на соответствующую просьбу уфимского губернатора следующим образом: «Фетва может воз​будить весьма понятное любопытство и желание ознакомиться с ними в подлиннике и, в конце концов, путем разъяснения я не​вольно буду содействовать, хотя и косвенно, распространению запрещенных книг, что крайне нежелательно»146.
Кроме того, власти следили за тем, чтобы мусульман​ские духовные лица, в первую очередь — служащие во внутрен​ней России, владели русским языком. Это требование вызыва​ло критику со стороны мусульманских политических и обще​ственных деятелей, однако отменять его никто не собирался147. Показательно, что к проблеме владения действующими ^буду​щими имамами русским языком власти вернулись в конце пер​вой декады XXI в., когда были преданы огласке сведения о том, что мусульманские студенты из России, проходившие обучение за рубежом, владеют государственным языком своей страны бо​лее чем посредственно и не могут ни продолжать образования, ни работать за пределами своей этнической группы148.
Власти также настаивали, чтобы в мусульманских учеб​ных заведениях преподавали российские граждане, а не ино​странцы, среди которых наибольшее подозрение вызвали ту- рецкоподданые. «Обязать Магометанское духовное правле​ние допускать в медресе и мектебе в качестве учителей татар и именно русско-подданных, но отнюдь не турок или турецко- подданных», — предлагал губернатору директор народных учи​лищ Таврической губернии С.Маргаритов. При этом все медре​се и мектебы, в которых преподавали турки, автоматически по​падали под подозрение о неблагонадежности149. Можно предпо​ложить, что исключительная нелюбовь российских правоохра​нительных органов к турецко-татарским лицеям в XXI в. берет свои истоки еще в XIX в.150
С начала XX в. к внешним угрозам российской умме добавил​ся пантюркизм, по словам П.А.Столыпина, ставший следствием «чрезвычайного подъема как религиозного, так и национально​культурного самосознания во всем исламском мире». Расцвет этого движения пришелся на годы правления турецкого султа​на Абдул-Гамида (Абдул-Хамида), эмиссары которого были ра​зосланы во все части света и имели успех даже в современной Индонезии, жители которой массово высказывать желания принять турецкое подданство151.
Один из ведущих идеологов пантюркизма Юсуф Акчура определял его как:
1. Ассимиляцию и объединение наций, подчиненных осман​скому правительству и создание в результате османской нации.
2. Политическое объединение всех мусульман с учетом того, что султан Османской империи считался номинальным главой — халифом мусульман всего мира.
3. Формирование политической тюркской нации, опираю​щейся на этнический фактор152.
«Что же касается внешних препятствий, то, по сравнению с подобными же препятствиями в политике исламизма, их не​много меньше, потому что из христианских государств толь​ко у одного, а именно — у России, ест£ мусульманские поддан​ные тюркского происхождения. Поэтому, исходя из необходи​мости защиты своих интересов, только это государство будет стараться препятствовать объединению тюрков. Что касается других христианских государств, то, возможно, некоторые из них даже поддержат политику «тюркского единства» из-за того, что она наносит ущерб интересам России», — честно признавал Акчура153.
В Поволжье, Сибири и Туркестане стали действовать турец​кие агенты, призывавшие российских мусульман признать гла​венство Турции и для начала помочь ей материально — напри​мер, пожертвовав деньги на модернизацию турецкой армии и флота. В 1910-1913 гг. ими даже были инициированы специаль​ные кампании по сбору средств — например, в одном из номе​ров еженедельного журнала «Тааруфуль-Муслимин» («Взаимное ознакомление мусульман»), издававшегося в Стамбуле извест​ным диссидентом Рашидом Ибрагимовым была размещена ста​тья, в которой, согласно донесению министра внутренних дел П.А.Столыпина, «было помещено обращение к русским мусуль​манам с приглашением жертвовать на усиление турецкого фло​та для увеличения могущества Турции»154. Хотя, по мнению Д.Арапова, им удалось найти лишь единичных последователей, власти серьезно обеспокоились такой агитацией155.
«Возникшей между Италией и Турцией войне в мусульман​ских кругах придается общемусульманское значение. <...> В на​стоящее время ведется агитация среди всех мусульман, в том числе и магометан России, с целью возбуждения религиозного фанатизма против всех «неверных», в частности, в пользу все​общего поднятия оружия для ведения священной войны (газа​ват) и засим с целью бойкотировать итальянские товары и со​бирания денежных средств на нужды турецких войск. По по​ступившим в Министерство внутренних дел сведениям, сре​ди нашего мусульманского населения начинают образовывать​ся комитеты, цель которых заключается в вовлечении магоме​тан России в религиозно-партийное дело для возбуждения ин​тереса к Турции, для поддержания ее и нравственно, и мораль​но», — отмечалось в предписании Департамента духовных дел МВД главам и чиновникам местной администрации на Кавказе от 28 октября 1911 г.15ь
Среди российских мусульман, особенно татар, распускались слухи о том, что власти хотят их насильно крестить, что султан требовал от царя отдать ему всех мусульман-татар, а царь с це​лью уклониться от этого требования, повелел их всех обратить в православную веру, чтобы затем выдать за русских. На этом основании одни жертвы такой пропаганды заявляли о том, что «скоро султан придет, русских кончать станет», а другие на вся​кий случай эмигрировали в Турцию157. Особенно усилились по​добные тенденции в дни переписи населения 1897 г., когда воз​бужденные слухами о насильственном крещении по итогам пе​реписи мусульмане Поволжья нападали и на переписчиков, и на своих же мулл, которые убеждали их не уклоняться от этого ме​роприятия158.
23 декабря 1895 г. глава МВД России направил губенаторам поволжских и кавказских регионов секретный циркуляр, в ко- тром предупреждал о том, что «султан предполагает обратиться через мусульманское духовенство к русским подданым магоме​танского исповедания с тайным воззванием об оказании денеж​ной помощи для поддержания ислама и халифата»159.
В свою очередь, турецкий МИД опровергал известия о том, что его эмиссары находятся в Поволжье и Башкирии для вер​бовки своих агентов и агитации местных мусульман к переселе​нию. Более того, указывалось, что переселение неудобно вла​стям Османской империи и ведет к издержкам и массовым бо​лезням. В заключение турки советовали арестовывать подоб​ных миссионеров160. В свою очередь, депутат Госдумы Садри Максуди, авторитетный джадид и будущий лидер Милли Идара, в 1912 г. жаловался на то, что являющей «продуктом вражеской фантазии панисламизм» используется для репрессий против му​сульман161.
Впрочем, особого доверия к их словам никто не питал: в декабре 1910 г. начальникам районных и охранных отделений, а также губернских жандармских управлений был разослан цир​куляр, который предписывал им «принять меры к немедленному приобретению соответствующей секретной агентуры для осве​щения преступной деятельности панисламистов»162. Чиновник по особым поручениям при генерал-губернаторе Туркестана
В.П.Наливкин вообще полагал, что объединившиеся под эгидой турецкого халифа панисламисты хотят уже в ближайшее время дать отпор ненавистной им западной цивилизации, и России, ввиду ее географического положения, выпадет наиболее тяже​лая часть борьбы с общемусульманским газаватом163.
Для более полной иллюстрации пантюркистской угрозы це​лесообразно целиком привести предложения Столыпина о ме​рах для противодействия ему:
Министерство Внутренних дел Департамент духовных дел
15 января 1911 года Копия В Совет Министров
О мерах для противодействия панисламскому и пантуранскому (пантюркскому) влиянию среди мусульманского населения
В последние десятилетия во всем мусульманском мире обнаруживает​ся чрезвычайный подъем как религиозного, так и национально-культурного самосознания. Не оставшись чуждым и России, это движение проявилось среди населяющих ее разноплеменных и разноязычных народностей, испо​ведующих ислам, в явном стремлении их к тесному сплочению между собою на почве искусственно создаваемой татаризации, к обособлению от общего​сударственных культурных задач и к духовному сближению с единоверны​ми государствами, главным образом с Турцией. Под влиянием внутренних и внешних событий 1904-1906 гг, движение в русском мусульманстве, ру​ководимое из Турции переселившимися туда нашими подданными, преиму​щественно из татар, опирающимися на своих единомышленников в России, приняло за последнее время особенно интенсивный и даже угрожающий историческим задачам русской государственности характер.
В настоящее время последствия этого движения реально сказывают​ся в следующих явлениях:
1) в совершившемся в 1905 г. отпадении нескольких десятков тысяч крещеных инородцев (частью тюркского, частью финского происхожде​ния) в мусульманство и в интенсивно поставленной пропаганде мусуль​манства как среди слабых в вере крещеных инородцев Поволжья, так и среди полуязыческих племен северо-восточной России;
2) в постепенном сосредоточении всей области духовного и куль​турного просвещения мусульман восточных и среднеазиатских областей в руках татарского или прошедшего татарскую школу духовенства;
3) в развитии под видом допущенных законом мусульманских конфес​сиональных школ (мектебе и медресе) обширной сети общеобразовательных инородческих учебных заведений со специфически татарским оттенком;
4) в создании целого ряда мусульманско-татарских духовно и куль​турно-просветительных и благотворительных учреждений, книгоизда​тельств, периодических изданий и тому подобных начинаний, имеющих прямым назначением проводить в широкие слои народных масс начала татарско-мусульманской культуры;
5) в явно недоброжелательных, а часто и открыто враждебных вы​ступлениях татарской интеллигенции и татарской печати против госу​дарственности и русской народности;  б)
в нескрываемом тяготении к зарубежному мусульманству, уста​новлении постоянных сношений с Турцией и Египтом, воспитании моло​дежи в турецких учебных заведениях и т. п.164
П.А.Столыпин
Петр Столыпин не зря обращал особое внимание на пробле​му пантюркизма. Именно она стала самым серьезным провалом государственной «охранительской» политики в области нега​тивного внешнего влияния на российскую умму. Возникновение во второй половине XIX в. джадидизма, позиционировавшего​ся себя как реформаторское и ставившее главной целью европе​изацию системы мусульманского образования, поначалу не вы​звало особых опасений властей. В то же время главные идеоло​ги джадидизма Рашид Ибрагимов и Исмаил Гаспринский были открытыми туркофилами и видели джадидизм не только сугу​бо просветительским, но и пантюркистским движением165. Как пишет современный российский исследователь пантюркизма И.Гилязов, «Гаспринский призывал к компромиссу, условному сотрудничеству с русским правительством для достижения це​лей», в то время как русское правительство ждало от мусульман не условного, а настоящего сотрудничества166. Тот факт, что ис​токи джадидизма следовало искать именно в Стамбуле, позво​лило царским властям считать джадидов представителями «пя​той колонны», а советским исследователям определять его как «буржуазно-националистическое, реакционное движение, тес​но связанное с идеями панисламизма и пантюркизма»167 или как «реакционное течение, в основе которого лежала идеология на​циональной буржуазии и пантюркизма»168.
Внешне джадидизм выглядел вполне мирным и ло​гичным движением за реформу духовного образования. Действительно, школы старого образца, успешно готовившие духовных лиц, не могли дать должной суммы светских знаний своим выпускникам, в то время как стремительный научно- технический прогресс выдвигал принципиально новые тре​бования к уровню образования. С другой стороны, отказ от многовековых традиций и призывы максимально европеизи​ровать обучение многих настораживал, тем более что перена​сыщенные неисламскими дисциплинами медресе трансфор​мировались в общеобразовательные учебные заведения и вы​пускали кого угодно, только не имамов. Еще более насторажи​вал тот факт, что чем сильнее оказывались европеизированы светские университеты, тем настойчивее их студенты призы​вали устроить революцию1ь9. «Шакирды требовали максималь​ного введения в программу медресе светских предметов, в ре​зультате чего медресе фактически превращались в учитель​ские школы. Большинство ректоров соглашались с теми или иными уступками, но в итоге стремились к сохранению стату​са медресе как религиозных учебных заведений. В ответ зача​стую вспыхивали стачки шакирдов. Эти стачки заканчивались частичной модернизацией, сопровождавшейся добровольным уходом или изгнанием наиболее радикальных шакирдов, как, в частности, в медресе «Мухаммадия». В итоге шакирды даже грозились убить Баруди (основателя и ректора казанского ме​дресе «Мухаммадия)», — отмечает А.Хабутдинов170. Об этом же писали в Письме министру внутренних дел и 12 анонимных имамов, называвших выпускников «Мухаммадии» «революци​онерами, которые под вывеской служения Богу и вере ислам​ской посланы для сбивания с пути татар»171.
В итоге опасения консерваторов подтвердились, — как от​мечал С.Исхаков, — «иногда борьба против религиозной орто​доксии со стороны джадидов-радикалов доходила порой чуть ли не до атеистических выпадов»172. Мусульманское духовен​ство Российской Империи за исключением его закавказской части быстро раскололось на старометодников-кадимистов и новометодников-джидадов, отношения между которыми бы​стро ухудшались173.
Именно джадиды составили ядро политического движе​ния российских мусульман, а затем многие из них и вовсе ста​ли воинствующими атеистами, разрушив тысячи мечетей и на​садив среди тюркских народов моду на немусульманские име​на174. Затем потребность в них отпала, и в 50-х годах XX в. офи​циальная советская пропаганда заклеймила джадидов как «на​емных агентов капиталистических разведок, которые желали оторвать татарский народ от России и превратить его в прида​ток прогнившей империи турецких султанов»175. И в этой оцен​ке она оказалась солидарна с позицией специальных служб Российской Империи.
В 1911 г. по наводке верноподданного кадимистского мул​лы деревни Тюнтерей Малмыжского уезда Вятской губернии Дин-Мухаммедова был проведен обыск в одном из самых знаме​нитых джадидских медресе — Ижбобьинском. Увиденное в его стенах шокировало полицейских чинов. «Как Бобинские (ру​ководители медресе), так и названные выше учителя, вели ан​тирусскую и антиправительственную пропаганду и распростра​няли идеи панисламизма среди местного населения и учени​ков путем религиозных бесед, а также — с помощью брошюр, га​зет и журналов константинопольского издания. Воспитанники Ижбобинской семинарии были настолько распропагандирова​ны, что открыто пели на улицам Ижбобья татарские и турец​кие песни преступного содержания, в коих оскорбляли священ​ную особу Государя императора и восхваляли Турцию и турецко​го султана, а висевший в семинарии портрет Государя импера​тора обезобразили, выколов на нем глаза и вырвав рот. Всякая попытка благонадежной части населения к протестам по по​воду подобных безобразий встречала сильный отпор со сторо​ны Бобинских и учеников, объявившим бойкот протестантам и грозивших даже насилиями», — отмечал к докладной запи​ске министру внутренних дел глава Департамента духовных дел иностранных исповеданий С.Белецкий. Тем не менее наказание Бобинским было назначено символическое, соответственно, по 2 и б месяцев лишения свободы176.
Помимо революционных настроений, джадидизм вызвал у мусульманских народов всплеск национализма, идей превосход​ства одного народа над другим. В полном соответствии с опа​сениям властей прогрессирующая тюркизация, а, точнее, тата- ризация, ислама привела к концентрации власти в руках пред​ставителей одного этноса и разрушила единство мусульманских народов177. Джадидов-панисламистов царские власти начали от​крыто обвинять в провоцировании межнациональной вражды и организации погромов178.
Во многом благодаря деятельности джадидов резко ухуд​шились отношения между татарами и русскими, которых от​кровенно шокировала протурецкая и русофобская агита​ция, развернутая на страницах джадидской печати. «Из га​зет тщательно удаляется все то, что носит хоть малейший на​мек на сближение с русским народом; русские термины, ко​торые уже успели получить у русских татар общее употребле​ние, безусловно устраняются из печати и заменяются турец​кими», — писал ректор Казанской духовной академии епископ Чистопольский Алексий (Дородницын), а профессор его ака​демии П.И.Знаменский добавлял, что «появление в Казани одного печатного органа с русофильским направлением — Рус-Игтигади (Русское единение) Шахтахтинского, оказалось какой-то неестественной редкостью и было встречено татар​ской прессой очень неприязненно»179.
Отрицательно отзывался о джадидах-туркофилах и великий русский писатель Ф.М.Достоевский, в своих заметках «Халаты и мыло» и «Кифомокиевщина» резко критиковавший их за от​крытые симпатии к враждебной России Османской империи и призывавший поменьше щадить их чувства. «Если уж русский стал помогать славянину, как единоверцу, то как же может он, не нарушая гражданской равноправности и справедливости, за​претить такое же пожертвование и русскому татарину в пользу единоверца своего — турка? Напротив, очень может и имеет на то самое полное право, потому что русский, помогая славянину против турок, даже и в мысли не имеет стать врагом татарина и пойти на него войной, тогда как татарин, помогая турке, раз​рывает с Россией, становится изменником России и, становясь в ряды турок, идет прямо на нее войной. Кроме того, ведь если я, русский, пожертвую в пользу славянина, воюющего с турком, хотя бы даже и из единоверия, то ведь победы ему желаю над турком вовсе не потому, что тот мусульманин, а потому лишь, что тот режет славянина, тогда как татарин, переходя к турке, может это сделать единственно лишь из той причины, что я христианин и что будто бы хочу истребить мусульманство, тог​да как я вовсе не хочу истреблять мусульманства, а лишь едино​верца своего защитить...», — весьма откровенно и неполиткор​ректно писал он в 1876 г.180
Многие межэтнические конфликты, происходящие сей​час в многонациональных мусульманских сообществах, восхо​дят к концу XIX — началу XX вв. и обязаны своим возникновени​ем экспансии пантюркизма181. Третий муфтий ДУМ Северного Кавказа Абдулхафиз Омаров в своем труде «Джаваб ас-Сахих» вообще считал джадидизм значительно более вредным течени​ем, чем ваххабизм, и резко отрицательно отзывался о его про​поведниках в Дагестане182.
Удивительно наблюдать, как современные мусульманские ученые дают джадидизму однозначно положительную оценку, трактуя его как прогрессивное просветительское течение, при​близившее российских мусульман к идеалам западН'ОТй демокра​тии
. Действительно, многие джадиды были патриотами России и видели в новом методе лишь полезную реформу образования, однако само это течение принесло российской умме значитель​но больше вреда, нежели пользы. К сожалению, все конструк​тивные достижения джадидов в виде новометодных медресе, га​зет и типографий были полностью уничтожены в постреволю- ционный период, причем преимущественно — самими же джа- дидами, уверовавшими в идеалы мировой революции.
В годы Русско-японской войны к привычным центрам за​рубежного влияния на российский ислам добавилось Токио. Японский Генштаб вложил не менее одного миллиона иен (со​ответствовавшего 5 млрд современных йен) в стимулирование революционного и националистического движения, часть этих средств направив в мусульманскую среду.
«Японская военщина, готовясь к войне с царской Россией, не могла не обратить внимания на антирусскую политическую направленность татарской буржуазии и стремилась использо​вать ее в своих интересах. Японские деятели стали активно за​ниматься мусульманским вопросом, оказывали помощь татар​ской буржуазии, установили политические контакты с ее от​дельными представителями еще в 1902 году», — писал татар​ский историк Р.Б.Гайнетдинов183. С этим был согласен и осно​ватель партии «Иттифак» Рашид Ибрагимов, утверждавший, что перед Русско-японской войной российские мусульмане уже прониклись симпатией к Японии184. Действительно, как мини​мум сам Ибрагимов деятельно отстаивал японские интересы и, по мнению Л.Усмоновой, во время своего посещения Японии в 1902-1903 гг. был втянут в антироссийскую пропаганду и в итоге депортирован из этой страны по требованию россий​ского консула185. Среди российских мусульман активно распу​скались транслируемые немецкой и английской прессой слу​хи о преимущественно мусульманском вероисповедании япон​цев, при встрече с которыми предлагалось стрелять в воздух и даже брататься186.
Солидарно с Японией на этом направлении работали и ан​глийские спецслужбы. Как указывает Д.Ю.Арапов, в первые ме​сяцы Русско-японской войны российскому консульству в Багдаде пришлось приложить изрядные усилия к тому, чтобы сорвать замысел англичан, намеревавшихся поднять шиитов Кербелы и Наджафа на джихад против России. Немалую помощь в разре​шении этой проблемы им оказали представители шиитского ду​ховенства Закавказья187.
Историк О.Н.Сенюткина прямо указывает на то, что идео​логи тюркского национализма, среди которых абсолютно пре​обладали джадиды, с 1907 г. начали активно и практически от​крыто сотрудничать с иностранными разведками, решив для себя, что само существование Российской Империи как госу​дарства делает достижение их целей принципиально невозмож​ным. При этом особый упор они делали на демагогию о «притес​нении народов и религий»188.
После начала Первой мировой войны ситуация повтори​лась — в среде российских мусульман были спровоцированы волнения, инициаторами которых выступили большевики, в немалой степени финансировавшиеся уже германской развед​кой. Так, группа татарских и башкирских революционеров во главе с большевиком Мирсаидом Султан-Галиевым выпустила прокламацию, которая призывала солдат-тюрок поднять бунт и покинуть армию. В этом обращении указывалось, что «рус​ский народ не довольствуется только тем, что им покорены та​тары, башкиры, туркестанцы, кавказцы и т. д., он хочет поко​рить еще турок и персов». Член этой группы, башкирский учи​тель, направился для агитации в Стерлитамак, где ему удалось «войти в связь с некоторыми товарищами» и поднять восста​ние в солдатских частях. Известный татарский националист Гаяз Исхаки также отмечал, что «поначалу тюркское население было настроено “пораженчески”, горожане всеми средствами старались уклониться от мобилизации, а бойкот войны со сто​роны тюркской интеллигенции привел к тому, что число офи​церов из тюрок составило ничтожный процент по сравнению с солдатами-тюрками»184.
После начала Первой мировой войны в России резко ак​тивизировались турецкие идеологические диверсанты, на​меревавшиеся через пантюркистскую и панисламистскую пропаганду восстановить российских мусульман, прежде всего — мусульман Кавказа против властей и отторгнуть от Российской Империи пограничные провинции с высокой до​лей мусульманского населения. Известно, что для этих целей только на Кавказ было дополнительно заслано 60 офицеров турецкой разведки190. Ситуацию выровнять удалось лишь бла​годаря принципиальной позиции ведущих лидеров россий​ской уммы, которые в ряде заявлений разъяснили своим ве​рующим сложившуюся ситуацию и настроили их в патриоти​ческом ключе.

Впрочем, сами турки ожидаемой пользы от своей пропа​ганды не получили. «Усилившееся в последнее время паломни​чество молодых татар в Стамбул за наукой и ближайшее зна​комство их с Турцией подействовали на них далеко не в поль​зу Турции и султана. Они воочию увидели здесь явные признаки разложения Турецкой империи и упадок сил султана и убедились в том, что он никак не может сделаться каким-нибудь общим па​нисламистским падишахом. К этому присоединилось еще близ​кое знакомство их с младотурками, к которым они охотно при​соединялись партийным образом. Сама наука Стамбула оказа​лась намного ниже науки Каира с ее европейскими знаниями и светским направлением. В последнее время молодежь стала направляться больше в Каир, чем в Стамбул», — отмечал право​славный миссионер П.В.Знаменский, подчеркивая, что «идеал объединения всех мусульман около Стамбула и общего падиша​ха начинает заменяться у нового поколения другими, более ли​беральными идеалами»191.
Поэтому совершенно неудивительно, что российские аген​ты влияния Турции со временем сменили идеологию пантюр​кизма на идеологию панисламизма, принял затем самое деятель​ное участие в свержении султана и преобразовании Османской империи в мононациональную и светскую Турцию, которая вряд ли уже возродит свою былую славу.
Предписание начальника Казикумухского округа Дагестана начальникам Казикумухского и Вицхинского участков об установлении негласного надзора за населением
10 сентября 1911г.
Начальникам Казикумухского и Вицхинского участков
Предлагаю вам собрать негласно, лично и агентурным путем, не имеются ли в каких-либо селениях участка частные и мечетские школы с учителями из лиц, долго живших в Турции, Египте, Персии, Казанской и Оренбургской губерниях и там получивших образование; не изучают​ся ли в каких-либо школах турецкий язык, турецкая история, география и друг[ие] сведения о Турции; не замечается ли в каких-либо школах на учителях особая форма, например: турецкие фески, куртки. В результа​те немедленно же донести мне, указав фамилии учителей. Затем предла​гаю принять к сведению, что в мечетских школах, медресе, мектебе, как конфессиональных, изучаются предпочтительно Коран, шариат, вообще решения, преподавание же других предметов, не относящихся к рели​гии, является уже нарушением характера конфессиональных школ, а по​тому не должны быть допущаемы в них. Точно так же предлагаю принять все зависящие от вас меры к недопущению к преподаванию в сельских мусульманских школах лиц, получивших образование в Турции, Египте, Персии, Казанской и Оренбургской губерниях, если за их политическую благонадежность и благонамеренность не можете поручиться. В частно​сти, предлагаю начальнику Вицхинского участка отправиться в сел[ение] Хуты и негласно собрать сведения об образе жизни и занятиях Саадулы Гаджи — не занимается ли он обучением детей, чему и как обучает.
Полковник Начальник Казикумухского округа Киселев142
Взаимоотношения духовных лидеров российской уммы с мусульманскими общественными и политическими организациями
Л
идеры ОМДС и других духовных управлений до самого кон​ца сохранили свою верность Российской Империи. Их ди​пломатичность позволила заметно улучшить положение мусуль​манского меньшинства России, которое к началу XX в. стало окончательно восприниматься властями как одна из опор госу​дарства, а не ориентированная на внешние силы «пятая колон​на». Благодаря российским муфтиям и шейх-уль-исламам вырос и престиж страны в мусульманским странах, а внутри России по​явилась целая плеяда серьезных богословов, к мнению которых стали прислушиваться в ведущих центрах исламской мысли. Некогда глубоко периферийная Поволжская умма заняла, нако​нец, достойное место среди прочих мусульманских сообществ.
Естественно, что сложившаяся ситуация устраивала дале​ко не всех. Революционные настроения в империи постоянно усиливались, а их пропагандисты не без оснований полагали, что наибольшую склонность к глобальным изменениям долж​ны испытывать меньшинства — национальные и религиозные. Наибольшие надежды возлагались ими на довольно многочис​ленных сектантов, однако и мусульмане рассматривались как приоритетная целевая аудитория для антиправительственной пропаганды.
Первым мусульманским политиком в России считается ка- зый Рашид Ибрагим. Он родился в 1857 г. в городе Тара (со​временная Омская область), которая впоследствии стала ро​диной самого яркого и скандального мусульманского полити​ка современной России Абдул-Вахеда Ниязова (В.В.Медведева). Подростком он попытался получить образование в Кышкырском медресе Казанской губернии, однако быстро покинул его, не удовлетворившись уровнем получаемых знаний. В 1879-1885 гг. Ибрагим учился Медине, Мекке и Стамбуле. По возвращении в Россию он стал имамом татарской Соборной мечети и мударри- сом городского медресе, а в 1892 году получил высокий чин ка- зыя ОМДС193.
Как указывает в своей книге «Лидеры нации» известный ис​следователь этого периода Айдар Хабутдинов, «по воспомина​ниям Р.Ибрагима, в 1879 г. он внимательно следил за деятельно​стью министра просвещения Турции Муниф паши в сфере ре​формы образования. «В Стамбуле многие лица и высокопостав​ленные чиновники обсуждали вопросы преподавания и воспи​тания с Муниф пашой. Тот много высказывался о потребности реформы образования и в конце заявил: «Для того чтобы про​вести у нас реформу образования, надо ее одеть в чалму и чапан. Среди мусульман невозможно вводить образование каким-либо другим методом». Ибрагим вспоминал, что «в газете Муниф паши «Гимран», пользуясь необычайной свободной печати, пе​чатался ряд статей, посвященных будущей судьбе мусульман России, написанных с большим уважением к нам». Именно у Муниф паши Ибрагим взял идею реформы образования, кото​рое готово принять европейскую программу, но при сохране​нии мусульманских ценностей и формы. По возвращении на родину Ибрагим был избран казыем (судьей) Оренбургского Духовного Собрания. В эти годы борьбу за реформу образова​ния развернули уже мусульмане России. Благотворитель Гани бай Хусаинов, который финансировал сотни школ, искал под​держки у духовенства. В 1892 г. состоялось первое совещание по вопросам реформы школ и просвещения. Оно не принесло ре​альных результатов, так как решение мог принять только муф​тий, который избегал любых инициатив. Рашид казый само​вольно дал фетву (разрешающий акт мусульманского права) на направление заката (милостыни) на нужды школ. В том же году он посетил экзамены в школе Гани бая и одобрил преподавание по новому методу («ысул джадид»). Фетва Рашид казыя означа​ла, что колеблющиеся мусульмане могут пойти в новометодную школу, не опасаясь бойкота со стороны общины»194.
Таким образом, Рашид Ибрагим получил образование за рубежом и попал под влияние турецких чиновников, с «боль​шим уважением» прогнозировавших судьбу мусульман России. Получив высокое звание казыя, он стал активно внедрять в рос​сийских медресе разработанную в Турции программу образова​ния, которая немедленно расколола мусульман на два лагеря — новометодников-джадидов (от араб, «усул-и-джадид» — новый ме​тод) и старометодников-кадимистов, со временем вступивших в открытый конфликт.
Привнесением джадидизма на российскую почву деятель​ность Рашида Ибрагима не ограничилась. В 1894 г. он оставил должность казыя (по всей видимости, не по собственному жела​нию) и на следующий год отправился в турне по странам Европы и Азии, в ходе которого открыто перешел в оппозицию россий​ским властям. По возвращении в Россию в 1900 г. он стал изда​вать альманах «Миръат» («Зеркало»), в котором агитировал за проведение реформ по европейскому образцу195.
Промежуточным итогом бурной деятельности Ибрагима стал его непродолжительный арест в Одессе в августе 1904 г. Вскоре после ареста он получил аудиенцию у министра внутрен​них дел Святополка-Мирского, с которым имел беседу о поли​тической ситуации и даже, как предполагают некоторые иссле​дователи, получил добро на организацию «мусульманской» пар​тии. Учитывая профессиональную непригодность министра, во многом по вине которого через несколько месяцев произошло Кровавое воскресенье, эта версия выглядит вполне правдопо​добной — бездумные и рискованные эксперименты с мусульман​ским фактором в политике отличали и высокопоставленных российских чиновников конца XX — начала XXI вв.
Встреча со Святополком-Мирским стала поворотной в ка​рьере Рашида Ибрагима. В последующие месяцы он развил бурную деятельность, объезжая ключевые губернии и агити​руя мусульманскую элиту включиться в политическую борьбу, «Сопоставляя факт контакта Р.Ибрагимова с российским мини​стром внутренних дел с осуществленным им маршрутом по По​волжью и южному Уралу, логично допустить, что он посчитал себя почти «уполномоченным» властью стать инициатором и координатором процесса создания «партии мусульман» России. Ибо те места, что он посетил, и лица, с которыми встречался, прямо указывают на конкретные цели той поездки: достижение предварительных договоренностей с разрозненными предста​вителями тюркской национальной элиты о создании собствен​ного политического объединения под “мусульманской” выве​ской», — указывала О.Н.Сенюткина19*1. Тут нельзя не отметить, что местами биография Рашида Ибрагима удивительно похожа на биографию его земляка Абдул-Вахеда Ниязова, который тоже сначала ходил на прием к чиновникам в Администрацию Прези​дента Российской Федерации, а затем объезжал мусульманские регионы, создавая новые партии. Правда, партии Ниязова гло​бальных задач перед собой не ставили и решали вполне кон​кретные финансовые вопросы.
Параллельно Ибрагим проводил встречи с оппозиционе​рами из «Союза освобождения» и либеральным славянофилом М.А.Стаховичем, мусульманскими меценатами и просветите​лями. Под его влиянием с 1905 г. мусульмане начали слать вла​стям десятки петиций, в которых им предлагалось кардинально пересмотреть политику в отношении мусульман, в первую оче​редь путем резкого увеличения полномочий ОМДС197. При этом лидеры самого ОМДС отношения к данным петициям не име​ли и нередко узнавали об их содержании посредством профиль​ных чиновников — например, премьер-министра С.Ю.Витте. Здесь нельзя не отметить, что аналогичная ситуация периоди​чески возникает в России и сопредельных государствах с конца 80-х гг. XX в. Последние 20 лет представители политических и общественных организаций мусульманского характера делают заявления от имени всей уммы, причем нередко эти заявления носят характер ультиматумов и содержат несправедливую кри​тику властей. В свою очередь, духовным лидерам приходится проявлять особые дипломатические навыки и каждый раз разъ​яснять, что лично они вполне удовлетворены государственно​исламскими отношениями и не имеют никакого отношения к такого рода провокациям148.
Промежуточным итогом петиционной кампании стал визит группы мусульманских активистов к главе ОМДС муфтию Му- хаммедьяру Султанову. О том, что это были за активисты и чего они хотели, очень точно пишет О.Н.Сенюткина: «Инициаторы тюркского национального движения (среди них—Р.Ибрагимов, И.Гаспринский, А.-М.Топчибашев, Ю.Акчурин и др.) разработа​ли собственный проект кардинального переустройства ислам​ских конфессиональных структур. Его смысл сводился к выводу их из-под государственного контроля и подчинению группе ав​торитетных национальных лидеров и наиболее состоятельных (во всероссийском масштабе) предпринимателей. Текст это​го плана, названного чиновниками «Проектом положения об управлении духовными делами магометан» и ставшего извест​ным в татарской среде под названием «проекта богачей», под​писали тогда оренбургский золотопромышленник З.Рамиев, симбирский текстильный магнат ИЛкчурин, глава крупнейшей оренбургской торговой корпорации М.Хусаинов, крупный фа​брикант Ю.Дебердеев, будущий член ЦК партии кадетов и идео​лог тюркского национализма Ю .Акчурин, казанский помещик, публицист и будущий член I Госдумы С.-ГАлкин, уфимский адво​кат и будущий член I Госдумы А.Ахтямов и ряд других».
В ходе встречи «мусульманские активисты» изложили Сул​танову свой план реформ ОМДС, согласно которому муфтия надлежало избирать верующим, а не назначать указом импе​ратора*. Под «верующими» ими, нужно полагать, подразумева​лись упомянутые выше «авторитетные национальные лидеры и наиболее состоятельные предприниматели. Кроме того, «акти​висты» скромно попросили главу ОМДС организовать им ауди​енцию у Николая II, что окончательно переполнило его чашу терпения. В итоге первая встреча представителей союза мусуль​манских политиков и бизнесменов с духовными лидерами ста​ла и последней — Мухаммедьяр Султанов просто выставил их из своего кабинета.
Описанное собеседование не только вызвало скандал, но и определило на ближайший век вектор взаимоотношений меж​ду духовными лидерами и иными деятелями, желающими высту​пать от имени уммы. Попытки узурпировать право духовенства на представление интересов мусульман перед властями и жела​ние ограничить их компетенцию исключительно религиозной сферой стали отличительной чертой подавляющего большин​ства мусульманских политиков и общественных деятелей, а так​же крупных бизнесменов. Муфтии и имамы, в свою очередь, стали настороженно относиться к любым инициативам своих новоявленных конкурентов, а самые грамотные из них поста​рались свести контакты с ними к минимуму. Впрочем, даже са​мая осторожная дипломатия в отношении политиков от исла​ма не спасала духовных лидеров от причиняемых ими посред​ством переворотов и расколов неприятностей. Как верно от-
’ Первоначально порядок замещения должности муфтия ОМДС и Тав​рического муфтията предполагал избрание мусульманами трех кандидатов на этот, один из которых утверждался муфтием соответствующим прави​тельственным указом. Впоследствии эта практика была пересмотрена и муфтии стали назначаться без предварительных выборов.
метила О.Н.Сенюткина, «мусульманское» движение в России ни в 1905 г., ни потом не только не опиралось на авторитет ОМДС, но даже не пользовалось вниманием высоких ислам​ских властей. По ее мнению, и простые мусульмане особого же​лания участвовать в политической деятельности не испытыва​ли, «организуясь в духовном смысле вокруг муфтиев как рели​гиозных духовных лидеров»149. А ими на тот момент были гла​ва ОМДС Мухаммедьяр Султанов, Таврический муфтий-кадий Эскер Мемет Мирза Кипчакский и закавказский шейх-уль-ислам Мола-Гусейн Бек Гаитов.
Неудачная попытка вступить в альянс с духовными ли​дерами российской уммы отнюдь не разочаровала Рашида Ибрагима. В апреле 1905 г. он вместе с единомышленниками- джадидами, сконцентрировавшимися к тому времени в Санкт- Петербурге, начал подготовку учредительного съезда первой мусульманской партии, претенциозно названного организато​рами I Всероссийским мусульманским съездом и назначенного на август 1905 г.
Довольно либеральные к мусульманским политикам вла​сти, спокойно воспринимавшие их петиционные кампании, тем не менее, разрешения на проведение такого съезда не дали. Съехавшиеся в Нижний Новгород делегаты, которых насчиты​валось свыше 100 человек, пребывали в замешательстве, однако Рашид Ибрагим вышел из положения, зафрахтовав пароход. 15 августа 1905 г. под видом увеселительной прогулки на борту па​рохода «Густав Стурве» открылся первый съезд мусульманских политических и общественных деятелей России.
Председательство на съезде было поручено видному джади- ду и пантюркисту Исмаилу Гаспринскому, собственно и основав​шему первое новометодное медресе. Выходец из дворянского рода крымских татар, он в своих газетах (ставших первыми пе​риодическими изданиями российских мусульман) активно про​пагандировал идею объединения всех тюрок, в связи с чем поль​зовался непререкаемым авторитетом и считался общемусуль​манским просветителем200.
Решениями съезда был одобрен царский Манифест от 6 ав​густа о созыве Думы и принято решение о создании общерос​сийской организации мусульман — движения «Иттифак аль- муслимин» («Союз мусульман»). Впрочем, наиболее жаркую дискуссию и бескомпромиссные споры делегатов вызвало пред​ложение собрать 700 рублей на аренду судна и банкет201.
Резолюция I Всероссийского мусульманского съезда оказал​ся вполне умеренной, однако джадиды не намеревались оста​навливаться на достигнутом. 10 ноября 1905 г. в Казани про​шло собрание, участники которого рассмотрели вопрос о при​соединении татар к одной из общероссийских политических партий. 17 ноября 1905 г. было принято решение о преобра​зовании Программы I Всероссийского мусульманского съез​да в Программу партии «Иттифак аль-муслимин» («Союз му​сульман»), объединяющей всех мусульман России. На думских выборах предлагалось выступить в союзе с конституционно​демократической партией, так как «она обращает большое вни​мание на религиозные свободы и показывает понимание угне​тенных наций»202. По мнению А.Хабутдинова, авторами про​граммы либеральной партии «Иттифак» были преимуществен​но азербайджанские лидеры204.
В январе 1906 г. в Санкт-Петербурге прошел II Всероссийский мусульманский съезд, на котором были приняты решения о соз​дании политической партии «Иттифак-аль-муслимин» и под​держке кадетов на выборах в I Государственную Думу. Ключевым положением платформы «Иттифака» стало требование о предо​ставлении мусульманским народам России права на самоопреде​ление204.
15 февраля 1906 г. в Уфе была предпринята новая попыт​ка объединить усилия мусульманских духовных и обществен​ных лидеров, выразившаяся в созыве совещания «мусульман​ской элиты» при ОМДС. На первом совещании, которое было посвящено вопросам военных имамов, приняли участие буду​щие депутаты Думы I созыва: Кутлуг-Мухаммед Тевкелев, Шах- Аскар Сыртланов, Абусугуд Ахтямов и Салимгирей Джантюрин. От ОМДС же присутствовали казыи Ризаэтдин Фахреддин, Гиниятулла Капкаев и Нур-Мухаммад Мамлиев. Сам муфтий от участия в совещании воздержался, тем более что особых по​следствий оно не имело205. С другой стороны, Султанов отно​сился к джадидам относительно спокойно и даже покровитель​ствовал некоторым сторонникам этого течения. Как указывает
А.Хабутдинов, предложенный им на пост казыя ЦК «Иттифака» имам Абдулла Апанай не был утвержден властями и отправлен в ссылку в 1908 г.206 По всей видимости, пятый муфтий ОМДС любой ценой старался сохранить единство уммы и если не при​мирить враждующие лагеря джадидов и кадимистов, то хотя бы снизить накал борьбы между ними.
В августе 1906 г. в Нижнем Новгороде уже легально состоялся III Всероссийский мусульманский съезд, на котором был озвучен окончательный вариант реформ ОМДС. Делегаты съезда приня​ли решение — создать пять муфтиятов в основных мусульманских регионах России и сформировать надзирающий над ними выс​ший богословский орган во главе с раис-уль-улемом — главой ре​лигиозной автономии в ранге министра и с правом прямого до​клада императору207. При этом высших духовных предлагалось избирать сроком на 5 лет, а низших — сроком на 8 лет. В целом же система управления уммы виделась делегатам съезда четырехсту​пенчатой — приходское духовенство, уездные кадии, губернские и областные меджлисы, Духовные правления208.
Исмаил Гаспринский предложил на должность раис-уль- улема Галимжана Баруди, основателя знаменитого казанского медресе «Мухаммадия»209. В случае реализации этого предложе​ния российская умма оказалась бы в более выигрышном поло​жении по сравнению с православным большинством, которое уже более двухсот лет было лишено института патриаршества. Впрочем, все структуры управления мусульманской общиной создавались властями в первую очередь для своего, а не для ее удобства210.
С 1906 г. мусульмане получили возможность избираться в Государственную Думу, которая до революций 1917 г. созывалась четыре раза. В Государственной Думе первого созыва 21 июня 1906 г. была сформирована мусульманская фракция в составе 22 человек (в Госдуме второго созыва — 33 человека, третьего созыва — 8 человек и четвертого созыва — 6 человек), среди ко​торых были люди разных сословий — духовные лидеры — ахуны и муллы, помещики, промышленники и общественные деятели. Главой фракции был избран депутат от Бакинской губернии, азербайджанский юрист А.-М.Топчибашев, один из руководите​лей «Иттифак аль-муслимин». Под его руководством идеи этой партии стали продвигаться в Государственной Думе, однако осо​бых успехов в этом достигнуто не было — выдвигаемые мусуль​манскими депутатами законопроекты последовательно отверга​лись или снимались с повестки дня в связи с очередным роспу​ском Госдумы. Единственным значимым успехом мусульманской фракции стало принятие Закона о нецелесообразности призы​ва в армию мусульманских духовных лиц211.
Благодаря высокой доле имамов мусульманские депутаты старалась не конфликтовать с руководством муфтиятов и пе​риодически пытались лоббировать его интересы. Их внима​ние привлекала и внешняя политика — так, после поражения Османской империи в Первой Балканской войне в 1913 г. де​путат М.Джафаров призвал не интерпретировать эту войну как межцивилизационную и исламо-христианскую. Впоследствии он же от имени мусульманской фракции предостерегал россий​ский МИД от вмешательства во внутренние дела Турции и со​ветовал не ставить межгосударственные отношения в зависи​мость от религиозных различий212.
В 1911 г. в Баку была создана Мусульманская демократическая партия «Мусават» («Равенство»), программа которой во многом перекликалась с программой «Иттифака». Первоначально муса​ватисты стояли на последовательно пантюркистских позициях, ратуя за создание единого мусульманского государства «без раз​личения нации и религиозных толков» под эгидой Турции, од​нако после начала Первой мировой войны поддержали патрио​тический порыв мусульманских духовных лидеров Закавказья и стали призывать к войне до победного конца. Особенно усерд​ствовала в пророссийской пропаганде их газета «Ачыг соза», на страницах которой все антирусские настроения именовались «изменой, заслуживающей жестокой кары»213.
В целом же накал политических страстей в Закавказье ока​зался гораздо ниже, чем во внутренней России, и мусульман​ской общине этого региона удалось избежать не только кон​фликта между кадимистами и джадидами, но и противостоя​ния между политиками и духовенством. Духовные и светские лидеры мусульман региона прямо заявляли, что не намерены участвовать в каких-либо революционных акциях, а в случае, если их это спровоцируют, обещали выступить на стороне вла​стей2'4.
15-25 июня 1914 г. в Санкт-Петербурге состоялся IV Все​российский мусульманский съезд, на котором вновь были по​ставлены вопросы о реформировании системы духовных управ​лений215. Этот Съезд был бенефисом одного из ведущих лиде​ров татарского национального движения Садри Максуди, ко​торый активно и безуспешно лоббировал идею создания все​российского духовного учреждения и избрании раис аль-улема. В целом же этот Съезд оказался полностью провальным, не при​няв никаких заметных решений, однако именно на нем впервые было озвучено предложение создать отдельное Духовное собра​ние для мусульман Дагестана с центром в Темир-Хан-Шуре (со​временном Буйнакске), а также определить центром духовной жизни мусульман Туркестана Ташкент216.
В 1915 г. после смерти Мухаммедьяра Султанова пост муф​тия ОМДС занял ахун Санкт-Петербурга Мухаммад-Сафа Бая​зитов. Сын выдающегося улема и просветителя Гатауллы Бая​зитова, Мухаммад-Сафа закончил казанское медресе «Мухам- мадия», после чего учился на факультете восточных языков Петербургского университета. Как его отец Мухаммад-Сафа Баязитов был весьма уважаем властями. Он работал перевод​чиком в Министерстве иностранных дел, преподавал ислам в военных учебных заведениях. За свои заслуги перед страной Баязитов был назначен ахуном Санкт-Петербурга и имамом Пе​тербургского военного округа.
В годы Первой мировой войны Мухаммад-Сафа Баязитов де​ятельно укреплял институт мусульманского военного духовен​ства, координируя работу мулл на фронте и в тылу. В конце июля
1916 г. муфтий Мухаммад-Сафа Баязитов получил телеграмму от императора следующего содержания: «Благодарю Вас и всех му​сульман, собравшихся на торжественное богослужение по слу​чаю праздника Рамазан-Байрама, за молитвы и выражение верно​подданнических чувств. Высоко ценю доблесть многочисленных мусульман, сражающихся в рядах нашей храброй армии»217. В том же году он был награжден орденом Св. Станислава II степени218.
Преданность Баязитова императору создала ему славу ре​акционера и черносотенца. «Отметим, что Сафа Баязитов был одним из фактических лидеров кадимистов. Назначение его муфтием было последней из попыток правительства парализо​вать джадидское движение», — так характеризовал его А.Хабут- динов219. В 1914 г. (по другим данным — в 1910 г.) Баязитов вме​сте с генералом Али Давлетовичем Шейхом-Али и доктором бо​гословия, кандидатом коммерции Фатихом Байрашевым высту​пил основателем Всероссийской мусульманской политической партии «Сырат аль-Мустаким» («Правый путь»)220, призванной выступить противовесом либиральным партиям мусульманско​го происхождения.
Программа «Сырат аль-Мустаким» являлась адаптирован​ной для мусульман программой «Союза Михаила Архангела», из-за чего она была немедленно заклеймена как черносотен​ная221. «Организацией черносотенной татарской партии завер​шился длительный процесс борьбы темных сил мусульманско​го духовенства против всякого прогресса и освободительных течений среди татар и царское правительство стало рассматри​вать оформление татарских монархистов как своей надежный резерв», — писали о ней советские исламоведы А.Аршаруни и Х.Габидуллин222. Действительно, идея сыграть с политиками от ислама на их же поле оказалась довольно удачной и через 100 лет она была опять востребована лидерами ЦДУМ, намере​вавшимися покончить с засильем радикалов в этой сфере223.
В информационном поле последовательно пророссий- скую позицию занял журнал «Мусульманин», с 1908 по 1911 гг. издававшийся в Париже адыгским писателем и драматургом Магомет-Беком Хаджетлаше (Кази-Беком Ахметуковым), и его же газета «В мире мусульманства»224. В 1909 г. «Мусульманин» получил поддержку П.А.Столыпина, разрешивший его беспо​шлинный ввоз в Россию. В своих статьях, которые публикова​лись и во многих других изданиях, Хаджетлаше бил тревогу по поводу панисламистских планов враждебных России держав, указывая на целенаправленную программу поощрения револю​ционных настроений на Кавказе и подготовке турецкими спец​службами антироссийских восстаний. «Нужно быть слепым, чтобы не понимать той опасности, какую готовят нам докатив​шиеся волны панисламизма. Годами шла пропаганда среди му​сульман, свободно, беспрепятственно. До русских властей дохо​дили слухи о турецких эмиссарах, о муллах, улемах, но власти ничему не хотели верить. Не верили они даже и тогда, когда му​сульмане открыто объявили «священную» войну, как это было в Андижане», — писал он в «Московском еженедельнике»225. За последовательную борьбу Ахметукова с идеями панисламизма и пантюркизма носители этих идеологий обвинили его в работе на полицейский департамент, добившись в итоге сворачивания этого контрпропагандистского проекта226.
Другим лидером монархически настроенных мусульман стал азербайджанский востоковед, депутат Госдумы II созыва Мамед Шахтахтинский, который немало потрудился на попри​ще сближения православных и мусульман, а также борьбы с ре​волюционными настроениями и политическим исламом. «В обеих думах мусульманская фракция состояла в открытой оппо​зиции против правительства; между тем поведение мусульман​ского населения империи продолжало неизменно оставаться по отношению к правительству безукоризненно корректным и лояльным», — писал он в статье «Мусульмане в Государственной Думе», называя своих единоверцев-депутатов «самозванны​ми делегатами», а не истинными выразителями политических стремлений и верований мусульманского населения227.
Появление проправительственной и кадимистской «Сырат аль-Мустаким» было с негодованием встречено джадидами, усмотревшими в ней угрозу своей монополии на представление интересов мусульман в общественно-политическом сегменте. «Сырат аль-Мустаким» была немедленно обвинена ими в ультра​консерватизме, черносотенстве и, конечно, связях с Охранным отделением228. При этом «черносотенная» партия Баязитова оказалась не единственной структурой мусульман-монархистов. Известно, что в Башкирии мусульмане участвовали в деятельно​сти Союза русского народа и имели даже специальные нагруд​ные значки, на которых православный крест заменял двуглавый орел и луна224. В Казани будущий муфтий Галимжан Баруди вме​сте со своими соратниками принимал участие в монархических демонстрациях и, как с негодованием писал Л.И.Климович, «даже православные миссионеры “братались” с мусульмански​ми попами»230.
С этого момента вражда ОМДС с политиками от ислама при​обрела открытый характер. «Если ранее ОМДС рассматрива​лось национальными лидерами, скорее, как нейтральный орган, то после назначения Мухаммад-Сафы Баязитова они ориенти​ровались на создание светского общенационального органа, не связанного с Собранием. В 1916 г. в Петрограде состоялось со​вещание, принявшее решение о создании бюро при мусульман​ской фракции. В итоге фракция и бюро все более воспринима​ли себя единственными законными представителями мусульман России. Татарская элита начала поддерживать силы, стремивши​еся к свержению самодержавия», — отмечает А.Хабутдинов231.
В 1914 г. видный философ и татарский националист Муса Бигиев вместе с членами мусульманской фракции Госу​дарственной Думы Кутлуг-Мухаммедом Тевкелевым, Ибниами- ном Ахтямовым и редактором газеты «Иль» Гаязом Исхаки под​писал письмо против деятельности Мухаммада-Сафы Баязитова. «Сырат мостакым» по своему духу и своей цели является истин​ной копией русской черносотенной партии... «Мусульмане, кро​ме вреда, от него ничего для себя не увидят», — с негодовани​ем писали они232. Через четыре года самые ярые оппоненты Баязитова заключили союз с большевиками, и тогда мусульма​не смогли воочию убедиться, кто им принес больше вреда — революционеры-джадиды или черносотенцы-кадимисты. Тем не менее и современные татарские авторы продолжают считать Баязитова «самым неудачным из всех муфтиев ОМДС», проти​вопоставляя ему настоящих «лидеров нации» в лице Мусы Би- гиева и Рашида Ибрагима233.
После Февральской революции Мухаммад-Сафа Баязитов был смещен с поста муфтия революционно настроенными има​мами Уфы по обвинению в доносительстве и несколько не​дель находился под домашним арестом234. В 1918 г. он вернулся в Петроград и некоторое время служил имамом Соборной ме​чети. Затем бывший муфтий переехал в Татарстан, где работал сельским имамом. 6 декабря 1937 г. Баязитов был арестован по ст. 58, п. 10 (шпионаж) и 26 декабря того же года расстрелян в Казани235.
Мухаммад-Сафа Баязитов стал последним муфтием импера​торской России. В нем воплотились лучшие качества его пред​шественников — преданность исламу и высокий патриотизм. Баязитов прекрасно владел русским языком, что выгодно отли​чало его от подавляющего большинства мусульманских духов​ных лидеров, и поддерживал не только рабочие, но и дружеские отношения с царской семьей23*5. При нем был завершен начатый Екатериной II процесс интеграции мусульманского сообщества в систему Российской Империи, а взаимоотношения властей и мусульманских лидеров приобрели оптимальный для обеих сто​рон характер. Последующие события разрушили эту «симфо​нию» и к власти в умме пришли совсем другие люди.
И Рашид Ибрагимов, и Исмаил Гаспринский, и их коллеги были в своем роде дипломатами, правда, особого свойства. Джа- дидам казалось, что официальное мусульманское духовенство слишком мракобесно и сервильно для эффективного управле​ния уммой, и что только они способны реформировать ее в луч​ших традициях европейского просвещения, и только они вла​деют искусством тонкой интриги, позволяющей использовать в своих целях даже открытых врагов. Для достижения этих целей они были готовы на любые союзы, в том числе и с воинствующи​ми безбожниками-большевиками, поэтому в итоге оказались про​стыми пешками в большой революционной игре, обернувшей​ся самими массовыми гонениями на ислам в истории России. Да, многие из них искренне желали принести пользу своей религии и своим народам, однако политику этого движения в итоге опре​делили другие люди. И эти люди четко осознавали себя агентами влияния внешних и внутренних русофобских сил. Мусульманское политическое движение начала XX в. стало такой же черной страницей истории российской уммы как преда​тельство обновленцев и гапоновщина для Русской Православной Церкви или масштабные инвестиции в революционное движе​ние старообрядческих олигархов для старообрядцев-поповцев. Весьма печально, что подвиг «черносотенцев»-кадимистов, со​хранивших верность своей присяге и своей вере так и не полу​чил должной оценки мусульманских исследователей.
История исламского сообщества царской России была весь​ма драматичной и местами—трагичной. Мусульманам нередко чи​нились обиды, их мечети закрывались и разрушались, а сами они стимулировались к смене веры. Но такая политика считалась тог​да нормальной и естественной, именно так турки поступали с хри​стианским населением побежденной Византийской империи, а испанские монархи гораздо жестче преследовали уцелевших по​сле Реконкисты мавров. Самое главное, что ни один из российских правителей не желал уничтожения ислама как такового и был го​тов видеть его приверженцев гражданами своей страны.
Интеграция мусульманского меньшинства в православное государство происходила постепенно и небезболезненно, одна​ко с каждым подвигом на полях сражений, с каждым верным и надежным чиновником, купцом или ученым, с каждой молитвой за Россию недоверие к мусульманам уступало место искреннему уважению. Переломным моментом для мусульман стала Первая мировая война, которая окончательно расставили все точки над «I» и коренным образом изменила отношение православно​го большинства. При этом главная заслуга в том, что к 1917 г. российские мусульмане стали самым привилегированным рели​гиозным меньшинством в мире муфтиям, шейх-уль-исламам, ка​диям, ахунам и простым муллам-патриотам.
Часть вторая
Исламская дипломатия в советский период (1917-1991)

Мусульманская дипломатия в довоенный период (1917-1941)
Исламское сообщество России в переходной период (1917-1918)
Ф
евральская революция и Октябрьский переворот 1917 г. в корне изменили положение исламского сообщества страны. Первое десятилетие существования Советской России, а затем Советского Союза не сопровождалось серьезными притеснени​ями мусульман и даже способствовало бурному росту политиче​ской активности в мусульманской среде. По всей видимости, эта передышка и стала наградой джадидам за их революционную де​ятельность.
После свержения самодержавия в феврале 1917 г. к власти в ис​ламской общине пришли представители «левых» общественно- политических кругов. Муфтий ОМДС Мухаммад-Сафа Баязитов по распоряжению из столицы был свергнут и помещен под до​машний арест как «ставленник правых групп», а его полномочия перешли к революционно настроенному духовенству. Незадолго до этого муфтий подготовил воззвание в защиту монархии, но от​печатать в типографии его уже не успели. После освобождения из-под продлившегося несколько недель ареста Баязитов подал главе Временного правительства князю Г.Е.Львову прошение об отставке, которое было удовлетворено 27 апреля’. Эпоха царских муфтиев на этом завершилась и к власти над уммой пришли джа- диды разной степени «левизны»1.
7 марта 1917 г. члены мусульманской фракции Думы собра​ли своих единоверцев на митинг в Петрограде, на котором вы​разили поддержку Временному правительству и направили по​здравительные телеграммы его руководителям2. К этому време​ни деятельность ОМДС и других муфтиятов была парализова​на, поэтому политически активные мусульмане стали создавать светские структуры управления своей общиной. Так, в апреле
1917 г.” было образовано Временное центральное бюро россий​ских мусульман, которое ставило своими задачами «мобилиза​цию всех живых сил мусульманского населения для защиты за​воеванных благ свободы» и «реорганизацию государственного строя России на основах свободы, равенства и братства наро​дов»3. К этому времени поддержку Временному правительству выразили главы закавказских духовных правлений — шейх-уль- ислам Пишнамаз-заде и муфтий А.Субханкулов. Простые мусуль​мане также встретили новость о Февральской революции доста​точно спокойно — происходящие в Петрограде события виде​лись большинству населения страны легитимной сменой вла​сти, не сулившей особых изменений в их жизни.
Во всех мусульманских регионах Российской Империи ста​ли стремительно создаваться различные мусульманские партии, комитеты, советы и другие модные в то время структуры. Где-то во главе них вставали муллы, а где-то — общественные деятели и военные. Так, 25 марта 1917 г. на Всекрымском мусульманском съезде первым «демократическим» муфтием Таврического муфтията был избран Челеби Челебиев (Номан Челеби Джихан), который, как и многие джадиды, обучался в Турции. С началом Первой мировой войны Челебиев, уже имевший опыт создания протурецких подпольных организаций, вернулся в Крым, где развил бурную деятельность по национальному возрождению крымских татар. Всекрымский мусульманский съезд, на кото​ром был создан Временный Крымско-мусульманский исполни​тельный комитет и учреждена партия «Милли Фирка», стал апо​геем его активности. «Революционный» муфтий начал форми​ровать мусульманские вооруженные отряды, параллельно раз​вернув антивоенную агитацию и призывая своих единоверцев дезертировать с фронтов. 23 июня его арестовали по подозре​нию в шпионаже в пользу Турции и Германии, однако под давле​нием сторонников быстро освободили4. В ноябре 1917 г. в Крыму прошел I Курултай крымско- татарского народа, который провозгласил Крымскую демокра​тическую республику, во главе правительства которой встал Челеби Челебиев. Муфтий осудил Октябрьский переворот и пытался противодействовать как большевикам, так и сторонни​кам Временного правительства, вместе с рядом украинских на​ционалистических организаций создав Крымский революцион​ный штаб. В начале 1918 г. контроль над Крымом установили большевики, завершившие карьеру Челебиева. Даже активное противодействие генералу Корнилову не смягчило участь муф​тия — 26 января 1918 г. он был арестован, а 23 февраля расстре​лян в Севастополе5.
В 1923 г. на I съезде крымских мусульман было принято реше​ние о преобразовании Таврического муфтията в Религиозную организацию мусульман Крыма (РОМК) во главе с муфтием. 29 ноября 1927 г. Крымский обком ВКП (б) дал указание отменить регистрацию РОМК, а в следующем году был сорван очеред​ной съезд этой структуры, после чего она была распущена муф​тием Ибрагимом Тарни. Таврический муфтият был полностью разгромлен и смог возродиться в сильно усеченном виде лишь в 1991 г.6
В середине апреля 1917 г. мусульманские съезды прошли в Верном и Ташкенте. Делегаты первого, казахского, съезда при​зывали создать отдельный муфтият для степных областей, ко​торый предполагалось назвать Казахстанским духовным со​бранием. Их единоверцы узбеки также постарались обособить​ся от ОМДС и создали туркестанский мусульманский централь​ный совет, или Туркестанский краевой мусульманский совет (Тукрамус)7.
В тот же период в Баку открылся I съезд кавказских мусуль​ман (Кавказский мусульманский съезд), который, в отличие от аналогичных съездов в других регионах, привел к сближению, а не к дальнейшему разделению мусульман. Одним из главных его решений стала Резолюция о необходимости создания централь​ного общемусульманского органа с законодательными функци​ями для всей России8.
В ходе этого съезда произошло историческое событие об​щеисламского масштаба — лидеры шиитского и суннитского ду​ховных правлений провозгласили единство между последова​телями двух ветвей ислама и пожали друг другу руки, пообещав прекратить взаимные препирательства9. До этого примирить 

шиитов и суннитов уже пытался кади Ашхабада Хаджи Мир Ибрагим, под влиянием джадидов издавший в 1907 г. фетву, ре​комендовавшую объединить оба течения ислама, однако тогда эта идея была воспринята резко отрицательно и даже привела к суннито-шиитским столкновениям в 1910 г.10
Осенью 1917 г. в Соборной мечети Петрограда прошла пер​вая совместная молитва шиитов и суннитов, которую провел во​енный ахун Ф.Девлекамовп. Это примирение сохраняется до сих пор, благодаря чему впоследствии стало возможным объе​динить шиитское и суннитское правления в Машихат (впослед​ствии — Духовное управление мусульман Закавкавказья), руко​водящие посты в котором пропорционально распределились между шиитами и суннитами.
Мусульмане Закавказья предпринимали немалые усилия по профилактике межнациональной вражды, осознавая всю ее опасность для стабильности этого региона. Особая роль в этом принадлежала Комитету бакинских мусульманских обществен​ных организаций, лидеры которого опровергали слухи о воору​жении мусульман «с антиобщественными целями» и призывали сохранять мир между народами своего региона12.
После провозглашения независимости Азербайджана 28 мая
1918 г. Шиитское и Суннитское духовные правления переехали в Елизаветополь (Гянджу), где в октябре того же года объедини​лись в единое духовное правление — Машихат, ставшее первой в мире шиито-суннитской централизованной религиозной органи​зацией. Главой Машихата, объединявшего на тот момент 16 ши​итских и 15 суннитских кадиев, стал шейх-уль-ислам Мухаммад Пишнамаз-заде, а его первым заместителем был назначен муф​тий Мустафа Эфенди Эфенди-заде13. Машихат проработал до 12 мая 1920 г., после чего Декрет Комиссариата народного просве​щения Азербайджана «О свободе совести» создал непреодоли​мые препятствия на пути осуществления им своей деятельности. С этого момента ислам в Закавказье начал активно притеснять​ся властями14.
В мае 1917 г. во Владикавказе прошел I Съезд горских наро​дов Кавказа, на котором была провозглашена Горская независи​мая республика и учреждено Горское духовное управление, муф​тием которого стал дагестанский улем Нажмудин Гоцинский. Он и его единомышленники начали работу по созданию на Кавказе исламского государства, и в августе 1917 г. на II Съезде горских народов Кавказа в Анди Гоцинский был провозглашен имамом Дагестана и Чечни, став, таким образом, преемником Гамзат Бека и Шамиля15.
Ближайшим сподвижником Гоцинского оказался аварский имам-пантюркист Узун-Хаджи Салтинский*, который деятельно лоббировал его кандидатуру на пост главы мусульман Северного Кавказа. Дружба между двумя духовными лидерами закончилась после сближения Гоцинского с Деникиным, которое русофоб Салтинский расценил как измену исламу и откровенно заявил: «Я хотел сделать из него имама, но он оказался Иваном»16.
С 1919 г. Узун-Хаджи Салтинский развернул масштабные военные действия против белогвардейцев-деникинцев, нема​лую помощь в которых ему оказывала Турция, откомандиро​вавшая целый отряд военных инструкторов17. С другой стро- ны, Салтинскому помогали большевики, в лице С.М.Кирова да​вавшие высокую оценку его революционной деятельности18. Объявленный Деникину газават продвигался весьма успешно, и для борьбы с отрядами Узуна-Хаджи Добровольческая армия была вынуждена выделять до трети своих сил.
После ликвидации Горской независимой республики в мае 1919 г. Узун-Хаджи Салтинский переехал в Ведено, где стал планировать создание теократического государства по типу имамата Шамиля. В сентябре 1919 г. он объявил о создании Северокавказского эмирата (эмирства) и провозгласил себя его главой — эмиром, получив соответствующий фирман османско​го султана как халифа всех суннитов14. Правительство нового государства, в котором существовала даже должность министра двора, было многонациональным — в него входили аварцы, че​ченцы, ингуши и кабардинцы. Салтинский надеялся получить турецкий протекторат и практически в этом преуспел — Турция признала новое государство и готовилась принять его в свой со​став, однако у большевиков были другие планы насчет будущего этого эмирата20.
В конце марта 1920 г. большевики потребовали от эмира признать советскую власть и сложить свои обязанности в обмен на должность муфтия Северного Кавказа. Принято считать, что Узун-Хаджи Салтинский под давлением согласился на эту сделку и вскоре после этого скончался. Сразу после его смерти, 31 мар​та — 1 апреля 1920 г. Севрокавказский эмират был упразднен21.
’ Узун-Хаджи Салтинский при царской власти вел активную антипра​вительственную деятельность, саботировал указы правительства и читал в мечетях мятежные проповеди, за что неоднократно ссылался в Сибирь.
«Узун-Хаджи является самым самоотверженным и самым силь​ным из вождей и шейхов Кавказа. Он — союзник большевиков, находится в состоянии войны с казаками, имеет военную орга​низацию и штаб, чеканит свою монету <...> Царское правитель​ство ссылало в Сибирь этого человека чести. Долгие годы про​вел в ссылке этот прославленный среди горцев патриот», — пи​сал о Салтинском турецкий разведчик Мустафа Бутбай22.
В истории Салтинский остался еще и благодаря оригиналь​ности и большому разнообразию выпускавшихся его эмиратом «кредитных билетов», ставшими бонистической редкостью. Их символика оказалась востребована первым президентом Чечни Джохаром Дудаевым, разработавшим на их основе флаг и герб Ичкерийской Республики24.
В Кабарде и Балкарии установление Советской власти было обеспечено Первой Ударной шариатской советской колонной под командованием видного джадида Назира Катханова, до это​го преподававшего арабский язык в одном из кабардинских ме​дресе. За свои заслуги перед большевиками Катханов был рас​стрелян в 1928 г., затем реабилитирован посмертно, а 27 декабря 1990 г. Президент СССР М.Горбачев подписал Указ о посмерт​ном награждении его орденом Красного Знамени «за большой вклад в установление Советской власти на Северном Кавказе»24.
Изначально пробольшевистски настроенное северокав​казское духовенство было представлено также влиятельными улемами Али Акушинским из Дагестана и главой вирда Бамат- Гирея-Хаджи Али Митаевым из Чечни. Они без энтузиазма вос​приняли новость об учреждении Временного правительства, однако горячо поддержали большевиков. Именно благодаря Митаеву, успешно воевавшему против белогвардейцев, в Чечне была установлена Советская власть, а Али Акушинский, избран​ный на прошедшем в январе 1918 г. III Вседагестанском съез​де шейх-уль-исламом Дагестана, активно поддерживал больше​вистскую группу Махача Дахадаева25.
«В нем весьма счастливо сочетались качества восточно​го дипломата с признаками высокообразованного и умного от природы человека <...> Как тонкий дипломат и умный поли​тик Али-Хаджи Акушинский проявлял некоторые нюансы в сво​ей политической платформе, в зависимости от общего положе​ния в стране», — уважительно характеризовал Али Акушинского партийный деятель Нажмудин Самурский26. Действительно, Акушинский показал себя незаурядным дипломатом, сослужив​шим большую службу советской части и настроивший в ее поль​зу немалую часть дагестанцев.
Другими сторонниками большевиков в Дагестане стали авторитетный устаз Сайфулла (Сайпула)-кади Башларов, ко​торый в 1918 г. даже возглавил Отдел духовно-шариатских дел Дагестанского Военно-революционного комитета, и его спод​вижники — Хасан Кахибский и Хабибулла Кахибский. Они от​крыто симпатизировали дагестанским революционерам и по​могали им устанавливать свои порядки, призывая единовер​цев к подчинению новой власти. За это они получили прозвище «красных шариатистов»27.
Известно, что в августе 1917 г. Сайфулла Башларов вел пе​реговоры с Нажмудином Гоцинским и даже предлагал ему свою должность главы Отдела духовно-шариатских дел, если он пере​йдет на сторону большевиков. «Сил у большевиков, которым ты противостоишь, становится все больше и больше по всей России. Не то что в Дагестане, но и по всей России нет силы, которая может остановить их. Тем более ты со своими кинжалами их не остановишь. Пойми, пока мы, духовенство, существуем, больше​вики вынуждены будут считаться с нами. Приняв их сторону, мы тем самым сможем оставаться мусульманами и наставлять людей на путь истины, но если ты пойдешь против них, то они уничто​жат весь цвет дагестанского народа. Останутся только женщи​ны и дети, которым они будут диктовать свои условия. Твой путь ведет к погибели. Сам ты, в конце концов, либо эмигрируешь в Турцию, либо будешь уничтожен большевиками», — провидчески заявил он новоизбранному имаму Дагестана и Чечни28.
В работе с народами Северного Кавказа большевики про​водили более гибкую политику, чем белогвардейцы и охот​но шли на компромиссы с тем, чтобы заручиться поддержкой их духовных лидеров, которые, в свою очередь, также пыта​лись маневрировать в непростой политической ситуации и не вступать в открытые конфликты с вероятными победителя​ми в Гражданской войне24. Бескомпромиссная борьба с право​славной религией ничуть не мешала И.В.Сталину подчеркивать мирный настрой советской власти по отношению к шариату. «Если будет доказано, что будет нужен шариат, пусть будет ша​риат. Советская власть не думает объявить войну шариату», — за​явил он в ноябре 1920 года на съезде народов Терской области, посвященному среди прочего и восстанию внука имама Шамиля Саид-Бека (Саид-бея), начавшегося летом того же года50. 

Обещаниям большевиков уважать шариат поверили дале​ко не все, хотя в ряде районов шариатские суды действительно начали свою работу. Одновременно с Саид-Беком, чье восста​ние было поднято при поддержке Турции и Великобритании, и после смерти Узуна-Хаджи Салтинского не оставлявших попыток создать на Кавказе исламское государство под сво​им контролем, войну против большевиков начал Нажмудин Гоцинский, три года сражавшийся с карательными отряда​ми красных в горах Дагестана41. Выражение: «если большеви​ка зарезать, умыться его кровью, то кровь большевика заме​нит зидез» (омовение перед намазом) — стало их лозунгом32. Убедившись в истинных целях большевиков, северокавказ​ские имамы с ностальгией стали вспоминать царские времена. Об этом свидетельствует, например, одно из обращений духо​венства к мусульманам Северного Кавказа в 1920 году: «Дети наши наравне с русскими учились в русских школах. Двери российских высших учебных заведений, как и военные, так и гражданские были открыты <...> Россия для нас не мачеха, а любящая мать»33.
Самой серьезной проблемой для большевиков здесь оказа​лась деятельность Нажмудина Гоцинского, который вел войну и на широком идеологическом фронте, направляя В.И.Ленину ноты с требованиями отойти к Ростову-на-Дону и передать его имамату весь Кавказ и Астрахань, предварительно возместив все убытки. В одной из нот Гоцинского содержалось даже тре​бование «освободить христианскую религию, оставив ее в ру​ках высшего духовенства: попов, архиереев и др». Имам призы​вал большевиков «вернуться в отношении религии к положе​нию, существовавшему до захвата вами власти, не вмешиваться в дела религии, а также возвратить все имущество, которое вы взяли у церкви, а также монастырские земли, церковные ценно​сти, которые вы сложили в ваши сундуки»34. В итоге для борьбы с Гоцинским наряду с сугубо военными методами решения было признано целесообразным воспользоваться рецептами царских властей времен Кавказской войны и привлечь для контрпропа​ганды лояльное мусульманское духовенство.
20 ноября 1923 г. в селении Кахиб Гунибского округа под председательством шейха Хабибуллы Кахибского и при содей​ствии советских органов власти открылся съезд мусульманско​го духовенства Дагестана, в котором приняли участие 76 пред​ставителей духовенства. Его главной темой стали вопросы от​ ношения мусульман к новой власти, в частности — оценка дей​ствий выступающего против нее Нажмудина Гоцинского35.
По первому вопросу было решено, что «все мусульмане должны от души подчиниться существующей сейчас советской власти и всеми силами помочь ей во всем и рука об руку с нею бороться против врагов советской власти, т.е. против врагов му​сульман не только Дагестана, но и всего мира». Делегаты съез​да подчеркивали, что, согласно Корану, подчинение существу​ющей власти есть обязанность всех мусульман, а подчинению конкретно советской власти «учат все заветы нашего пророка Мухаммада, который всю свою жизнь со своими асхабами бо​ролся против ханов, богачей и насильников».
В Резолюции касательно Нажмудина Гоцинского говори​лось, что «за тяжелый период с начала 1918 г. и конца 1920 г. мы все убедились, что самозванный имам Нажмудин Гоцинский — есть злой дух, который кроме несчастий, осиротения, овдове- ния и всяких других бедствий ничего населению не дал. Мы все видим, что сам Аллах проклял Нажмудина Гоцинского, осыпая каждый шаг его неудачей и проклятиями безвинных жертв его работы. Мы считаем необходимым объявить всему народу, что Гоцинский заслуживает самых суровых кар. Мы заявляем насе​лению аят Корана, который говорит, что тот, кто проливает без​винную кровь, заслуживает сурового наказания распятием и за​брасыванием камнями. Мы считаем необходимым широко рас​пространить среди населения это Божье проклятье Гоцинскому и объявляем Гоцинского врагом мусульман не только Дагестана, но и всего мира. Мы громко заявляем, что Гоцинский изме​нил дагестанскому народу и всем мусульманам мира. Да будет Гоцинский уничтожен Всевышним Аллахом нашим и Его проро​ком Мухаммадом!»36.
Вскоре после этого восстание Гоцинского было подавле​но, а сам он расстрелян в 1925 г. вместе с большинством сво​их родственников. Такая же судьба постигла и многих союзни​ков новой власти — в отличие от царских чиновников больше​вики не испытывали благодарности к своим союзникам среди духовных лиц и при первой возможности избавлялись от них. Репрессии коснулись даже семьи Али Акушинского, который искренне недоумевал, почему его заслуги по установлению со​ветской власти в Дагестане оказались так быстро забыты. Сам он, впрочем, уцелел только благодаря своему преклонному воз​расту. Ненасильственной смертью скончался и Сайфулла-кади
Башларов, не успевший застать разгул атеистической пропаган​ды на своей родине. А вот Али Митаев, Хасан Кахибский и мно​гие их сподвижники были арестованы и расстреляны.
Столь же динамично, как и на окраинах, события разви​вались и в мусульманских сообществах внутренней России. В апреле 1917 г. в Уфе прошел губернский съезд мусульман, глав​ной целью которого стала подготовка к I Всероссийскому съез​ду мусульман. Это представительное собрание, открытие кото​рого состоялось 1 мая 1917 г. в Москве, собрало около 900 деле​гатов. Настроение у участников съезда было приподнятым и в выражениях в адрес свергнутого самодержавия они не стесня​лись. Из речи открывшего съезд председателя Временного цен​трального бюро российских мусульман Ахмеда Цаликова следо​вало, что до революции Россия была для мусульман мачехой, чиновники которой «каждодневно оскорбляли униженных и угнетенных мусульман, почитавшихся гражданами третьего со​рта»157. Другие выступающие подвергли жесткой критике инсти​тут муфтиятов, характеризовавшихся как «органы сыска и над​зора за благонадежностью чувств и идей»48.
Съезд принял Резолюцию об образовании Всероссийского центрального национального совета мусульман (Высший му​сульманский совет), или Милли Шуро, с целью координации действий мусульманских народов. Делегатами было также вы​двинуто требование об автономии «тюрско-татарских мусуль​ман внутренней России и Сибири» и о создании представитель​ного органа «тюркско-татарской нации» — Милли Меджлиса44. Развернувшаяся по этому вопросу дискуссия поссорила татар и мусульман других национальностей, которые голосовали не за национально-культурную, а за территориальные автономии. Впоследствии конфликт начался также между казанскими и ка​симовскими татарами, равно претендовавшими на лидерство в новых структурах40.
11 мая, в последний день Съезда, состоялись выборы ново​го главы ОМДС вместо низложенного муфтия Мухаммада-Сафы Баязитова. Делегаты остановили свой выбор на видном имаме и просветителе Галимджане Баруди, ученике знаменитого нак- шбандийского шейха Зайнуллы Расулева (Расули) из Троицка. Среди избранных на том же съезде кадиев ОМДС оказалась одна женщина — Мухлиса Бобинская (Буби), что должно было символизировать исключительную демократичность мусуль​ман новой России41. Интересно отметить, что в преддверии

I Всероссийского съезда мусульман 24-27 апреля 1917 г. в Казани прошел I Всероссийский съезд мусульманок (Общероссийский съезд сторонниц эмансипации), на котором собралось более трехсот эмансипированных мусульманок, потребовавших «рав​ноправия мужчин и женщин в исламе»42.
Из решений  IВсероссийского съезда мусульман
1. По внутригосударственному устройству — Россия является де​мократической республикой на национально-федеративных началах; народы, не имеющие определенной территории, должны пользоваться национально-культурно автономией.
2. По вопросу просвещения — начальная школа должна быть всеоб​щей, обязательной и бесплатной с обучением на родном языке, с препо​даванием русского языка как отдельного предмета.
3. По женскому вопросу — мусульманки в политических и граждан​ских правах должны быть равноправны с мужчинами.
4. По религиозному вопросу — реорганизовать Оренбургское Маго​метанское Духовное собрание.
5. По военному вопросу — армия должна строиться по националь​ному признаку, необходимо сформировать отдельные мусульманские ча​сти, солдаты должны служить на той территории, где они призывались4'’.
Милли Шуро и его исполнительный орган Икомус (Испол​нительный комитет Высшего мусульманского совета) развили бурную деятельность, активно протестуя против сохранения выходными днями воскресенья и православных праздников, требуя равноправия для женщин-мусульманок, а также призы​вая Временное правительство спасти Албанию, попавшую под протекторат Италии. Из оригинальных политических инициа​тив Икомуса можно отметить попытку создать союз с тюрками- немусульманами и монгольскими народами — т. н. «инородче​ского политического блока». Несмотря на провал перегово​ров с Бурято-Калмыцким комитетом, идея создать «партию не​русских» не умерла и была «реанимирована» на рубеже XX и XXI вв. мусульманским политиком Абдул-Вахедом Ниязовым, лидером движения «Рефах»44.
Столь бурная и разнообразная деятельность, впрочем, не мешала членам Икомуса внимательно следить за тем, чтобы их идеологические противники были максимально удалены от му​сульманской общины. Так, 1 июня 1917 г. они потребовали уво​лить бывшего муфтия Баязитова с должности внештатного по​мощника ахуна Петроградского военного округа «как лицо, скомпрометировавшее себя приверженностью к старому режи​му и много лет боровшемуся против прогрессивных течений среди мусульманского населения всеми средствами»45.
18 июля 1917 г. в Казани открылся II Всероссийский мусуль​манский съезд, выявивший новые противоречия в мусульман​ской среде. Выразилось это в первую очередь в том, что пред​ставители Кавказа и Средней Азии на него не явились. В повест​ку дня Съезда вошли вопросы о создании Всероссийского сою​за улемов, а также оптимизации духовной жизни мусульман в но​вых условиях. Особенно острые дискуссии разгорелись по «жен​скому» вопросу, поскольку далеко не всем имамам пришлась по душе идея об их равноправии с мужчинами46. Интересное пред​ложение попытался вынести на голосование председательству​ющий на первом заседании казанский ахунд Габдулла Апанай (Апанаев), призвавший перенести резиденцию ОМДС из Уфы в Казань. Это предложение не встретило поддержки делегатов, однако в 1991 г. его повторили татарские националисты, ис​пользовавшие отказ муфтия Духовного управления мусульман европейской части СССР и Сибири Талгата Таджуддина как по​вод для создания автономного татарстанского духовного управ​ления47.
Параллельно со II Всероссийским мусульманским съездом в Казани проходил I Всероссийский мусульманский военный съезд, созванный по инициативе мусульман-военнослужащих48. В преддверии этого съезда мусульманские военные уже пыта​лись саморганизовываться и проводили региональные съез​ды — например, I армейский мусульманский съезд 9 армии на румынском фронте49. На Всероссийском мусульманском воен​ном съезде было решено создать Всероссийский мусульманский Военный Совет (Харби Шуро или Вошуро) с центром в Казани. В основной Резолюции Съезда отмечалось, что армия долж​на быть заменена народной милицией; в противном же случае ее надлежало переформировать по национальному признаку. К этому времени в действующей армии уже активно формиро​вались мусульманские подразделения, своей милицией обзаво​дились и новые мусульманские структуры50.
По итогам двух этих съездов было решено провести тре​тий, общий съезд, который оказался гораздо более представи​тельным и смог принять ряд важных решений. Главным из них, безусловно, стало создание Национального парламента (Милли
Меджлиса) и Национального управления (Милли Идара), со​стоявшего из трех ведомств — духовного, финансового и про​светительского. При этом функции духовного ведомства были переданы ОМДС, переименованного в Центральное Духовное управление мусульман внутренней России и Сибири51. С этого момента духовная власть мусульман внутренней России оказа​лась поставлена в зависимость от власти светской, причем от​кровенно сомнительной легитимности.
С приходом к власти большевиков мусульманские политики и общественные деятели, довольно комфортно чувствовавшие себя при Временном правительстве, пришли в замешательство. Хотя политическая программа В.И.Ленина во многих местах от​вечала их чаяниям, непримиримый атеизм большевиков не мог не настораживать. Зная об этих опасениях, И.В.Сталин подго​товил Обращение Совета народных комиссаров «Ко всем трудя​щимся мусульманам России и Востока», которое было отпечата​но миллионами экземпляров на разных языках.
В этом Обращении, датированным 20 ноября 1917 г., му​сульмане назывались «хозяевами своей страны». «Отныне ваши веровании и обычаи, ваши национальные и культурные учреждения объявляются свободными и неприкосновенными. Устраивайте свою национальную жизнь свободно и беспрепят​ственно. Вы имеете право на это. Знайте, что ваши права, как и права всех народов России, охраняются всей мощью револю​ции и ее органов, Советов Рабочих, Солдатских и Крестьянских Депутатов», — обещали им народные комиссары, сокрушающие​ся о том, что мечети и молельни при царях разрушались, а веро​вания и обычаи мусульман — попирались. Считается, что это об​ращение было приурочено к открытию Национального собра​ния мусульман тюрко-татар внутренней России и Сибири, за​планированного на 20 ноября в Уфе52.
Изложенные в Обращении тезисы были вскоре подкрепле​ны мощным аргументом — возвращением мусульманам древ​него Корана Османа — главной письменной реликвии ислам​ского мира. 14 декабря 1917 г. Краевой мусульманский съезд Петроградского национального округа обратился с Письмом в адрес Народного Комиссариата по делам национальностей, в котором отмечалось, что Коран Османа как «священное со​кровище и достояние всего мусульманского мира должен нахо​диться в руках самих мусульман». Через пять дней на это проше​ние поступил положительный ответ Совета народных комисса​ров, и Коран Османа был передан делегатам Съезда”. Этот акт доброй воли, грамотно преподнесенный средствами массовой информации, действительно смог убедить многих мусульман в правдивости обещаний большевиков и вызвать у них симпа​тии к новой власти. В итоге, правда, Коран Османа вернулся в собственность государства и был помещен на хранение в Музей истории народов Узбекистана в Ташкенте. Окончательно его вернули мусульманам только в 1989 г. и в настоящее время он хранится в библиотеке медресе «Барак-Хана» ДУМ Республики Узбекистан.
Передаче Корана Османа предшествовали тайные перего​воры А.Цаликова с И.В.Сталиным, в ходе которых и были до​стигнуты соответствующие договоренности. Для усиления эф​фекта их было решено сохранить в тайне. Сталин также пред​ложил Цаликову принять участие в создание комиссариата по мусульманским делам, куда обещал инкорпорировать предста​вителей всех крупных мусульманских народов. В свою очередь, Совету* народных комиссаров от Икомуса требовалась полная лояльность Высшего мусульманского совета, которая и была с оговорками обещана его председателем54.
По мнению видного татарского историкаР.М.Мухаметшина, в этот период мусульманское духовенство разделилось на «крас​ное», т. е. настроенное прореволюционно, и «черное» — кон​трреволюционное. Представители первого крыла надеялись из​бежать бесперспективной конфронтации с новой властью и со​хранить свои позиции в обществе, однако успехов на этой стезе они достигли весьма скромных55.
Новая власть не стеснялась «стравливать» мусульман с пра​вославными, на которых они возлагали вину за притеснения мусульман. В марте 1918 г. большевики даже установили полу​месяц на башню Сююмбике в Казанском кремле, с которой не​задолго до этого по распоряжению Казанского мусульманско​го военного комитета был снят крест, а месяцем ранее переда​ли мусульманам комплекс зданий при мечети «Караван-сарай» в Оренбурге*. Параллельно разжигалась и межнациональная вражда — татар с башкирами, чеченцев с казаками, осетинов с ингушами. 31 марта 1918 г. подстрекаемые и поддерживаемые большевиками дашнаки устроили массовый антимусульманский погром, убив до десяти тысяч азербайджанцев, что окончатель​но испортило и без того непростые отношения между армяна​ми и азербайджанцами”.
Политика типа «разделяй и властвуй» давала плоды, эффек​тивно препятствуя объединению антибольшевистских сил58. При этом, как откровенно писал секретарь ЦК компартии Узбекистана Акмаль Акрам, «меры, принятые советским госу​дарством по отношению к исламу и его организациям, были не уступкой, а тактикой партии»"’9.
«В этот период был широко распространен тезис о совме​стимости шариата и коммунизма, следствием чего стал лозунг некоторой части мусульманского духовенства «За Советскую власть, за шариат». Идею о допустимости мусульманского зако​нодательства в мусульманских регионах поддерживали С.М.Ки​ров, нарком по делам национальностей И.В.Сталин. Огромный подъем так называемого движения «красных шариатистов» в 1921-1922 гг. охватил Кавказ, Среднюю Азию и внутреннюю Россию (в частности, и Татарстан). В связи с этим в особом Постановлении ЦК РКП (б) «О Туркестанско-Бухарских делах» (май 1922 г.) предусматривался возврат вакуфных земель и вос​становление казийских и бийских судов. Показательно, что в конституциях Бухарской и Хорезмской республик не упомина​лось об отделении церкви от государства вообще», — отмечает татарский историк И.Р.Минуллин60. В свою очередь, другой та​тарский исследователь исламского фактора в революционный период Р.Г.Хайрутдинов указывал, что большевики признавали мусульман в качестве союзников в борьбе с «империалистиче​ской буржуазией», вследствие чего были готовы делать времен​ные уступки в чисто тактических целях. В частности, это каса​лось избирательного воплощения на практике декрета об отде​лении церкви от государства, который первоначально задевал мусульман куда меньше, чем православныхь|.
Непосредственно за «мусульманский вопрос» у большеви​ков отвечали опытные товарищи Мулланур Вахитов и Мирсаит Султан-Галиев, имевшие солидный стаж революционной де​ятельности. 19 января 1918 г.* при Наркомнаце был учрежден Центральный комиссариат по делам мусульман внутренней Рос​сии и Сибири (Муском), председателем которого стал М.Вахи​тов. Мирсаит Султан-Галиев получил в Мускоме должность пред​ставителя РКП(б) и задание присматривать за работой столь де​ликатного комитета62. Предполагалось, что Муском со време​нем подменит все созданные при Временном правительстве мусульманские управленческие структуры, которые для ускорения процесса предполагалось развалить изнутри.
«Если до большевистского переворота многочисленные на​циональные структуры и организации мусульман внутренней России и Сибири действовали более или менее согласованно, в едином русле, то затем картина резко изменилась. Большевикам и их малочисленным сторонникам среди татар удалось привне​сти раскол в национальное движение. М.Вахитов, К.Якубов, М.Султан-Галиев и другие немало сделали, чтобы саботировать деятельность таких структур, как Милли Шуро, Милли Медж​лис, Милли Идара, Харби Шуро. Они вели большевистскую аги​тацию, чтобы «разложить» национальные войска», — отмечает Р.З.Закиров63.
Действительно, к моменту создания Мускома отношения Милли Шуро с советской власть заметно испортились По другим данным — 17 января 1918 г.
— сна​чала лидеры этой организации отклонили предложение нар​кома по делам национальностей И.В.Сталина об объединении Милли Шуро с Мусульманским комиссариатом64, а затем Ахмед Цаликов, выступая 5 января 1918 г. на заседании Учредительного Собрания от имени мусульманской социалистической фрак​ции, подверг резкой критике политику большевиков, прямо от​метив ее несостоятельность «перед лицом тех колоссальных за​дач, которые были поставлены перед ней объективным ходом событий»65.
Впрочем, у большевиков имелись и альтернативные пар​тнеры в мусульманском лагере. С 20 ноября 1917 г. в Уфе нача​ли свою работу образованные на II Всероссийском мусульман​ском съезде Милли Меджлис и Милли Идара, которые сразу по​ставили вопрос об упразднении Высшего мусульманского со​вета как изжившей себя структуры. Процесс ликвидации сове​та начался в декабре 1917 года и завершился 3 февраля 1918 г.
5 января 1918 г. председателем Милли Идара был избран авто​ритетный мусульманский политик-пантюркист Садри Максуди (Садретдин Максудов), депутат Думы второго созыва и бывший член центрального комитета партии «Иттифак аль-Муслимин». Именно он стал позиционировать себя как главу всех россий​ских мусульман, поскольку по иерархии Милли Идара муфтий Галимджан Баруди находился в его прямом подчинении66.
29 ноября 1917 г. Милли Меджлис принял решение о соз​дании национального государства, а 3 января 1918 г. утвердил его проект. 8 января 1918 г. в Казани открылся II Всероссийский мусульманский военный съезд, делегаты которого по нака​зу Милли Меджлиса провозгласили Идель-Уральский (Вол​жско-Уральский) штат, в который предполагалось включить Казанскую и Уфимскую губернии целиком, а Вятскую, Орен​бургскую, Пермскую, Самарскую и Симбирскую — частично. Около половины населения нового государства должны были составить татары и башкиры, ради которых весь этот проект и затевался67. При этом допускалась возможность создания в бу​дущем Тюркской федеративной республики, куда входило бы пять штатов: Крым, Туркестан, Казахстан, Идель-Урал и Кавказ. 10 января Милли Меджлис поставил вопрос о вынесении на международную арену и обеспечении правового статуса реше​ний, принятых Миллет Меджлисе мусульман тюрко-татар вну​тренней России и Сибири, о конституции национальной авто​номии и Идель-Урал Штата, надеясь добиться международного признания“.
6 (19) января 1918 г. большевики приняли Декрет о роспу​ске Учредительного собрания, после чего «временное рабо​чее и крестьянское правительство» — Совет народных комисса​ров — стало постоянным и единственно легитимным с их точ​ки зрения. Милли Меджлис же таковым его признавать отка​зывался и активно формировал свои собственные вооружен​ные силы, настаивая на суверенитете Идель-Уральского шта​та, создание которого должно было завершиться 1 марта 1918 г. Естественно, что большевики не стали дожидаться этого срока, и в ночь с 27 февраля на 28 февраля 1918 г. подконтрольный СНК Революционный штаб арестовал руководство Второго Всероссийского мусульманского военного съезда, с начала ян​варя непрерывно заседавшего в Казани. Сопротивление сто​ронников Милли Меджлиса и Харби Шуро, в отчаянии провоз​гласивших «Забулачную республику» в татарской части Казани, было быстро и легко подавлено119.
24 марта 1918г. был издан Декрет о ликвидации Харби Шуро, а 21 апреля вышло Постановление Наркомнаца об упразднении Милли Идара. При этом было особо отмечено сохранение яв​лявшегося частью Милли Идара Духовного Управления, «с усло​вием невмешательства в политические дела». Были также рас​пущены все органы, избранные на I Съезде мусульман70. 25 апре​ля Садри Максуди предпринял последнюю попытку сопротивле​ния, разослав региональным подразделениям Милли Идара спе​циальное обращение, в котором указывалось на незаконность \
роспуска центрального Милли Идара, а руководители Мускома объявлялись превысившими свои полномочия чиновниками. Никакого отклика это обращение не получило, и с этого момен​та российским мусульманам было разрешено проводить только сугубо религиозные съезды с ограниченным кругом рассматри​ваемых вопросов71.
Коллапс Милли Идара и союзных ему организаций стал следствием не только грамотной подрывной работы большеви​ков. Еще летом 1917 г. стало ясно, что попытка объединить рос​сийских мусульман под знаменем единой «тюркско-татарской нации» обречена на провал, а развернувшаяся дискуссия об «угнетенных» и «угнетающих» нациях способствовала росту не только русофобских, но и антитатарских настроений. Татар на​чали обвинять в том, что они выступали пособниками русских в деле притеснения других мусульманских народов, получая за это особые привилегии, в первую очередь — контроль над духов​ной жизнью всех российских мусульман72.
В июле-декабре 1917 г. в Оренбурге прошли три Всебаш- кирских съезда, посвященных преимущественно пробле​ме формирования башкирской автономии. На Третьем съез​де (курултае) был принят Закон «О религии Башкурдистана», который, в частности, предусматривал создание независимо​го Башкирского духовного управления мусульман (БДУМ). Формальной причиной создания нового муфтията была объяв​лена политическая ангажированность Центрального Духовного управления мусульман внутренней России и Сибири (ЦДУМ), однако в действительности образование БДУМ инициировали башкирские общественные деятели, недовольные «татарским засильем» в Уфимском муфтияте73.
В июне 1918 г. была создана Центральная мусульманская во​енная коллегия (Центрмусвоенколлегия), теоретически подчи​ненная Народному комиссариату по военным делам (Нарком- воен), а фактически — Мускому. Ее первым председателем стал Мирсаит Султан-Галиев. К этому времени Муском сконцентри​ровался на пропаганде среди мусульман Советской России, с ян​варя по ноябрь 1918 г. опубликовав более 4 млн экземпляров га​зет на тюркских языках. Особое место Вахитов и Султан-Галиев отводили газетам — в Москве они выпускали татарские газе​ты «Чулпан» («Утренняя звезда»), «Кызыл Армия» («Красная Армия»), и «Эшче» («Рабочий»), Свои печатные органы име​ли и региональные мусульманские комиссариаты имели каж-

дый свой орган — «Эш» («Труд») в Казани, «Кореш» («Борьба») в Уфе, «Тартыш» («Борьба») в Астрахани74.
2 мая 1918 г. И.В.Сталин подписал Постановление Нарком- наца о создании Мусульманской рабоче-крестьянской армии в составе Рабоче-крестьянской красной армии, которое деятель​но лоббировал Мулланур Вахитов и его соратники. Им и было поручено мусульманских частей75. 14 июня того же года Совет народных комиссаров, Наркомвоен, Наркомнац и Муском об​народовали обращение ко всем мусульманам, желающим бо​роться с «русскими черносотенцами, поддерживаемыми обма​нутыми чехословаками» вступать в ряды Мусульманской социа​листической армии76. Помимо усиления Красной армии, пово​дом для создания мусульманских военных подразделений стало также желание снивелировать последствия антимусульманских акций, устраивавшихся большевистскими отрядами на Кавказе и в Башкирии77.
17-23 июня 1918 г. в Казани прошла организованная Мус- комом I Конференция мусульманских коммунистов, на кото​рую прибыли делегаты более чем из десяти регионов страны. По ее итогам было принято решение основать Российскую пар​тию мусульманских коммунистов (большевиков), управляемую собственным ЦК и автономной от РКП (б). Эта инициатива вы​звала резкую критику партийного руководства, и участь Султан- Галиева была предрешена78. Впрочем, он этого не осознавал и вновь поднял вопрос об автономной мусульманской коммуни​стической партии на I Съезде мусульманских коммунистов в ноябре 1918 г. На этот раз отповедь Султан-Галиеву дал лично И.В.Сталин, и большинство участников съезда под нажимом ЦК РКП (б) высказалось за превращение партии в Центральное Бюро Мусульманских Организаций при РКП(б)79.
Несмотря на упомянутые выше эксцессы, Султан-Галиев был еще нужен большевикам, тем более что его старший това​рищ Мулланур Вахитов погиб в августе 1918 г. от рук белоче- хов. В июле 1920 г. Султан-Галиев вошел в российскую делега​цию на II Конгрессе Коминтерна в Москве, участники которого живо обсуждали перспективы колониальной революции и роль в ней мусульманских коммунистов. Как отмечал А.Бенигсен, Султан-Галиев хотел использовать мусульманские земли России, особенно Казань, как трамплин для революционной экспан​сии в Азию, что сделало бы татар настоящими посредниками • Коминтерна80. 

В конце концов, противоречия между Султан-Галиевым и Сталиным стали настолько серьезными, что последний подпи​сал приказ об аресте «мусульманского коммуниста». 4 мая 1923 г. Султан-Галиев был арестован, а 9-12 июня того же года в Москве состоялось созванное по инициативе Сталина Четвертое сове​щание ЦК РКП (б) с ответственными работниками националь​ных республик и областей. На нем Сталин сделал два доклада: «Практические мероприятия по проведению в жизнь резолю​ции XII съезда партии по национальному вопросу» и «Доклад ЦК об антипартийной, антисоветской деятельности Султан- Галиева»81. В них Сталин по сути перенаправил партийную борь​бу с «великорусским шовинизмом» на «местечковый национа​лизм». «Сталин, приравняв великодержавный шовинизм к на​ционализму, взял под обстрел только местный национализм», — так оценивал эти события А.И.Антонов-Овсиенко82.
В день ареста Султан-Галиев был исключен из РКП (б) и после своего освобождения никаких важных постов больше не занимал. В ноябре 1928 г. он был арестован вторично, а на следующий год приговорен к 10 годам лагерей, где и погиб. Параллельно была развернута масштабная борьба с «султангали- евщиной» («султан-галиевской-контрреволюционной организа​цией»), в ходе которой в Татарской АССР, Крыму, Казахстане и других регионах были уничтожены десятки бывших мусульман, перешедших на сторону новой власти, но сохранивших наци​оналистические настроения83. Конец этой кампании был озна​менован разгромом «последнего гнезда султангалиевщины» — Татарского общества воинствующих безбожников, председа​тель которого Ю.Мансуров был осужден и расстрелян в 1937 г.84 В посвященных этой теме советских статьях и монографиях Султан-Галиев посмертно характеризовался как панисламист и пантюркист, который лишь из сугубо корыстных соображений стал попутчиком большевиков85.
Можно предположить, что прими большевики идеи Мирсаита Султан-Галиева об экспансии мировой революции в страны Востока, еще целый ряд мусульманских народов испы​тал бы на себе все особенности национально-религиозной по​литики Ленина-Сталина и познакомился бы с методами работы Татарского общества воинствующих безбожников86.
С 1927 г. отношение советской власти к исламу резко изме​нилось. Курс на полную атеизацию страны требовал борьбы не только с Православной церковью, но и с другими религиями, в первую очередь — с исламом. Расправа над султангалиевцами наглядно продемонстрировала, что если И.В.Сталин спокойно убирает мусульман-коммунистов, то и беспартийным мусульма​нам ничего хорошего ожидать не приходится.
Впрочем, не все мусульманские помощники советской вла​сти закончили свою жизнь так же, как Султан-Галиев. Лидер Милли Идара Садри Максуди эмигрировал сначала в Финляндию и Францию, а затем, по приглашению Кемаля Ататюрка, пересе​лился в Турцию, где занимался научной работой и трижды изби​рался членом парламента87. Его примеру последовали также гла​ва Икомуса Ахмед Цаликов и известный татарский националист Гаяз Ихаки, выступавший одним из идеологов создания Идель- Уральского штата. Лидер Харби Шуро Ильяс Алкин перешел на сторону большевиков и честно служил им до 1937 г., в котором его расстреляли за контрреволюционную деятельность.
Основатель первой мусульманской партии Рашид Ибрагим также активно сотрудничал с советской властью и за осо​бые заслуги перед партией большевиков был даже принят
В.И.Лениным, однако его карьера в Советской России не сло​жилась. В 1921 г. Ибрагим эмигрировал на Дальний Восток, где был тепло принят в Японии, правительство которой явно оце​нило его заслуги в деле борьбы с российским самодержавием. Там он и сделал единственную бесспорно полезную для мусуль​ман вещь — добился строительства первых японских мечетей в городах Кобе, Нагойе и Токио — местах сосредоточения татар​ской эмиграции88.
Довоенная советская история исламского сообщества России наглядно показала, что мусульманские духовные, поли​тические и общественные лидеры по-разному отнеслись к уни​чтожению монархии и по-разному строили свои отношения сначала с Временным правительством, а затем с большевика​ми. Одни искренне и бескорыстно поддержали революционе​ров, другие надеялись использовать их для решения своих про​блем и мести русским, третьи приняли новую власть без радо​сти и пытались просто выжить, а четвертые объявили ей вой​ну на уничтожение. Итог, впрочем, для всех был один — репрес​сии. Наиболее удачливые дипломаты просто выиграли немного времени и смогли спасти свою жизнь, вовремя покинув страну.
Мусульманских дипломатов периода революций и Граж​данской войны вряд ли можно строго судить за их недальновид​ность — ведь правильно сориентироваться в сложившейся по​литической обстановке было практически невозможно, однако и считать их героическими борцами за права мусульманских на​родов было бы ошибочно. Революции и Гражданская война за​ставили мусульман России выбирать из двух зол, победа каждо​го из которых не сулила им ничего хорошего. Борьба безбож​ных большевиков и националистически настроенных белогвар​дейцев, сражавшихся в подавляющем большинстве не за монар​хию, а за некую малопонятную простым людям форму правле​ния, виделась многим мусульманам борьбой лозунгов: «Россия без Бога» и «Россия только для русских». Царский период исто​рии российской уммы ушел в прошлое и весь его положитель​ный опыт оказался в одночасье забыт.
Ко всем трудящимся мусульманам России и Востока Обращение Совета Народных Комиссаров
Товарищи! Братья!
Великие события происходят в России. Близится конец кровавой во​йне, начатой из-за дележа чужих стран. Падает господство хищников, по​работивших народы мира. Под ударами русской революции трещит ста​рое здание кабалы и рабства. Мир произвола и угнетения доживает по​следние дни. Рождается новый мир, мир трудящихся и освобождающих​ся. Во главе этой революции стоит рабочее и крестьянское правитель​ство России, Совет Народных Комиссаров.
Вся Россия усеяна Революционными Советами Рабочих, Солдатских и Крестьянских Депутатов. Власть в стране в руках народа. Трудовой народ России горит одним желанием — добиться честного мира и помочь угне​тенным народам мира завоевать себе свободу.
В этом святом деле Россия не одинока. Великий клич освобождения, данный русской революцией, подхватывается всеми трудящимися Запада и Востока. Истомленные войной народы Европы уже протягивают нам руку, творя мир. Рабочие и солдаты Запада уже собираются под знамя социализма, штурмуя твердыни империализма. А далекая Индия, та са​мая, которую веками угнетали «просвещенные» хищники Европы, под​няла уже знамя восстания, организуя свои Советы Депутатов, сбрасывая с плеч ненавистное рабство, призывая народы Востока к борьбе и осво​бождению.
Рушится царство капиталистического грабежа и насилия. Горит по​чва под ногами хищником империализма.
Перед лицом этих великих событий мы обращаемся к вам, трудящие​ся и обездоленные мусульмане России и Востска.
Мусульмане России, татары Поволжья и Крыма, киргизы и сар- ты Сибири и Туркестана, турки и татары Закавказья, чеченцы и горцы
Кавказа, все те, мечети и молельни которых разрушались, верования и обычаи которых попирались царями и угнетателями России!
Отныне ваши веровании и обычаи, ваши национальные и куль​турные учреждения объявляются свободными и неприкосновенными. Устраивайте свою национальную жизнь свободно и беспрепятственно. Вы имеете право на это. Знайте, что ваши права, как и права всех на​родов России, охраняются всей мощью революции и ее органов, Советов Рабочих, Солдатских и Крестьянских Депутатов.
Поддерживайте же эту революцию и ее полномочное правительство!
Мусульмане Востока, персы и турки, арабы и индусы, все те, голова​ми и имуществом которых, свободой и родиной которых сотни лет торго​вали алчные хищники Европы; все те, страны которых хотят поделить на​чавшие войну грабители!
Мы заявляем, что тайные договоры свергнутого царя о захвате Константинополя, подтвержденные свергнутым Керенским, — ныне по​рваны и уничтожены. Республика Российская и ее правительство, Совет Народных Комиссаров против захвата чужих земель: Константинополь должен остаться в руках мусульман.
Мы заявляем, что договор о разделе Персии порван и уничтожен. Как только прекратятся военные действия, войска будут выведены из Персии, и персам будет обеспечено право свободного определения своей судьбы.
Мы заявляем, что договор о разделе Турции и отнятии у нее Армении порван и уничтожен. Как только прекратятся военные действия, армянам будет обеспечено право свободно определить свою политическую судь​бу.
Не от России и ее революционного Правительства ждет вас порабо​щение, а от хищников европейского империализма, от тех, которые пре​вратили вашу родину в расхищенную и обираемую свою «колонию».
Свергайте же этих хищников и поработителей ваших стран.. Теперь, когда война и разруха растаптывают устои старого мира, когда весь мир негодует против империалистов-захватчиков, когда всякая искра возму​щения превращается в мощное пламя революции, когда далее индийские мусульмане, загнанные и замученные чужеземным игом, подымают вос​стание против своих поработителей, — теперь молчать нельзя. Не те​ряйте же времени и сбрасывайте с плеч вековых захватчиков ваших зе​мель! Не отдавайте им больше на разграбление ваших родных пепелищ! Вы сами должны быть хозяевами вашей страны! Вы сами должны устро​ить свою жизнь по образу своему и подобию! Вы имеете на это право, ибо ваша судьба в ваших собственных руках <...>
Товарищи! Братья!
Твердо и решительно идем мы к честному демократическому миру.
На наших знаменах несем мы освобождение угнетенным народам мира.

Мусульмане России!
Мусульмане Востока!
На этом пути обновления мира мы ждем от вас сочувствия и под​держки.
3 декабря (20 ноября) 1917 г.89
Внутренняя дипломатия мусульман в Советской России
Р
азгром Милли Идара и его политических подразделений вы​звал отрицательную реакцию лидеров превращенного в «ре​лигиозное министерство» (Диния назарат) ОМДС. Муфтий Галимджан Баруди резко осудил соответствующие декреты и по​становления большевиков, после чего перешел на сторону ад​мирала Колчака и стал формировать полки «Зеленого знамени» в его армии90. Этому демаршу муфтия предшествовали встречи с председателем ВЦИКЯ.М.Свердловым, управляющим делами СНК В.Д.Бонч-Бруевичем и главой Наркомнаца И.В.Сталиным, по итогам которых никаких положительных для Милли Идара решений принято не было91.
В июне 1918 г. казыи ЦДУМ, которыми в январе 1918 г. были избраны Ризаэтдин Фахреддин, Салихжан Урманов, Каш- шаф Тарджемани, Мухлиса Буби, Габдулла Сулеймани и Хуссейн Махмудов подписали поздравление в связи с изгнанием из Уфы большевиков. В августе того же года «красные» вернули кон​троль над Уфой, и Баруди уехал в Петропавловск, где и присо​единился к членам Милли Идара в изгнании92. При этом его главный помощник Ризаэтдин Фахреддин остался в Уфе и на​чал сотрудничать с большевиками, что, по мнению историка Валиуллы Якупова, было санкционировано муфтием с тем, что​бы мусульманское духовенство смогло работать по обе стороны фронта44.
Попытки мусульманских лидеров соблюсти относительный нейтралитет в условиях разрастающейся Гражданской войны путем одновременного сотрудничества и с белыми, и с «красны​ми» лишь позволили им выиграть немного времени. Поначалу большевики прощали тех мусульманских активистов, которые переходили к ним от Колчака, Деникина и других противни​ков советской власти — например, башкирские отряды во гла​ве с Заки Валидовым, однако никакого будущего у этих людей в
Советской России не было. В такой ситуации никакие диплома​тические таланты не могли помочь мусульманам сохранить свои позиции.
После разгрома Колчака в конце 1919 г. Галимжан Баруди вернулся в Уфу и признал легитимность власти большевиков. Его арестовали, однако быстро освободили. Последний два года своей жизни муфтий занимался организацией помощи голода​ющим Поволжья и успел созвать I Всероссийский съезд мусуль​манского духовенства, открывшийся в Уфе 16 сентября 1920 г.94 «Коммунисты утверждают, что защищают бедняков. Бедняки из мусульман, особенно верующие, тверды в религии. Вольно иди невольно и коммунисты поправят, изменят свои взгляды. Этот смысл я и пытаюсь разъяснить народу», — с надеждой пи​сал Баруди в последние месяцы своей жизни95.
На I Всероссийском съезде мусульманского духовенства ОМДС было переименовано в Центральное духовное управле​ние мусульман и расширило область своей ответственности с внутренней России до Сибири и Казахстана. Впоследствии в со​став ЦДУМ вошли также бывшие мусульманские приходы юрис​дикции Таврического муфтията, ликвидированного в преддве​рии Великой Отечественной войны. На съезде была также утверждена трехступенчатая система управления ЦДУМ по схе​ме муфтий плюс шесть казыев — имам-мухтасиб — приходской мулла. Делегаты съезда приняли важные резолюции об отно​шении к советской школе и по женскому вопросу, сделав новой власти ряд серьезных уступок%.
В этот период лидеры ЦДУМ еще могли добиться от вла​стей ответных шагов. По результатам встреч Галимжана Баруди и казыя Кашшафа Тарджемани с представителями центрального правительства в 1920-1921 гг. было разреше​но преподавание ислама молодежи, а с 1923 года для мусуль​ман национальных республик дни праздник Курбан-Байрам были объявлены выходными. 12 января 1920 г. Президиум Центрального Бюро коммунистических организаций наро​дов Востока при ЦК РКП (б) даже разрешил временное ис​пользование бывших мулл и духовных лиц в качестве учи​телей при условии их отказа от религиозной деятельности. После провозглашения в апреле 1922 г. Мусульманским кон​грессом Туркестана независимой Туркестано-тюркской респу​блики с полным восстановлением законов шариата больше​вики пошли на дополнительные уступки, восстановив упразд​ненные было шариатские суды, легализовав вакфы и согла​сившись считать выходным днем пятницу вместо воскресе​нья97. Впрочем, эти льготы оказались не слишком долговре​менными98.
В июне 1923 г. одновременно с «антисултангалиевским» со​вещанием ЦК РКП(б) в Уфе прошел II Всероссийский съезд мусульманского духовенства, ставший первым съездом мусуль​ман новообразованного Союза Советских Социалистических Республик. Поводом для созыва Съезда стала смерть муф​тия Галимджана Баруди, которому требовалось найти преем​ника. Делегаты Съезда остановили свой выбор на богослове Ризаэтдине Фахреддине (Фахретдинове), бывшего правой ру​кой покойного муфтия и занимавшего важные посты в системе ОМДС-ЦДУМ. Кроме того, Съезд утвердил новый устав ЦДУМ, который учитывал те серьезные изменения, которые произош​ли в жизни российских мусульман с 1917 г. «Руководство съез​да шло буквально по острию ножа, лавируя между необходимо​стью подчинения Советам и защитой интересов мусульман», — отмечает А.Б.Юнусова99.
30 ноября 1923 г. новый устав ЦДУМ, по которому оно рас​пространяло свою юрисдикцию на европейскую часть РСФСР, Сибирь и Казахскую ССР, был утвержден НКВД РСФСР. ЦДУМ получило право на открытие приходов, образование мухтаси- батов, составление метрических книг и выдачу справок на их основании; открытие религиозных школ100. К этому времени во внутренней России окончательно сформировался альтер​нативный мусульманский центр в лице Башкирского духовно​го управления мусульман (БДУМ), которое 1922 г. попыталось распространить свое влияние на всю Башкирскую АССР (ра​нее оно действовало только в границах т. н. Малой Башкирии). 10 июня 1923 г. в Уфе открылся «духовный съезд представите​лей населения Башкирии», который принял решение о созда​нии Башкирского центрального духовного управления (ЦДУМ БАССР), ставшего преемником практически бездействовавше​го БДУМ. Открытую поддержку этому Съезду оказали власти Башкирской АССР, особенно — НКВД БАССР, весьма заинтере​сованные в расколе и ослаблении мусульман.
III Всероссийский съезд мусульманского духовенства, про​шедший 6-10 октября 1926 г. в Уфе, был посвящен в основном вопросам внешней политики российской уммы — незадолго до него муфтий Ризаэтдин Фахреддин вернулся из поездки на
I Всемирный мусульманский конгресс в Мекке. Делегаты съез​да направили Сталину и Чичерину верноподданические теле​граммы, в которых заверяли власти в своем горячем желании совместно трудиться до победного конца в деле «раскрепоще​ния пролетариата и угнетенных народов» и подчеркивали, что «мусульмане Востока и СССР не разочаровались в своих ожида​ниях освобождения из тисков нравственной и физической экс​плуатации империализмом»101.
На последнем предвоенном Съезде мусульман внутрен​ней России ярко проявилось соперничество между ЦДУМ РСФСР и ЦДУМ БАССР, искусственно и искусно подогрева​емое органами НКВД, которые и не думали скрывать своей заинтересованности в продолжении этого внутриисламско- го конфликта102. За прошедшие три года раскол перекинул​ся и на приходы Татарской АССР, часть из которых вырази​ли желание присоединиться к ЦДУМ БАССР. Попытки ли​деров ЦДУМ РСФСР урегулировать новую проблему встре​чали сопротивление татарстанских властей, со своей сторо​ны также поощрявших разделение мусульман103. Здесь нельзя не провести параллель с расколом российской уммы в нача​ле 1990-х гг., когда региональные власти, в первую очередь — Татарстана и Башкортостана активно вмешивались во внути- римусульманские дела и провоцировали «административно- территориальные» расколы104.
Некоторые современные исследователи полагают, что в 1920-е гг. Ризаэтдину Фахреддину удалось выработать опти​мальную модель взаимоотношений с советской властью. Действительно, в сторону мусульман был сделан ряд реверан​сов (власти пошли на уступки в обложении налогами мечетей, духовенства, передали архивные документы, возвратили неко​торые здания), однако от масштабных гонений исламскую об​щину это не спасло105.
Из телеграмм IIIВсероссийского съезда мусульманского духовенства
Мекка. Хозрат Джалялат алъ-малику Габдул Газизу алу-Сауду: «Третий великий конгресс, собравшийся ныне от имени миллионов му​сульман Внутренней России, выражает глубокую благодарность за при​глашение на съезд мировых мусульман, подтверждает вашу королев​скую вступительную речь на Конгрессе и желает от Бога успехов в ваших освободительных делах Востока и мусульман вообще».
Геджас, Мекка. Уважаемому председателю исполкома Меккинского конгресса: «Великий конгресс мусульман Внутренней России шлет Вам свой сердечный привет, будучи уверен в том, что российские мусульмане вполне способны взять на себя все обязанности, которые на них возло​жит исполком, и готовы подчиниться всем мероприятиям конгресса ми​ровых мусульман. Желаем Вам успеха в Вашей богатой и освободитель​ной работе мусульман и Востока вообще. Председатель — Габдурахман Расули. Секретарь — Шахар Шараф»101’.
Период относительно спокойствия в исламской умме СССР, относительно успешно сопротивлявшейся значительно более мягкой, нежели в отношении православных, атеистической пропаганде, завершился в 1927 г. До этого времени мусульман​ские духовные лидеры за пределами Северного Кавказа, Крыма и Средней Азии относительно редко становились жертвами репрессий — считается, что единственной резонансной жерт​вой большевиков в годы Гражданской войны стал мухтасиб Казанской губернии Габдулла Апанай, который был расстрелян как заложник 25 июня 1919 г. после убийства восставшими сол​датами начальника политотдела Центральной Мусульманской Военной Коллегии (ЦМВК) Камиля Якуба107.
27 апреля 1927 г. ЦДУМ приняло обращение ко всем мухта- сибам, имамам и всем мусульманам, в котором опровергало об​винения в политизации преподавания религии и чинимых свет​скому образованию препонах. ЦДУМ заявляло о поддержке обу​чения в светской школе и указывало, что преподавание религии сводится к обучению догматам Ислама в соответствии с закона​ми об отделении церкви от государства. Эти оправдания эффек​та не возымели, — 28 мая 1928 г. Президиум ЦИК РСФСР вы​нес постановление о полном запрете преподавания мусульман​ского вероучения. В том же году был остановлен выпуск жур​нала ЦДУМ «Ислам маджалласы» и отклонена просьба муфтия Ризаэтдина Фахреддина об открытии медресе в Уфе108.
К 1930 г. во внутренней России было закрыто 87% мухтаси- батов, более 70% мечетей, от 90 до 97% мулл и муэдзинов лише​ны возможности осуществлять свою деятельность. «Все религи​озные организации мусульман находятся накануне полнейшего разрушения и исчезновения с лица земли. Пока закрылось 87% мухтасибатов (мусульманские епископаты), из 12000 мечетей закрыто более 10000, от 90 до 97% мулл и муэдзинов лишены возможности отправлять культ <...> Положение по мусульман​

скому культу хуже, чем по другим культам, но, в общем, рисует характерную для всех культов картину...», — с удовлетворением констатировал председатель комиссии по культовым вопросам П.Г.Смидович109. В 1928 г. Н.К.Крупская составила список книг, подлежащих изъятию из библиотек, среди которых значились Библия и Коран110.
На Северном Кавказе с конца 1920-х гг. началось сверты​вание системы религиозного образования и прекращение де​ятельности шариатских судов, стали закрываться мечети и ме​дресе. В результате этой кампании число мечетей сократилось в десятки раз, а в некоторых регионах — например, Адыгее и Кабардино-Балкарии вообще не осталось ни одной действую​щей мечети111. В меньшей степени от гонений пострадали му​сульмане Средней Азии и Казахстана, однако и там исламу был нанесен тяжелейший удар112. «Традиционные исламские инсти​туты в среднеазиатских и кавказских республиках были Москвой разрушены, клир был низведен до небольших групп», — писа​ла об этом периоде американская газета “Интернэшнл геральд Трибюн”»Ш.
В 1930-х гг. власти начали массовые репрессии против му​сульманского духовенства во всех регионах. Их девизом могли бы стать слова, приведенные в журнале «Революция и горец» за 1929 г.: «Главным нашим идеологическим противником яв​ляется мулла, ибо он не только пропагандирует религиозные учения, но и организует под их флагом контрреволюцию»114. Коммунисты быстро наверстывали упущенное, начав самые масштабные за все историю страны гонения на неправослав​ные религиозные традиции. Имамов и членов их семей стали раскулачивать, ссылать, отправлять в лагеря и расстреливать. Считается, что эта фаза репрессий началась с ареста 1927 г. мух- тасиба Я.Адутова, который проводил чрезмерно активную, по мнению властей, религиозную работу и преподавал мусульман​ского вероучения детям115.
В мае 1930 г. возмущенный гонениями на мусульман Ри- заэтдин Фахреддин приехал в Москву, где встретился с предсе​дателем комиссии по культовым вопросам П.Г.Смидовичем11ь. Муфтий привел многие факты ущемления прав мусульман: за​крытие мечетей без согласия верующих, непосильный налог для мулл, издевательства над ними и оскорбление чувств верую​щих. До этого он дважды (в 1923 и 1928 гг.) обращался к предсе​дателю ЦИК СССР М.И.Калинину с просьбам! об издании но​вых книг и журналов, передачи мусульманам архивов ОМДС и об открытии курсов для подготовки имамов, напоминая о том энтузиазме, с которым встретили «великую революцию» мусуль​мане. Положительный ответ муфтий получил только на просьбу о возвращении ЦДУМ метрических записей117.
Исчерпав все возможности изменить государственную по​литику в отношении ислама, в 1930 г. Фахреддин всерьез воз​намерился последовать примеру крымского муфтия Ибрагима Тарни и расформировать ЦДУМ с тем, чтобы привлечь внима​ние зарубежных мусульман к бедственному положению ислама в СССР118. После консультаций с казыями он решил не прибе​гать к крайним мерам, однако о планировавшемся демарше ста​ло известно НКВД114. В 1936 году было инспирировано «Дело о заговоре руководителей ЦДУМ», суть обвинений по которо​му сводилась к тому, что муфтий Ризаэтдин Фахреддин и казый Кашшаф Тарджемани готовились объявить о закрытии ЦДУМ с целью вызвать антисоветские волнения верующих. По этому делу было арестовано и расстреляно более 30 человек, вклю​чая троих казыев ЦДУМ — Зияэтдина Камали (Камалетдинова), Мухлису Буби и Кашшафа Тарджемани120.
В апреле 1936 г. Ризаэтдин Фахреддин скончался, и на по​вестку дня встал вопрос об избрании нового председателя ЦДУМ, однако власти не дали своего согласия на проведение съезда — именно такие полномочия они получили в процес​се эволюции советского законодательства о свободе совести. На практике отделение церкви от государства оказалось сугубо односторонним, и государство не стеснялось напрямую вмеши​ваться во внутренние дела религиозных организаций. Запрет на проведение съезда ЦДУМ и «Дело о заговоре руководителей ЦДУМ» стали апогеем государственно-исламских отношений в довоенном СССР. Муфтий Ризаэтдин Фахреддин, оказавший со​ветской власти немало важных услуг, был посмертно объявлен японским шпионом, что привело к репрессиям в отношении его родственников121.
После смерти Фахреддина исполняющим обязанности муфтия ЦДУМ стал имам из города Троица Челябинской об​ласти Габдрахман Расулев, сын знаменитого суфийского шей​ха Зейнуллы Расулева. В 1936 г. власти собрали в Уфе имамов ЦДУМ, поставив перед ними вопрос о целесообразности даль​нейшего существования этой организации. В итоге было реше​но Ц ДУМ сохранить, а наиболее ревностного защитника перво​го российского муфтията Габдрахмана Расулева назначить его
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В 1936 г. скончался и муфтий ЦДУМ БАССР Мутыйгулла Гатауллин, а его заместитель М.М.Камалетдинов подвергся аре​сту. На этом советская история альтернативного ЦДУМ башкир​ского муфтията завершилась123. В 1992 г. эта структура была вос​становлена, однако никакой преемственности с ЦДУМ БАССР Духовное управление мусульман Республики Башкортостан не сохранило124.
К 1941 г. из 13700 мусульманских приходов внутренней Рос​сии уцелело около сотни. Все учебные заведения были закрыты, выпуск газет и журналов прекращен, издательские проекты за​морожены. Репрессии коснулись большинства имамов и членов их семей125. Аналогичная ситуация, хотя и в более легкой фор​ме, наблюдалась также в Крыму, на Кавказе и в Средней Азии. Исламскому сообществу России был нанесен тяжелейший удар за всю его историю; удар, от последствий которого оно до сих пор не оправилось и оправится еще не скоро.
Большевики расчетливо использовали исламский фактор в своих целях, добившись важных внутри- и внешнеполитиче​ских успехов. Вброшенные в мусульманскую среду идеи о «на​циональных государствах тюрок», «шариатском управлении» и «мести великорусским шовинистам за многовековое угнетение» в итоге привели большую часть мусульманских лидеров в хитро​умно расставленную ловушку и заставили ее работать против ис​лама. Наградой за это стала смерть или изгнание — столетиями формировавшаяся мусульманская элита была практически пол​ностью уничтожена или изолирована от общества, а ее место заняла подчеркнуто светская интеллигенция, не допускавшая присутствия ислама даже в именах своих детей.
Из письма муфтия Ризаэтдина Фахреддина М.И.Калинину от 15 ноября 1928 года
Великая революция, встреченная с энтузиазмом верующим мусуль​манским населением, как открывающая широкие перспективы свободы совести и культурного самоопределения народов, бывших угнетенными в течение веков прежним царским правительством, и мусульмане были преисполнены надежды, что будут полностью обладать и пользовать​ся правами в этих областях, дарованными основными законами РСФСР. Но невозможность фактически пользоваться ими не может не возбуж​дать чувства разочарования в своих надеждах и не давать повода к оши​

бочным и ложным истолкованиям. В особенности после аннулирования ВЦИКом своего Постановления от 9 июня 1924 г. о разрешении препода​вания мусульманского вероучения в мечетях, когда мусульманское насе​ление поставлено в одинаковые условия с последователями других веро​учений, является весьма желательным, чтобы со стороны местных вла​стей мусульманскому населению была предоставлена полная возмож​ность пользоваться, наравне с другими, своими законными правами, и границы этих прав не суживались. Я глубоко убежден, что в целях сохра​нения установившихся благожелательных взаимоотношений между пра​вительством и верующими мусульманскими массами этот порядок вещей является весьма и весьма существенным.
Посему в качестве духовного главы мусульман РСФСР и лояльного гражданина Советского Союза я прошу:
1) предложить БашЦИКу и ТатЦИКу разрешить открытие предполо​женных богословских курсов в Уфе и Казани;
2) предложить Главлиту РСФСР дать разрешение на отпечатание 20 тыс. экземпляров священной книги «1йфтиак» (одной седьмой части Корана) и брошюры «Вера Ислама» на татарском языке в количестве 12 тыс.экземпляров;
3) дать указание надлежащим учреждениям разрешить дальней​шее издание журнала «Ислам» по указанной Главлитом РСФСР программе и с таким количеством тиража, могущим удовлетворить наличный спрос на журнал126.
Внешняя дипломатия мусульман в 1917-1941 гг.
Н
овые правители России, пришедшие к власти в 1917 г., нуж​дались не только во внутреннем, но и во внешнем призна​нии. Продолжающаяся Первая мировая война заставляла под​ходить ко внешним сношениям со всей ответственностью, по​скольку Германия и ее союзники (в первую очередь Турция) не преминули воспользоваться моментом и усилить натиск на вос​ток. Первым использовать «мусульманский фактор» в иностран​ных делах догадались члены Временного правительства, кото​рые пытались сыграть на симпатиях части мусульман к Турции и использовать их фактор для заключения с ней сепаратного мира.
В свою очередь, ряд мусульманских активистов во главе с ка​детом Садри Максуди, резко выступали против планов оконча​тельного разгрома Турции и установления российского контроля над Константинополем, Босфором и Дарданеллами. «Вы не долж​ны удивляться, что мусульмане, живущие в пределах России, пи​тают симпатии к туркам и не желают окончательного их разгром- ления», — заявил он на VII кадетском съезде в марте 1917 года, обещая кадетам поддержку мусульман лишь в том случае, если они снимут из своей программы пункт о разделе Турции и об уни​чтожении Константинополя111. Аналогичные заявления Максуди делал и через два года, уже из эмиграции обращаясь к Парижской мирной конференции 1919-1920 гг. от имени всех российских му​сульман. Он предупреждал участников Конференции, что если у Турции отнять проливы и Стамбул, то страны Антанты наживут себе врагов в лице миллионов мусульман России, симпатизиру​ющих Турции, а это, в итоге, даст возможность более широкому распространению идей большевизма128.
«Татарская демократическая интеллигенция повела рез​кую агитацию против Временного правительства, решивше​го продолжать войну, и, в частности, против кадетов и их лиде​ра Милюкова, сторонника завоевания Константинополя и про​ливов», — писал в своих воспоминаниях кадет В.А.Оболенский. В итоге министр иностранных дел П.Н.Милюков подготовил специальное заявление Временного правительства о целях вой​ны, в котором декларировался отказ «от порабощения друг дру​га народов»129.
Как утверждает С.М.Исхаков, «к осени 1917 г. мусульман​ские страны имели собственное отношение к международной политике России, решительно требуя при этом учитывать их позицию». В этом контексте он рассматривает назначение в сентябре 1917 г. происходящего из казанских татар народоволь​ца Даута Айтова генеральным консулом в Париже110. Впрочем, особого влияния на внешнюю политику Временного правитель​ства мусульмане не оказывали и их мнение учитывалось толь​ко тогда, когда совпадало с мнением официальных дипломатов.
В июле 1917 г. члены Высшего мусульманского совета — Милли Шуро приняли решение направить делегацию россий​ских мусульман на международную социалистическую конфе​ренцию в Стокгольм, а в ноябре глава Совета Ахмед Цаликов выразил обеспокоенность декларацией министра иностранных дел Великобритании Артура Джейса Бальфура, с которой нача​лось создание еврейского государства в Палестине. «Мусульмане России поддержат суверенные права мусульманского населения Палестины всеми имеющимися в его распоряжении силами и

будут всячески препятствовать попыткам насилия над этой во​лей, откуда бы эти попытки не исходили», — заявил глава Милли Шуро131. Можно предположить, что именно с этого заявления началась борьба мусульман бывшей Российской Империи за права палестинцев, которая особенно активизировалась в пер​вом десятилетии XXI в.
Действительно, немалая часть российских мусульман же​лала Турции добра и беспокоилась о ее дальнейшей судьбе. Это обстоятельство учитывали большевики, указавшие в об​ращении Совета народных комиссаров «Ко всем трудящимся Востока», что «тайные договоры свергнутого царя о захвате Константинополя, подтвержденные свергнутым Керенским, — ныне порваны и уничтожены. Республика Российская и ее пра​вительство, Совет Народных Комиссаров, против захвата чу​жих земель: Константинополь должен остаться в руках мусуль​ман» и что «договор о разделе Турции и отнятии у нее Армении порван и уничтожен»132.
Аналогичную политику большевики продекларировали и в отношении Ирана, объявив, что «договор о разделе Персии (до​говор между Россией и Великобританией от 1907 г. — Прим. ав​тора) порван и уничтожен»133. Благодаря этому Иран признал власть большевиков уже в 1917 г., а 26 июня 1918 г. советское правительство направило обращение к правительству и народу Ирана, в котором обещало аннулировать все иранские задолжен​ности российской стороне, отказаться от всякого контроля за го​сударственными доходами Ирана, а также передало ему русский Учетно-ссудный банк со всеми ценностями и все находившиеся в российской собственности дороги и телеграфные линии.
Подчеркнуто доброжелательная и щедрая политика в от​ношении стран Востока политика быстро приносила плоды. После провозглашения независимости Афганистана в нача​ле 1919 г. его правитель Аманулла-хан направил председателю ВЦИК М.И.Калинину письмо, в котором выражал желание уста​новить с Советской Россией дружественные отношения. Летом
1919 года дипотношения были установлены, и в Кабул был на​правлен советский посол Яков Суриц134.
В начале 1918 г. в Петроград прибыла делегация младотур​ков, направленная для ведения переговоров о судьбе турецких военнопленных и с целью установления дипломатических от​ношений между Турцией и советским правительством. В ее состав входил мусульманский политик российского происхо​ждения Юсуф Акчурин (Акчура), курировавший деятельность Общества Красного полумесяца и уже не первый год выполняв​ший деликатные поручения турецких властей135.
Именно Юсуф Акчура стал главным продолжателем дела основателя российского пантюркизма Исмаила Гаспринского. Уроженец Симбирска, он в возрасте 7 лет вместе с семьей пере​ехал в Стамбул, где и получил среднее и высшее образование, закончив военное училище. Во время обучения Акчура сблизил​ся с младотурками, принимая активное участие в их деятель​ности, за что в 1897 г. подвергся недолгому тюремному заклю​чению. Впоследствии он учился в Сорбонне, а в преддверии Первой русской революции вернулся на родину, где сразу вклю​чился в борьбу с действующей властью, приняв деятельное уча​стие в пропаганде джадидизма и создании партии «Иттифак аль-Муслимин». Акчура также издавал газету «Казан мохби- ре» и преподавал историю с географией в казанском медресе «Мухаммадия»13В.
После ареста, ставшего следствием его антиправитель​ственной деятельности, Акчура перебрался в Турцию, где в 1908 г. пришли к власти младотурки. Там он стал издавать жур​нал «Тюрк йурду» («Тюркская родина»), призванный настра​ивать все тюркские народы в ключе пантюркизма. В 1915 г. по инициативе Акчуры был создан «Комитет по защите прав мусульманских тюрко-татарских народов России» («Rusya musliiman Turk-Tatarlarinin hukukunu mudafaa Ko mite si»), ко​торый проводил политические и пропагандистские меропри​ятия антироссийской направленности под видом правозащит​ной деятельности. Активисты комитета часто посещали евро​пейские страны, где рассказывали о якобы бедственном поло​жении тюрко-мусульманских народов России и требовали вос​становления Казанского и Крымского ханств137. Главным союз​ником этого комитета стала «Лига аллогенов» (нерусских на​родов) России», которая провела с ним совместную встречу в Стокгольме 9 мая 1916 г. На этой встрече был подписан адре​сованный президенту США Вудро Вильсону меморандум, под​робно описывавший религиозное, культурное и социально- экономическое угнетение народов России138. Президент США призывался прийти и спасти мусульманские народы России от окончательного истребления139.
Хорошо зарекомендовавший себя на правозащитном фрон​те Юсуф Акчура стал привлекаться и к дипломатической дея​тельности, посещая европейские страны в составе турецких делегаций. Примечательно, что в 1916 году он встретился в Цюрихе с В.И.Лениным, в ходе беседы с которым прояснил от​ношение большевиков к национальному вопросу. У вождя миро​вого пролетариата он нашел полное понимание — большевики тоже считали Россию «тюрьмой народов»140.
В апреле 1920 г. в Турции произошла революция, в ходе ко​торой к власти в стране пришел Мустафа Кемаль Ататюрк. Уже 26 апреля он обратился к советскому правительству с предложе​нием установить дипломатические отношения и заключить во​енный союз. 3 июня нарком по иностранным делам Г.В.Чичерин направил ему положительный ответ, а 16 марта 1921 г. в Москве был подписал Советско-турецкий договор о дружбе и братстве. Этот Договор был полезен в первую очередь Турции — беспо​коящиеся о ее территориальной целостности большевики пе​редали Ататюрку немало оружия, боеприпасов и оборудования для военных заводов141. К этому моменту Юсуф Акчура стал со​ветником Кемаля Ататюрка по вопросам культуры и политики. Свою миссию в России он выполнил блестяще142.
Год окончания Гражданской войны ознаменовался возник​новением подпольной компартии Турции, созывом Учредитель​ного съезда Иранской компартии, рождением Социалистиче​ской партии в Египте и Коммунистической партии на Яве, став​шими полноправным членом III Интернационала143. В 1921 г. Россию посетила делегация Индийского национального кон​гресса, которую в поездке по Поволжью и Сибири сопровожда​ли муфтий Галимджан Баруди и мухтасиб Петрограда Муса Би- гиев. Главу делегации и сопровождавших его российских мусуль​манских лидеров даже принял В.И. Ленин, однако о содержании их беседы сведений не сохранилось144.
В июне 1922 г. по указанию Центрального Комитета ВКП(б) в составе Секретно-оперативного управления ГПУ был образо​ван Восточный отдел. Основной целью его создания стала не​обходимость координирования деятельности местных органов госбезопасности по борьбе со шпионажем и контрреволюцией с учетом особенностей национального развития и обстановки, складывавшейся в республиках Закавказья, Средней Азии, а так​же в Татарии, Башкирии и Крыму145. Именно сотрудники этого комитета стали во многом определять политику государства по отношению к мусульманам и курировать использование мусуль​манские лидеров во внешнеполитических целях146.
В 1921-1922 гг. во время устроенного большевиками массо​вого голода в Поволжье при Духовном ведомстве упраздненно​го Милли Идара была создана комиссия помощи голодающим во главе с казыем Кашшафутдином Тарджимани. Комиссия на​ладила контакты с послами Турции, Персии и Афганистана и че​рез них обратились к своим зарубежным единоверцам с прось​бой о помощи. Комиссии удалось наладить связь с благотвори​тельными организациями целого ряда стран, направить эмис​саров в Сибирь, Семиречье, Китайский Туркестан, Турцию, Латвию, Литву, Эстонию и Финляндию. Было составлено даже Обращение к христианскому духовенству стран Запада на фран​цузском, английском и немецком языках. В деятельности ко​миссии активно работал и муфтий Галимджан Баруди, отдав​ший ей свои последние силы. Седьмой муфтий ЦДУМ скончал​ся в Москве, куда он приехал, чтобы обсудить со И.В.Сталиным чрезвычайные меры для оказания помощи голодающим По​волжья147.
В апреле 1922 г. Кашшафутдин Тарджимани начал перего​воры с командующим турецкого Кавказского фронта К.Кара- Бекером, который предложил отправить 2000 голодающих де​тей татарской, башкирской и киргизской национальности в Турцию. В результате грамотной дипломатии мусульманских лидеров удалось наладить процесс сбора средств и привлечь в Россию значительные суммы. Со своей стороны советская власть их усилия не оценила, равно как не оценила она и переда​чу ценностей Российкой Православной Церкви в Центральную комиссию помощи голодающим при ВЦИК (Помгол)148. Более того, в секретной записке Татарского *отдела ГПУ в конце 1922 г. как антисоветская деятельность мусульманского духовен​ства квалифицировалось «использование комиссии Помгола при ЦДУМ для установления контактов с восточными регио​нами (Сибирь, Средняя Азия), связь с Турцией и Германией че​рез общественно-гуманитарные татарские организации типа «Общества помощи учащимся татарам в Германии»149.
В 1923 г. Народный комиссариат иностранных дел требо​вал от своих структур проведения активной работы под девизом «Шариат и социализм не противоречат друг другу»150. В этом его поддерживали лояльные советской власти мусульмане. Так,
III Всероссийский съезд мусульманского духовенства в октябре 1926 г. направил наркому иностранных дел Чичерину телеграм​му, в которой, в частности, говорилось: «мусульманские народы поймут, что их освобождение, культурно-экономическое разви​тие зависят от тесного объединения мусульманского мира с про​летарским миром во главе с Советской властью»151. В 1928 г. муф​тий Ризаэтдин Фахредддин в своем письме М.И.Калинину под​черкивал роль издаваемого ЦДУМ и распространяемого в му​сульманских странах журнала «Ислам» в деле «наглядного опро​вержения и неоспоримого ответа на провокационные выходки империалистической прессы и агентов империализма, пытаю​щихся дискредитировать советский режим»152.
Упрочив свое международное положение через признание ведущими мировыми державами созданного в декабре 1922 г. Союза Советских Социалистических Республик, советская власть вновь обратила внимание на мусульманские страны, сре​ди которых ее наибольший интерес теперь вызывало новое не​зависимое государство Неджд, Хиджаз и присоединенные об​ласти, в 1932 г. ставшее именоваться Королевством Саудовской Аравии153.
После ликвидации халифата в Турции в 1924 г. в масштабе все мусульманского мира на повестку дня встал вопрос о буду​щем института халифов как такового. В крупнейших мусульман​ских странах начала обсуждаться идея о выборе нового хали​фа, на пост которого уже имелось несколько претендентов — от изгнанного турками халифа Абдул-Хамида до короля Хиджаза Хусейна. Последний в 1924 г. провозгласил себя халифом, на что как прямой потомок Мухаммеда имел полное право. На пост ха​лифа англичанами рассматривался и подконтрольный им ко​роль Египта Фуад I154. Для разрешения этой проблемы было не​обходимо созвать конгресс, результаты которого были бы при​знаны всеми мусульманами-суннитами155.
В 1907 г., выступая на Мусульманской конференции в Каире, идею созыва всемирного мусульманского конгресса как «общего духовного и политического центра для мусульман все​го света» уже озвучил «отец джадизма» Исмаил Гаспринский, который предлагал мусульманам ежегодно собираться в Каире или Стамбуле. Одной из главных задач такого конгресса он счи​тал руководство движением российских мусульман в сторону Турции — пантюркизмом156.
В марте 1926 г. муфтий Ризаэтдин Фахреддин направил те​леграмму И.В.Сталину, в которой поделился своим мнением от​носительно места проведения и специфики такого конгресса. «Конгресс должен быть созван в стране, находящейся вне сфе​ры влияния империалистических держав», — писал он, подчер​кивая, что из-за особой заинтересованности Великобритании в решениях такого конгресса крайне нежелательно проводить его в проанглийском Египте. В качестве альтернативы Каиру Фахредддин предлагал столицу новообразованного государства Неджда, Хиджаза и присоединенных областей — Мекку157.
Вообще особый интерес ЦДУМ к судьбе халифата проявил​ся еще на II Всероссийском съезде мусульманского духовенства, где среди прочих вопросов обсуждалась и новость о восстанов​лении независимости халифата в Турции. Эта реформа нашла у лидеров ЦДУМ самую горячую поддержку, и они даже напра​вили Великому национальному собранию Турции поздравитель​ную телеграмму. По мнению А.Б.Юнусовой, это свидетельство​вало об открытой протурецкой ориентации ЦДУМ и призна​нии новоизбранного халифа Абдулмаджида духовным лидером всех российских мусульман158. Таким образом, все усилия цар​ских властей по освобождению российских мусульман из-под ту​рецкого влияния пошли прахом. Правда, ненадолго — уже в сле​дующем году институт халифата в Турции был упразднен и во​прос об ориентации исповедующих ислам граждан России на за​рубежные центры был закрыт до 80-х гг. XX в.
Предложение муфтия Ризаэтдина Фахреддина относитель​но места проведения всемусульманского конгресса было совсем не случайным. Еще в 1920 г., после захвата англичанами Хиджаза муфтий Галимджан Баруди и Рашид Ибрагим призывали совет​скую власть вступиться за права мусульман и изгнать британских колониалистов из Мекки и Медины. Официальные же контак​ты СССР с аравийскими государствами начались в 1922 г., ког​да в ходе работы Лозаннской конференции состоялась встреча наркома иностранных дел РСФСР Г.В.Чичерина с представите​лем короля Хиджаза Х.Лотфаллой, в ходе которой была достиг​нута договоренность об установлении дипломатических отно​шений между СССР и Хиджазом. В марте 1924 г. был назначен генеральный консул СССР в Хиджазе — Керим Хакимов, о ко​тором Чичерин писал следующее: «Для нас в высшей степени важно попасть в Мекку. Мы именно потому назначаем генераль​ным консулом мусульманина, чтобы он мог находиться в Мекке. Между тем, кроме т. Хакимова, других подходящих мусульман не оказалось, хотя мы искали очень долго. Некоторые дефекты у т. Хакимова есть, но у других возможных кандидатов дефекты несравненно более значительны»159.

В такой должности Керимов пробыл недолго — война вахха​битов Неджда с хашемитами Хиджаза шла к завершению и побе​ду в ней уверенно одерживали ваххабиты. «Сохраняя дружествен​ные отношения с Хиджазом... не упускать случая войти в контакт с новой силой Аравии — Ибн Саудом», — писал Хакимову Чичерин, указывая на то, что советские интересы в «арабском» вопросе сво​дятся к объединению арабских земель в одно государственное це​лое160. Вскоре войска Ибн Сауда заняли Мекку, и Керимов начал пе​реговоры с ваххабитами, которые закончились вполне успешно —
16 февраля 1926 г. королю Неджда было передано письмо о призна​нии будущей Саудовской Аравии Советским Союзом. На это пись​мо последовал положительный ответ, и вскоре Ибн Сауд стал са​мым верным соратником коммунистов на Ближнем Востоке. В тот период советских дипломатов не смущали религиозные пристра​стия саудитов, в которых они видели естественных союзников в борьбе против мирового империализма101.
Молодое государство Неджд, Хиджаз и присоединенные области сразу постарались громко заявить о себе как о новом серьезном игроке на мировой арене и как об альтернативном Турции и Египту центре исламского мира. В противовес лоб​бируемому англичанами «халифатскому» конгрессу в Каире ко​роль Ибн Сауд предложил созвать Всемирный мусульманский конгресс в Мекке — самом священном для мусульман городе. Как уже упоминалось выше, лидеры ЦДУМ горячо поддержали его предложение, целью которого не в последнюю очередь яв​лялась легитимизация аннексии Хиджаза162.
13 мая 1926 г. в Каире открылся первый Конгресс по «ха​лифатскому вопросу», лоббировавшися Англией и улемами ка​ирского университета «Аль-Азхар», видившими в нем свой ин​терес163. Никаких значимых решений он не принял, авторитет​ных богословов не собрал и вообще прошел довольно сумбур​но, благодаря чему на его фоне очень выигрышно стал выгля​деть открывшийся в Мекке 7 июня 1926 г. Всемирный мусуль​манский конгресс, на который прибыли 57 делегатов из основ​ных мусульманских стран и территорий — Индии, Голландской Индии (Индонезии), Палестины, Неджда, Хиджаза, Асира, Турции, Афганистана, Йемена, Судана и СССР. Среди делегатов доминировали представители государства Аравийского полуо​строва, прямо подконтрольных королю Ибн Сауду164.
Председателем конгресса был избран представитель Хид​жаза, а вице-председателями — глава индийской делегации и муфтий Ризаэтдин Фахреддин. Главной темой этого высокого собрания стал вопрос о независимости мусульманского мира и об объединении мусульман в рамках Всемирного мусульман​ского конгресса, который было решено сделать постоянно дей​ствующей организацией и ежегодно созывать его съезды либо в Мекке, либо в «мусульманской стране, не подверженной ино​странному влиянию»1Ь5. Обсуждение столь глобального вопро​са совсем затмило тему халифата, которая на Конгрессе вооб​ще не поднималась. Не поднималась она и впоследствии, что, безусловно, расстроило планы Великобритании использовать восстановленный халифат в своих целях. «Участие мусульман СССР на Конгрессе в значительной мере способствовало успе​ху последнего», — с удовлетворением отмечали потом советские дипломаты166.
На Всемирном мусульманском конгрессе была затронута важная тема взаимоотношения основных течений ислама, по​ставленная на повестку дня в связи с вопросом о степени до​ступности святых мест Хиджаза для всех мусульман. Памятуя
об
исключительной нелюбви ваххабитов ко всем инакомысля​щим мусульманам, в особенности к шиитам*, глава Ассоциации улемов Индии Мухаммед Кефаятулла предложил разрешить му​сульманам молиться в Мекке согласно их традициям. Эта ини​циатива вызвала яростные возражения принимающей сторо​ны, однако индийцев поддержали афганская и советская де​легация. В итоге было принято решение ограничить нетерпи​мость ваххабитов в отношении других мусульман в период по​сещениями ими Мекки и Медины. С определенными оговорка​ми эта практика сохраняется до сегодняшнего времени — шии​тов в Саудовской Аравии не любят, но терпят. Правда, только шиитов-джафаритов167.
Вполне возможно, что дискуссия о равноправии шиитов и суннитов и веротерпимости внутри ислама стала первым шагом к принципиально новому направлению мусульманской дипло​матии — систематическому диалогу между исламскими течения​ми, обычно именуемому сейчас сближением мазхабов. Как вид​но из материалов конгресса, российские мусульмане, уже имев​шие успешный опыт суннито-шиитского диалога в Закавказье внесли заметный вклад в начало оздоравливающего исламский мир процесса. «Ритуальные противоречия и различие течений
‘ Представители шиитов Мекканский Конгресс бойкотировали.
разъединили мусульман. Сосредоточтесь на восстановлении между ними согласия и сотрудничества в главных вопросах и об​щих интересах и избегайте того, чтобы различия культов или рас стали поводом для раздоров в Исламе», — подчеркивал в об​ращении к делегатам Конгресса король Ибн Сауд1ь8.
Таким образом, при непосредственном участии мусуль​манских лидеров СССР и советских дипломатов государство Ибн Сауда громко заявило о себе как о ведущей мусульманской державе, причем державе, созданной вполне законным путем. Особенно важной здесь выглядела победа ваххабитов над хаше- митами, которые были сначала изгнаны их Хиджаза, а впослед​ствии — и из Ирака, сохранив свою власть только в Иордании. Дом потомков Мухаммеда не был представлен ни на каирском, ни на мекканском конгрессе, которые ознаменовали не только конец эпохи халифата, но и ослабление высшей элиты ислам​ского мира. Таким образом, советская дипломатия и руковод​ство ЦДУМ внесли серьезный вклад в изменение хода истории всей мусульманской цивилизации1*19.
Главные плоды своего успеха Саудовская Аравия пожала в 1969 г., когда она выступила учредителем ОИК и заставила признать свое первенство большинство мусульманских стран. Другое дело, что для советских мусульман участие во всемирном мусульманском конгрессе положительных последствий не име​ло — вскоре южные границы СССР были закрыты, что сдела​ло невозможным совершение хаджа, а в 1938 г. после расстрела оказавшегося «врагом народа» Керима Хакимова была отозва​на советская дипломатическая миссия из Саудовской Аравии170.
Со временем Саудовская Аравия перешла под контроль Великобритании, а затем и США. На этом направлении совет​ская дипломатия потерпела сокрушительное поражение, что стало особенно заметно во время Афганской войны. Впрочем, многие эксперты по исламу в СССР и не имели особых иллюзий насчет возможности вовлечения Саудовской Аравии в совет​скую орбиту и обосновано полагали, что английский резидент Лоуренс Аравийский не зря поднимал аравийских бедуинов на войну с Турцией, и что Великобритания сохранила серьезные рычаги влияния на короля Ибн Сауда.
«Мекка является центром международных сношений му​сульманского мира и первоисточником религиозных сил уче​ния ислама. Она является рассадником панисламизма и, кроме того, расположена в районе английского влияния. В силу ука​

занного, совправительство в годы Гражданской войны не разре​шало желающим совершить хадж выезда за границу», — так орга​ны ОГПУ мотивировали запрет на паломничество в Мекку, при​водя практически те же аргументы, что и их коллеги в XIX в.171 Показательно, что в своем отчете-интервью о Мекканском кон​грессе муфтий Ризаэтдин Фахреддин искренне радовался тому, что «революция сделала смешными все страхи перед такими выдуманными жупелами, как “панисламизм” и пр.». Радость муфтия оказалась преждевременной — идея любой ценой умень​шить зарубежное влияние на российский ислам оказалась акту​альной при любой власти и до сих пор она весьма востребована профильными чиновниками и силовыми структурами172.
Муфтий Ризаэтдин Фахреддин о роли журнала «Ислам» в пропаганде советского режима
Считаю нелишним упомянуть, что журнал «Ислам» со дня своего вы​хода держался, с одной стороны, направления, принятого пользующим​ся авторитетом в мусульманском мире Востока прогрессивным духовен​ством, а с другой стороны, оставался в пределах строгой лояльности по отношению к советской власти. Ввиду чего журнал успел приобрести по​пулярность в граничащих с СССР мусульманских странах и служил на​глядным опровержением и неоспоримым ответом на провокационные выходки империалистической прессы и агентов империализма, пытаю​щихся дискредитировать советский режим.
Слова мои могут подтвердить полпреды и консулы СССР в Турции, Гиджазе и Китайском Туркестане. Нам известно, что преподнесение нами собрания 24 номеров журнала «Ислам» бывшему в нынешнем году го​стю СССР — афганскому падишаху Аманулле-Хану, свободно владеюще​му тюркским языком, удостоилось его особого внимания и произвело на него благоприятное впечатление, как мусульманина, воочию видящего доказательство веротерпимости в Советском Союзе.
По всему этому я весьма склонен думать, что факт прекращения из​дания этого журнала, имевшего уже круг читателей в зарубежных му​сульманских странах, произведет и там нежелательное впечатление17'1.
Живой интерес к конгрессам в Каире и Мекке стал не пер​вым обращением советских органов к «халифатскому вопро​су». Еще в годы Первой мировой войны «Британская мусуль​манская ассоциация» выступила с антигерманской деклараци​ей, в которой помимо Германии резкой критике была подвер​гнута Турция и конкретно ее халиф. За вероломный призыв ко всем мусульманам мира объявить джихад не только России, но и Великобритании с Францией халиф был назван пособником шайтана, в роли которого, по мнению авторов декларации, вы​ступал лично кайзер Вильгельм II
. «Из того, что нынешний ту​рецкий султан называет себя «халифом ислама», не будучи из​бран на этот пост согласно учению и заветам святого проро​ка Мухаммеда (ДБАР), не следует, что британские мусульмане должны следовать его поступкам, когда такие поступки с его стороны и со стороны его советников несправедливы и про​тивны учению святой веры ислама. Долг правоверных — устано​вить избрание халифа на основах правильного учения ислама и таким образом обеспечить интересы мусульман во всем мире и освободить мусульманскую веру от политического осквернения Германией и Турцией», — прямо говорилось в ней174.
После откровенного признания в том, что весьма много​численные мусульмане британских колоний признают толь​ко «правильного», проанглийски настроенного, халифа, стало ясно, что вопрос о будущем халифата становится существенным фактором мировой политики. По мнению Д.Ю .Арапова, секрет​ные бумаги Восточного отдела Коминтерна за 1921 г. свидетель​ствуют о том, что его сотрудники считали необходимым всту​пить в соперничество с Англией за право контроля над институ​том халифата и содействовать появлению не проанглийского, а просоветского халифа175. С этим планом связывалось и при​глашение в Россию зятя последнего турецкого халифа Энвера- паши, которого советское руководство надеялось использовать для развертывания массового движения мусульман против ан​глийского колониализма.
Энвер-паша был видным турецким военачальником и по​литическим деятелем. Именно он стоял у истоков младотурец​кой партии «Иттихад ве теракки» и принимал активное уча​стие в Революции 1908 г. После победы младотурок Энвер-паша был назначен военным атташе в Берлине, где подпал под вли​яние кайзера Вильгельма II и приобрел репутацию последова​тельного германофила176. По возвращении на родину он при​нял участие еще в нескольких переворотах и в 1913 г. стал воен​ным министром Турции. Именно Энвер-паша настоял на всту​плении Турции в Первую мировую войну и пропустил в Черное море немецкие крейсеры «Гебен» и «Бреслау». Во время войны он прославился планами отторжения от России всех тюркоя​зычных регионов и катастрофической для турок кампанией в Закавказье в 1914-1915 гг., завершившейся Саракамышским раз​громом177.
По своим политическим взглядам Энвер-паша был не толь​ко германофилом, но также ярым сторонником младотурок и пантюркизма, для пропаганды которого им .еще до Первой ми​ровой войны была создана «Тешкилат-и махсуса» («Специальная организация»), которая действовала как служба внешней раз​ведки и пропаганды. Сотрудниками «Специальной организа​ции» служили офицеры турецкой армии, которые вели пропа​ганду идей пантюркизма за пределами Турции. При этом есть все основания полагать, что главным агентом влияния Энвера- паши в России стал Исмаил Гаспринский178. В 1917 г., пользуясь революционной анархией в Центральной России, именно его агенты наводнили Кавказ, с новой силой пропагандируя идеи пантюркизма и агитируя в пользу Германии174.
Энвер-паша мечтал о создании великого Тюркского государ​ства со столицей в Самарканде и даже сокрушительное пораже​ние Турции в Первой мировой войне не умерило его амбиций. Будучи вынужден покинуть свою родину он, используя широкие связи, стал предлагать свои услуги державам-победительницам, а также Советской России. Энвер-паше удалось убедить в сво​ей полезности Карла Радека, который в сентябре 1920 г. орга​низовал его визит в Баку для участия в Конференции предста​вителей восточных народов («Форуме мусульман Востока»). На этой Конференции, созванной по инициативе Коминтерна, приняли участие Зиновьев, Радек и венгерский коммунист Бела Кун, озвучившие идею «священной войны» мусульман против империализма. Со своей стороны Энвер-паша горячо поддер​жал этот призыв и предложил начать войну с империализмом со Средней Азии, через которую предполагалось прорваться в ключевые английские колонии180.
Как утверждает А.Сваранц, параллельно с участием в комин- терновской конференции Энвер-паша, уже успевший создать тайную «Зеленую армию ислама», провел переговоры с контрре​волюционно настроенными мусульманами-пантюркистами, по​обещавшими ему поддержку в случае объявление джихада не аб​страктному империализму, а конкретной власти большевиков. Двойная игра опытного турецкого дипломата осталась незаме​ченной ЧК, и вскоре Энвер-паша перебрался в Москву, где окон​чательно втерся в доверие к новой власти181.
В 1921 г. он даже официально объявил о том, что отказыва​ется от идеологии пантюркизма, поскольку «ни исламское со​общество, ни туранизм не можем мы принять в качестве поли​тической цели или в качестве разумной концепции»182. В октя​бре 1921 г. Энвер-паша был направлен доверчивыми большеви​ками в Туркестан для организации борьбы с англичанами и бас​мачами183. Действительно, британская проблема в этом регио​не существовала — на Памире против советской власти активно выступили Ага-хан и другие лидеры исмаилитов, находившиеся под сильным влиянием англичан184.
Прибыв в Бухару в сопровождении группы турецких офице​ров, Энвер-паша раскрыл карты, присоединившись к басмачам Ибрагим-бека, который вскоре делегировал ему полномочия ко​мандующего своими вооруженными силами. Война с большеви​ками в Средней Азии получила новое дыхание, и в мае 1922 г. провозглашенный «эмиром Туркестана» Энвер-паша выдвинул Москве ультиматум — признать независимость Средней Азии и вывести оттуда части Красной армии. Энвер-паша мечтал вос​создать государство Тимура, захватив Афганистан, Восточный Туркестан и Казахстан, а затем направив свои силы на Индию185.
Столь вероломное предательство перспективного союзни​ка было расценено лидерами большевиков как личное оскор​бление. Руководству ЧК было поручено решить проблему «но​вого Тамерлана», что и было сделано. 4 августа 1922 г. отряд Энвер-паши попал в засаду около таджикского кишлака Чаган, где его вместе с ближайшими соратниками ликвидировал крас​ный командир Акоп Мелкумов, по-видимому, специально искав​ший встречи с главным организатором геноцида армян186.

Мусульмане СССР в годы Великой Отечественной войны (1941-1945)
Великая Отечественная война как вызов дипломатии мусульман бывшей Российской Империи
Н
ачало Великой Отечественной войны застало советских му​сульман в крайне печальном состоянии. Все муфтияты, быв​шие главными оплотами государственных интересов, оказались разгромлены, наиболее уважаемые мусульманские лидеры — ре​прессированы. Вряд ли кто из лидеров РКП(б) мог подумать о том, что мусульмане еще могут пригодиться стране так, как они это делали со времен Смутного времени. И тем не менее бы​строе продвижение немцев вглубь Советского Союза вынудило власти изыскивать все возможные ресурсы, включая и мусуль​манский. Кроме того, фашисты не скрывали желания перема​нить на свою сторону мусульманское меньшинство СССР, кото​рому обещалась полная свобода совести и возможности нацио​нального самоопределения.
Другим неприятным сюрпризом для советского руковод​ства стала позиция Турции. По мнению И.Гилязова, после на​чала Второй мировой войны, в 1939-1940 гг. Англия и Франция по своим дипломатическим каналам пытались заинтересовать Турцию как свою союзницу в поддержке пантюркизма, чтобы под этим предлогом она вступила в войну против СССР. Так, французский посол в Турции Массильи получил специальные предписания на этот счет, а финский посол в Будапеште, по на​стоянию французов и англичан, посетил Анкару и советовал ту​рецкому правительству обратить внимание на советских тюр​ков, которые с нетерпением ждут «освобождения от советского ига». Однако на тот момент, явно опасаясь своего северного со​седа, Турция довольно жестко стояла на нейтральной позиции и не поддалась уговорам1.
После начала Второй мировой войны Турция воздержа​лась от участия в боевых действиях на стороне своих союзни​ков, благодаря чему избежала оккупации Германией. После по​ражения Франции и фактического разгрома сухопутных сил Великобритании, Стамбул «переформатировал» свою внеш​нюю дипломатию и стал сближаться с потенциальным побе​дителем во Второй мировой войне. Известно, что уже 17 мар​та 1941 г. на секретном совещании в Берлине Гитлер заявил: «Кавказ позже будет отдан Турции при условии его использова​ния нами»2.
В июле 1941 г. немцы начали создавать сеть разведшкол по подготовке агентуры для работы на Северном Кавказе и Закавказье, делая ставку на политэмигрантов-мусульман и во​еннопленных соответствующего вероисповедания3. Сводный брат покойного Энвера-паши, турецкий генерал Нури- паша Киллигиль (Кылыгын) посоветовал немцам отделять военнопленных-мусульман от остальных, проводить среди них соответствующую пропаганду, а затем использовать для форми​рования воинских частей, призванных стать передовыми от​рядами тюркского национального движения. Идеи Нури-паши были воплощены в жизнь весьма оперативно, и уже с конца ав​густа — начала сентября 1941 г. сепарация пленных по религиоз​ному признаку начала производиться в большинстве лагерей4.
Подобная практика имела место и в годы Русско-японской и Первой мировой войны. «В отношении русских мусульман про​водилась политика покровительства сепаратистских настро​ений среди эмигрантов, а также с помощью последних проис​ходила вербовка добровольцев в турецкую армию, в рядах ко​торой они должны были идти освобождать свой народ от ига русских. В этих целях мусульмане-военнопленные выделялись в особые лагеря, в которых был установлен более мягкий ре​жим и где пребывавшие из Турции преимущественно татар​ские муллы вели среди них антирусскую пропаганду, выступая в роли агентов германского империализма», — писали об этом АЛршаруни и Х.Габидуллин5. О.Н.Сенюткина уточняет, что осенью 1914 г. в районе города Цоссен по иницативе немецко​го Генштаба был создан лагерь для мусульман-военнопленных, расчитанный на 4000 человек. К пропагандистской работе сре​ди них привлекались работавшие на немецкую разведку рос​сийские пантюркисты Галимжан Идрисов и Берди Кемаль Сейфульмулюков (Камалетдинов)6. Современная татарская на​ционалистка Фаузия Байрамова утверждает, что в 1916 г. из военнопленных-татар немцами был сформирован специальный батальон «Азия», переданный в состав турецкой армии7.
С.М.Исхаков упоминает о сепарации военнопленных- мусульман японцами в годы Русско-японской войны, однако в тот момент попыток сформировать из них специальные части японской армии не предпринималось8. Впоследствии, правда, японцы скорректировали свой взгляд на эту тему — по утвержде​нию историка Р.Б.Гайнетдинова, деятельность японской развед​ки в армии противника была направлена на развитие поражен​ческой пропаганды и подготовку к массовым сдачам в плен крас​ноармейцев из числа мусульманских народов СССР. К такой про​паганде привлекались печатные органы тюркско-татарской эми​грации и ее самый видный представитель — Рашид Ибрагимов, который в феврале 1933 г. сообщил о проведенных перегово​рах с японским военным атташе в Стамбуле, который от имени свой страны обещал предоставить советским мусульманам авто​номию при условии полного соответствия их деятельности за​дачам японской политики9.
В октябре 1941 г. в МИДе Германии был назначен ответ​ственный за пантюткистское движение и турецкий мусульман​ский фактор чиновник В. фон Хентиг. Он постарался дать ре​комендации, как Германия может использовать пантюркистов в своих собственных интересах, предложив вести радиопропа​ганду, распространять листовки, издавать специальный журнал для мусульманских военнопленных и вообще активизировать среди них пропагандистскую работу. Довольно виртуальный до сего момента пантюркизм становился важным инструмен​том борьбы против СССР, а в перспективе — и Великобритании. Успешно зарекомендовавшая себя в годы Первой мировой вой​ны геополитическая модель оказалась снова востребована10.
В конце 1941 — начале 1942 гг. из лояльных фашистам му​сульман начали формироваться мусульманские легионы: тур​кестанский, кавказский и татарский «Идель-Урал» (Волго-та- тарский легион «Идель-Урал»), Командование Восточными ле​гионами было поручено генералу Ральфу фон Хайгендорфу. Адольф Гитлер прямо заявлял, что считает мусульман надеж​ными союзниками и не видит никакой опасности в учреждении мусульманских военных единиц. К работе с мусульманами в ле​гионах стали привлекаться муллы и пропагандисты, среди ко​торых самым ярким представителем стал известный башкир​ский националист-эмигрант Ахметзаки Валиди (Заки Валиди Тоган)11.
Этот человек с богатейшей биографией родился в се​мье башкирского муллы и очень быстро сделал головокружи​тельную карьеру — от учителя русского языка до одного из ве​дущих политических лидеров российских мусульман. После Февральской революции он претендовал на пост министра во Временном правительстве, а в годы Гражданской войны сна​чала воевал на стороне Колчака во главе двух башкирских му​сульманских батальонов, а затем перешел на сторону больше​виков, вступил в РКП(б) и стал близким другом И.В.Сталина12. В 1920 г. Валиди поссорился с большевиками и сбежал в Среднюю Азию, где принял участие в басмаческих восстаниях. Уже к этому времени его личность «обросла» массой слухов и ле​генд, — одни считали Ахметзаки Валиди правоверным мусульма​нином и истинным патриотом башкир, пытавшимся использо​вать Временное правительство и большевиков для освобожде​ния тюркских народов от имперского диктата, другие полагали его особо хитрым двойным агентом, который сдавал «белых» «красным», а «красных» — «белым», указывая, в частности, на то, что именно Валиди организовал ликвидацию Энвера-паши в Таджикистане1’.
В конце концов, Ахметзаки Валиди эмигрировал в Турцию, в 1925 г. получил ее гражданство и стал именоваться Ахмед Заки Валиди Тоган. Со временем он стал профессором Стамбульского университета, однако после конфликта с Кемалем Ататюрком был изгнан из него за «некомпетентность» и переехал в Германию, где преподавал в Боннском университете. После на​чала Великой Отечественной войны фашисты привлекли его среди прочих мусульман-эмигрантов к работе с военнопленны​ми Красной Армии14.
Этот период биографии Ахметзаки Валиди до сих пор вы​зывает самые горячие споры у историков: одни считают, что никаких контактов с фашистами он не поддерживал, и иные утверждения являются клеветническими, а другие прямо обви​няют его в создании мусульманских подразделений Вермахта. Особенно остро эта дискуссия разгорелась в 2009 г., когда на повестке дня встал вопрос о переименовании уфимской улицы Тимура Фрунзе в его честь15.
Так или иначе, мусульманские подразделения Вермахта были созданы и приняли активное участие в боевых действиях. Немалых успехов достигли и немецкие диверсанты, сумевшие создать ряд серьезных очагов напряженности в тылу советских войск. Часть горцев в годы войны действительно сотрудничала с немцами, а перешедшие на сторону фашистов имамы провоз​гласили Гитлера «великим имамом Кавказа». Через учрежден​ную немцами газету «Газават» под лозунгом «Аллах — над нами, Гитлер рядом с нами» — велась активная пропаганда среди бой​цов мусульманских легионов16. По сведениям А.М.Малашенко, оккупантами даже была создана спецшкола для подготовки мулл-коллаборационистов, которым отводилась особая роль в идеологической войне17.
При Восточном министерстве Рейха был образован специ​альный отдел — Татарское посредничество, отвечавший за ра​боту с поволжскими татарами. Его трудами лояльные Гитлеру тюрки объединились в «Союз борьбы тюрко-татар Идель- Урала» и в начале марта 1944 г. провели масштабный курултай в городе Грайфсвальд. С точки зрения немецкого правитель​ства, лидером татар-коллаборационистов являлся коммерсант Шафи Алмас, призывавший восстановить разгромленный в 1918 г. Милли Меджлис18. Интересно отметить, что в 2009 г. прокуратура Республики Татарстан начала проверку по факту публикации статьи «К 65-летию Курултая легиона Идель-Урал» за авторством лидера националистической партии «Милли Меджлис» Фаузии Байрамовой. В этой статье Байрамова дала восторженную .оценку профашистски настроенным тата​рам, попутно оскорбив память татар-антифашистов во главе с Мусой Джалилем19.
В апреле 1942 г. министр иностранных дел Турции Сарад- жоглу заявил, что Турция не может официально поддержать Германию в решении пантуранистского вопроса, но дает раз​решение неофициальным лицам устанавливать контакты с Гер​манией по этому вопросу. Тогда же он сказал: «Это самой со​бой разумеется, что Турция не может быть не заинтересован​ной в судьбе 40 миллионов человек тюркского происхожде​ния в России. Из географических соображений в будущем пе​реустройстве России вряд ли возможно объединение этих обла​стей с Турцией. Может быть, однако, что они могли бы получить самоуправление с сильным турецким влиянием. Затем было бы необходимым отправить тысячи молодых людей из этих обла​стей в Турцию, чтобы создавать тюркское самосознание у угне​тенного населения»20.
В 1942 г. турецкие дивизии, стянутые к Закавказью, стали не менее серьезной проблемой, чем Квантунская армия японцев на Дальнем Востоке, не позволяя перебросить на фронт нема​лые силы. Сталин прекрасно понимал, что вступление в войну против СССР Японии и Турции может произойти после очеред​ной громкой победы немцев, например, взятия Сталинграда, поэтому доктрина: «Ни шагу назад!» приобретала важнейший внешнеполитический аспект21.
К 1942 г. стало окончательно ясно, что немцы эффектив​но используют религиозный фактор против СССР и массово открывают храмы и мечети на оккупированных территориях. Всего за год ими было открыто 3732 храма, т. е. больше, чем оста​лось во всей Советской России. Помимо открытия храмов, фа​шисты восстанавливали и упраздненные религиозные институ​ты, в частности, реанимировав муфтият в Крыму. Дивиденды от этих действий они получали весьма оперативно — уже в апреле 1942 г. Крымский мусульманский комитет «Азат-Крым» опубли​ковал в своей газете обращение к «Освободителю угнетенных народов, верному сыну германского народа Адольфу Гитлеру», в котором, в частности, говорилось: «Наши предки пришли с Востока и мы ждали освобождения оттуда, сегодня же мы явля​емся свидетелями того, что освобождение нам идет с Запада. Может быть, первый и единственный раз в истории случилось так, что солнце свободы взошло с запада. Это солнце — Вы, наш великий друг и вождь, со своим могучим германским народом, и Вы, опираясь на незыблемость великого германского государ​ства, на единство и мощь германского народа, несете нам, угне​тенным мусульманам, свободы. Мы дали клятву верности уме​реть за Вас, но с честью и оружием в руках и только в борьбе с общим врагом»22.
10 марта 1942 г. народный комиссар НКВД Л.П.Берия офи​циально признал, что немцы используют открытие храмов в своих пропагандистских мероприятиях и предложил комплекс контрмероприятий2\ Понимая, что несмотря на десятилетия атеистической пропаганды, религиозный фактор еще весьма силен и вполне может стать решающим для победы той сторо​ны, которая распорядиться им наилучшим образом, советское руководство приняло решение смягчить давление на религию и сделать основным религиозным традициям СССР значитель​ные послабления. В первую очередь, религиозная «оттепель» затронула православных и мусульман, которым позволили от​крыть сотни храмов. При этом Русской Православной Церкви разрешили восстановить патриаршество, а мусульманам — си​стему духовных управлений. Многие духовные лица были вы​пущены из тюрем и лагерей. Положительные последствия этих решений не замедлили сказаться.
В начале войны мусульмане Ташкента издали фетву о джиха​де против фашистской Германии, адресованную всем мусульма​нам СССР. 15-17 мая 1942 г. в Уфе на совещании членов ЦДУМ под руководством муфтия Габдрахмана Расулева было приня​то «Обращение представителей мусульманского духовенства к верующим по поводу немецко-фашистской агрессии», проник​нутое глубокими патриотическими чувствами. Это Обращение было переведено на все языки мусульманских народов СССР, а также на арабский, турецкий и персидский и опубликовано в га​зете «Труд»24.
3 марта 1943 г. в газете «Известия» была опубликована теле​грамма муфтия Расулева о начале сбора мусульманами средств на строительство танковой колонны и его личном взносе в размере 50 тысяч рублей. В ответ И.В.Сталин направил муф​тию благодарственную телеграмму следующего содержания: «Благодарю Вас за Вашу заботу о бронетанковых силах Красной Армии. Примите мой привет и благодарность Красной Армии. И.Сталин»25.
Обращение председателей мусульманского духовенства к верующим по поводу немецко-фашистской агрессии
Великий Аллах в Коране говорит: «Сражайтесь с теми, которые сра​жаются с вами, но не будьте зачинщиками, ибо Бог не любит несправед​ливых» (Бакара, стих 186). «Истребляйте их, где ни застигнете, изгоняй​те их, откуда они вас изгнали: мятежи и искушение губительнее убий​ства» (Бакара, стих 187). «Будьте неумолимы к врагу, не зовите к прими​рению, вы победители, с вами Бог, Он не оставит без награды ваши под​виги» (Мухаммед, стих 37). «Для победы над врагом укрепляйте, сколь можно, свой тыл, готовьте боеприпасы, конницу, ими будете держать в страхе врагов ваших и, кроме того, всех других, которых не знаете вы, но которых знает Бог. Что ни пожертвуете вы на пути Божия, вам за то верно отплатится, и с вами не поступят несправедливо» (Анфаль, стих 62). «Выходите в поход на врага, легким ли или тяжелым он будет, остав-

шиеся в тылу мужчины и женщины, помогайте своей армии имуществом, скотом и другими всеми путями, знайте: в этом благо для вас» (Ат-Таубя, стих 41). Великий пророк Мухаммед говорит: «Любовь к родине, защита ее есть долг религии».
Помощь воину, идущему на фронт, вооружением, равносильна участию в сражении. Даже мирный труд мужчин и женщин, занявших должность ушедших на фронт воинов, равносильна участию в бою. Уважаемые братья- мусульмане! Вышеизложенные изречения Великого Аллаха и Его Пророка, великого Мухаммеда, призывают вас, мусульмане, не жалея сил, сражаться на полях брани за освобождение великой Родины, всего человечества и му​сульманского мира от ига фашистских злодеев. Оставшиеся в тылу мужчи​ны и женщины, не поддавайтесь малодушию и панике, приложите все свои силы для изготовления всех необходимых предметов для успешного веде​ния Отечественной войны и обеспечения жизни населения.
В этой святой Отечественной войне против фашистской Германии и ее приспешников, доказав свою правоту, покажите перед всем миром верность своей Родине, молитесь в мечетях и молитвенных домах о по​беде Красной Армии. Мы, ученые Ислама и духовные деятели, живущие в Советском Союзе, призываем всех мусульман к единодушной защите лю​бимой Родины и мусульманского мира от германских фашистов и их при​спешников. Молитесь Великому и Милостивому Богу о скорейшем пора​жении врага, освобождении всего человечества и мусульманского мира от тирании человеконенавистников-фашистов26.
К 1944 г. поражение Германии во Второй мировой вой​не стало неизбежным, что привело к новому повороту турец​кой внешней и внутренней политики. Перспектива потери Стамбула и проливов, которые мог потребовать себе Советский Союз после неизбежного передела мира между державами- победительницами, виделась весьма реальной, поэтому турец​кими властями были приняты срочные меры по решительному отмежеванию от фашистов.
В сентябре 1944 г. в Стамбуле прошел судебный процесс над «подстрекателями», которых обвинили в распространении ра​систских пантуранистских взглядов и создании зловредных тай​ных обществ. Процесс продолжался до марта 1945 г. и большин​ство его фигурантов были осуждены на сроки от двух до десяти лет27. Среди них оказался и Заки Валиди Тоган, который снача​ла был арестован в мае 1944 г. и осужден на длительное заклю​чение «за попытку государственного переворота». Отсидев 15 месяцев, он вышел на свободу и тут же был снова взят под стра​жу. На этот раз ему предъявили обвинения в тайной антиправи​тельственной деятельности, подстрекательстве турок к смуте и в антикемалистской пропаганде28.
В ходе процесса Валиди признал факт создания тайного об​щества, однако мотивировал его необходимостью подготовки ка​дров для туркестанского правительства в случае поражения СССР. Также выяснилось, что в 1943 г. Заки Валиди был приглашен в Германию, где ему поручили вести пропагандистскую работу сре​ди военнопленных-мусульман, из которых формировалась спе​циальная дивизия. Вел он переговоры и с генералом Власовым, ставшим авторитетным специалистом по созданию «националь​ных» частей Вермахта29. Именно эти факты позволили обвинить Заки Валиди в пособничестве фашистам, хотя современные баш​кирские истории отрицают подобные обвинения30.
В1944 г. состоялось печальное событие—войсками НКВД были депортированы наиболее затронутые гитлеровской панисламист^ ской пропагандой народы — крымские татары, чеченцы, ингуши, балкарцы и черкесы. История с депортациями наглядно показала, какой именно судьбы желали зарубежные подстрекатели антирос- сийских настроений мусульманам нашей страны. Мусульманские граждане переходили на сторону ее противников в царский пери​од, и их число было отнюдь не символическим, однако чиновники того времени не признавали принцип коллективной ответствен​ности, считая эти случаи лишь досадными девиациями. Их комму​нистические коллеги придерживались на этот счет совсем других взглядов, полагая, что десятипроцентной нелояльности достаточ​но для самых жестких санкций в отношении целого народа.
Многовековое стремление столкнуть мусульман с россий​скими властями оказалось как никогда близко к осуществлению именно в годы Великой Отечественной войны, и печальные по​следствия депортаций до сих пор отравляют межнациональные и межрелигиозные отношения в целом ряде регионов России. У целых народов было подорвано доверие к российской власти, которое завоевывалось века мирного сосуществования с рус​ским народом.
Реорганизация системы духовных управлений
Н
а заключительном этапе Великой Отечественной войны на повестку встал вопрос о будущем ислама в СССР. Тот печаль​ный факт, что фашистская пропаганда имела среди советских мусульман гораздо больший успех, нежели вся пантюркистская агитация турецких, английских и немецких агентов в царский период, свидетельствовал среди прочего и о том, что политика по отношению к мусульманам нуждается в серьезной корректи​ровке и не может сводиться только к репрессивным мерам. В то же время мусульманское духовенство в целом проявило себя с наилучшей стороны, солидарно с православным священнонача​лием, согласившись временно забыть причиненные ему обиды и выступить с патриотическими призывами к верующим.
Столь своевременно занятая высшим мусульманским духо​венством позиция оказала благотворное влияние на настроения как мусульман-военнослужащих, так и мусульман-труженников тыла. Призывы муфтиев и имамов во многом снивелировали геббельсовскую пропаганду и определенно позволили избежать более масштабных волнений среди мусульманского населения. Это обстоятельство получило высокую оценку властей, кото​рые решили пересмотреть свой взгляд на муфтияты и с учетом будущих информационных войн сделать их оплотом лояльной себе мусульманской элиты. Мусульмане, в свою очередь, получа​ли возможность сохранить преемственность духовенства и по​лучить определенную защиту от нападок воинствующих безбож​ников. Как считает израильский исламовед Яков Рой, создание новых муфтиятов «следует рассматривать как часть идеологи​ческой кампании, проводимой советским руководством для его воздействия на гражданские, патриотические чувства населе​ния и для его мобилизации в военных условиях»31.
В конце 1942 г. власти дали разрешение на открытие многих храмов и мечетей, а также позволили открыто отмечать рели​гиозные праздники — например, проводить пасхальный крест​ный ход. В мусульманской среде стали распространяться слухи о том, что политика властей по отношению к религии в корне поменялась и скоро мусульман ожидает глобальная «оттепель».
12 июля 1943 г. группа мусульманских богословов Узбеки​стана во главе с Эшоном Бабахановым направила письмо на имя Председателя Президиума Верховного Совета СССР М.И.Кали​нина с предложением об образовании отдельного духовного центра для мусульман Средней Азии и Казахстана. Эта иници​атива была воспринята благожелательно, и вскоре Бабаханов был вызван в Москву на встречу с И.В.Сталиным, который лич​но одобрил идею создания среднеазиатского муфтията и попро​сил не затягивать с проведением его учредительного съезда32. октября 1943 г. в Ташкенте открылся Первый курул​тай мусульманских улемов Средней Азии и Казахстана, кото​рый собрал 160 делегатов. Немалую помощь в его проведе​нии узбекским мусульманам оказали уцелевшие лидеры ЦДУМ. Главным решением курултая стало создание ДУМ Средней Азии и Казахстана, муфтием и председателем которого был избран 85-летний Эшон Бабаханов, а ответственным секретарем — его сын, Зияуддин (Зияуддинхан). В каждой из пяти республик в зоне юрисдикции САДУМ были созданы казыяты во главе с ка- зыями — шейхом Зияуддинханом ибн Эшоном Бабахановым по Узбекистану, шейхом Абдул Гаффаром Шамсутдином по Ка​захстану, шейхом Салехом Бабакаланом по Таджикистану, шей​хом Олимханом Турой Шакиром по Киргизии и шейхом Анна Ишаном по Туркменистану33.
В уставе новосозданного муфтията среди его задач были упомянуты выпуск фетв и издание религиозной литературы; борьба среди духовенства и верующих против вредных обычаев и установление связей с зарубежными мусульманскими органи​зациями, которых предполагалось знакомить с духовной и свет​ской жизнью мусульман Узбекистана, Казахстана, Киргизии, Таджикистана и Туркменистана34.
Заявление представителей мусульманского духовенства Средней Азии председателю президиума Верховного совета СССР М.И.Калинину по вопросу образования Духовного центра
12 июля 1943 года
За период Великой Отечественной войны народов Советского Союза с немецкими захватчиками и их сообщниками в Европе все честные пред​ставители мусульманского духовенства твердо заняли патриотическую позицию, призывая верующих мусульман встать на защиту Родины и ока​зывать помощь фронту. Сыны и дочери многих мулл героически сража​ются на фронте с лютым и коварным врагом.
Мусульманское духовенство прилагает все усилия к тому, чтобы ско​рее разгромить врага. Однако отсутствие единого духовного центра му​сульман в Средней Азии не дает возможности мусульманскому духовен​ству оказывать более организованную помощь нашему правительству в его усилиях, как на фронте, так и в тылу.
С другой стороны, отсутствие духовного центра дает возможность проникновения в ряды служителей культа самозванцев, людей малосве​дущих в догматах религии ислама и незнакомых с Конституцией СССР.
Мы, представители мусульманского духовенства, облеченные до​верием верующих, преисполненные чувством любви и уважения к сво​ей Родине и ее вождям, обращаемся к Вам с просьбой разрешить орга​низация Среднеазиатского духовного управления мусульман в горо​де Ташкенте и созвать для избрания его съезд представителей мусуль​манского духовенства и верующих Узбекской, Таджикской, Туркменской, Казахской и Киргизской СССР.
Эшон Бабахан Абдумаджитханов Абдурзак Ишан Мухаммат Алымов Акрахман Тазиханов Мулла Садык Исламов'1’
Лидеры новообразованного САДУМ приняли обращение к советским мусульманам, призвав их беспощадно уничтожать вторгшегося в страну врага. «Плечом к плечу со всеми народа​ми сражайтесь, как храбрые львы, против нацистских захватчи​ков, уничтожайте ненавистных фашистов так, чтобы ни один из них не остался на нашей планете! Защищайте каждую пядь нашей земли и укрепляйте свои ряды железной дисциплиной. Мы при​зываем всех верующих молиться Аллаху и просить Его помочь на​шим солдатам и ниспослать быструю победу над врагом!», — гово​рилось в нем36. Как и их единоверцы из внутренней России, му​сульмане Средней Азии и Казахстана организовали сбор средств для фронта, передавали для его нужд зерно и скот. По мнению узбекского историка Абдулазиза Мансура, создание САДУМ зна​чительно повысило мобилизационный дух среди мусульман Средней Азии и Казахстана, а разъяснительная работа его лиде​ров способствовала еще более четкому осознанию фашизма37.
На рубеже 1943-1944 гг. по аналогичной схеме было созда​но ДУМ Северного Кавказа с центром в Буйнакске (затем пере​несенное в Махачкалу), объединившее мусульман всех нацио​нальных образований Северного Кавказа. Его муфтием был из​бран кумык Хизри Гебеков38.
14 апреля 1944 г. было принято решение о восстановле​нии Машихата мусульман Закавказья под названием «Духовное управление мусульман Закавказья» (ДУМЗак). 25-28 мая 1944 г. в бакинской мечети «Тазапир» прошел учредительный съезд нового духовного управления, участие в котором приняли де​легаты из Азербайджана, Армении, Грузии, а также гости из Москвы, Средней Азии и республик Северного Кавказа. Пред​седателем ДУМЗАКа был избран шейх-уль-ислам Ага Али-заде,

первым заместителем председателя — муфтий Ибрагим Эфенди Ибрагим-заде. Членами управления стали три кадия из Азер​байджана, и по два — из Грузии и Армении. Съезд мусульман Закавказья принял «Обращение к мусульманам» в связи с Ве​ликой Отечественной войной, в котором выразил убеждение в скорой победе над врагом с помощью Аллаха Всевышнего39. Пост главы ДУМЗАК был закреплен за шиитом в духовном зва​нии шейх-уль-ислама, а его первым заместителем в звании муф​тия стал суннит40.
В том же году по аналогичной схеме был проведен учреди​тельный съезд ДУМ Северного Кавказа (ДУМСК), объединив​ший мусульман национальных образований Северокавказского региона. Первым муфтием Северного Кавказа стал кумык Хизри Гебеков, резиденция которого разместилась в Буйнакске41.
В 1945 г. на встрече руководителей САДУМ, ДУМЕС, ДУМСК и ДУМЗАК встал вопрос об открытии общего для всех медресе, так как в своей лояльности к мусульманам власти все же не зашли настолько далеко, чтобы разрешить открытие не​скольких образовательных центров. В итоге было решено воз​родить основанное в начале XVI в. бухарское медресе «Мир- Араб», которое стало единственным средним учебным заведе​нием мусульман СССР. С этого момента первенство САДУМ сре​ди других духовных управлений стало очевидным42.
Помимо этого обстоятельства, особый статус САДУМ имел и другие объяснения.
Во-первых, большая часть советских мусульман была сосре​доточена именно в зоне юрисдикции этого муфтията.
Во-вторых, атеистическая пропаганда, практически уни​чтожившая исламскую жизнь во внутренней России и многих кавказских регионах, коснулась Средней Азии в гораздо мень​шей степени, и проблема поиска кадров для новой структуры не стояла там так остро.
В-третьих, рассматривавшееся в 1936 г. «Дело о загово​ре руководителей ЦДУМ» и посмертное признание муфтия Ризаэтдина Фахреддина японским шпионом не позволяли вла​стям питать особое доверие к ЦДУМ, особенно с учетом того факта, что оно изначально было создано для обслуживания ин​тересов самодержавия.
В-четвертых, в Узбекистане сохранилось немало всемирно известных памятников мусульманской архитектуры, которые было удобно показывать иностранным делегациям.
В-пятых, в САДУМ был создан Отдел фетв во главе с автори​тетным богословом Нодирхоном Алоутдиновым, который стал общесоюзным центром издания богословских заключений, большинство из которых впоследствии дублировались другими муфтиятами43.
Фактический перенос центра советского ислама в Ташкент определенно обидел мусульман внутренней России. В 1945 году муфтий Габдрахман Расулев обратился в Совет по делам рели​гиозных культов при Совете министров СССР с просьбой пе​ревести резиденцию ЦДУМ в Москву, поскольку управлять столь обширной территорией из Уфы становилось все труд​нее. В случае успеха этой инициативы первенство ЦДУМ сре​ди прочих мусульманских центров СССР удалось бы восстано​вить, однако власти имели особую точку зрения на эту пробле​му. Положительной резолюции на предложение Расулева не по​следовало, и центральный аппарат ЦДУМ остался в Уфе, где он пребывает и по сей день44.
В 1944 г. был создан Совет по делам религиозных культов, которому предписывалось курировать все неправославные, в первую очередь — мусульманские общины. Именно его чинов​ники стали теперь определять основные векторы развития, а точнее — деградации мусульманского сообщества СССР*. Пользу оно, по мнению советских чиновников, могло приносить лишь в улучшении имиджа страны за рубежом.
«Всем верующим предоставлено было отныне право об​разовывать религиозное общество, регулярно собираться для проведения богослужения, выполнять обряды, крестить де​тей или взрослых, совершать бракосочетание, употреблять предусмотренную ритуалом пищу или воздерживаться в тече​ние определенного времени от нее; верующие не встретят не только какого-либо запрета со стороны государства, но, на​оборот, в случае необходимости, найдут помощь в смысле предоставления помещений для молитвенных собраний, ока​зания содействия в разрешении хозяйственных нужд органи​зованных общин, предоставления фондируемых строительных и прочих материалов для постройки и ремонта новых молит​венных зданий. Учитывая потребность религиозных обществ в подготовке новых служителей культа, государство не только
' Курирование Русской Православной Церкви было поручено отдель​ному Совету по делам Русской Православной Церкви.

не препятствует организации специальных учебных заведений, но и оказывает содействие, отводя помещения <...> Для издания богослужебных книг, молитвенников, требников, религиозных календарей, периодических журналов государство отпускает бу​магу и т. д. Принимая во внимание, что такое вероучение, как Ислам, предусматривает совершение «Хаджи»), т. е. посещение священного для мусульман храма в Мекке (Сауд-Аравия), совет​ское государство оказывает содействие паломникам», — писала об этом периоде «Большая советская энциклопедия»45.

Мусульманская дипломатия в послевоенном СССР (1944-1991)
Внутренняя дипломатия в годы нового этапа гонений на религию
Одной из главных задач, поставленных новым муфтиятам, был учет и регистрация мечетей и имамов. Не имеющие надлежа​щей регистрации общины и духовные лица считались подрыв​ными элементами и преследовались властями. В 1949 г. число за​регистрированных мечетей достигло своего пика, составив 415 единиц. Впоследствии их число стало искусственно сокращать​ся и в 1952 г. в СССР насчитывалась уже 351 легальная мечеть. Из них 152 мечети находились в ведение САДУМ, 129 — ДУМЕС, 50 — ДУМСК и 20 — ДУМЗАК. К 1965 году, концу хрущевской антирелигиозной кампании, мечетей осталось 305, и это чис​ло долгое время претерпевало минимальные изменения*. При этом число нелегальных имамов более чем в 10 раз превышало число зарегистрированных, достигая по самым скромным под​счетам 3 тысяч человек2.
С 1945 г. мусульманам СССР вновь было дозволено совер​шать хадж. Первую группу паломников возглавил глава ДУМ Средней Азии и Казахстана Эшон Бабаханов. Всего же с 1945 по 1990 гг. в Мекке смогло побывать около тысячи советских граж​дан4.
В декабре 1948 г. в Ташкенте прошел второй курултай САДУМ, на котором было принято положение о работе ме​четей. Под видом борьбы за советский образ жизни лидеры САДУМ начали интенсивно искоренять несовместимые с шари​атом или откровенно малополезные обычаи — чрезмерно пыш​ные празднования Мавлида, обильные угощения на поминках, неорганизованное почитание зияратов и особенно — калым4.
К этому времени в САДУМ насчитывалось уже 183 мечети, из которых 79 действовало в Узбекистане, 36 — в Киргизии, 28 — в Казахстане, 23 — в Таджикистане и 17 — в Туркмении15.
Во время хрущевской «оттепели» для советского ислама наступил новый период «заморозков». 7 июня 1954 г. вышло Постановление ЦК КПСС «О крупных недостатках в научно​атеистической пропаганде и мерах ее улучшения», после кото​рого давление и на ислам, и на православие резко усилилось. Передача мечетей верующим прекратилось, а уже переданные вновь стали закрываться6.
21 марта 1951 г. на меджлисе ДУМЕС в Уфе его новым муфти​ем был избран сотрудник САДУМ Шакирьян Хиялетдинов, ко​торый безуспешно пытался добиться каких-то послаблений от все ужесточавших борьбу с религией властей. Его предложения по открытию медресе для ДУМЕС были категорически отвер​гнуты, не получила одобрение и идея об открытии краткосроч​ных курсов для повышения квалификации имамов. Положение Уфимского муфтията становилось все более и более перифе​рийным7.
С 1947 г. усилиями ДУМ Средней Азии и Казахстана стал не​большим тиражом издаваться журнал «Мусульмане советского Востока» («Совет Шарки мусулмонлари»). Вскоре, правда, его издание было прекращено и возобновилось только в 1968 г.8. На страницах журнала освещались богословские проблемы, во​просы деятельности мусульманских религиозных организаций в сфере культа и международной деятельности, публиковались фетвы, фрагменты из проповедей, материалы различных фору​мов9. До 1989 г. журнал «Мусульмане советского Востока» оста​вался единственным периодическим изданием мусульман СССР. Впрочем, некритические и благожелательные статьи об исламе изредка публиковались также в журнале «Наука и религия».
Председатель САДУМ муфтий Эшон Бабаханов стал самым авторитетным мусульманским лидером в СССР. В 1952 г., в день своего 95-летнего юбилея он был награжден орденом Трудового Красного знамени. Через пять лет при его деятельном участии в СССР впервые был переиздан Коран, ставший к этому време​ни настоящей библиографической редкостью. Скончавшийся в 1957 г. первый муфтий Средней Азии и Казахстана был похоро​нен в мавзолее имама Абу Бакра Мухаммада ибн Али Исмаил аль- Каффаль аш-Шаши. Сегодня его имя присвоено мечети и улице в Ташкенте10.
В 1957 г. новым председателем САДУМ был избран сын Эшо- на Бабаханова Зияуддин, который стал самым ярким и популяр​ным мусульманским лидером советского периода. Именно при нем САДУМ стало бесспорным центром мусульманской жизни СССР.
Из фетвы муфтия Зияутдинхана Бабаханова о махре и калыме
Несмотря на строгие предупреждения Всевышнего, в некоторых странах мусульмане вводят в свой обычай пышные свадьбы, а размеры махра возрастают до разорительных пределов. Под видом махра по суще​ству стал возрождаться языческий доисламский обычай купли-продажи невест — калым. В нашей стране — хвала Всевышнему! — удалось почти полностью искоренить этот разрушительный обычай, но его отголоски то тут, то там все еще дают знать о себе. Есть случаи, когда несведущие са​мозваные муллы, пользуясь доверием простых людей, неискушенных во всех тонкостях фикха, ложно выдают языческий обычай за священный шариатский устав. Извлечь личную материальную выгоду в виде комис​сионных от греховной сделки купли-продажи девушек — вот истинная и единственная цель таких бессовестных людей.
В Духовное управление мусульман Средней Азии и Казахстана по​ступают жалобы от верующих на неправильное совершение некоторы​ми лицами обрядов махра и никаха, когда жениха принуждают к выпла​те чрезмерного калыма. В результате молодожены после свадьбы долгое время не могут расплатиться с тяжелыми долгами и нередко под угрозой оказывается само существование только еще формирующейся, неокреп​шей семьи.
Поскольку отмеченные беззакония выдаются теми, кто творит их за уставы нашей Священной Религии, мы сочли необходимым издать насто​ящую фетву, чтобы разъяснить верующим суть махра.
Махр — по сути торжественный подарок жениха своей невесте. Калым же и любые его разновидности — глубокий и вопиющий грех пе​ред священным шариатом. Бракосочетание, основанное на калыме, неза​конное: «И не поедайте ваших достояний меж собой попусту...», — гла​сит Священный Коран (Сура 2. Корова, аят 188). Люди, взимающие калым, относятся к категории нечистых верующих. Истинно верующий не дол​жен мириться с калымом сам и обязан предупреждать о его греховной не​законности других людей. Если достигшая совершеннолетия девушка на​сильно отдается родителями замуж, то такой никах безусловно осуждает​ся нашим священным шариатом и считается недействительным. Всякие суеверные обычаи, которых все еще придерживаются порой при совер​шении брачных обрядов, несовместимы с его великими уставами.
Рекомендуем всем верующим впредь избегать вредных обычаев и неуклонно следовать истинным наставлениям шариата. Да укажет Аллах верный путь мусульманам во всех их делах!
Хвала Аллаху Всемогущему и Вездесущему!11
Начиная с 1957 г. Коран в СССР издавался семь раз, в основ​ном по инициативе САДУМ. Последнее издание вышло в Казани в 1985 г. Продажа Корана была важным источником дохода му​сульманского духовенства, так как за его экземпляры верующие были готовы платить любые деньги12.
Почти все основные события в жизни мусульман СССР проис​ходили в сфере международной дипломатии и межрелигиозного диалога. Внутренняя дипломатия сводилась к переговорам с руко​водством Совета по делам религий СССР и его уполномоченными на местах, которые периодически заканчивались маленькими по​бедами — мусульманам удавалось сохранять от закрытия мечети и изредка даже добиваться разрешения на открытие новых храмов. Постепенно число мечетей в СССР росло, и положение мусульман улучшалось. С другой стороны, атеистическая пропаганда прино​сила свои плоды — молодежи в мечетях становилось все меньше и все меньше семей желали вступать в брак, делать обрезание маль​чикам и хоронить усопших по мусульманскими традициям.
Одним из главных направлений в атеистической работе в 60-70-е гг. стала борьба против религиозных традиций в быту. 18 февраля 1964 г. Совет министров СССР издал Постановление «О внедрении в быт советских людей новых гражданских обря​дов», в конце 1968 г. в Институте научного атеизма Академии естественных наук при ЦК КПСС состоялось расширенное со​вещание, посвященное борьбе с пережитками ислама. С этого момента ислам стал более активно вытесняться из жизни совет​ских мусульман всех возрастов13.
Невозможность свободно совершить хадж в Мекку привела к росту популярности святых мест — зияратов, пиров и мазаров, большую часть из которых составили могилы суфийских учите​лей. Паломничество к ним смогло частично компенсировать не​возможность посетить святыни Мекки и Медины, однако и его старались всемерно ограничить14. Так, 7 марта 1960 г. руковод​ством ДУМЕС издается фетва «О прекращении паломничества к так называемым святым местам»15, а в 1986 г. ДУМСК издало фетву «Посещение святых мест», в которой резко осудило прак​тику посещения зияратов16.
В советский период в мусульманском сообществе на по​вестку дня вновь остро встала проблема «параллельного», или немечетского ислама, представленного нелегальными мулла​ми17, суфийскими наставниками и их мюридами, а также вах​хабитскими общинами, первые из которых были выявлены практически сразу после начала «холодной войны»18. В фетве ДУМСК от 20 июня 1987 г. «О несовместимости “мюридизма”» с основными догмами учении шариата» утверждается, что «ни при жизни самого пророка, ни во времени его праведных хали​фов (преемников), которые руководили мусульманами после него, не было мистических течений, не было суфизма, не было мюридов и, следовательно, не было их атрибутов. Ислам был объявлен совершенной, завершенной религией еще тогда, ког​да не было ни суфиев, ни ишанов. Это значит, что верующий, совершая свои религиозные обряды, должен руководствовать​ся только основными догмами ислама — Корана и Сунной. Все остальное считается нововведением и суеверием, а на языке ша​риата это называется заблуждением и ложью»19. 18 июня 1961 г. муфтий Шакир Хиялетдинов запрещает пятничный намаз вне мечетей и проводимый не назначенными ДУМЕС имамами20.
5 апреля 1983 г. вышло Постановление ЦК КПСС «О ме​рах по идеологической изоляции реакционной части мусуль​манского духовенства». Его издание связывали как влияние ис​ламской революции в Иране на умы советских мусульман, так и с тем, что тогда в СССР стала впервые массово завозиться вах​хабитская литература, по мнению своих издателей, «позволяю​щая ознакомиться с идеями и концепциями мировой исламской мысли, зачастую противоречащими локальной синкретичной форме официального “российского Ислама”21». С этого момен​та проблема радикализации советских мусульман стала явной, однако решить ее советская власть уже не успевала.
К началу 80-х гг. на территории СССР было зарегистрирова​но 1330 мечетей, из них на территории РСФСР — 9422. При этом численность нелегальных мечетей оказалась выше в несколько раз.
Проповедь кадия Илъяса-кади Ильясова в Буйнакской мечети в годовщину создания ДУМСК
20-23 июня 1979 г.
Во имя Аллаха милостивого, милосердного!
Слава Аллаху единому, мир и благословение Аллаха последнему из пророков Мухаммеду, его семье и всем его сподвижникам.
Уважаемые братья! Сегодня я хочу обратить Ваше внимание на то, как возник ДУМСК и чем он занимается. Среди нас очень много людей, не имеющих никакого представления о Духовном управлении мусульман Северного Кавказа.
Как мы знаем, в нашей советской стране все равны перед законом и никто не может никого притеснять или ущемлять в правах за его рели​гиозные убеждения. Статья 52 Конституции СССР гласит: «За гражданами СССР признается свобода совести, то есть право исповедовать любую ре​лигию, отправлять религиозные культы или не исповедовать никакой ре​лигии, вести атеистическую пропаганду. Возбуждение вражды и ненави​сти в связи с религиозными верованиями запрещается». Ныне действу​ющая Конституция СССР, созданная на основе преемственности, в пол​ной мере не только сохраняет принцип свободы совести, но и развива​ет и углубляет его.
Для того чтобы лучше понять положение других религий и положе​ние ислама на сегодняшний день в нашей стране, необходимо вспомнить прошлое. До Октябрьской революции 1917 г. Дагестан был очень отсталой периферией царской России. В царской России существовало неравенство церквей перед законом. Господствующей была православная. Тот, кто отри​цал истинность православия, по законам империи выступал против царя и подлежал лишению всех прав и ссылался на каторжные работы.
20 ноября 1917 г. Ленин подписал Обращение «Ко всем трудящим​ся мусульманам России и Востока», в котором говорилось: «Мусульмане России, татары Поволжья и Крыма, киргизы и сарты Сибири и Туркестана, турки и татары Закавказья, чеченцы и горцы Кавказа, все те, мечети и мо​лельни которых разрушались, верования и обычаи которых попирались царями и угнетателями России! Отныне ваши верования и обычаи, ваши национальные и культурные учреждения объявляются свободными и не​прикосновенными» .
Ярким примером уважения советского правительства к религиоз​ным верованиям населения национальных окраин России явилась пере​дача мусульманам одной из древнейших и редчайших рукописей Корана Османа, изъятой в свое время из одной среднеазиатской мечети царским генералом.
20 января 1918 г. вышел Декрет за подписью Ленина «Об отделе​нии церкви от государства и школы от церкви», четко определивший отношение советского государства к религии и церкви. Таким образом, В.И.Ленин сделал акцент на гарантии свободы совести. Декрет не толь​ко провозгласил, но и гарантировал эту свободу советским гражданам.
В дальнейшем, идя навстречу пожеланиям мусульман Дагестана и всего Северного Кавказа, в 1944 г. по решению Верховного Совета СССР было организовано Духовное управление мусульман Северного Кавказа, наряду с другими Духовными управлениями мусульман СССР. В настоящее время на Северном Кавказе официально зарегистриро​ваны и действуют 62 мечети и молельных дома, где верующие мусуль​мане свободно исполняют религиозные обряды. Мусульманин — житель любого уголка Северного Кавказа имеет возможность регулярно посе​щать мечети, т. к. они имеются в большинстве районов.
ДУМСК поддерживает связи со многими зарубежными мусульман​скими странами. Мусульмане Северного Кавказа ежегодно совершают паломничество в священные города — лучезарную Медину и высоко- почитаемую Мекку, получают духовное образование в городах Бухара и Ташкент.
Основными задачами ДУМСК являются: организация вероисповеда​ния мусульман Северного Кавказа на основе Корана и соблюдения шари​ата, руководство работой официально действующих мечетей и молитвен​ных домов, дача разъяснений (по духовным вопросам) всем верующим.
Все вышеприведенные примеры свидетельствуют о том, что мусуль​мане СССР, в том числе и Северного Кавказа, пользуются всеми (граждан​скими и политическими) правами советских граждан, независимо от ре​лигиозной и национальной принадлежности.
Советское правительство дало возможность верующим коллективно отправлять религиозные обряды под руководством ученых-арабистов, хорошо разбирающихся в догмах ислама и шариата.
Мы, мусульмане, приносим глубокую благодарность советскому пра​вительству за расширение прав верующих в новой Конституции, которая гарантирует свободу совести и является самой гуманной и демократич​ной в мире2’.
Создание постоянно действующего органа внешних связей советских мусульман и его вклад во внешнюю дипломатию
П
осле окончания Великой Отечественной войны внешняя по​литика СССР претерпела серьезные изменения. Начавшая после фултоновской речи Черчилля «холодная война» требова​ла особых усилий в сфере международной пропаганды и контр​пропаганды, главными векторами которых стали борьба за мир во всем мире и опровержение антисоветских выпадов, немалую часть из которых составляли упреки в подавлении религии и ре​прессиях против священнослужителей.
Советский Союз, ставший после войны одной из двух ми​ровых сверхдержав, стал гораздо больше беспокоиться о своем имидже, которые в глазах стран третьего мира особенно порти​ла идеология воинствующего атеизма. В то же время И.В.Сталин оценил патриотическую позицию православных и мусульман, занятую им в годы войны, и в лучшую сторону изменил отноше​ние к ведущим религиозным традициям своей страны.
Особенно ответственными и деликатными участками для советской дипломатии были Средний и Ближний Восток, му​сульманские страны которых весьма болезненно отреагиро​вали на деятельное участие СССР в создании враждебного им Государства Израиль. Ситуацию требовалось исправлять, при​влекая все возможные усилия, включая усилия советских му​сульман24.
Для начала мусульман СССР было решено привлечь к борьбе за мир и всеобщее разоружение. 13 мая 1950 г. в газете «Известия» было опубликовано заявление ДУМЕС, подписан​ное его муфтием Габдрахманом Расулевым. «От лица кадиев, мух- тасибов и верующих европейской части СССР и Сибири в пре​делах нашего великого отечества мы выражаем единодушное согласие с резолюциями Стокгольмской сессии Постоянного комитета Всемирного Конгресса сторонников мира. Выражаем уверенность, что претворение в жизнь этих решений будет спо​собствовать дальнейшему укреплению мира во всем мире. Мы обращаемся к духовенству и верующим, исповедующим другие религии, и ко всем мусульманам с призывом присоединиться к упомянутым решениям и приложить максимальные старания в целях усиления среди верующих дела защиты мира», — говори​лось в нем25.
В сентябре следующего года «Известия» отметили актив​ную борьбу за мир мусульман Советского Востока, упомянув о проповеди муфтия Эшона Бабаханова в одной из ташкентских мечетей «Резко осудив человеконенавистническую полити​ку американско-английских империалистов, пытающихся раз​жечь новую войну, муфтий призвал всех мусульман единодуш​но крепить своими подписями Обращение Всемирного Совета Мира», — говорилось в статье26.
В 1945 г. в Ташкенте прошел Пленум мусульманских богос​ловов Средней Азии и Казахстана, на котором было принято решение о всемерном налаживании связей с зарубежными еди​новерцами, в первую очередь — арабскими. Через два года буду​щий муфтий САДУМ Зияуддин Бабаханов отправился в длитель​ную поездку по мусульманскими странам, повысив свою квали​фикацию в каирском университете «Аль-Азхар» и в медресе Мекки и Медины. По возвращении на родину, в 1948 г. он благо​

даря новообретенным знаниям был избран заместителем пред​седателя САДУМ27.
Мусульманские объекты ряда регионов стали включаться в маршруты иностранных делегаций, которым было необхо​димо продемонстрировать полную свободу вероисповедания в СССР. На 3-й Всесоюзной конференции сторонников мира, прошедшей в Москве 27 ноября 1953 г., было зарезервировано одно место для делегата от ДУМЕС, а в 1955 г. муфтий ДУМЕС Шакир Хиялетдинов выехал для участия в ее очередном заседа​нии в Хельсинки. Также ему было разрешено вести переписку с членом Ливанского комитета защиты мира муфтием Губдуллой Муртазой Аль-Хасани28.
В 1953 г. Зияуддин Бабаханов возглавил очередную группу паломников Мекку и в ходе этой поездки встретился с королем Саудовской Аравии Абдульазизом ибн Саудом, который очень тепло принял российских мусульман. В том же году Бабаханов договорился с ректором университета «Аль-Азхар» о начале приема на обучение студентов из СССР29.
В 1955 г. муфтий САДУМ как член Всемирного совета мира принял участие в Делийской конференции общественных дея​телей Азии по ослаблению международной напряженности, где установил тесные связи с индийскими мусульманами. В 1958 г. он стал делегатом Всемирной конференции представителей всех религий, в 1961 г. принял участие в Конференции религиозных деятелей в Японии, а в 1962 г. участвовал в сессии Всемирного исламского конгресса в Багдаде311.
В 1961 г. при САДУМ был открыт отдел международных свя​зей, который стал курировать вопросы паломничества, приема и отправления делегаций, а также переписку с зарубежными му​сульманами. К этому времени стало ясно, что главной достопри​мечательностью для иностранных мусульман в СССР является гробница имама Аль-Бухари, почитаемого всеми мусульманами- суннитами составителя наиболее авторитетного свода хади- сов. Именно ее в первую очередь старались посетить побывав​шие в Узбекистане делегации мусульман из Сирии, Пакистана и Марокко31.
Повышение интенсивности международной дипломатии советских мусульман поставило на повестку дня вопрос о соз​дании постоянно действующего органа для ее координации и централизации в масштабах всей страны. 30 июля 1962 г. при Совете по делам религий СССР был создан Отдел международ​ ных связей мусульманских организаций СССР (ОМС), который стал вполне независимой структурой. Решение об учреждении нового отдела принималось на уровне ЦК КПСС, члены которо​го видели задачи новой структуры в анализе и обобщении мате​риалов по внешним связям отечественных мусульман как един​ственной области, где, по их мнению, исламское (и православ​ное) духовенство могло принести пользу советскому государ​ству. В рамках своей международной дипломатической работы мусульманские духовные лидеры должны были бороться за мир, разоблачать антисоветскую пропаганду в профильных зарубеж​ных СМИ, разъяснять советское законодательство о культах и реальное положение мусульманской общины в СССР32.
Самим же сотрудникам отдела, официальными учредителя​ми которого считались председатели всех советских муфтия- тов, вменялось в обязанности:
а)
готовить предложения и рекомендации по контактам с зарубежными деятелями;
б)
реферировать мусульманскую и иную профильную за​рубежную прессу, при необходимости подготавливая проекты опровержений и продумывая антидиффамацию;
в)
готовить материалы о жизни мусульман СССР;
г)
осуществлять протокольное обслуживание въезжающих в СССР иностранных делегаций и выезжающих за рубеж деле​гаций советских мусульман. Председателем отдела предсказуе​мо стал наиболее активный в сфере внешних связей Зияуддин Бабаханов, которого на этом посту впоследствии сменил его сын Шамсуддин. Председатели трех других ДУМов получили должности сопредседателей отдела33.
ОМС курировал также издание журнала и иного рода рекламно-агитационной продукции — наборов открыток с уце​левшими памятниками мусульманской архитектуры и альбомов («Исторические памятники ислама в СССР»), фильмов («Жизнь мусульман в СССР», видеохроники пребывания в СССР мусуль​манских делегаций из Пакистана, Марокко и Сирии), книг (на​пример, «Культура мусульман СССР», «Конференция мусульман СССР в Ташкенте») и брошюр на французском, арабском, ан​глийском и персидском языках34. Особое внимание его сотруд​ники, набранные преимущественно из органов госбезопасно​сти, уделяли приему иностранных делегаций и отправления со​ветских мусульман в зарубежные поездки. Советологи, правда, утверждали, что советские делегаты появляются только на за​граничных съездах и собраниях, устраиваемых коммунистиче​скими организациями, избегая участия в общемусульманских съездах и даже в обычном хадже. Первоначально дело обстояло именно таким образом, однако постепенно география поездок советских мусульман и круг дружественных им организаций ста​ли расширяться’5. Особо важные мероприятия по линии ОМС курировались непосредственно ЦК КПСС, который только в 1962 г. принял 35 постановлений, касающихся внешнеполити​ческой деятельности советских мусульман.
По своим функциям Отдел международных связей мусуль​мански х организаций СССР оказался весьма близок Отделу внешних церковных сношений Московского Патриархата, с которым его связывали тесные отношения. Стоит лишь упомя​нуть, что многие материалы мусульманского дипломатического ведомства издавались при помощи ОВЦС и Издательского от​дела Московской Патриархии31’. Святейшие Патриархи Мос​ковские и всея Руси Алексий II и Кирилл часто вспоминали, что только благодаря деятельности Отдела внешних церковных сношений, устраивавшего визиты зарубежных делегаций в хра​мы, готовящиеся к сносу «по просьбам трудящихся», и в семина​рии, ожидающие своего закрытия, удавалось сохранить их в це​лости. Власти неохотно признавали, что иностранцам действи​тельно нравится церковная архитектура и искусство, что им ин​тересно общаться с семинаристами и певчими, и что повторе​ние методов 20-х гг. может иметь нежелательный резонанс на Западе. Подобный опыт был востребован и мусульманами, ко​торые быстро научились извлекать пользу из послаблений во внешней дипломатии — например, в преддверии Московской олимпиады 1980 г. отстояв московскую Соборную мечеть37.
Существенную пользу внешняя дипломатия советских му​сульман приносила и советской власти. Теплый и искренний прием, оказываемый иностранным мусульманам в Ташкенте, Баку, Уфе и Москве действительно улучшал в их глазах образ СССР, и нередко улучшал его кардинально. Муфтий Шамсуддин Бабаханов вспоминал, как муфтий Ливана Хасан Халед, посе​щавший Ташкент в 1967 г., признавался, что предполагал по​пасть в страну сплошных атеистов, где отсутствует свобода со​вести и вероисповедания, а по приезде увидел, что ислам не там только сохранился, но и продолжает развиваться38. В свою оче​редь, муфтий Южного Йемена Абдулла Мухаммад Хатем в 1977 году, подчеркивал, что с каждым своим визитом в СССР он все больше убеждается в лживости западной пропаганды, говоря​щий об отсутствии в Союзе института свободы совести и нали​чия гонений на верующих. «Такое впечатление должно сложить​ся у всякого, кто приезжает сюда с непредвзятым визитом и ис​кренним желанием узнать правду об этой великой стране», — за​верял он принимающую сторону14.
В 1967 г. советские мусульмане живо отреагировали на Шес​тидневную войну, после которой СССР разорвал дипломатиче​ские отношения с Израилем. Муфтий Зияуддин Бабаханов вы​ступил со специальным заявлением по ташкентскому радио, в котором от имени всех советских мусульман выразил реши​тельный протест израильской агрессии40. Вскоре еженедельник «Мусульманский мир», вестник Всемирного исламского конгрес​са, опубликовал соответствующую Резолюцию пленума САДУМ, а муфтий Бабаханов вылетел в Каир на чрезвычайную сессию Организации солидарности народов Азии и Африки. В это время мусульмане СССР выходили на митинги в поддержку своих араб​ских братьев. Их особенно задела новость о том, что израильтяне превратили в казармы мечеть Омара и мечеть Ибрагима Халиля в Иерусалиме41.
В своем докладе на II конференции представителей всех религий СССР «За сотрудничество и мир между народами» (Загорск, 1-4 июля 1969 года) Бабаханов посвятил ситуации в Палестине развернутый доклад, в ходе которого упомянул, что мусульмане САДУМ за два года собрали в пользу пострадавших от Израиля арабских стран почти 250 тыс. рублей42.
В 1970 г. САДУМ провело в Ташкенте Международную кон​ференцию «За единство и сотрудничество мусульман в борьбе за мир»
, посвященную событиям на Ближнем Востоке. В ней приняли участие делегаты из 25 стран мира, представлявшие Азию, Африку и Латинскую Америку. «Нас, мусульман, привело сюда сознание долга следовать по пути мира и справедливости, выступать против нарушения принципов взаимопонимания, любви и правды в жизни человека, ограждать мирную жизнь на​родов и способствовать развитию сотрудничества между ними во имя общего прогресса. Народы Арабского Востока на про​тяжении десятилетий не знают мира, им приходится вести на​пряженную борьбу за национальное освобождение и социаль​ный прогресс. Весь регион подвергается военным потрясени​ям. Причина тому — преступная политика государств, стремя​щихся нанести удар по освободительному движению арабских народов, свергнуть прогрессивные режимы и сохранить страте​гические и экономические позиции в регионе, особенно — воз​можность эксплуатировать его нефтяные богатства», — говори​лось в резолюции этой конференции43.
Через три года, в 1973 г., муфтий Зияуддин Бабаханов раз​вил тему обострения на Ближнем Востоке, собрав в Ташкенте Конференцию «В поддержку справедливой борьбы народов за освобождение своих территорий, за национальную неза​висимость и социальный прогресс», на которую прибыли де​легации мусульманских богословов из Египта, Ирака, Ливии, Йеменской арабской республики, Кувейта и ряда других стран. Эта Конференция приняла Воззвание «Ко всем мусульманам и людям доброй воли», в котором ее участники выразили со​лидарность с «братскими народами арабских стран, ведущими борьбу за единство, свободу, независимость и национальный су​веренитет».
Бурную реакцию советских мусульман вызвал и поджог ме​чети «Аль-Акса» в Иерусалиме, расценивших его как вызов всем мусульманам и всем людям доброй воли на Земле. В ме​стах Средней Азии и Казахстана прошли антиизраильские ми​тинги, а САДУМ выступило со специальным заявлением, в ко​тором выразило возмущение вандализмом по отношению к свя​тыням. Таким образом, постепенно борьба за права палестин​цев и других пострадавших от Израиля арабов стала главной те​мой международной мусульманской дипломатии СССР. В выра​жениях здесь лидеры САДУМ не стеснялись — муфтий Зияддин Бабаханов открыто называл израильтян «террористами, окку​пировавшими земли палестинцев»44.
20-23 августа 1974 г. САДУМ провело в Самарканде предста​вительную Конференцию «Имам аль-Бухари и современность», в которой наряду с ведущими отечественными богословами участвовало более 60 делегатов из 27 стран мира. Несмотря на то, что она посвящена не политическим вопросам, а 1200-ле​тию со дня рождения великого исламского ученого, арабо- израильский конфликт вновь получил отражение в ее резолю​циях, в которых вновь фигурировали требования произвести немедленный и полный вывод всех войск с оккупированных арабских территорий, создать условия для возвращения бежен​цев и предоставить палестинскому народу право на самоопреде​ление45.
Самаркандской конференции предшествовал новый прорыв в мусульманском книгоиздании — муфтий Зияуддин Бабаханов сумел пролоббировать издание ключевого сборника хадисов — «Сахиха аль-Бухари». К этому времени САДУМ установило тес​ные контакты с мусульманами уже более чем 70 стран и рассы​лало свои издания по 400 зарубежным адресам46. «Подписи пред​ставителей мусульман Средней Азии и Казахстана стоят под ре​золюциями практически всех важнейших международных ислам​ских собраний, которые были посвящены самым жгучим, самым злободневным проблемам жизни мусульман в современную эпо​ху», — отмечал впоследствии муфтий Шамсуддин Бабаханов47.
В 1975 г. муфтий Зияуддин Бабаханов выезжал на Меж​дународную конференцию мусульманских богословов в Багдад и на Конференцию «Миссия мечетей в Мекку», а в следую​щем году представители САДУМ принимали участие в Меж- религиозной конференции в Ливии48. В июле 1978 г. муфтий САДУМ принял участие в первой Азиатской исламской конфе​ренции, открывшейся в Карачи. Одним из поднимавшихся на ней вопросов стал вопрос о равноправии мусульман с христиа​нам, поэтому муфтий Зияуддин Бабаханов в своих интервью па​кистанским журналистам подчеркнул, что в СССР мусульмане с христианами пользуются абсолютно одинаковыми правами, что, очевидно, свидетельствует о высоком уровне свободы со​вести. Другим козырем советских мусульман в такого рода дис​куссиях стало достигнутое в СССР равноправие между мужчи​нами и женщинами. «Наши женщины по своему образованию и общекультурному развитию вполне сравнялись уже с мужчина​ми. Вместе с тем они бережно сохраняют и приумножают луч​шие исламские традиции, что неизменно придает семьям осо​бую прочность», — с гордостью говорил заместитель муфтия САДУМ Абдулла Абдулгани49.
В октябре 1976 г. в Ташкенте прошла Международная кон​ференция «Претворение в жизнь учения Корана и Сунны в со​временных условиях», приуроченная к 30-летию САДУМ. Ее де​визом стал коранический аят: «Держитесь за вервь Аллаха и не разделяйтесь», впоследствии украсивший собой большинство уставов духовных управлений мусульман новой России50.
Бурная деятельность САДУМ на внешнеполитическом поле практически затмевала аналогичную работу других муфтиятов,  которые по мере своих сил старались не отставать от голов​ного духовного управления. Например, согласно приводимо​му С.Синенко отчету о внешних связях ДУМЕС за 1977 г., в те​чение одного года представители этой организации могли уча​ствовать в нескольких российских и зарубежных конференци​ях, принимать делегации единоверцев из других стран и неод​нократно беседовать с иностранными журналистами, направ​лять своих представителей в зарубежные командировки и вести интенсивную переписку51.
В 1978 г. СССР впервые за послевоенный период посети​ла делегация турецких мусульман во главе с министром Лутфи Доганом, члены которой проехали Москву, Ташкент, Бухару, Самарканд и Баку. С этого визита контакты советских мусульман с турецкими единоверцами стали регулярными52. В июле 1978 г. делегация мусульман в СССР во главе с муфтием Зияуддином Бабахановым приняла участие в Первой азиатской исламской конференции в Карачи.
1979 г. прошел для советских мусульман под знаком тор​жеств, посвященных наступлению XV в. Хиджры. В мае этого года лидеры ДУМов собрались в Москве на совещание, где раз​работали целый комплекс праздничных мероприятий — сим​позиум «Вклад мусульман Средней Азии, Поволжья и Кавказа в развитие исламской мысли, в дело мира и социального прогрес​са» (12-14 сентября 1979 г.) и Конференция «XV век Хиджры должен стать веком мира и дружбы между народами!» (Ташкент, сентябрь 1980 года). Последняя Конференция стала рекордной по количеству участников — помимо десятков мусульманских стран, своих делегатов на нее прислали Русская и Грузинская Православные Церкви, Армянская Апостольская Церковь, Конференция европейских церквей, Азиатская буддийская кон​ференция за мир, католики, лютеране и баптисты53.
Главной темой этой Конференции традиционно стала си​туация на Ближнем Востоке. Ее делегаты приняли «Заявление по Иерусалиму», «Заявление о солидарности с палестинским и ливанскими народами» и «Обращение ко всем мусульманам Земли», в которых особо подчеркнули неизменность своей ан- тизраильской позиции54.
Исламская революция в Иране, прошедшая под антиим​периалистическими и антикоммунистическими лозунгами, стала серьезным вызовом советской дипломатии на восточ​ном фронте. Выступая на XXVI съезде КПСС в 1981 г., гене​ральный секретарь компартии Л.И.Брежнев признал неодно​значность исламского фактора, под знаменем которого мо​жет разворачиваться как освободительная борьба, так и кон​трреволюционные мятежи. «В некоторых странах Востока за последнее время активно выдвигаются исламские лозун​ги. Главное в том, какие цели преследуют силы, провозгла​шающие те или иные лозунги. Под знаменем ислама может развертываться освободительная борьба. Об этом свидетель​ствует опыт истории, в том числе и самый недавний. Но он же говорит, что исламскими лозунгами оперирует и реакция, поднимающая контрреволюционные мятежи. Все дело, сле​довательно, в том, каково реальное содержание того или ино​го движения», — подчеркнул ОН55.
По мнению Р.М.Мухаметшина, в этот период идеологи КПСС окончательно разделили мусульман на «хороших» — про​грессивно настроенных и участвующих в миротворческих кон​ференциях исламских лидеров СССР, и «плохих» — антисовет​ски настроенных мулл из Ирана, Афганистана и других стран56.
23 декабря 1982 г. муфтий Зияуддин Бабаханов скончался в Ташкенте и был похоронен рядом со своим отцом в мавзолее имама Абу Бакра Мухаммада ибн Али Исмаил аль-Каффаль аш- Шаши. В столице Узбекистана его именем были названы улица и мечеть57. В октябре того же года третьим муфтием САДУМ стал сын Зияуддина Бабаханова Шамсуддин, ректор Ташкентского ис​ламского института. Новый муфтий тоже был ярким мусульман​ским лидером, хотя по своему авторитету уже не мог равняться со своими дедом и отцом. В его биографии особенно интересна та деталь, что после переворота в САДУМ он предпочел пере​йти на светскую работу и с 1994 по 2001 гг. работал чрезвычай-' ным и полномочным послом Республики Узбекистан в Египте и Саудовской Аравии, параллельно представляя интересы своей страны также в Бахрейне, Алжире, Иордании и Кувейте. Таким образом, последний муфтий из рода Бабахановых стал первым мусульманским дипломатом, сумевшим стать государственным дипломатом высшего ранга58.
В 1984 г. были подведены предварительные итоги деятель​ности ОМС. С 1963 по 1984 гг. представители советских ДУМов совершили 123 поездки в 51 страну, а СССР посетили 103 деле​гации из 46 стран. Были установлены тесные связи с Всемирной исламской лигой, ОИК, Лигой арабского мира и международ​ной организацией «Исламский призыв»59.
23 июля 1985 г. главы четырех духовных управлений му​сульман СССР подписали новое Положение об Отделе между​народных связей мусульманских организаций СССР, которое заметно расширило его полномочия. Важной частью работы отдела оставался инструктаж выезжающих за рубеж советских мусульман с тем, чтобы правильно сориентировать их и пре​достеречь от возможных опасностей. Технике безопасности внешних сношений здесь традиционно уделялось повышенное внимание, поскольку успешные вербовки выезжающих за ру​беж советских граждан со временем стали происходить с пуга​ющей частотой60.
После избрания в 1980 г. на пост председателей ДУМЗАК и ДУМЕС молодых и энергичных шейх-уль-ислама Аллахшукюра Паша-заде и муфтия Талгата Таджуддина, а также кончины в 1982 г. главы САДУМ муфтия Зияуддина Бабаханова домини​рование Ташкента в исламском сообществе СССР прекрати​лось. Следующая Международная мусульманская конферен​ция «Мусульмане в борьбе за мир» была проведена уже в Баку. 1-3 октября 1986 г. она собрала 600 делегатов из 60 стран мира, став самой представительной конференцией такого рода за всю историю страны. Новый глава мусульман Закавказья шейх-уль- ислам Аллахшукюр Паша-заде громко заявил о себе как о новом фактическом лидере мусульман Советского Союза61.
«Паша-заде является несколько необычным деятелем. Свой нынешний пост он занял в возрасте 29 лет, шокировав тем самым советскую мусульманскую общину, по традиции привыкшую отдавать дань старшинству. Он — весьма искусный представитель «официального» советского ислама, изъясняю​щийся на арабском, персидском, турецком, русском и англий​ском языках. Паша-заде — член президиума Советского коми​тета солидарности с народами Азии и Африки, а также член- корреспондент Королевской академии наук Иордании. Он учился под руководством аятоллы Хомейни в г. Куме (Иран) и является представителем шиитской секты ислама в СССР (около 10% всех советских мусульман). Назначение его главой одного из четырех духовных управлений мусульман СССР ука​зывает на важность, которую Москва придает усилиям омоло​дить и обновить аппарат внешних сношений с зарубежными мусульманами», — так характеризовался новый глава мусуль​ман Закавказья в докладе Госдепа США за 1987 г. Авторы докла​да также выражали серьезную обеспокоенность неожиданны​ми прорывами Бакинской конференции, которая, вопреки их ожиданиям, не превратилась в публичное бичевание СССР за войну в Афганистане62.
Во время войны в Афганистане Аллахшукюр Паша-заде
 не​однократно выезжал в зону конфликта, где вел переговоры с ли​дерами моджахедов об освобождении советских военноплен​ных. Его партнерами по диалогу стали такие известные полити​ки, как основатель Исламской партии Афганистана Гульбеддин Хекматияр и будущий президент Исламского государства Афга​нистан Бархануддин Раббани. В результате шейх-уль-исламу уда​лось добиться немалых успехов и приобрести опыт перегово​ров в военное время, который весьма пригодился ему после на​чала Карабахского конфликта.
В конце перестройки закавказский шейх-уль-ислам успел сделать еще два принципиально важных дела. В сентябре 1989 г. в Баку открылось первое в послевоенный период медресе, при​званное обеспечить подготовку собственных кадров. Аллахшу​кюр Паша-заде уже не надеялся на учебные заведения распада​ющегося САДУМ и не рисковал поручать подготовку своих има​мов зарубежным богословам63. Кроме того, благодаря Бакинской конференции 1986 г. СССР в тот же год смог посетить генераль​ный секретарь ОИК С.Ш.Пирзада, который провел перегово​ры с министром иностранных дел Э.А.Шеварнадзе. В итоге бла​годаря шейх-уль-исламу Азербайджан стал первой республикой бывшего СССР, вошедшей в ОИК, причем это знаковое событие произошло еще до развала Союза64.
Со своей стороны, муфтий Талгат Таджуддин в годы пере​стройки также совершил ряд дипломатических прорывов. 10- 16 июля 1984 г. он принял участие в очередной международной встрече «Исламская мысль» в Алжире, где выступил с программ​ной речью. «В регулярных приглашениях мусульман нашей страны на подобные авторитетные встречи находит свое отра​жение высокая оценка и той выдающейся роли, которую сыгра​ли мусульманские народы нашей многонациональной Родины в становлении и развитии исламской, а вместе с ней и мировой цивилизации, и того достойного места, которое они занимают в современную эпоху в борьбе за постоянное движение этой ци​вилизации, в защите ее от темных сил и зла, вражды и агресии, пытающихся остановить общечеловеческий прогресс, по​вернуть его вспять», — подчеркивал глава ДУМЕС65.
Во внутренней политике Таджуддин сделал ставку на под​готовку новых кадров и смог добиться увеличения квоты для своих студентов в медресе «Мир-Араб» с одного человека до пяти, а также договорился о направлении шакирдов в зарубеж​ные медресе66. Его звездным часом в сфере государственно​исламских взаимоотношений стали успешные переговоры с властями РСФСР о проведении на самом высоком уровне тор​жеств в честь 1100-летия принятия ислама Волжской Булгарией и 200-летию Духовного управления мусульман Европейской ча​сти СССР и Сибири (ДУМЕС).
16-25 августа 1989 г. в Поволжье прошли празднования этих Событий, по своим масштабам вполне сопоставимые с празднованием Тысячелетия Крещения Руси, состоявшегося годом раньше. С приветствием к участникам торжеств обра​тились Святейший Патриарх Московский и всея Руси Пимен, Совет министров РСФСР и целый ряд региональных чиновни​ков высшего звена67. К торжествам были приурочены заклад​ки и открытия мечетей в Уфе, Казани, Набережных Челнах и Нижнекамске. В праздновании двойного юбилея приняли уча​стие видные зарубежные гости, послы мусульманских стран и представители международных общественных организаций68.
Участникам юбилейных торжеств духовного управления мусульман Европейской части СССР и Сибири
Совет Министров Российской Федерации поздравляет участников юбилейных торжеств и всех последователей ислама в республике со зна​чимой датой — 2000-летием образования Духовного правления мусуль​ман Европейской части СССР и Сибири.
Путь, пройденный за два столетия Духовным управлением, неот​делим от истории и культуры исповедующих ислам народов. С учебны​ми заведениями Духовного управления связано творческое становле​ние многих татарских и башкирских просветителей, писателей, деятелей культуры.
Великая Октябрьская социалистическая революция открыла перед Духовным управлением широкие возможности служить трудовому на​роду, обрести достойное место в воспитании верующих в духе граждан​ственности и патриотизма. Вместе со всем народом советские мусуль​мане внесли большой вклад в социалистическое строительство и в по​беду в Великой Отечественной войне. И сегодня, когда идет кардиналь​ное обновление всех сфер жизни советского общества, они активно уча​ствуют в экономической реформе, углублении демократии, утверждении принципов социальной справедливости и общечеловеческих ценностей, в борьбе за мир и дружбу между народами.
По достоинству оценивая усилия Духовного управления во имя сча​стья и процветания нашего социалистического Отечества, желаем участ​никам юбилейных торжеств и всем верующим доброго здоровья и боль​ших успехов в практических свершениях на благо нынешнего и будущих поколений советского народа и всего человечества.
Совет Министров РСФСР, 17 августа 1989 года.
Итогом юбилейных торжеств стало предоставление ДУМЕС режима наибольшего благоприятствования со стороны государ​ства. Достигнутые успехи были закреплены на V Съезде этого управления, прошедшем 6-8 июня 1990 г. в Уфе. Участие в нем при​няли более 700 делегатов и гостей из России, республик Союза, 36 зарубежных стран, представители международных исламских организаций — Всемирной исламской лиги, ОИК и Лиги арабско​го мира. Главным итогом Съезда стало укрепление властной верти​кали ДУМЕС, ранее сильно ослабленной вмешательством уполно​моченных по делам религии, и упорядочение процесса подготовки кадров духовенства, который стал приобретать стихийный харак​тер. Была также определена новая финансовая политика ДУМЕС, предусматривавшая прекращение отчислений в советские обще​ственные фонды и создание собственных экономических струк​тур. Важнейшим для последующего развития событий решени​ем V Съезда стало пожизненное закрепление за председателем ДУМЕС Талгатом Таджуддином духовного звания муфтия и при​своение ему особо почетного титула «шейх-уль-ислам»ьч.
Действительно, положение муфтия Талгата Таджуддина на тот момент было довольно прочным — ведь он сумел своевре​менно обратить новые политические реалии на пользу мусуль​ман. Усилиями председателя ДУМЕС были заложены десятки мечетей и образованы сотни новых общин, стали возрождать​ся системы мусульманского образования и средств массовой ин​формации70. В мае 1990 г. на совещании глав четырех советских ДУМов Таджуддин был избран председателем ОМС, что позво​лило ему активизировать контакты с зарубежными единоверца​ми. В 1991 г. председатель ДУМЕС возглавил первую группу па​ломников, после длительного перерыва получивших возмож​ность совершить хадж71.
К концу 80-х гг. стало ясно, что советская дипломатия в му​сульманском мире в целом была неудачной. Турция, получившая от Советской России значительную помощь в период своего ста​новления как нового национального государства, во время Второй мироврй войны всерьез рассматривала возможность альянса с фа​шистской Германией, а затем вступила в блок НАТО. Иран после исламской Революции 1979 г. объявил СССР «малым шайтаном». Некогда дружественные взаимоотношения с Афганистаном за​кончились вводом в него ограниченного контингента советской армии, войну против которой в немалой степени спонсировала Саудовская Аравия, во многом обязанная своей ролью в исламском мире советским дипломатам и мусульманским духовным лидерам. Информационная война с США за симпатии мусульман была про​играна, а после развала СССР авторитет России в исламском мире упал до критически низкой величины.
Причинами этого поражения стали отнюдь не просчеты дипломатов-мусульман, которые сделали все, что было в их си​лах. Грубые ошибки советских дипломатов 20-х гг., неверно опре​деливших основные векторы политики в мусульманском мире, в послевоенный период не были исправлены надлежащим обра​зом. Кроме того, СССР не скрывал своей атеистической идеоло​гии, носителями которой нередко становились и просоветские политики в мусульманских странах. Здравомыслящие мусульма​не зарубежных стран вовсе не желали повторить судьбу своих единоверцев из Советского Союза, которых усиленно превра​щали в обслугу туристических объектов и неискренних пропа​гандистов советского образа жизни.
Идея использовать мусульман во внешней политике СССР оказалась полезной в первую очередь для самих мусульман. Именно благодаря деятельности Отдела международных свя​зей мусульманских организаций СССР они смогли сохранить связь с мусульманским миром, подружиться с его духовными и политическими лидерами, приобрести ценный опыт диплома​тической работы, который им очень пригодился после развала СССР. Ветераны мусульманской внешней политики смогли без труда определить, с какими мусульманскими организациями им следует сотрудничать в новых реалиях, а каких не стоит даже близко подпускать к своим общинам. К сожалению, такую шко​лу прошли далеко не все мусульманские лидеры новой России и далеко не все они приобрели навык различения хорошего и плохого, полезного и вредного.
Мусульмане СССР в годы перестройки
К
 началу перестройки мусульманское сообщество СССР насчи​тывало свыше 20 миллионов человек и организационно вы​глядело следующим образом.
Среднеазиатское духовное управление мусульман (САДУМ) ко​ординировало деятельность мусульманских общин Средней Азии и Казахстана. По своему вероисповеданию подавляющее большинство входящих в него мусульман были ханафитами. Центральный аппарат САДУМ располагался в Ташкенте, а его председатель носил духовное звание муфтия. Председателем САДУМ был третий представитель узбекской династии богос​ловов Шамсуддин Бабаханов, избранный на этот пост в 1982 г. До него САДУМом руководили муфтии Эшон Бабаханов (1943- 1957) и Зияуддин Бабаханов (1957-1982).
Духовное управление мусульман Закавказья (ДУМЗАК) включало в себя мусульманские общины Азербайджана, Грузии и Армении. По своему религиозному составу оно оказалось на две трети ши​итским, а на одну треть — ханафито-шафиитским. Ведущую роль в ДУМЗАК играли шииты-джафариты, из которых избирался его председатель, носивший духовное звание шейх-уль-ислама. Председателем ДУМЗака был шейх-уль-ислам Аллахшукюр Паша-заде, избранный на этот пост в 1980 г. До него шейх-уль- исламами мусульман Закавказья были Ага Али-заде (1944-1955), Мохсин Хакимзаде (1955-1968), Алиага Сулейманзаде (1968-
1977) и Мир Газафар Ибрагимов (1977-1980)72.
Духовное управление мусульман Северного Кавказа (ДУМСК) объ​единяло мусульманские общины Дагестана, Чечено-Ингушетии, Кабардино-Балкарии, Северной Осетии, Ставропольского и Краснодарского края. По своему религиозному составу оно было шафиито-ханафитским с незначительной долей шиитов- джафаритов. Председателями ДУМСК, носившими духовное звание муфтия, избирались представители разных, но преиму​щественно дагестанских, народов. Председателем ДУМСК был карачаевец Махмуд 1еккиев, избранный на этот пост в 1978 г. и ставший первым муфтием-недагестанцем. Его предшественни​ками были кумык Хизри Гебеков (1944-1950), аварец Магомед Курбанов (1950-1975) и аварец Абдулхафиз Омаров (1975—
1978) ”.
Духовное управление мусульман Европейской части СССР и Сибири (ДУМЕС) осуществляло руководство мусульманскими община​ми на остальной территории СССР. По своему религиозному со​ставу оно было ханафитским. Председателем ДУМЕС был муф​тий Талгат Таджуддин, избранный на этот пост в 1980 г. В по​слевоенный период его предшественниками стали Абдурахман Расулев (1936-1950), Шакир Хиялетдинов хазрат (1951-1974) и Габдельбарий Исаев хазрат (1975-1980).
Как видно из вышеизложенного, лидеры все четырех со​ветских муфтиятов были людьми одного поколения, занявши​ми свои посты в один временной период. Все они учились в ме​дресе «Мир-Араб», поддерживая тесные связи с юношеских лет.
Смена власти в советских ДУМ происходила без каких- либо эксцессов и по принятой в каждом отдельном случае схеме: САДУМ управляла династия авторитетных богосло​вов Бабахановых, власть в которой передавалась от отца к сыну; в ДУМСК соблюдался принцип ротации между основ​ными этническими группами Северного Кавказа; в ДУМЗАК пост шейх-уль-ислама был закреплен за шиитом, в то время как его первый заместитель носил духовное звание муфтия и был суннитом-ханафитом; муфтиями ДУМЕС становились только татары, причем в основном казанские74.
Тем временем история советского ислама подходила к концу.
4 февраля 1989 г. студенты медресе «Мир-Араб» и Ташкенского исламского института, а также примкнувшие к ним имамы со​брались у административного здания САДУМ медресе «Барак хана», объявили о начале Чрезвычайного всеобщего собра​ния мусульман и в ультимативной форме потребовали смеще​ния председателя САДУМ муфтия Шамсиддина (Шамсуддина) Бабаханова, обвиненного в продажности, безбожной власти, несовместимых с исламом привычках и общем несоответствии с занимаемой должностью75. Предполагая встретить противо​действие соответствующих государственных органов, инициа​торы собрания и их сторонники двинулись к зданию Совета ми​нистров Узбекской ССР, скандируя антибабахановские лозунги. Неожиданно для демонстрантов первый секретарь ЦК КПСС Узбекской ССР Ислам Каримов согласился выслушать выдвину​тые требования и одобрить отставку Бабаханова76. Вскоре но​вым и последним председателем САДУМ был избран директор Высшего исламского института при САДУМ Мухаммад Содик Мухаммад Юсуф77.
Параллельно с переворотом в Ташкенте вопрос о создании автономного муфтията в Казахстане поставил казый этой респу​блики Ратбек Нисамбаев, однако на тот момент большую часть имамов республики составляли узбеки и чеченцы, которые не поддержали эту инициативу. Тем не менее в начале января 1990 г. первый курултай мусульман Казахстана принял решение о выходе из САДУМ и создании независимого ДУМ Республики Казахстан. В ответ лидеры САДУМ прекратили прием казах​станских студентов в узбекские медресе78.
Смещение Бабаханова дало старт началу трансформации су​ществующей структуры духовных управлений. Столь нетипич​ное для советской системы развитие событий объясняли по​том тем, что Ташкент считался своеобразным «фасадом» совет​ского ислама, и республиканские власти посчитали нецелесоо​бразным вмешиваться во внутримусульманский конфликт. В лю​бом случае, та легкость, с которой был смещен председатель САДУМ, запомнилась многим имамам и амирам ваххабитских джамаатов. И они сделали соответствующие выводы.
Через три года после описанных событий Духовное управ​ление мусульман Средней Азии и Казахстана, реорганизован​ное в Духовное управление мусульман Мавераннахра, прекрати​ло свое существование и разделилось на республиканские муф- тияты79. На руинах САДУМ буйным цветом расцвели нетради​ционные формы ислама, которые до сих пор считаются глав​ным дестабилизирующим фактором в этом регионе. И нет ника​ких сомнений, что Ислам Каримов впоследствии не раз жалел о своей непротивленческой позиции.
Через месяц после смещения Бабаханова, в марте 1989 г., по аналогичному сценарию был спровоцирован кризис в Духовном управлении мусульман Северного Кавказа (ДУМСК).
Образованное в 1944 г. ДУМСК на момент своего 45-летне​го юбилея располагало более чем 100 мечетями, сосредоточен​ными преимущественно в Дагестане. Резиденция председате​ля ДУМСК первоначально размещалась в небольшом дагестан​ском городе Буйнакске, однако незадолго до описываемых со​бытий была перенесена в Махачкалу. Несмотря на небольшое количество мечетей, структура ДУМСК предполагала выделе​ние казыятов, территориально соответствовавших националь​ным и наднациональным административным образованиям Северного Кавказа80.
В 1978 г. председателем муфтията был избран балкарец Мах​муд Геккиев, ставший первым муфтием-недагестанцем81. К этому времени давление государства на ислам заметно ослабло, что, с одной стороны, позволило с меньшими проблемами открывать новые мечети и контактировать со своими зарубежными едино​верцами, а с другой — привело к активизации «альтернативно​го» ислама.
Официальные лидеры советского ислама по мере сил стара​лись содействовать исламскому возрождению, однако были вы​нуждены согласовывать свои действия с Советом по делам рели​гий СССР. Нередко под давлением этой организации приходи​лось принимать сомнительные, с богословской точки зрения, заявления и фетвы, в угоду атеистической пропаганде бороться с противоречащими советской морали исламскими обычаями82. Вряд ли такое «сотрудничество» с властью доставляло большое удовольствие имамам и муфтиям, однако иной возможности со​хранить организованную мусульманскую жизнь у них не было.
В годы явных репрессий против духовных лидеров такая по​зиция находила если не одобрение, то хотя бы понимание про​стых верующих, однако в преддверии перестройки в их среде стало крепнуть недовольство соглашательством официальных структур. Оппозиционные настроения умело подогревались лидерами «альтернативного» ислама, который на Северном Кавказе был изначально представлен возрождающимися тари- катами — кадирийей, накшбандийей и шазилийей. Именно с ними в последние годы существования ДУМСК пытался бороть​ся муфтий Махмуд Геккиев, однако исход этой борьбы не вызы​вал сомнений.
Ташкентский переворот, продемонстрировавший не столь​ко слабость «советских» муфтиев, сколько нежелание властей вмешиваться во внутриисламские дела, стал весьма вдохновля​ющим примером для дагестанских оппозиционеров. Уже в нача​ле марта 1989 г. в мечетях Дагестана начали появляться листов​ки, которые призывали «сделать перестройку у себя в религии» и освободить муфтия Махмуда Геккиева от занимаемой должно​сти по следующим причинам:
а)
муфтий является ханафитом, в то время как большинство дагестанских мусульман — шафииты;
б)
он значительно превысил срок пребывания в своей долж​ности и не разу не отчитался за проделанную работу;
в)
увеличил себе заплату в три раза, купил себе четыре квар​тиры и три машины;
г)
не проявлял никакой инициативы в открытии нрвых ме​четей, в частности, новой джума-мечети Махачкалы. Впослед​ствии в вину Геккиеву были поставлены также беспорядочные половые связи И ПЬЯНСТВО83.
Антигеккиевские листовки составили и распространили члены специально созданной инициативной группы по сме​щению председателя ДУМСК, во главе которой встал имам одной из махачкалинских мечетей Зайдулла Алибеков. В эту группу вошли и «профессиональные революционеры», неза​долго до этого отметившиеся в Ташкенте. Только через не​сколько лет стало известно, что и антибабахановская, и анти- геккиевская акция были тщательно подготовлены специаль​но обученными ваххабитскими эмиссарами, ставившими сво​ей целью дискредитацию прогосударственных духовных ли​деров ислама.
Пресс-секретарь ИПВ Балиахмед Садур
об
ее отношении кмуфтиятам
Вообще отношение Исламской партии возрождения (ИПВ) к муф​тиям и прочим руководителям мусульман, назначенным правитель​ством, было всегда негативным, что оказалось некоторым перебором, по​скольку такие люди, как Мухамад-Содик Мухаммад-Юсуф, Хаджи Акбар Тураджонзода, Мукаддас Бибарсов, оказались людьми, безусловно, чест​ными, несмотря на колебания, во многом обусловленные, на мой взгляд, привычкой оглядываться на предполагаемое мнение кураторов из Совета по делам религии, т. е. в конечном счете на КГБ. Впрочем, позиция руко​водителей ИПВ легко объяснима: многие из них свой первый политиче​ский опыт приобретали в ходе свержения таких одиозных муфтиев, как Геккиев на Северном Кавказе и младший Бабаханов в Средней Азии.
У мусульман, «руководимых» муфтиятом в Уфе, такого опыта не было, но оппозиция Талгату Таджетдину окрепла настолько, что возник​ло настоящее движение мулл, направленное на замену официального ру​ководства мечетями бывшей Европейской части СССР и Сибири. Как пред​ставитель мусульман этой части страны, я попробовал навести мосты со сторонниками оппозиции, но никого из них не смог привести в ряды ИПВ, даже Мукаддаса Бибарсова, с помощью которого, пытаясь создать отделе​ние партии наподобие северокавказского или таджикистанского, я орга​низовал в Саратове региональную конференцию для членов партии, про​живающих на территориях уфимского муфтията. Позиция Бибарсова ска​залась и на результативности конференции, хотя решающую роль в том, что собственная структура на постоянной основе у нас не получилась, сыграла позиция некоторых наших руководителей, увидевших в конфе​ренции проявление сепаратизма84.

В течение марта и апреля 1989 г. активисты оппозиционе​ров посетили почти все мечети Северного Кавказа и настрои​ли их духовенство против Геккиева. Участники инициативной группы предлагали выбрать на пост председателя ДУМСК има​ма дагестанского села Тарки Магомеда-Мухтара Бабатова, кото​рый, по их мнению, соответствовал всем предъявляемым требо​ваниям и стал бы идеальным муфтием. Сам Бабатов, правда, не принимал никакого участия в развязанной кампании и относил​ся к уготованной ему роли довольно скептически.
12 мая 1989 г. в село Тарки приехал лидер инициативной группы Зайдулла Алибеков и предложил Бабатову прибыть на конференцию мусульман Северного Кавказа, созванную про​тивниками Геккиева, и занять по ее итогам (видимо, предрешен​ным) пост председателя ДУМСК, однако получил отрицатель​ный ответ. Невзирая на позицию таркинского имама, 13 мая противники Геккиева провели в джума-мечети Буйнакска некую «Конференцию мусульман Северного Кавказа», в которой при​няло участие около 300 человек. Главными результатами это​го сомнительного собрания стали смещение Махмуда Геккиева и избрание на должность председателя ДУМСК Магомеда- Мухтара Бабатова (как уже говорилось, вопреки желанию по​следнего). В тот же день часть делегатов конференции направи​лась в Махачкалу, где захватили резиденцию ДУМСК. Поднятые по тревоге сотрудники правоохранительных органов едва успе​ли отбить муфтия и его соратников у митингующих, которые уже собирались устроить самосуд. Этим вмешательство власти во внутримусульманские дела и ограничилось85.
После атаки резиденции ДУМСК наиболее радикально на​строенные делегаты конференции начали стихийный митинг и потребовали встречи с правительством Дагестана. Выступления противников Геккиева продолжались целый день и в итоге де​морализованные дагестанские власти были вынуждены при​знать легитимность новых лидеров Северокавказского муф- тията86. Оппозиция официальному мусульманскому духовен​ству одержала вторую знаковую победу, которая, как и задумы​валось, быстро спровоцировала междоусобное противостоя​ние. Наблюдавшие за смещением Геккиева делегаты из Чечено- Ингушетии, Кабардино-Балкарии и Ставропольского края были шокированы той легкостью, с которой заслуженного ду​ховного лидера, олицетворявшего для них межэтнический ха​рактер ДУМСК, вышвырнули из своей резиденции. Им было хо​рошо известно, что большинство выдвинутых против председа​теля ДУМСК обвинений были надуманы и в действительности его моральный облик никаких нареканий не вызывал.
Трения между дагестанскими и недагестанскими мусульма​нами получили публичную огласку в середине октября 1989 г., когда в Махачкале открылся Съезд мусульман Северного Кавказа, призванный избрать нового председателя ДУМСК. Все выдвинутые на пост муфтия кандидаты оказались дагестанца​ми, и вскоре Съезд свелся к жесткой полемике между представи​телями составляющих этот народ этнических групп. Делегаты от других северокавказских регионов оценили происходящее как откровенное ущемление своих интересов и уполномочили казыя Карачаево-Черкесии Ануарбека Абишева изложить об​щую точку зрения на сложившуюся проблему. Эта точка зрения сводилась к тому, что, коль скоро никаких шансов сохранить ме​жэтнический баланс в ДУМСК нет, то и оставаться в этой струк​туре для недагестанцев бессмысленно. Поэтому Абишев, не ограничившись жесткой критикой алибековцев, заявил о наме​рении создать собственное, независимое духовное управление мусульман.
Это заявление положило конец прениям и подвело черту под историей ДУМСК. Новый председатель этой структуры так и не был выбран, и уже через месяц на Северном Кавказе воз​ник первый независимый от нее муфтият — ДУМ Кабардино- Балкарской Республики, который возглавил молодой кабардин​ский имам Шафиг Пшихачев. В декабре 1989 г. было образовано также автономное ДУМ Чечено-Ингушской Республики во гла​ве с чеченцем Шахидом Газабаевым.
Между тем дагестанское духовенство еще надеялось спасти ДУМСК. Назначенный на июльском Совете алимов исполня​ющим обязанности муфтия Абдулла Алигаджиев вскоре после Съезда сложил с себя полномочия и назначил своим преемни​ком имама села Новый Хушет Махачкалинского района Ахмеда Магомедова, которому была поручена подготовка нового съезда ДУМСК. Новый и.о. муфтия принял решительные меры по вос​становлению порядка и вскоре создал оргкомитет по проведе​нию очередного съезда ДУМСК, во главе которого встал имам центральной махачкалинской мечети Багаутдин Исаев.
Последний Съезд ДУМСК открылся в Махачкале 27 января 1990 г. На нем вновь проявилось соперничество основных на​родов Дагестана и связанное с этим желание дагестанских вла​стей предрешить итоги голосования, исходя из собственных представлений об этническом паритете. В результате и.о. муф​тия даргинец Ахмед Магомедов, имевший наибольшие шансы на успех, под давлением Хапсат Гамзатовой, главного куратора религиозных вопросов в Совете министров Дагестана, был вы​нужден снять свою кандидатуру
. По итогам голосования 76 из 173 бюллетеней было подано за имама махачкалинской собор​ной мечети кумыка Багаутдина Исаева, который набрал боль​шинство голосов и стал новым муфтием. ДУМСК решением съезда было преобразовано в ДУМ Дагестана, что сократило зону его юрисдикции до границ этой Республики.
После распада ДУМСК исламское сообщество Северного Кавказа перестало составлять единое целое и вплоть до авгу​ста 1998 г. его развитие шло по разным векторам. В этот период основными поставщиками новостей о северокавказских мусуль​манах стали Дагестан, Чечня и Карачаево-Черкесия. И эти но​вости выглядели нерадостно.
Январский съезд 1990 г., закончившийся долгожданным из​бранием легитимного муфтия, умиротворил дагестанских му​сульман на ближайшие полтора года и дал возможность начать полноценное возрождение исламской жизни. Аналогичные процессы шли и в других регионах, однако по уровню религи​озности населения и его желанию вернуться к исламским кор​ням Дагестан выглядел несомненным лидером. В республике были заложены сотни мечетей, десятки стихийно возникших медресе с трудом удовлетворяли потребности десятков тысяч людей, жаждущих познать ислам. Наконец, появилась возмож​ность совершить обязательное для каждого мусульманина путе​шествие — хадж в священную Мекку.
Установление в январе 1990 г. дипломатических отноше​ний между СССР и Саудовской Аравией значительно облегчи​ло условия совершения хаджа, и, несмотря на солидную стои​мость паломничества, тысячи людей — преимущественно даге​станцев — подали на него заявки. Именно это и стало причиной новой кризисной ситуации в дагестанской умме.
Стартовавшая в преддверии распада СССР инфляция и рез​кое падение курса рубля привело к значительному повышению цен на хадж, что сделало его недостижимой мечтой для мно​

гих желающих. 3 июня в Махачкале начался стихийный сход му​сульман, протестующих против повышения цен. Лидером ми​тингующих стал Хасбулат Хасбулатов, заместитель председате​ля исполкома организации «Джамаатул муслими» — исламской партии, образованной в Ленинском районе Дагестана в мар​те 1990 г. 13 июня бессрочный митинг перерос в беспорядки, закончившиеся попыткой штурма здания Совета Министров Республики Дагестан и гибелью одного демонстранта87. В этой трагической истории ДУМ Дагестана не предприняло никаких попыток урегулировать ситуацию, чем подорвало к себе дове​рие у части верующих88. Июньские события стимулировали рост автономных от ДУМ Дагестана исламских политических организаций, в том числе и радикально настроенных89.
Хадж хан способ политической борьбы
Летние события вокруг проблемы хаджа — это внешнее проявле​ние глубокого внутреннего конфликта двух видов общности: исламской и советско-имперской. Резкое обострение конфликта связано, в частно​сти, с тем, что партийная номенклатура решила «поменять коней на пе​реправе»: резко подняли цены на билеты и загранпаспорта и попытались сами направиться в хадж, вытеснив исламских активистов. Совершивший хадж после возвращения получает новый, более высокий общинный и политический статус. Поэтому попытка партийной номенклатуры че​рез хадж вновь занять «руководящую» позицию не осталась незамечен​ной традиционными исламскими кругами. Так как Духовное Управление по Северному Кавказу помогало номенклатуре, то под влиянием новых исламских лидеров Духовное Управление по Северному Кавказу было упразднено как структура (вместе с руководством), а на его месте обра​зовалось Духовное Управление мусульман Дагестана с новыми руково​дителями0".
Кризис в дагестанской умме продолжал углубляться и вско​ре достиг своего апогея. 29 февраля 1992 г. в Махачкале про​шел I Съезд мусульман Дагестана, результатом которого стало смещение муфтия ДУМ Дагестана Багаутдина Исаева. Среди предъявленных ему обвинений значились неуспешная полити​ка в сфере мусульманского образования, слабая помощь мече​тям, авторитарные методы руководства, финансовые просче​ты, а также попытки создать особое духовное управление му​сульман для тюркоязычных народов91. Новым председателем ДУМ Дагестана был избран аварец Ахмед Дарбишгиджиев, од​нако Багаутдин Исаев не признал законность своего смещения и создал собственный, кумыкский, муфтият. Вскоре его приме​ру последовали лезгинские и даргинские духовные лидеры, не​довольные засильем аварцев в ДУМ Дагестана. Начался раскол ДУМ Дагестана по национальному признаку, приведший к появ​лению по меньшей мере четырех этнических ДУМ: аварского (ДУМ Дагестана), кумыкского (Кумыкское ДУМ Дагестана), лез​гинского (ДУМ Южного Дагестана) и даргинского (Даргинский казыят)92.
Разделение на этнической основе пагубно отразилось на дальнейшей судьбе дагестанской уммы, которая немедленно по​теряла позиции лидера исламского возрождения в России и на долгое время стала его аутсайдером. Конфликтом между тради​ционными мусульманами не замедлили воспользоваться ревни​тели «чистого» ислама и дружественные им партии, которые стали стремительно захватывать рычаги воздействия на даге​станский ислам. Однако победное шествие ваххабитов было не​ожиданно остановлено их бывшими союзниками по подполь​ной борьбе — тарикатистами, которые имели свои планы на да​гестанскую умму. В этой борьбе, имевшей как идеологическое, так и вооруженное измерение стали вырисовываться фигуры новых исламских лидеров республики, среди которых первое место по влиянию занял авторитетный устаз тарикатов нак- шбандийя и шазилийя, аварский чабан Саид Адаев, более из​вестный как Саид-афанди Чиркейский. Именно он через 5 лет стал истинным лидером умеренных мусульман Дагестана, од​новременно распространив свое влияние и далеко за пределы этой республики93.
Наиболее остро последние два годы существования СССР пережили мусульмане Закавказья. ДУМЗак сумело избежать раскола, однако в начале 1990 г. было поставлено перед непро​стым выбором — поддержать решение М.С.Горбачева о вво​де войск в Баку или же поддержать своих верующих, которые вышли на улицы и десятками гибли в столкновениях с воен​ными. Шейх-уль-ислам Аллахшукюр Паша-заде предпочел пер​вым из мусульманских лидеров СССР бросить вызов действую​щей власти, резко осудив ее действия по усмирению народных волнений. «Обречена и лишь позора достойна та страна, вла​сти которой не утихомиривают, а еще больше разжигают меж​национальные страсти; страна, которая превратила армию в убийцу своих же сограждан; страна, где человек имеет гораз​до больше прав на смерть, чем на достойную жизнь», — гово​рилось в его обращении к генсеку Михаилу Горбачеву94. В знак протеста Аллахшукюр Паша-заде отказался от мандата депута​та Верховного Совета СССР, которым он первым из мусульман​ских лидеров Советского Союза был избран годом ранее95.
Сам шейх-уль-ислам единственным из первых лиц Азербайджанской СССР вышел на улицы Баку и удержал людей от эскалации конфликта. Три дня духовный лидер мусульман Закавказья фактически управлял республикой, сохранив ее от глобальных потрясений.
Из письма председателя ДУМ Закавказья шейх-уль-ислама Аллахшукюра Паша-заде генеральному секретарю КПССМ.С.Горбачеву
Азербайджанский народ с презрением и решительно отвергает все надуманные причины для ввода войск. Одной из этих причин является «исламский фактор», который якобы считается угрозой советскому го​сударству. В связи с этим заявляю следующее: быть правоверным, при​надлежать к исламской религии на самом деле означает быть далеким от шовинизма, национального чванства. Вы хорошо знаете это, и это до​казывает сказанные когда-то мной Вам слова: мусульманское духовен​ство Закавказья не намерено использовать религию в качестве оружия в политических и межнациональных конфликтах. Вы прекрасно знаете, что в самые тяжелые моменты происходящих в нашем краю событий, ис​лам призывал решать все вопросы с помощью разума и мирным путем. В таком случае, выдвижение надуманного «исламского фактора» в каче​стве дестабилизирующей тричины не могло не вызвать гнев и негодо​вание. Совершенно очевидно, что этим преследовались определенные цели. Значит, противопоставлением мусульман христианам преследова​лась цель еще большего обострения межнациональных столкновений46.
Именно по инициативе Аллахшукюра Паша-заде все погиб​шие в январских столкновениях без различия национально​сти и вероисповедания были призваны шахидами и похороне​ны в мемориальной Аллее Шехидов в Баку, ныне ставшей глав​ным военным мемориалом республики. Впоследствии шейх-уль- ислам помог вернуться к власти в Азербайджане Гейдару Алиеву, с началом правления которого страна постепенно начала выхо​дить из кризиса97.
После 1992 г. ДУМЗАК, переименованное в Управление му​сульман Кавказа, оказалось единственным из советских ДУМов, переживших распад СССР. Более того, оно смогло расширить свои границы и усилить внешнеполитическую деятельность, став влиятельным игроком в области мировой мусульманской дипломатии.
Межрелигиозный диалог как фактор мусульманской дипломатии в советский период
Г
лавным фактором межрелигиозного диалога в мировом мас​штабе всегда являлся христианско-мусульманский диалог, на​чатый еще православными богословами Византийской империи и эмиссарами первых халифов. Их собеседования нередко были выражены в резких тонах и не отличались толерантностью к ре​лигиозным взглядам друг друга. В то же время ряд православных святых отзывались об исламе вполне благожелательно. Так, пре​подобный Феодосий Печерский говорил: «Если увидишь нагого или голодного, или в беду попавшего, — будет ли то иудей или мусульманин, — ко всякому будь милосерд, избавь его от беды, как можешь, и не лишен будешь награды у Бога, ибо Сам Бог в нынешнем веке изливает милости Свои не на христиан толь​ко, но и на неверных». Святитель Симеон Фессалоникийский призывал: «Мусульман же жалейте, ибо надлежит и к ним быть милостивыми и молиться Богу за них». Преподобный Феофан Исповедник свидетельствовал, что Мухаммед учил «состра​дать друг к другу и помогать обижаемым», а святитель Григорий Палама говорил, что «считает хорошим ритуал» мусульманско​го погребения48.
«Из-за того, что образом жизни, нравами и предметом по​клонения мы разделены, разумеется, не следует быть рас​положенными враждебно и лишать себя общения», — под​черкнул святитель Николай Мистик в своем письме к хали​фу ал-Муктадиру, обозначив тем самым базовые принципы христианско-мусульманского диалога. В свою очередь, святой Василий Великий отмечал: «Ежели между учениями есть какое взаимное сродство, то познание их будет нам кстати. Если же нет сего сродства, то изучать разность учений, сличая их меж​ду собой, немало послужит к подтверждению лучшего учения»94.
В 1990 г. муфтий Средней Азии и Казахстана Мухаммад- Садык Юсуф после посещения Московской духовной семина​рии и общения с ее преподавателями и студентами убедился в том, что христиане и мусульмане имеют искаженное представ​ление друг о друге, возлагая вину за это на атеистическую пропа​гандистскую литературу. Действительно, представители рели​гиозных общин легко отсеивали всё неверное, касающееся соб​ственной религии, но вольно или невольно усваивали искажен​ный образ других религиозных систем100.
Как уже упоминалось в предыдущих разделах, первона​чально христианско-мусульманские отношения на территории современной России были в целом нормальными — до эпохи Золотой Орды контакты между русскими православными и му* сульманами не носили интенсивного характера, а затем веро​терпимая политика золотоордынских ханов получила положи​тельную оценку Православной Церкви и вызвала, помимо все​го прочего, рост уважения к исламу как их религии. При этом важно отметить, что ислам в Золотой Орде был адаптирован к мировоззрению тюрок и, будучи изначально представлен наи​более либеральным ханафитским мазхабом суннизма, претер​пел также заметное влияние со стороны доисламского языче​ства (тенгрианства и шаманизма) и христианства (несториан- ства)101. Именно это уникальное сочетание факторов и сделало его самой веротерпимой на тот момент формой ислама.
Добрые отношения между исламом и православием на Руси продлились не очень долго — захват Константинополя турками и постоянные конфликты с мусульманскими государствами на границах России ухудшили восприятие ислама в глазах право​славных, который многими начал восприниматься как религия врагов и, следовательно, враждебная религия. С XV в. на рус​ском языке начинают издавать полемические антиисламские сочинения, среди которых важнейшее место заняли сочине​ния Максима Грека, самое деликатное из которых именовалось «Ответы христианам противу агарян, хулящих нашу православ​ную веру христианскую»102.
После присоединения к России Казанского ханства и других мусульманских государств на восточных границах православно​мусульманские отношения достигли точки крайнего спада, так как на объявляемые Москве «священные» войны, ни ответная демусульманизация покоренных народов не способствовали конструктивному межрелигиозному диалогу. С другой сторо​ны, российские власти всегда различали «плохих» и «хороших» мусульман, относя к последним населявших Касимовское хан​ство мишар. История показывает, что на тех мусульман, кото​рые доказали свою верноподданность русским государям, ни​какие антимусульманские ограничения не распространялись и они свободно исповедовали свою религию, охотно привлекаясь к важным дипломатическим поручениям. Такое избирательное отношение к мусульманам выгодно отличало Россию от стран Западной и Центральной Европы, правители которых враждеб​но относились ко всем мусульманам без исключения.
Православная миссионерская деятельность среди татар осуществлялась со многими эксцессами, в связи с чем в кни​гах мусульманских авторов часто она именуется «насильствен​ной христианизацией». Строго говоря, насильственным креще​ние татар все же не было — о популярной пословице «неволь​ник — не богомольник» забывали только самые непримиримые миссионеры, действовавшие на свой страх и риск. В то же вре​мя Святейший Правительствующий Синод, отвечая в 1770 г. на запрос о случаях принуждения к принятию православия, отме​чал, что крещение должно осуществлять по самопроизвольным желаниям, а не принуждению103. Академик В.В.Бартольд отме​чал, что «не прибегая к прямому насилию над совестью своих подданных, правительство склоняло их к перемене веры путем льгот для новообращенных»104.
Постепенно трения в этой сфере стали сходить на нет, пра​вославная миссия приобретала все менее активный характер, и в конце XIX в. татары даже начали активную контрмиссионер​скую деятельность, склоняя к возвращению в ислам крещеных татар и ведя призыв среди язычников. При этом никаких пре​пятствий им власти не чинили105.
Известно, что российские власти допускали миссионерскую деятельность протестантов с условием, что она будет направле​на на обращение мусульман в христианство. В 1802 г. в Санкт- Петербург прибыли эмиссары Эдинбургского миссионерско​го общества, которые желали получить позволение на мисси​онерскую работу в отношении мусульман, буддистов и язычни​ков на территориях вокруг Каспийского моря. Благодаря про​текции камергера Николая Новосильцева они получили разре​шение на свою деятельность и основали несколько миссионер​ских постов на Кавказе и Нижнем Поволжье, сконцентрировав​шись на .миссии среди мусульман106. Помимо распространения миссионерских сочинений они выкупали пленных татар, черке​сов и представителей других мусульманских народов, обращая их в протестантизм. Впрочем, ожидаемого эффекта их работа не возымела — многие крестившиеся мусульмане под давлением своих соплеменников возвращались в ислам, при том, что ме​тоды шотландцев вызывали растущее недовольство. В связи с этим генерал А.П.Ермолов прямо заявил, что «допущение ино​странных миссионеров на Кавказе, особенно в политическом отношении, несовместно для России» и предложил учредить на Кавказе русское общество для распространения православия107. Тем не менее шотландцам удалось добиться одного громкого успеха — в 1823 г. в Астрахани ими был крещен в пресвитериан​ство сын влиятельного персидского чиновника Мохаммед Али Казым-Бек, впоследствии — видный российский востоковед, «патриарх русского востоковедения» Мирза Александр Казем- Бек108. Именно он стал одним из первых серьезных исследова​телей ислама в Российской империи, посвятив ему ряд вполне благожелательных работ104.
В 1859 г. на средства архиепископа Казанского Георгия, основателя отделения восточных языков Казанской духовной академии, был издан «Полный конкорданс Корана, или Ключ ко всем словам и выражениям его текстов для руководства к иссле​дованию религиозных, юридических, исторических и литера​турных начал сей книги» за авторством Александра Казем-Бека. За свой труд, получивший признание как исламоведов, так и му​сульманского духовенства, он был награжден персидским орде​ном Льва и Солнца первой степени110. В 1878 г. казанский пра​вославный исламовед Г.С.Саблуков выпустил самый качествен​ный перевод Корана на русский из существовавших на то время и вплоть до выхода в 1963 г. перевода академика Крачковского он оставался главным источником сведений о мусульманской религии для русскоязычной аудитории111.
Взаимополезные контакты между православным и мусуль​манским духовенством в России возобновились только в по- стекатерининский период, когда обе религиозные традиции были окончательно «встроены» в госаппарат. По просьбе граж​данского губернатора А.А.Македонского муфтий Габдулвахид Сулейманов вступил в Оренбургский попечительский комитет о тюрьмах, а в мае 1856 г. стал его директором. Примечательно, что пост вице-директора занял епископ Оренбургский Антоний, что, по мнению ДАзаматова, стало попыткой властей наладить межконфессиональное (точнее, межрелигиозное) сотрудниче​ство. И попыткой, по всей видимости, первой112.Из российских мусульманских богословов к теме межре- лигиозного диалога косвенно обращался санкт-петербургский имам-мударрис Атаулла Баязитов, который в своей книге «Отношение ислама к науке и к иноверцам» посвятил целую гла​ву описанию веротерпимости ислама, приведя немало приме​ров доброго отношения первых Мухаммеда и первых халифов к христианам, а также опубликовав «Указ о привилегиях, дан​ных Магометом христианам»113. Благодаря этой книге отноше​ние российских просвещенных кругов к исламу определенно улучшилось.
Конечно, многим не нравилось мирное сосуществание хри​стиан и мусульман России. Помимо подробно описанного в пред​ыдущих главах деструктивного зарубежного влияния на россий​ских мусульман, среди которых специально обученными эмис​сарами активно разжигались не только антиправительствен​ные, но и антиправославные настроения, следует остановиться на деятельности революционеров. Как отмечает С.М.Исхаков, именно революционно настроенные элементы в 1905 г. спро​воцировали столкновения армян и азербайджанцев с тем, что​бы переложить всю вину на мусульман. Азербайджанские рабо​чие Баку считались большевиками контрреволюционно настро​енной частью пролетариата, которую необходимо было нейтра​лизовать114.
Во время революции 1905 г. в Елизаветопольской губернии революционерами были спровоцированы столкновения меж​ду армянами и азербайджанцами, в итоге вылившиеся в кро​вавые столкновения в Баку, продолжавшиеся с б по 10 февра​ля 1905 г. Решающую роль в урегулировании этого конфлик​та сыграли казий Закавказского шиитского духовного правле​ния ахунд М.-М.К.Джафар-заде и председатель этого правления шейх-уль-ислам А.А.Ахунд-заде, первый из которых встал меж​ду враждующими сторонами с Кораном в руках, а второй в сво​ей проповеди подчеркнул, что у мусульман не было и нет осно​ваний враждовать с армянами113. В ходе переговоров мусульма​нам удалось найти общий язык и с армянским, и с православ​ным духовенством, что позволило им объединить усилия в борь​бе против разжигателей межнациональной вражды — 20 ноября 1905 г. сводный отряд бакинских православных черносотенцев и мусульман во главе с мусульманским купцом Г.-А.Ашуровым разогнал демонстрацию революционно настроенных элемен​тов116 Совместные дружины православных и мусульман создава​лись также в Крыму, где русские, татары и греки совместно от​лавливали и принуждали к порядку участников нелегальных со​браний117.
Революционная пропаганда велась и среди татар с башки​рами, которых откровенно «натравливали» на русских. В ответ мусульманские духовные лидеры приняли ряд контрмер, стара​ясь сохранить межрелигиозный мир и поддержать своих право​славных сограждан.
22 октября 1905 г. в Казани группа мусульманского духовен​ства во главе с будущим муфтием Галимжаном Баруди вместе с православным духовенством приняла участие в монархической черносотенной демонстрации, чем вызвала ярость у революци​онеров и одобрение у православной общины118. «Татарские ре​акционеры под предводительством видного татарского духов​ного деятеля Галимджана Баруды в составе 14 татарских мулл, Сайдашева и компании других монархистов присоединились к этой манифестации и совместно с русскими попами и черносо​тенцами обошли Казань», — обличал мусульманских черносо​тенцев историк Г.Г.Ибрагимов119.
А вот как об этом событии писала православная пресса: «В строгом порядке следовали представители благоразумно​го мусульманского населения, пришедшие заявить о своей пол​ной солидарности с русским населением в деле проявления вер​ноподданнических патриотических чувств! Сначала, предводи​тельствуемые муллами, шли попарно почетные, убеленные се​динами старцы и несли портрет государя; за ними следовали со​лидарные с ними серьезные мужи. Шествие замыкали молодые юноши с ясными, радостными взорами, бросавшие сочувствен​ные взгляды и улыбки русскому населению. На всем пути следо​вания из Забулачной части города они пели своеобразным мо​тивом мусульманские песнопения и останавливались для крат​кой молитвы не только перед мечетями, но и пред храмами хри​стианскими», — писали об этом знаковом событии «Известия по Казанской епархии»120. В свою очередь, ректор Казанской духовной академии епископ Алексий (Дородницын) отмечал «бурю сочувственных восклицаний со стороны русского населе​ния. «Спасибо, мусульмане»; «Мусульмане — наши друзья»; «Мы их любим, и они нам ни в чем не мешают» — едва позволила рас​слышать ответную краткую речь г[осподина] Губернатора, бла​годарившего мусульман за их патриотические чувства и горя​чо пожимавшего руки представителям мусульманского населе​ния. Близко стоявшие друг к другу русские и мусульмане также спешили обменяться сочувственными рукопожатиями, а воз​дух оглашался радостными криками: «Ура!», «Да здравствует Царь!»121.
23 октября 1905 г. делегацию православных и мусульманских монархистов отношения приветствовал в Уфе муфтий Мухам- мадъяр Султанов, призвавший хранить добрые между русскими и башкирами. При этом сам Султанов воспринимался современ​никами как один из лидеров черносотенного движения122.
Весной 1907 г. в Казани состоялось шествие Союза рус​ского народа, в котором приняли участие более 20 мулл, за​тем черносотенная мусульманская организация была создана в Чистопольском уезде Казанской губернии. В том же году уфим​ское отделение Союза русского народа объявило о создании му​сульманского отдела, членам которого предполагалось вручить значки с надписью «Союз русского народа с мусульманами». В декабре 1980 г. прошел регистрацию устав Царско-народного мусульманского общества, в котором среди целей новой орга​низации указывалось «сохранение среди татарского населения верности принесенной на Коране присяги Царю» и «и креп​кое единение с русскими патриотическими обществами»12'1. Учитывая тот факт, что в руководстве Союза русского народа состояло немало православных архиереев и священников — на​пример, будущие патриархи Тихон и Алексий I, будущий свя​той Иоанн Кронштадский, заключение альянса с мусульманами- монархистами произошло явно по их благословению. Вполне возможно, Союз русского народа стал первой российской не​правительственной организацией, в которую вошли духовные лидеры и православных, и мусульман124.
Будущий святой Русской Православной Церкви император Николай II высоко оценил помощь мусульманских духовных ли​деров в деле сохранения стабильности в стране и удостоил их высоких почестей — в декабре 1905 г. звание почетного гражда​нина было даровано старшему ахуну Москвы Х.Агееву и пензен​скому ахуну Ш.Потееву, звание личного почетного гражданина получили члены ОМДС Г.-М.Капкаев и Р.Фахреддин, а также бо​лее десяти их коллег-имамов125.
Знаменитый командир Лейб-гвардии Конного полка гене​рал Гуссейн-Хан Нахичеванский в 1907 г. выступил инициато​ром строительства православного храма в честь святой Ольги в Красном селе в честь 100-летнего юбилея Фридландского боя. Гусейн-хан обратился за благословение к протопресвите​ру Военного и Морского Духовенства А.Желобовскому и вскоре получил от него ответ: «призываю Благословение Божие на на​чало Святого Дела и желаю скорейшего его окончания». 10 июля 1909 г. церковь, на которую немало средств пожертвовал лично генерал-мусульманин была торжественно освящена126.
После революции Гуссейн-Хан отказался присягнуть Вре​менному правительству, а затем и большевикам. Он был пред​положительно расстрелян в начале 1919 г., однако перед этим успел выделить деньги на перевоз в Иерусалим тела великой княгини Елизаветы Федоровны, святой новомученицы Русской Православной Церкви, зверски убитой в 1918 г. в Алапаевске. Во многом благодаря нему Церковь смогла обрести мощи свя​той княгини, что подчеркнул в своей речи епископ Бакинский и Прикапийский Александр, встречавший их в Баку в январе 2005 г. «Наша республика в лице генерал-лейтенанта Российской армии Гуссейн-Хана князя Нахичеванского имеет отношение к сохранению этой святыни. Именно этот человек, знавший и глу​боко почитавший еще при жизни великую княгиню Елизавету Федоровну, помог похоронить ее по христианскому обычаю. Он выделил огромные средства на то, чтобы ее тело было доставле​но из Пекина в Иерусалим, где она и хотела упокоиться», — под​черкнул епископ127.
В январе 1915 г. военный священник Поспелов дал высокую оценку деятельности военных мулл, «единодушно призываю​щих своих духовных детей к борьбе с врагом, во славу России»128. Показательно, что мусульманским аналогом героического каза​ка Кузьмы Крючкова выступал боевой мулла Мишеос Набоков из черкесов, который добровольцем воевал на австрийском фронте и был награжден многими орденами129.
29 июня 1918 г. в Петрограде прошло совещание представи​телей православия, старообрядчества, католичества, иудаизма, лютеранства и ислама, посвященное выработке единой линии борьбы против декрета об отделении церкви от государства. Следуя решениям этого совещания, муллы заявили, что не счи​тают возможным применение данного декрета, чем навлекли на себя серьезное неудовольствие новых властей, пытавшихся по​ссорить их с православными130.
Приведенные факты позволяют сделать вывод, что основой для единения православных и мусульман в России стали патрио​тизм и уважение к власти. Именно в совместной борьбе против внешних и внутренних врагов страны и был заложен фундамент такого межрелигиозного диалога, который оформился в совет​ский период и достиг пика своего развития в постсоветский.
После окончания Великой Отечественной войны власти СССР ослабили давление на крупнейшие религиозные общи​ны страны, позволив им восстановить свои структуры и возоб​новить международную деятельность при условии ее соответ​ствия внешней политике Советского Союза. Духовные лидеры православного христианства, ислама, буддизма, иудаизма и про​тестантизма должны были активно включиться в борьбу за мир и всеобщее разоружение. При этом считалось, что наибольший эффект возымеют их совместные выступления.
Началу межрелигиозного диалога предшествовала активи​зация межконфессионального сотрудничества христианских церквей на миротворческой ниве. В июле 1948 г. на праздно​вании 500-летия автокефалии Русской Православной Церкви в Москве предстоятели поместных православных церквей и Армянской Апостольской Церкви по предложению Патриарха Московского и всея Руси Алексия I обратились ко всем христиа​нам с призывом «сплотиться в твердом решении противостоять опасности новой войны с ее неслыханными ужасами для мно​гострадального человечества». В апреле 1949 г. делегации ве​дущих христианских церквей приняли участие во Всемирном конгрессе сторонников мира в Париже, где они приветствова​ли создание движения сторонников мира и призвали всех веру​ющих встать в его ряды. Удачный опыт этих миротворческих встреч позволил расширить их межконфессиональный формат до^ межрелигиозного131.
Впервые руководители христианских церквей и нехристи​анских религий встретились в Москве в 27-29 ноября 1951 г. на Третьей Всесоюзной конференции сторонников мира. Этот опыт был признан удачным, а начало регулярным межрелигиоз- ным встречам положила назначенная на следующий год Первая конференция представителей всех Церквей и религиозных объединений в СССР132.
Инициатива этой встречи принадлежала Верховному Патриарху-Католикосу всех армян Георгу VI, предложившему сделать конкретный шаг для объединения в борьбе за мир веру​ющих различных религий. Святейший Патриарх Московский и всея Руси Алексий поддержал эту идею и пригласил в Троице- Сергиеву Лавру видных религиозных деятелей — представи​телей всех религий Советского Союза для обсуждения миро​творческих задач. В работе Конференции, открывшейся 9 мая 1952 г. и продолжавшейся четыре дня, приняли участие 74 де​легата — представители христианских церквей — православные, армяно-григориане, старообрядцы, протестанты, мусульмане, иудеи и буддисты. В качестве гостей в работе Конференции при​няли участие зарубежные религиозные деятели, среди которых были: представитель Румынской Православной Церкви митро​полит Севастиан, представитель Антиохийской Православной Церкви архимандрит Василий (ныне митрополит Хауранский и Гор Арабских), представитель Болгарской Православной Церкви архимандрит Максим (ныне Святейший Патриарх Бол​гарский). Делегацию Русской Православной Церкви возглавлял патриарх Алексей I, а мусульман представляли глава ДУМЗака шейх-уль-ислам Ага Али-заде, председатель ДУМЕС муфтий Шакирьян Хиялетдинов, исполняющий обязанности предсе​дателя ДУМСК Магомед Курбанов и заместитель председателя САДУМ, будущий муфтий Зияуддин Бабаханов133.
Одной из тем, поднимавшихся на Конференции, стал корей​ский конфликт, угрожавший перерасти в новую мировую вой​ну. «Мы, представители религий, существующих на территории Советского Союза», — говорилось в Обращении Конференции 1952 г. к духовенству и верующим всех религий мира, — «считаем своим долгом засвидетельствовать, что, по нашему убеждению, источник войны скрывается там, где разрабатываются наибо​лее эффективные средства массового уничтожения людей, где готовятся к войне, мечтая о господстве над всем миром»134.
Как отметил в своем заключительном слове Патриарх Московский и всея Руси Алексий I, «своей работой мы как бы посадили драгоценное дерево: нам необходимо теперь его по​ливать и всячески заботиться о том, чтобы оно дало благие пло​ды». Действительно, первая Межрелигиозная конференция в истории России дала мощный импульс развитию межрелиги- озного диалога, который до сих пор ведется по заложенным на ней принципам — координации усилий в общественно значи​мых сферах и отказе от смешения вер и богословских компро​миссов135.
Следующим межрелигиозным миротворческим саммитом в СССР стала Вторая конференция представителей всех ре​лигий СССР, прошедшая 1-4 июля 1969 г. в Троице-Сергиевой Лавре под девизом: «За сотрудничество и мир между народами».

В ней приняло участие уже 175 делегатов, из которых, поми​мо широко представленных советских духовных управлений, оказалось немало иностранных мусульман — представителей Сирии, Марокко, Иордании, Югославии, Гайаны и Сенегала. Среди них особо выделялся верховный муфтий Сирии Ахмад Кефтару, со временем ставший самым активным мусульманским участником межрелигиозного диалога в мировом масштабе136.
«Советское правительство неуклонно и последовательно проводит политику мира и дружбы между народами, неустанно стремится предотвратить угрозу новой мировой войны и высоко ценит любые усилия, в том числе и религиозных организаций, в достижении этой цели», — говорилось в приветствии участ​никам Конференции председателя Совета министров СССР А.Косыгина137. В ходе Конференции обсуждалась ситуация во Вьетнаме и на Ближнем Востоке, расизм и апартеид, а также про​блемы безопасности в Европе. По всем этим темам были приня​ты специальные заявления, а также сделано заявление «По осно​вам, практике и перспективам совместных усилий различных ре​лигий в поддержку сотрудничества и мира между народами», в котором впервые были обозначены основные направления со​вместной миротворческой работы духовных лидеров традици​онных религий. «В результате широкого и откровенного обмена мнениями мы пришли к единодушному, исполненному оптимиз​ма и надежды выводу, что в настоящее время во всех мировых ре​лигиях наблюдается стремление к взаимопониманию и к сотруд​ничеству в служении человечеству для решения насущных про​блем. Мы говорили о том, что есть общего в учениях исповедуе​мых нами религий, в отношении их устремлений к защите мира и развитию сотрудничества между народами. Основой этой общ​ности, на наш взгляд, является признание различными религия​ми идей любви, братства, справедливости и мира высшими нача​лами человеческих взаимоотношений и присущая последовате​лям религий устремленность к смыслу человеческого бытия, по​стижение которого не может быть отделено от претворения ими этих идей в жизнь <...> Мы убеждены в необходимости для по​следователей всех религий постоянно рассматривать существую​щие в мире положения с нравственной стороны, составляющей, по нашим религиозным воззрениям, основной критерий спра​ведливости» , — говорилось в этом заявлении.
Для координации усилий в миротворческой сфере были приняты следующие решения.
1. Осуществлять тесное сотрудничество всех религий в деле служения миру и взаимопонимания между народами.
2. Обмениваться опытом, знаниями, традициями и практи​кой осуществления общих для всех религий моральных принци​пов, направленных к миру и сотрудничеству на местном, нацио​нальном и международном уровнях.
3. Выяснять препятствия на пути к миру в современной меж​дународной обстановке в свете религиозных течений.
4. Поддерживать проведение в жизнь социально-экономи​ческих принципов, которые позволяют человечеству избавить​ся от методов насилия и эксплуатации138.
16 октября 1970 г. духовные лидеры СССР, включая му​сульманскую делегацию во главе с муфтием Зияуддином Баба- хановым, приняли участие в учредительной Всемирной кон​ференции религий за мир, которая прошла в японском горо​де Киото. Эта новая межрелигиозная организация со време​нем стала крупнейшей и самой авторитетной межрелигиозной структурой в мире, в 2000 г. включив в свой состав и новообра​зованный Межрелигиозный совет России134.
Митрополит Крутицкий и Коломенский Ювеналий, постоянный член Священного Синода Русской Православной Церкви о муфтии Зияутдинхане Бабаханове
Мне запомнилась последняя теплая встреча с уважаемым и горячо любимым муфтием в Одессе, куда он прибыл для лечения, а я для очеред​ного доклада Святейшему Патриарху Пимену, находившемуся на отды​хе. Мы были приглашены Святейшим Патриархом к обеду и имели воз​можность радостного братского общения. Я увидел тогда, как оставля​ют физические силы этого великого человека, но как бодр его дух и свет​ла мысль!
В мае 1982 г. в Москве проходила Всемирная конференция «Рели​гиозные деятели за спасение священного дара жизни от ядерной ката​строфы».
На этом Всемирном форуме как предсмертное завещание мы услы​шали последний раз приветствие муфтия Зияуддинхана Ибн Эшон Бабахана из уст его любимого сына и преемника в миротворческих тру​дах: «Сейчас потребность в мире более велика, чем когда-либо, поскольку ядерная катастрофа является смертельной угрозой абсолютно для всего человечества. Война вопиюще противоречит воле нашего Творца Аллаха <...> Один человек спросил Пророка Мухаммеда: «Может ли зло побе​дить добро?» Пророк ответил: «Зло побеждается добром». Конференция является подтверждением того, что Всевышний Аллах призвал нас всех служить добру и дал человеку возможность и желание служить веруя во Всевышнего Творца. Те же, кто возьмет в свои руки средства уничтоже​ния, пожнут только разрушения, что и подтверждается историей про​шлых времен». Эти последние слова великого религиозного деятеля, воз​любленного брата и друга, зовут нас и ныне к совместным миротворче​ским трудам, чтобы сохранить жизнь и благословенный мир и дружбу между народами140.
По мере развития межрелигиозного диалога в СССР поя​вилась возможность максимально расширить его рамки, начав созыв представительных международных конференций, зару​бежные участники которых смогли бы стать не просто гостя​ми, как на конференциях представителей всех религий в СССР, а полноценными делегатами. Первым из таких саммитов ста​ла Всемирная конференция «Религиозные деятели за прочный мир, разоружение и справедливые отношения между народа​ми», открывшаяся в Москве 6 июня 1977 г.141
Этой Конференции предшествовали несколько важных встреч — Всемирный конгресс миролюбивых сил в Троице-Сер- гиевой Лавре, прошедший 29 октября 1973 г. и собравший бо​лее 300 делегатов разных исповеданий для обсуждения рели​гиозного вклада в укрепление мира и справедливости; совеща​ние глав и представителей Церквей и религиозных объедине​ний Советского Союза, проведенное по инициативе Патриарха Московского и всея Руси Пимена 29 сентября 1975 г. также в Троице-Сергиевой Лавре. Участники последней встречи приш​ли к идее осуществить международную конференцию последо​вателей различных религии для обсуждения современных за​дач своего миротворческого служения и создали ее подготови​тельный комитет под руководством митрополита Тульского и Белевского Ювеналия (в будущем — митрополита Крутицкого и Коломенского и постоянного члена Священного Синода Рус​ской Православной Церкви)142.
Среди докладов, зачитанных на Всемирной конференции «Религиозные деятели за прочный мир, разоружение и спра​ведливые отношения между народами» особо выделялось про​граммное выступление муфтия Зияуддина Бабаханова, сумевше​го осветить все аспекты совместной миротворческой деятель​ности духовных лидеров и обозначить приоритетные направле​ния ее развития. При этом муфтий продемонстрировал глубокиезнания не только исламского, но и христианского, иудейского, буддийского, индуистского и даже синтоистского вероучений, приведя многочисленные цитаты из их Священных Писаний. По мнению муфтия, начавшая в преддверии Конференции раз​рядка в международных отношениях встретила ожесточенные нападки и, несмотря на ряд положительных моментов — пере​говоров между НАТО и Варшавским договором об ограничении вооружений и вооруженных сил в Центральной Европе, окон​чания войны в Юго-Восточной Азии и объединения Вьетнама, победы просоветских сил в Лаосе и Кампучии, все еще остается неполной. Среди особо проблемных регионов глава САДУМ от​метил Ближний Восток, Южную Африку и Латинскую Америку, призвал усилить миротворческую роль ООН и неправитель​ственных организаций.
В заключительной части доклада, посвященной теме «Рели​гиозные деятели за справедливые отношения между народа​ми», Зияуддин Бабаханов выделил главные направления, по ко​торым духовные лидеры могли бы совместно работать в этой сфере: права человека, расизм, многонациональные (трансна​циональные) корпорации, экология, народонаселение и мигра​ция. И все эти темы действительно были рассмотрены и обсуж​дены весьма профессионально141*.
По итогам Конференции были приняты «Обращение к ре​лигиозным деятелям и верующим всех религий во всем мире» и «Обращение к правительствам всех государств мира», в кото​рых содержались призывы распространить разрядку на все рай​оны мира с тем, чтобы «вслед за политической последовала раз​рядка военная и экономическая, чтобы ей был придан необра​тимый характер»144.
Всемирная конференция «Религиозные деятели за проч​ный мир, разоружение и справедливые отношения между наро​дами» стала важным событием в истории межрелигиозного со​трудничества не только в российском, но и в мировом масштабе. Поднятые на ней темы были активно востребованы и в будущем, а благодаря активности советских духовных лидеров на межре- лигиозном поле многие международные альянсы религиозных лидеров (например, Всемирный совет церквей) встали на откро​венно антикапиталистические позиции. «Мы убедились в воз​можности для нас совместно успешно трудиться на благо мира, без угрозы синкретизма или прозелитизма, без посягательства на вероучительные основы иной религии», — таким словами под​вел итог Первого межрелигиозного миротворческого саммита Святейший Патриарх Московский и всея Руси Пимен145.
«Претерпевая гонения в годы советской власти, Православие и ислам боролись за сохранение веры в народе. Духовные лидеры двух религий нередко взаимодействовали в духе добрососедства, поддерживая друг друга. В памяти живы события 1977 г., когда в Москве состоялась Всемирная конфе​ренция «Религиозные деятели за прочный мир, разоружение и справедливые отношения между народами», в которой приняли участие представители религиозных организаций из 107 стран. Конечно, на этот форум можно высокомерно взглянуть как на «мероприятие, санкционированное советскими властями». Однако, если учесть все сложности существования Церкви и религий в условиях того времени, непредвзятому истори​ку станет ясно, что сам факт межрелигиозных контактов имел огромное значение», — так по истечении 25 лет оценивал эту Конференцию митрополит Ювеналий146.
Всемирная межрелигиозная конференция задала новую планку в проведении такого рода встреч, тем более, что, по сло​вам главы Совета по делам религий СССР Владимира Куроедова, «советское правительство высоко оценило этот замечательный форум»147. В 1980 г. Святейший Патриарх Московский и всея Ру​си Пимен и председатель Отдела внешних церковных сноше​ний Московского Патриархата митрополит Крутицкий и Коло​менский Ювеналий тепло поздравили мусульманских лидеров СССР с наступлением XV в. по мусульманскому календарю, от​метив большой прогресс в христианско-мусульманском диало​ге148. 1-2 октября 1981 г. в Москве прошла Международная меж​религиозная встреча в Москве, ставшая подготовительным сове​щанием нового межрелигиозного миротворческого саммита — Московской Всемирной конференции «Религиозные деятели за спасение священного дара — жизни от ядерной катастрофы».
Эта представительная Конференция, созванная по инициа​тиве Святейшего Патриарха Московского и всея Руси Пимена и собравшая 10-14 мая 1982 г. 590 делегатов из 90 стран, стала апо​геем совместной миротворческой деятельности духовных лиде​ров. Ее участники подчеркивали, что собрались не для обсужде​ния своих религиозных различий и не с целью создать «общую синкретическую новую религию», а для того, чтобы перейти от ложного понимания национальной безопасности и узких наци​ональных интересов149.
В итоговых документах Конференции, приуроченной ко Второй специальной сессии Генеральной Ассамблеи ООН по разоружению (июнь-июль 1982 г.) особо подчеркивалось, что хотя собравшиеся на ней люди придерживаются разных взгля​дов и по-разному трактуют вопрос оправдания войны и наси​лия, ядерная война никогда и ни при каких обстоятельствах не может быть оправдана, и ее начало будет равнозначно концу че​ловечества. «Мы не верим, что при существующем уровне ядер- ных арсеналов ядерную войну можно ограничить», — заявляли православные, мусульманские, католические, буддийские, иу​дейские, индуистские, протестантские и синтоистские духов​ные лидеры150.
Среди стран, судьба которых вызывает серьезную обеспоко​енность духовных лидеров, были названы Ливан, Кипр, Анго​ла, Намибия и Замбия. Вновь к главам правительств всех стран мира были обращены пожелания содействовать справедливому мироустройству, защите прав человека. Особое внимание было уделено «бесчеловечному оружию», в первую очередь — ней​тронной бомбе151. Участники Конференции просили обладаю​щие ядерным оружием страны воздержаться от враждебной ри​торики, отказаться от политики конфронтаций, объявить о за​мораживании текущего уровня ядерного оружия, немедленно разрушить значительную часть ядерного потенциала, заклю​чить договор о полном запрещении испытаний ядерного ору​жия, а также заключить и ратифицировать конвенцию по за​прещению всех видов ядерного оружия152.
Почетным членом президиума Конференции стал тяжело больной муфтий Зияуддин Бабаханов, чье приветственное слово зачитывал его сын Шамсуддин. Вскоре после этого ветеран меж- религиозного диалога скончался, и его место как негласного ли​дера мусульман СССР и главного проводника межрелигиозного диалога с мусульманской стороны занял новоизбранный шейх- уль-ислам Аллахшукюр Паша-заде, для которого Московская Всемирная конференция стала первым крупным форумом153. Особая роль на Конференции была отведена также верховному муфтию Сирии Ахмаду Кефтаро (Куфтаро), который стал моде​ратором второго пленарного заседания. Благодаря им вопрос ближневосточного урегулирования вновь стал одним из клю​чевых — делегаты саммита призвали освободить оккупирован​ные Израилем территории, в первую очередь — «Святой Град Иерусалим, священный для трех религий»154.
Московская Всемирная конференция «Религиозные дея​тели за спасение священного дара — жизни от ядерной ката​строфы» стала последним межрелигиозным саммитом в СССР. Локальные «Встречи представителей Церквей и религиозных объединений Советского Союза» собирались еще дважды —
18 ноября 1986 г. и 7 декабря 1989 г., однако история СССР по​ходила к концу.
С февраля 1988 г. при посредничестве Русской Православной Церкви в Монтре (Швейцария) начались переговоры между ли​дером ДУМЗак шейх-уль-исламом Аллахшукюром Паша-заде и предстоятелем Армянской Апостольской Церкви патриархом- католикосом всех армян Вазгеном I по вопросу возобновления армяно-азербайджанского этнического конфликта и карабах​ской проблеме. Оба духовных лидера призвали немедленно пре​кратить кровопролитие, а также подчеркнули недопустимость представления карабахской проблемы как межрелигиозного конфликта. Их решительная позиция не позволила допустить переход этого вооруженного противостояния в новую, более тяжелую, стадию, а накопленный на этих встречах опыт лег в основу миротворческой религиозной дипломатии в постсовет​ский период155.
«Ныне же опасности, подстерегающие человека на жиз​ненном пути, стали гораздо изощреннее и часто выступают под разными видами. Нередко зло скрывает себя под благообраз​ным обличьем. В свое время об этом хорошо сказал доброй па​мяти председатель Духовного управления мусульман Средней Азии и Казахстана муфтий Зияутдин Хан ибн Ишан Бабаханов: «Достижению гармоничного нравственного порядка в личном и общественном существовании мешает зло в многообразных своих проявлениях, вносящее дисгармонию в моральное упоря​дочение жизни на Земле. Зло извращает основные идеи мира, подменяя истину ложью, знание — невежеством, свободу — раб​ством, праведность — безнравственностью и безопасность — страхом». Вот, где проходит путь практической реализации христианско-исламского взаимодействия», — так представлял практический смысл диалога между исламом и христианством митрополит Крутицкий и Коломенский Ювеналий156.

Часть третья
Исламская дипломатия в постсоветский период (1991-2009)

Внутрироссийская дипломатия исламского сообщества в новейший период
Общий обзор
Н
а начало 2009 г. в России было зарегистрировано около 4000 мусульманских общин, объединенных в более чем 60 централизованных структур — муфтиятов. В свою очередь, муфтияты объединились вокруг трех крупнейших альянсов — Центрального духовного управления мусульман России (ЦДУМ) верховного муфтия Талгата Таджуддина, Координационного центра мусульман Северного Кавказа муфтия Исмаила Бердиева и Совета муфтиев России муфтия Равиля Гайнутдина. Именно три этих муфтия стали представлять всех российских мусуль​ман в Совете по взаимодействию с религиозными объединения​ми при Президенте РФ и Межрелигиозном совете России.
Общая численность мусульман России к 2009 г. достигла
15 млн человек, которые составили большинство населения в пяти регионах — Дагестане, Чечне, Ингушетии, Кабардино- Балкарии и Карачаево-Черкессии.
Российские мусульмане все более активно реагируют на происходящие в стране процессы, часто выступая с публичны​ми комментариями по социальным, политическим и экономи​ческим вопросам. Диапазон затрагиваемых ими тем весьма ве​лик, однако обычно заявления официальных мусульманских центров не идут вразрез с политикой высшей власти. С 2001 г. одной из основных тем для мусульманских лидеров России ста​ла борьба с исламофобией и взаимосвязанная с ней борьба за права мусульман.
Эволюция государственно-исламских отношений в постсо​ветской России шла ровно и отличалась их повышенной кон​структивностью. В условиях раскола власти имели самый широ​кий выбор партнеров в мусульманской среде, поэтому бросить
им открытый вызов не решались даже самые оппозиционные мусульманские структуры, надеющиеся «сохранить официаль​ный статус.
Мусульманские лидеры первого эшелона — Талгат Таджуд- дин, Исмаил Бердиев и Равиль Гайнутдин, комментируя вну- трироссийские темы, стараются высказываться аккуратно и не​редко сверяют свою позицию с позицией Администрации Пре​зидента РФ, а также озвучивают некоторые темы по ее просьбе. Содержащаяся в их выступлениях критика властей касается ис​ключительно чиновников среднего и низшего уровня, действия которых противопоставляются в целом происламской позиции высшего руководства страны.
Заявления скандального характера обычно делают входя​щие в Совет муфтиев России муфтии Нафигулла Аширов, Мукад- дас Бибарсов и Висам Бардвил, а также околоисламские полити​ки типа главы Исламского комитета России Гейдара Джемаля. Выдвигаемые ими требования — например, призыв убрать кре​сты с российского герба и переселить мусульман в специальные резервации, неконструктивны и принципиальное невыполни​мы, поэтому обычно служат для раздувания скандалов и привле​чения повышенного интереса СМИ к их основным фигурантам.
В целом современная политика российских мусульман оста​ется последовательно проправительственной и предсказуемой. Возникающие конфликты в государственно-исламских отноше​ниях обычно решаются миром и к обострению их отношений не приводят.
Формы взаимоотношений исламского сообщества России с институтами власти
В
 настоящее время в мире существуют две основных модели взаимоотношений государства с исламом — «восточная» и «за​падная». При «восточной» модели ислам де-юре или де-факто яв​ляется государственной религией, и его лидеры тесно связаны с властными структурами. Классические формы такая модель приобрела, например, в Саудовской Аравии и Иране, законы которых защищают мусульман не только от реальных угроз, но даже и от простых искушений, как то ношение женщинами не​скромной одежды, несовместимые с исламскими нормами уве​селения или доступность алкоголя. Однако при этом каждая ме​четь находится под жестким контролем. Так, в Объединенных Арабских Эмиратах во все мечетях по пятницам читаются оди​наковые проповеди, предварительно прошедшие проверку в МВД, а в Саудовской Аравии постоянно проводятся проверки лояльности мусульманского духовенства, последние годы со​провождающиеся массовыми увольнениями проштрафивших​ся имамов.
В странах Западной Европы и США принята другая модель отношений с исламом, при которой данная религия никак не выделяется среди других. На практике это приводит к тому, что исламские сообщества быстро эволюционируют в никем не контролируемые и не управляемые общности, которые живут по собственным законам и не имеют единого руководства, ори​ентируясь на несколько централизованных организаций. Как видно на примере Франции, это не только крайне затрудняет государственно-религиозные отношения, но и делает трудно​разрешимыми конфликтные ситуации — власти просто не зна​ют, с кем из мусульманских лидеров им следует вести перегово​ры и как много таких лидеров должно быть1.
Руководство России в своей политике по отношению к му​сульманам придерживается «гибридной» модели. Оно не вме​шивается в их внутреннюю политику — к примеру, В.В.Путин дважды заявлял, что не намерен объединять российских мусуль​ман под руководством единого муфтия. Оно не защищает тра​диционных мусульман от экспансии мусульман нетрадицион​ных, если последние действуют в рамках правового поля, и оно не имеет специальных программ финансирования действую​щих мусульманских структур2. С другой стороны, власти ведут ярко выраженную происламскую внешнюю политику, укрепляя отношения с ОИК, помогают выстраивать систему мусульман​ского образования — специальная государственная программа создания пяти исламских университетских центров в Москве, Казани, Уфе, Махачкале и Нальчике была запущена в начале 2007 г.3; выделяют деньги на строительство мечетей, оптимизи​руют паломничество в Мекку через специальный Совет по хад​жу при Правительстве РФ4.
В регионах России реализуются и «восточная», и «запад​ная» модель с многочисленными вариациями.
. В 17 регионах России все мусульманские общины входят в одну региональную централизованную структуру. В 20 субъек​тах Федерации не создано централизованных структур уровня 

муфтиятов, однако все их мусульманские общины имеют одну юрисдикцию. В 19 регионах одновременно существует не менее двух параллельных централизованных мусульманских структур. В 9 регионах России сосуществуют централизованные мусуль​манские организации и не входящие в них отдельные общины. В 7 субъектах Федерации действуют отдельные мусульманские общины разных юрисдикций. В 15 нет ни одной зарегистриро​ванной мусульманской общины5.
В республиках Дагестан, Чечня, Ингушетия и Татарстана местные власти стараются максимально опекать традицион​ных мусульман, защищая их целостность, — так, в Татарстане в 1999 г. был принят специальный закон, утверждающий Духовное управление мусульман Республики Татарстан единственной ле​гитимной централизованной мусульманской организацией ре​спублики, а в том же году в Дагестане и Ингушетии были при​няты специальные «антиваххабитские» законы, объявляющие ваххабизм разновидностью экстремизма. Кроме того, мусуль​манские структуры этих республик получают систематическое финансирование, большая часть их учебных заведений прямо оплачивается из региональных бюджетов, а имамы получают зарплату как госслужащие или по просьбе властей в сельской местности оформляются бухгалтерами или агрономами5.
Особенно преуспел в политике максимального благоприят​ствования исламу президент Чечни Рамзан Кадыров. Помимо ликвидации в республике игорного бизнеса, он ввел мораторий на продажу спиртного в месяц рамадан, а также на его протяже​нии запретил работу всех кафе и ресторанов в дневное время7. Президент Чечни призывал телевидение активней заниматься пропагандой традиционных исламских ценностей, а жителей республики придерживаться их в быту. Так, в сентябре 2007 г. Кадыров выразил недовольство слишком откровенным внешним видом работниц госучреждений и потребовал от чиновников со​блюдения морально-этических норм. «Все работающие в мини​стерствах, ведомствах, администрациях и иных госучреждениях женщины должны соблюдать хотя бы минимальные требования к одежде, сложившиеся веками у нашего народа», — заявил он8. Помимо этого, Рамзан Кадыров периодически делает резкие ан​тиваххабитские заявления, выражая готовность уничтожать при​верженцев этого течения по всему Северному Кавказу9.
В свою очередь, Госсовет Татарстана в ответ на обращение ДУМ Республики Татарстан с 2008 г. активно лоббирует введе​ние в законодательство России понятия вакуфа — неотчуждае​мого недвижимого имущества религиозного назначения, при​званного улучшить благосостояние мусульманской общины. При этом в республике мусульман и так созданы максимально комфортные условия10.
В Карачаево-Черкессии, Кабардино-Балкарии, Адыгее, Удмуртии, Красноярском крае и ряде других регионов вла​сти практикуют более мягкий вариант «восточной» модели, не предполагающий столь интенсивной опеки действующих в единственном числе муфтиятов. В Москве, Санкт-Петербурге, Республике Чувашия, Пермском крае и Челябинской области чиновники мирятся с существованием альтернативных муфти- тов, однако отдают предпочтение только одному из них. Ана​логичная ситуация складывается в Якутии и Новосибирской об​ласти, где зарегистрированы отдельные мусульманские общины разных юрисдикций, однако власти выделяют среди них одного приоритетного партнера.
В свою очередь, в Башкортостане, Мордовии, Пензенской и Ульяновской областях реализуется «западная» модель — их ре​гиональные администрации терпят сосуществование альтерна​тивных муфтиятов, не давая преференций ни одному из них. Аналогичная ситуация, только в масштабе отдельных общин, наблюдается в Кемеровской и Томской областях. В такой ситу​ации господдержка муфтиятов весьма проблематична — весьма трудно определить, кому и сколько следует выделять средств, причем любая ошибка здесь чревата серьезным скандалом.
В Ставропольском крае сейчас присутствуют мусульман​ские общины минимум четырех юрисдикций, однако его прави​тельство с такой ситуации мириться не намерено и с 2004 г. ак​тивно работает над созданием независимого Духовного управ​ления мусульман Ставропольского края. Следует отметить, что объединить свои мусульманские общины под единым руковод​ством в 1994 г. удалось властям Дагестана, а в 1998 г. — президен​ту Татарстана.
Административно-территориальные расколы
В
 процессе развала Советского Союза ряд субъектов Россий​ской Федерации изменили свой статус. Чечено-Ингушская АССР разделилась на Чеченскую и Ингушскую республики; Ка-

рачаево-Черкесская и Адыгская автономные области выдели​лись соответственно из Ставропольского и Краснодарского края, Татарская АССР объявила себя «суверенной Республикой Татарстан». Такие изменения в административно-террито​риальном делении стали серьезным вызовом для целого ряда межрегиональных ДУМов”.
Разделение Чечено-Ингушской АССР на Ингушскую и Че​ченскую республики поставило точку в недолгой истории ее муфтията. ДУМ Чечено-Ингушетии распалось на ДУМ Чечен​ской Республики и Духовный центр мусульман Республики Ингу​шетия, причем муфтий Шахид Газабаев не унаследовал власти ни в одном из них. ДУМ Карачаево-Черкесской Республики и Ставрополья (ДУМ КЧРиС) и ДУМ Республики Адыгея и Крас​нодарского края, оказавшиеся в аналогичной ситуации, не пре​терпели столь быстрого раскола только потому, что в 1991 г. по​давляющее большинство их общин было сосредоточено в наци​ональных республиках. Однако со временем межрегиональный статус стал серьезной проблемой для единства и этих муфтиятов.
Наиболее остро центробежные тенденции стали прояв​ляться в ДУМ КЧРиС, имевшее выраженный национальный (карачаевский) характер. Реальное влияние муфтията в Став​ропольском крае ограничивалось районами компактного про​живания карачаевцев в зоне Кавказских Минеральных Вод, в то время как даргинские общины края ориентировались на ДУМ Дагестана, кабардинские — на ДУМ Кабардино-Балкарии, а но​гайские — на Чечню и Региональное ДУМ Ростовской области и юга России в составе ЦДУМ. Отсутствие единства среди мусуль​ман Ставропольского края делало их весьма уязвимыми перед экспансией ваххабизма, сторонники которого активно действо​вали в Степновском, Нефтекумском и Минераловодском райо​нах и к 1998 г. стали представлять реальную угрозу для безопас​ности всего региона12.
К началу 1999 г. количество мусульманских общин в Став​ропольском крае достигло 30 фактически действующих при​ходов при 11 зарегистрированных, а численность его ислам​ского сообщества стала сопоставима с численностью кара​чаево-черкесской уммы. Все это создало реальные предпо​сылки для формирования в крае самостоятельного муфтията, тем более что такой сценарий отвечал планам правительства Ставропольского края, всерьез обеспокоенного невозможно​стью полноценного контроля над своими мусульманами.
Вследствие сложной этнической ситуации в крае и трений между даргинцами, ногайцами и карачаевцам инициатором соз​дания Ставропольского муфтията выступил Совет по экономи​ческой и общественной безопасности Ставропольского края. По его указанию 20 марта 1999 г. в селе Канглы Минерал оводского района была проведена встреча шести имамов из сел Кара-Тюбе, Канглы, Серноводское и Иргаклы, договорившихся провести учредительный съезд ДУМ Ставропольского края. По итогам этой встречи была образована инициативная группа по подго​товке съезда, призвавшая все общины края включиться в про​цесс создания нового муфтията13.
Через два года, 27 августа 2001 г., в селе Новкус-Артезиан Нефтекумского района прошло учредительное собрание има​мов Нефтекумского и Степновского районов края, на котором был сформирован Совет имамов Ставрополья и вновь постав​лен вопрос о Ставропольском муфтияте. По совету властей има​мы направили верховному муфтию Талгату Таджуддину обраще​ние с просьбой создать Региональное ДУМ Ставропольского края в составе ЦДУМ, однако не получили положительного от​вета.
К 2004 году Совет имамов Ставропольского края уже при​обрел некоторый опыт самостоятельной работы и процесс се​парации ставропольской уммы вновь активизировался. 7 июля 2004 г. в Ставрополе открылся учредительный съезд ДУМ Став​ропольского края, однако благодаря вмешательству муфтия Исмаила Бердиева и обострившимся национальным проти​воречиям он не достиг поставленных целей. Интересно отме​тить, что после съезда Бердиев направил письма на имя гене​рального прокурора РФ и губернатора Ставропольского края, в которых подчеркивал, что «подготовка к “съезду” проводилась не мусульманами, а местными, районными и краевыми органа​ми государственной власти, <...> которые закрыли заседание, увидев, что нужная им кандидатура не получает необходимого числа голосов».
Похожая ситуация сложилась и в Краснодарском крае. При выделении адыгейской части края в самостоятельный субъект Федерации реальная зона влияния ДУМ Республики Адыгея, и Краснодарского края (ДУМ РАиКК) сузилась до границ Республики Адыгея и межрегиональный статус это​го муфтията был поставлен под сомнение. Мусульманское сообщество Краснодарского края, так же как и ставрополь​

ское, оказалось этнически неоднородным, что не позволи​ло лишенному эффективной поддержки краевых властей Адыгейскому муфтияту установить контроль над всеми его общинами. Большинство татарских общин края предпочли ориентироваться сначала на Региональное ДУМ Ростовской области и юга России в составе ЦДУМ и ДУМ «Ассоциация мечетей», а затем и на ДУМЕР14.
Лидеры ДУМ РАиКК с пониманием отнеслись к сложившей​ся ситуации и не стали устранять присутствие в Краснодарском крае других мусульманских централизованных структур, однако отсутствие единого мусульманского центра в регионе продол​жает создавать серьезные предпосылки для возникновения са​мостоятельного ДУМ Краснодарского края. Впрочем, краевые власти относятся к Адыгейскому муфтияту лояльно и не поо​щряют центробежные процессы.
Административно-территориальные расколы проявились и в пределах Поволжской уммы. Немалую роль в их возникнове​нии сыграло решение пленума ДУМЕС об образовании 25 мух- тасибатов — структур, представляющих средний уровень власт​ной вертикали15. Растущее в геометрической прогрессии коли​чество общин действительно требовало кардинальной рефор​мы управления, однако мухтасибатная реформа ДУМЕС приве​ла в итоге не только к ужесточению иерархизации, но и к выде​лению из общей массы имамов относительно небольшой груп​пы региональных лидеров — имам-мухтасибов и фактически за​ложила границы будущего раскола, совпавшие с границами мух- тасибатов.
В 1992 и 1994 гг. именно имам-мухтасибы стали лидерами новых муфтиятов. Для этого им было нужно только сменить ду​ховное звание имам-мухтасиба на более высокое — муфтия. Все административные рычаги воздействия на свои общины они уже имели, а хорошие отношения с региональными властями гарантировали моральную поддержку и финансовую помощь.
Из духовных управлений Поволжской уммы от раздела ре​гионов более всего пострадало ДУМ Тюменской области, в конце концов, лишившееся контроля над общинами Ханты- Мансийского и Ямало-Ненецкого автономных округов. Следует отметить, что дополнительные расколы вызовет и укрупнение регионов, начавшееся в 2005 г.
Роль региональных властей в расколах
О
собую роль в расколе российского ислама сыграла позиция региональных лидеров. В период безграничного «поглоще​ния» суверенитета каждый из них был заинтересован в ком​плексном укреплении своих позиций, в том числе и с религи​озной стороны. Наиболее активно использовали религиозный фактор лидеры республик с преобладающей или высокой до​лей мусульман. Обладая большей, по сравнению с главами пра​вославных регионов, властью, они нередко вмешивались в дела мусульманских общин, пытаясь поставить их на службу своим интересам.
В одних регионах исламские лидеры смогли отстоять свою независимость, добившись паритетных отношений со светской властью, в других они добровольно-принудительно признали ее диктат, в третьих же давление властных структур привело к за​тяжным конфликтам, как государственно-религиозным, так и внутрирелигиозным.
Наиболее драматично противостояние властей и духовных структур протекало в Чечне. В 1991 г. исламское духовенство весьма прохладно отнеслось к политике первого президента ре​спублики Джохара Дудаева, который, несмотря на свой недав​ний атеизм и полное невежество в вопросах ислама, стал актив​но «возрождать» эту религию в своей республике. Возможно, ду​ховные лидеры поняли, что Дудаев просто желает «подмять» под себя исламское сообщество республики и воспользовать​ся им для прикрытия политических интриг. В ответ на пози​цию духовенства в сентябре 1991 г. сторонники президента соз​дали Высший исламский совет Чеченской Республики, позже переименованный в Исламский центр Чеченской Республики Ичкерия. Эта структура, ставшая первой централизованной му​сульманской организацией Чечни, была призвана сплотить все исламское духовенство вокруг Джохара Дудаева, однако поро​дила лишь серьезный раскол мусульманского сообщества респу​блики16.
14 октября того же года Совет имамов Чеченской Республики избрал нового муфтия — Магомед-Башира Арсанукаева и создал под его руководством независимое ДУМ Чеченской Республики (ДУМ ЧР), оппозиционное как Дудаеву, так и его Исламскому центру. С этого момента раскол чеченских мусульман приоб​рел видимый характер. 4 июля 1992 г. съезд Исламского центра

Чеченской Республики и Совета старейшин объявил о расфор​мировании ДУМ ЧР. Руководители ДУМ ЧР отвергли решения съезда как незаконные и провели в Грозном Объединительный съезд исламского духовенства Чеченской Республики. Съезд поддержал муфтия Магомед-Башира Арсунукаева и объявил о роспуске Исламского центра Чеченской Республики, а также всех «исламских» политических партий и групп.
В течение последующего полугода ДУМ ЧР явно удержива​ло инициативу в противостоянии с Исламским центром. 9 дека​бря 1992 г. оно, наконец, добилось официальной регистрации, однако в январе 1993 г. сторонники Дудаева создали Духовный центр мусульман Чеченской Республики, ставший преемником изрядно скомпрометировавшего себя Исламского центра.
Новые методы подавления духовной оппозиции доволь​но быстро принесли свои плоды. 28 января глава ДУМ ЧР муф​тий Магомед-Башир Арсунукаев под сильным давлением лиде​ров Духовного центра мусульман и светских властей ушел в от​ставку, однако Совет улемов ДУМ ЧР ее не принял. 25 февраля
1993 г. Внеочередной съезд мусульманского духовенства Чечни вновь избрал Арсунукаева муфтием Чеченской Республики, что стало последней попыткой ДУМ ЧР сохранить твою независи​мость.
14 апреля 1993 г. Национальный комитет по правовой ре​форме Чеченской Республики зарегистрировал Духовный центр мусульман Чеченской Республики в качестве единствен​ного руководящего органа мусульман Чечни и аннулировал ре​гистрационное свидетельство ДУМ ЧР. Через два месяца муф​тий Чечни Магомед-Башир Арсунукаев в знак протеста против государственного переворота в Чеченской Республике Ичкерия повторно подал в отставку с поста главы ДУМ ЧР. Новым муф​тием Чечни стал Мухаммад-Хусейн Алсабеков, бывший до этого чиновником правительства Джохара Дудаева17.
Журналист Николай Поросков о муфтии Магомеде-Башире Арсунукаеве
Масхадов поддержал тост за восстановление мира, но пить не стал, со​славшись на то, что ему предстоит участвовать в каком-то религиозном ри​туале на самом высоком уровне. Я гадал тогда: неужели поедет к тогдаш​нему муфтию Магомеду Боширу Арсунукаеву? Дело в том, что накануне я был у этого человека дома в селе Алхан-Юрт и убедился: муфтий — про​тивник новой власти. Магомед Бошир был авторитетен не только в Чечне, отнесен к высшей иерархии религиозных деятелей. Всю свою жизнь, включая и депортацию в Казахстан, откуда вернулся в 1959 году, Магомед Бошир посвятил религии. Совершил хадж в Мекку. Муфтием Чечни он был избран в 1991 году. Пришедший к власти Дудаев трижды приглашал его на свою инаугурацию, но всякий раз получал отказ.
Во время нашей с ним беседы муфтий сидел на покрытом ковром диване, держа ноги на зеленом атласном коврике. Разговаривали через переводчика. Как мне потом сказали, некоторые высказывания муфтия были переданы в смягченной форме. Он говорил, что не видит возможно​сти сотрудничать с Дудаевым, что идущая война не носит религиозный характер, что будущее Чечни — только в составе России. Этот 84-летний старик напоминал мне неистового протопопа Аввакума. Принявшие веру Дудаев и Масхадов скоро заменили Магомеда Бошира «своим» муфтием. Обращение Арсунукаева к боевикам, где были слова: «Режим Дудаева — позор для чеченцев», записанное на кассету, не раз транслировалось фе​деральными войсками через звуковещательные станции. Боевики при этом открывали по машине огонь из всех видов оружия. Что стало с ува​жаемым Магомедом, мне неизвестно. Одни говорили, что зарезан боеви​ками, другие — что покинул Чечню18.
Новый муфтий Чечни сохранял лояльность по отношению к президенту Дудаеву только до обострения вооруженного про​тивостояния с оппозицией, достигшего своего пика в сентябре
1994 г. Не желая принимать участие в этом конфликте и зани​мать чью-либо сторону, Алсабеков заявил о своей отставке, ко​торая, правда, не состоялась19. После начала Первой чеченской войны политика главы ДУМ ЧР вступила в явное противоречие с интересами дудаевских боевиков. Миротворческая деятель​ность Алсабекова и его отказ объявить России джихад сдела​ли муфтия заклятым врагом боевиков. Чтобы избежать судьбы бывшего муфтия ДУМ Чечено-Ингушетии Шахида Газабаева, жестоко избитого, а затем похищенного боевиками, в февра​ле 1995 г. Алсабеков бежал в Казахстан*. Новым муфтием Чечни вновь стал Магомед-Башир Арсунукаев, ненадолго.
В марте 1995 г. в селении Ведено полевой командир Ахмад Кадыров на сходе ведущих полевых командиров был провоз​глашен новым муфтием Чечни. Вскоре он объявил России джи​хад от имени Исламской Республики Ичкерия, образованной на том же сходе. По информации корреспондента «Новой газеты» Анны Политковской, за это Кадыров был премирован несколь-
’ С 1990 по 1991 гг. он был ректором Исламского института в Алма-Ате.
кими нефтевозами и нефтескважинами на территории Ножай- Юртовского и Грозненского сельского районов20. Как бы то ни было, новый муфтий Чечни надолго стал верным союзником Джохара Дудаева, а затем и его преемника Аслана Масхадова.
Такая «симфония» светской и духовной власти продолжа​лась достаточно долго — почти четыре года. Первые признаки нового кризиса в отношениях между муфтием и президентом Чечни Асланом Масхадовым проявились в 1998 г., когда резко активизировавшиеся в республике салафиты-ваххабиты нача​ли наступление на традиционный ислам, избрав своей главной мишенью Кадырова. Пережив к маю 1999 г. шесть покушений, Кадыров стал серьезно сомневаться в способности Масхадова справиться со сторонниками «чистого» ислама, на стороне ко​торых находились уже почти все ведущие полевые команди​ры21. Кроме того, в феврале 1999 г. Масхадов, желая упрочить свою власть, ввел в республике шариатское правление и лишил Кадырова значительной части административных полномо​чий22.
После начала контртеррористической операции в Чечне Кадыров, которого больше ничто не связывало с Масхадовым и полевыми командирами, стал лидером промосковских че​ченцев. Летом 2000 г. он возглавил временную администрацию Чечни и одним из первых указов запретил деятельность в ре​спублике ваххабитов, законодательно закрепив разделение че​ченских мусульман на «хороших» и «плохих»23. Сейчас именем Кадырова называют улицы, площади и школы, причем не толь​ко в Чечне.
В других субъектах Российской Федерации взаимоотноше​ния светских и духовных властей протекали далеко не столь остро, как в Чечне, однако и в смягченном варианте попытки манипулирования исламским сообществом нередко приводили к тяжелым последствием.
Наибольший урон от политики региональных лидеров пре​терпело ДУМЕС, распространявшее свою юрисдикцию на тер​ритории от Камчатки до Молдавии. Развал Советского Союза и последовавший за ним «парад суверенитетов» внутри самой России, имели для единства ДУМЕС фатальные последствия. Общины ДУМЕС, находившееся в европейских странах СНГ — Украине, Молдавии, Белоруссии и странах Балтии, уже не мог​ли юридически обозначить свое членство в этой структуре, что вынудило их создавать собственные централизованные органи​зации. Процесс становления новых муфтиятов сопровождал​ся неизбежными расколами, особенно серьезно поразившими украинскую умму.
На территории России главную угрозу для целостности ДУМЕС стали представлять республики Татарстан и Башкор​тостан, получившие особо привилегированный статус и всяче​ски укреплявшие свою новообретенную государственность лю​быми, в том числе и весьма сомнительными, способами.
Изменения в статусе бывшей Татарской АССР привели к тому, что власти «суверенного государства» Республики Татар​стан просто не могли позволить, чтобы их ведущие религиоз​ные организации управлялось с территории «соседнего го​сударства России». Всерьез обсуждался вопрос о преобразо​вании Казанской епархии Русской Православной Церкви в Татарстанскую автокефальную церковь, либо создании такой «церкви» на основе альтернативной Московскому Патриархату юрисдикции. На этом фоне мусульманское сообщество респу​блики, на которое возлагались особые надежды, не имело ни​каких шансов избежать принципиальных реформ своего адми​нистративно-территориального деления.
Президент Татарстана Минтемир Шаймиев в 1991 г. попы​тался уговорить верховного муфтия Талгата Таджуддина пере​нести штаб-квартиру ДУМЕС в «центр российского ислама» — Казань и, получив отказ, стал готовить почву для создания соб​ственного муфтията. Роль «застрельщиков» сепарационного процесса была отведена татарстанским националистическим партиям, в первой половине 1990-х гг. вполне подконтрольных республиканским властям.
В августе 1992 г. активисты партий: Всетатарский обще​ственный центр, «Иттифак» и «Азатлык» сыграли решающую роль в созыве учредительного съезда независимого ДУМ РТ. По мнению Талгата Таджуддина, озвученного «Российской газе​той», этот съезд финансировался лидерами Всетатарского об​щественного центра братьями Кашаповыми24. После создания ДУМ РТ власти Татарстана без проволочек признали его ле​гитимность и стали открыто отдавать предпочтение муфтию Габдулле Галиуллину, хотя лояльные ДУМЕС имам-мухтасибы все еще контролировали большинство общин республики.
В конце 1995 г. Габдулла Галиуллин перешел в оппозицию Шаймиеву, и татарстанский президент, дороживший своим ав​торитетом в мусульманском мире, впервые открыто вмешалсяво внутримусульманские дела25. По его инициативе в феврале 1998 г. был созван III съезд ДУМ РТ, названный впоследствии Объединительным. Новым председателем ДУМ РТ стал полно​стью лояльный Шаймиеву Гусман Исхаков. Многие аналитики и мусульманские лидеры склонны считать, что итоги съезда были заранее предопределены работой, проведенной среди его деле​гатов местными администрациями по указанию республикан​ских властей26.
Чтобы закрепить достигнутый успех и застраховать мусуль​манское сообщество от новых расколов, в июле 1999 г. был при​нят Закон Республики Татарстан «О свободе совести и о религи​озных объединениях», в соответствии со статьей 10 (пункт 5) ко​торого «мусульманские религиозные организации в Республике Татарстан представляются и управляются одной централизо​ванной религиозной организацией — Духовным управлением мусульман Республики Татарстан»27. Эта статья (отмененная по решению Конституционного суда России летом 2001 г.) факти​чески поставила вне закона все альтернативные ДУМ РТ мусуль​манские централизованные структуры. Попытки воссоздать в республике Региональное ДУМ Татарстана в составе ЦДУМ осо​бым успехом не увенчались, и последняя общиНа этого муфтия- та — казанская мечеть «Булгар» была силой переведена в юрис​дикцию ДУМ РТ в октябре 2001 г.
В свою очередь, власти Республики Башкортостан имели другую мотивацию для раскола ДУМЕС28. Более всего в этой ор​ганизации их не устраивал крайне низкий процент башкир в ру​ководящем звене. Данный факт особенно болезненно воспри​нимался на фоне бурного роста башкирских националистиче​ских движений, ставшего неизбежной издержкой первого эта​па «суверенизации». Организации такого рода, будучи зависи​мыми от республиканских властей, в свою очередь оказывали заметное влияние на формирование новой башкортостанской идеологии. Основным источником идей для нее стал недол​гий период политической активности башкир в 1917-1918 гг., в частности, ознаменовавшийся созданием национального ДУМ.
Возникшее в августе 1992 г. независимое ДУМ РБ, несмотря на провозглашенный башкиро-татарский характер, стало точ​ной копией башкирского ДУМ советских времен, осенью 1994 г. почти дословно воспроизведя его требования об отчуждении всего недвижимого имущества ЦДУМ Внутренней России и Сибири в свою пользу29.
Со временем борьба ДУМЕС-ЦДУМ и ДУМ РБ приобре​ла затяжной характер и власти Башкортостана предпочли от нее дистанцироваться. Политика невмешательства во внутри- мусульманский конфликт проводилась властями республи​ки вплоть до весны 2000 г., когда президент РФ В.В.Путин яко​бы намекнул президенту Республики Башкортостан Муртазе Рахимову о необходимости оказать поддержку ЦДУМ и по воз​можности устранить раскол исламского сообщества региона.
5 июня 2000 г. госсекретарь республики И.А.Адигамов вызвал председателя ДУМ РБ муфтия Нурмухаммада Нигматуллина и его первого заместителя Айюба Бибарсова для приватной бесе​ды и предложил им на «принудительно-добровольной основе» войти в состав ЦДУМ, в противном случае обещая провести ра​боту на местах и инициировать воссоединение муфтиятов «сни​зу». Эту встречу предварил ряд статей в правительственных СМИ, направленных на дискредитацию ДУМ РБ.
Нурмухаммед Нигматуллин, весьма серьезно воспринявший угрозы Адигамова, поспешил обратиться за помощью к предсе​дателю Совета муфтиев России муфтию Равилю Гайнутдину. 9 июня Совет муфтиев России обнародовал заявление, в кото​ром, в частности, утверждалось, что «попытка грубого вмеша​тельства со стороны должностных лиц государственного аппа​рата Республики Башкортостан во внутренние дела верующих представляет собой явное нарушение Конституции и законов РФ и РБ и норм международного права». Оперативная реакция лидеров Совета муфтиев на попытку ликвидации ДУМ РБ и кам​пания в дружественных им СМИ вынудили башкортостанские власти объявить произошедший инцидент личной инициати​вой Адигамова и освободить его от занимаемой должности’0.
Эта история наглядно продемонстрировала, что манипуля​ции с мусульманским сообществом не всегда заканчиваются по​бедой местных властей. Впрочем, скорее всего скандал с объ​единением ЦДУМ и ДУМ РБ действительно был вызван лич​ной инициативой Адигамова, не имевшего никакой санкции «сверху».
К последнему случаю открытого вмешательства светских властей во внутримусульманские дела можно отнести проек​ты ставропольского Совета по экономической и обществен​ной безопасности. Неоднородный этнический состав ставро​польской уммы и связанные с ним межнациональные трения на фоне пассивности ДУМ Карачаево-Черкесской Республики и Ставрополья (ДУМ КЧРиС), не способного препятство​вать радикализации мусульман края, вынудили правительство Ставропольского края начать работу по созданию собствен​ного ДУМ с центром в Ставрополе. Эта работа была поручена Совету по экономической и общественной безопасности, со​трудники которого собрали 20 марта 1999 г. встречу шести има​мов из сел Кара-Тюбе, Канглы, Серноводское и Иргаклы, высту​пивших с инициативой проведения в крае съезда всех руководи​телей мусульманских общин с целью создания самостоятельно​го ДУМ Ставропольского края. По итогам встречи была образо​вана инициативная группа по подготовке съезда, которая разо​слала во все общины края письмо с предложением включиться в процесс образования нового муфтията. Мнение лидеров ДУМ КЧРиС было, естественно, проигнорировано31.
Единственным положительным примером вмешательства региональных властей во внутримусульманское противостоя​ние стали усилия правительства Республики Дагестан, направ​ленные на преодоление полиэтнического раскола мусульман​ского сообщества. В 1994 г. правительство республики (ключе​вые посты в котором занимали даргинцы) определило своим приоритетным партнером аварское ДУМ Дагестана, зареги​стрировав его как единое дагестанское ДУМ. Деятельность же других централизованных мусульманских структур была прио​становлена. В 1997 г. эта практика получила обоснование в мест​ном Законе «О свободе совести, свободе вероисповедания и ре​лигиозных организациях» (глава IV, статья б)32.
Далеко не все мусульманские лидеры республики одобрили действия властей и признали особый статус аварского ДУМ, од​нако к 1997 г. раскол дагестанской уммы был хотя бы внешне устранен, что стало неоспоримым плюсом для всего дагестан​ского общества.
Нужно заметить, что в полемике между ЦДУМ и Советом муфтиев России соратники муфтия Талгата Таджуддина (муф​тии Мухаммедгали Хузин, Альбир Крганов, Барый Хайруллин и Назымбек Ильязов) часто обвинялись в использовании адми​нистративного ресурса для защиты своих интересов и недопу​щении альтернативных мусульманских структур на свою терри​торию. Между тем наиболее выраженные формы такая практи​ка приобрела как раз в лагере гайнутдиновцев — так, сам Равиль Гайнутдин при помощи властей жестко пресекал любые по​пытки строительства в Москве неподконтрольных себе мече​тей (истории с Мусульманским благотворительно-культурным центром России на ул. Островитянова, соборной мечетью ЦДУМ в районе Лужников, мечетью ДУМ «Ассоциация мече​тей России» в Юго-Восточном административном округе и ши​итской мечетью в Отрадном). Татарстанский муфтий Гусман Исхаков вообще был официально признан единственным ле​гитимным муфтием республики, а «имам Поволжья» Мукаддас Бибарсов боролся за общину г. Энгельса, вознамерившуюся пе​рейти в ДУМ «Ассоциация мечетей», путем мобилизации поло​вины чиновников Саратовской области.
Обращение Пленума Духовного управления мусульман Карачаево-Черкессии и Ставрополья губернатору Ставропольского края А.Л. Черногорову
Уважаемый Александр Леонидович!
Мы, участники Пленума Духовного управления мусульман Кара​чаево-Черкессии и Старополья, выражаем озабоченность ситуацией, в которой оказались мусульмане Ставропольского края.
Уже несколько лет ставропольские мусульмане испытывают сложно​сти с регистрацией своих общин, получением участков под строитель​ство мечетей.
В последнее время активизировались попытки расколоть Духовное управление, причем инициаторами выступили не сами мусульмане, а Правительство Ставропольского края. Ярким примером грубого прене​брежения российским законодательством о свободе совети стал «съезд» мусульман Ставропольского края, который проходил 7 июля 2004 в г. Ставрополе. Подготовка и проведение «съезда» проводились не мусуль​манами, а местными, районными и краевыми органами государственной власти. Из 7-ми зарегистрированных мечетей в работе «съезда» приняли участие делегаты только от 3-х мусульманских религиозных организа​ций. Остальные делегаты покинули зал заседаний, выразив протест про​тив незаконных действий властей. При этом организаторы не потруди​лись провести перерегистрацию оставшихся делегатов и не подтвердили наличие кворума, чем еще раз подтвердили незаконность всего меропри​ятия и недействительность принимаемых решений.
Более того, пренебрежение было проявлено даже по отношению к оставшимся делегатам, мнение которых при голосовании во время вы​боров «муфтия» было не учтено. Увидев, что «нужная» кандидатура не получает необходимых голосов, организаторы попросту закрыли заседа​ние, перенеся его «на неопределенное время».
Подобные действия властей открыто противоречат Конституции Российской Федерации и российскому законодательству, ведут к обостре​нию отношений между народами и дезинтеграции ставропольской му​сульманской общины по этническому признаку, в то время как федераль​ный центр прикладывает значительные усилия по созданию на Северном Кавказе единого этнокультурного пространства.
Мы просим прекратить грубое вмешательство во внутренние дела мусульманской общины и восстановить конструктивное взаимодействие государственных и религиозных структур.
Черкесск, 14 июля 2004 года
Политические предпочтения мусульманских лидеров как причина внутримусульманских конфликтов
Н
ередко серьезными неприятностями для мусульманского со​общества оборачивалось не только желание региональных властей установить полный контроль над мусульманской общи​ной, но и просчеты самих духовных лидеров ислама в политиче​ской сфере. Участие муфтиев, либо их доверенных лиц в поли​тической борьбе, особенно во время выборов, часто приводило к затяжным конфликтам со власть имущими и провоцировало их на вмешательство во внутриисламские дела.
16 октября 1995 г. шакирды (студенты медресе), подстрекае​мые руководством ДУМ РТ, захватили здание бывшего медресе «Мухаммадийя» в Казани43. Данный захват прошел без ведома и в отсутствие президента Татарстана Минтемира Шаймиева, по​этому был расценен им как неприкрытый вызов. По мере раз​вития конфликта обе его стороны заняли крайне жесткую пози​цию, что в итоге привело к личной ссоре между Шаймиевым и председателем ДУМ РТ муфтием Габдуллой Галиуллиным.
Правоохранительные органы возбудили против инициа​торов захвата здания бывшего медресе Габдуллы Галиуллина и ректора казанского медресе имени 1000-летия ислама Исхака Лутфуллина уголовные дела, инкриминировав им также захват мечети «Аль-Марджани» в 1994 г.44 Параллельно в республи​канской прессе была развернута кампания по дискредитации Галиуллина и Лутфуллина, обвинявшихся в краже одноразо​вых шприцов, избиении пожилых прихожан и связях с крими​нальными структурами35. Габдулла Галиуллин, в свою очередь, стал активно заниматься политикой и в июне 1996 года высту​пил инициатором создания движения «Мусульмане Татарстана» естественно, оппозиционного Шаймиеву. По мнению автора статьи «Омет», в справочнике по общественно-политическим движениям и партиям Татарстана «до начала 1998 г. движение «Мусульмане Татарстана» потенциально обладало значительны​ми электоральными возможностями» и, следовательно, пред​ставляло реальную угрозу для режима Шаймиева36.
Наличие в республике двух муфтиятов, лидеры которых были равно недружественны власти Татарстана, и потенциаль​ная опасность политических инициатив Габдуллы Галиуллина подвигли президента Татарстана Шаймиева на прямое вмеша​тельство во внутримусульманские дела. В конце 1997 г. власти Татарстана начали подготовку к III съезду ДУМ РТ, на который возлагались особые надежды. Президент Татарстана организо​вал встречу Габдуллы Галиуллина и председателя ЦДУМ Талгата Таджуддина и заручился их поддержкой, пообещав обеспечить честные выборы единого татарстанского муфтия37. Однако за 10 дней до открытия съезда муфтий Габдулла Галиуллин и ли​деры партии «Иттифак» обвинили светские власти Татарстана в давлении на будущих участников съезда и пригрозили отме​нить его созыв38.
14 февраля 1998 г., как и планировалось-заранее, в Казани открылся III съезд ДУМ РТ, впоследствии названный Объеди​нительным. Съезд прошел без каких-либо эксцессов и по зара​нее прописанному сценарию. Президент Татарстана Минтемир Шаймиев в своей программной речи достаточно прозрачно на​мекнул, кого он хотел бы видеть на посту муфтия единого ДУМ РТ. Вкупе с проделанной региональными администрациями работой и усилиями правоохранительных органов речь Шай​миева предопределила итоги голосования и новым председате​лем ДУМ РТ был избран заместитель Габдуллы Галиуллина Гус​ман Исхаков, сын духовной наставницы жены президента Шай​миева Рашиды-абыстай.
Интересно, что на пост татарстанского муфтия по пред​ложению председателя центра «Иман» Валиуллы Якупова39 выдвигалась и всерьез рассматривалась кандидатура самого Шаймиева, однако президент Татарстан предпочел отказаться от сомнительного статуса «халифа»40.
Муфтии Габдулла Галиуллин и Фарид Салман Хайдаров, председатель Регионального ДУМ Татарстана в составе ЦДУМ, по итогам Съезда лишившиеся своих постов, заявили о подтасов​ке его результатов и непризнании Исхакова главой ДУМ РТ41.
22 февраля в Нижнекамске прошел Альтернативный съезд му​сульманского духовенства, столь же представительный, как и III съезд ДУМ РТ. Принятую Резолюцию — «признать решение объединительного съезда, организованного аппаратом прези​дента, недействительным» — они направили муфтию Габдулле Галиуллину, считая его и впредь своим муфтием. Руководитель пресс-центра ДУМ РТ Зухра Гайсина пообещала, что подобные съезды пройдут и в других городах — в первую очередь в На​бережных Челнах42.
Предсказанная лидерами «Иттифака» кампания неповино​вения началась, однако желаемых результатов не достигла': за​рождающийся бунт был быстро подавлен совместными усилия​ми лидеров единого ДУМ РТ и правительства Татарстана. На со​стоявшемся 18 марта 1998 г. первом Пленуме ДУМ РТ Фарид Салман и Габдулла Галиуллин добровольно сложили с себя пол​номочия и согласились работать в новом муфтияте. Галиуллин был избран председателем Совета улемов, а Хайдаров возглавил цензорскую комиссию, контролирующую издание религиозной литературы43.
В 1999 г. и Хайдаров, и Галиуллин вновь перешли в оппози​цию к ДУМ РТ и правительству Татарстана. Габдулла Галиуллин преобразовал движение «Мусульмане Татарстана» в партию «Омет», вступившую в союз с «левыми» силами, а Фарид Салман Хайдаров «реанимировал» Региональное ДУМ Татарстана в со​ставе ЦДУМ44.
Движение «Омет», лидер которого лишился поддержки большей части мусульманского духовенства и блокировался с достаточно маргинальными организациями, уже не представля​ло прежней угрозы для татарстанских властей, а для нейтрали​зации Регионального ДУМ Татарстана и аналогичных органи​заций в июле 1999 г. был принят Закон Республики Татарстан «О свободе совести и о религиозных объединениях», в п. 5 ст. 9 которого было прописано, что «мусульманские религиозные организации в Республике Татарстан представляются и управ​ляются одной централизованной религиозной организацией — Духовным управлением мусульман Республики Татарстан»45.
Раскол мусульманского сообщества Пензенской области произошел еще в 1992 г., когда часть пензенских общин под ру​ководством имама Аббаса Бибарсова вошла в созданное его сы​ном Межрегиональное ДУМ Среднего Поволжья (МДУМ СП). Большая же часть мусульманских приходов осталась в юрисдик​ции ЦДУМ, и в 1994 г. на их базе было создано Региональное ДУМ Пензенской области, которое возглавил имам одной из мечетей села Средняя Елюзань Аделыиа Юнкин. Вялотекущая борьба между двумя духовными управлениями продолжалась до декабря 1997 г., когда при невыясненных обстоятельствах был собран расширенный пленум ДУМ Пензенской области с участием представителей общин юрисдикции МДУМ СП. Участники пленума освободили от занимаемых должностей муфтия Адельшу Юнкина и его ближайшего соратника Абубакра Бикмаева, имам-хатыба Пензенской соборной мечети, провоз​гласив единым муфтием Пензенской области Аббаса Бибарсова. В марте 1998 г. на базе лояльных новому муфтию общин было создано Единое ДУМ Пензенской области (ЕДУМ ПО), вошед​шее в состав Совета муфтиев России46. В свою очередь, муфтий Адельша Юнкин зарегистрировал на базе оставшихся общин альтернативное Независимое ДУМ Пензенской области.
Ситуация, сложившаяся в пензенской умме, была по-своему типична, и противостояние двух управлений могло продолжать​ся неопределенно долго без существенных изменений, если бы не один фатальный просчет Независимого ДУМ Пензенской области. Близкий соратник Юнкина Хафиз Акчурин во вре​мя губернаторских выборов 1998 г. втянул муфтия в политиче​скую борьбу и заставил его выступить в поддержку действующе​го губернатора Анатолия Ковлягина. Вопреки всем ожидани​ям, Ковлягин выборы проиграл, а новый губернатор Василий Бочкарев припомнил муфтию его заявления, став открыто под​держивать ЕДУМ Аббаса Бибарсова, занявшего более дально​видную позицию во время предвыборной гонки. Вскоре ЕДУМ ПО было признано единственным легитимным управлением мусульман в области со всеми вытекающими последствиями. Подконтрольное Бочкареву Управление юстиции Пензенской области попыталось лишить муфтият Юнкина регистрации че​рез-суд, но после ряда неудач сменило тактику, просто отказы​вая подчиненным ему общинам в перерегистрации. В итоге к осени 2001 г. Независимое ДУМ Пензенской области, некогда объединявшее две трети мусульманских приходов области, со​хранило контроль только над 5-ю общинами из 46 зарегистри​рованных в регионе47.
Аналогичные просчеты допустил в 1997 г. муфтий ДУМ Сибири и Дальнего Востока Зулькарнай Шакирзянов, вступив​ший в борьбу между главой областной администрации Леонидом
Полежаевым и мэром Омска Валерием Рощупкиным на стороне последнего, после чего губернатор отказался иметь с ним какие- либо дела и стал искать альтернативную фигуру. Неудивительно, что 1998 г. лидеры ДУМАЧР встретили в Омской области те​плый прием и смогли без труда заручиться содействием ее ад​министрации в создании альтернативной Омскому муфтияту структуры. Даже скандальный курултай августа 2000 г., серьезно подорвавший авторитет ДУМАЧР, не привел к нормализации отношений Шакирзянова и Полежаева.
В Свердловской области глава местного муфтията Сибга- тулла Сайдуллин также включился в борьбу между губернатором области и мэром Екатеринбурга, однако его мотивация была со​всем иной, чем у коллег из Пензы и Омска. В 1997 г. губерна​тор Свердловской области Эдуард Россель принял делегацию новообразованного ДУМАЧР и одобрил предложенные иници​ативы по активизации мусульманской жизни в регионе, види​мо забыв, что в области уже существует вполне дружественная ему мусульманская централизованная структура. Реализованная Нафигуллой Ашировым и Абдул-Вахедом Ниязовым Программа «Активизация мусульманской жизни» на деле привела к возник​новению альтернативной Екатеринбургскому муфтияту структу​ры —Свердловского казыята ДУМАЧР, который был зарегистри​рован летом 1999 г. при деятельном участии советника Росселя по религиозным вопросам Виктора Смирнова48.
Обеспокоенный развитием ситуации верховный муфтий Талгат Таджуддин направил Эдуарду Росселю письмо с просьбой воздержаться от поддержки ДУМАЧР, аналогичные рекоменда​ции поступили также из Управления ФСБ по Свердловской обла​сти, однако губернатор проигнорировал эти предупреждения, в итоге настроив против себя ранее лояльного муфтия Сибгатуллу Сайдуллина. На очередных выборах губернатора Сайдуллин под​держал кандидатуру мэра Екатеринбурга Аркадия Чернецкого, в то время как сторонники ДУМАЧР и лично Аширов вели агита​цию за действующего губернатора. После победы Росселя поло​жение екатеринбургского муфтия еще больше ухудшилось. К се​редине 2000 г. раскол затронул уже треть общин Регионального ДУМ Свердловской области, и лишь скандал с арестом активи​ста Екатеринбургского казыята Махмуджона Сатимова несколь​ко приостановил экспансию ДУМАЧР49.
В отличие от региональных муфтиев ЦДУМ, искушенные в политических интригах лидеры Совета муфтиев России предпо​читали действовать более осторожно, не предпринимая риско​ванных авантюр в ходе предвыборных кампаний и поддерживая только заведомых победителей. Единственным исключением из этого правила стали выборы губернатора Тюменской области, в ходе которых Нафигулла Аширов поддержал не явного фаво​рита — действующего губернатора Тюменской области Леонида Рокецкого, а его главного оппонента — Сергея Собянина, кото​рый в итоге и стал новым губернатором. Конечно, можно объ​яснить выбор Аширова особой политической прозорливостью, однако в действительности отношения «верховного муфтия Азиатской части России» с Рокецким были настолько натянуты​ми, что испортить еще больш их было уже невозможно. С дру​гой стороны, в случае победы Собянина ДУМАЧР имело непло​хие шансы получить преимущество перед своими конкурентами и вновь установить контроль над мусульманским сообществом Тюменской области.
В итоге план Аширова реализовался лишь частично. Благодаря победе Собянина ДУМАЧР действительно смог​ло восстановить свои позиции в регионе, однако преимуще​ства перед своим главным конкурентом — Региональным ДУМ Ханты-Мансийского АО в составе ЦДУМ — все же не получи​ло. Председатель Сургутского муфтията муфтий Тагир Саматов также принял участие в предвыборной борьбе на стороне Собянина (которого поддерживали власти Ханты-Мансийского округа) и тем самым сохранил status quo.
Помимо агитации на выборах — губернаторских и прези​дентских (на последних, впрочем, все муфтии поддерживали Ельцина и Путина) мусульманские лидеры также часто дела​ли неоднозначные заявления по внешнеполитическим вопро​сам. Так, реплики верховного муфтия Нафигуллы Аширова про «гуманный режим талибов» и намеки относительно возможно​сти участия российских мусульман в Афганской войне на сто​роне Талибана50 вызвали критику не только представителей ЦДУМ и КЦМСК, но и вынудили председателя Совета муфти​ев России Равиля Гайнутдина давать официальное опроверже​ние51. Оправдание же Ашировым разрушения талибами статуй Будды привело к разрыву отношений между Буддийской тради​ционной сангхой России и духовно окормляемым верховным муфтием Азиатской части России движением «Рефах».
В апреле 2003 года высказывания верховного муфтия Талгата Таджуддина в адрес стран антииракской коалиции едва

не привели к запрету ЦДУМ и нанесли непоправимый урон его авторитету. По их горячим следам Совет муфтиев России при​нял беспрецедентно резкое заявление, в котором по пунктам зна​чилось: «Признать деятельность Талгата Таджуддина, присво​ившего себе пророческую миссию, отступничеством от основ Ислама; объявить о невозможности Талгатом Таджуддином за​нимать должность духовного руководителя мусульманских орга​низаций в РФ; признать заявление Талгата Таджуддина об объ​явлении военного джихада против США не имеющим ни бо​гословской, ни правовой, ни моральной силы и не подлежа​щим к исполнению российскими мусульманами; объявить, что отныне никто из мусульман не вправе совершать с Талгатом Таджуддином совместно намаз и следовать каким-либо указани​ям и советам с его стороны. Сделанное Таджуддином предсказа​ние, что в ближайшие два — три дня один из американских авиа​носцев потонет, а Америки не станет, так как она распадется на пятьдесят штатов, является в этой связи лжепророчеством»52.
В июне 2004 г. муфтий Равиль Гайнутдин встретился в своей резиденции с послом Израиля Аркади Мил-Маном, чем навлек на себя гнев мюридов дагестанского шейха Саида Чиркейского, Национальной организации русских мусульман и философа Гейдара Джемаля, которые требовали прекратить все отноше​ния с так называемым «Израилем». Впоследствии к ним присое​динился и муфтий Карелии Висам Бардвил, который, в силу сво​ей палестинской национальности, любви к Израилю также не испытывал. Председатель Совета муфтиев, категорически отка​завшийся менять линию поведения, услышал в свой адрес нема​ло «лестных» эпитетов, многие из которых годом раньше упо​треблялись в отношении Талгата Таджуддина53.
Исламские партии как деструктивный инструмент внутренней политики мусульманского сообщества
К
онец «перестройки» вызвал в исламском сообществе СССР всплеск не только религиозной, но и политической активно​сти. Желание представителей «мусульманского подполья» при​йти к власти выразилось не только в попытках сменить руковод​ство в существующих муфтиятах, но и в создании альтернатив​ных им структур, одним типом которых стали исламские пар 

тии. На первой, идеалистической, волне было образовано нема​ло партий, чьи основатели искренне считали, что некая поли​тическая идея, «украшенная» религиозным содержанием, спо​собна сплотить всех мусульман и сделать ее главных носителей политическими лидерами федерального масштаба54.
В последние 10 лет технология возникновения исламских партий претерпела изменения — печальный опыт участия в вы​борах показал, что партии такого рода не могут стать механиз​мом прихода к власти, однако способны удовлетворить некото​рые экономические и тактико-политические цели своих функ​ционеров. Начиная с 1995 г. большинство новых исламских пар​тий, движений и объединений было создано с целью политиче​ских спекуляций, финансовых манипуляций и даже прикрытия криминальной деятельности. В такое же состояние пришли и многие «старые» партии, окончательно дискредитировав саму идею политического ислама.
Исламские партии стали эффективными инструментами раскола, втянув часть мусульманского духовенства в полити​ческую борьбу и добавив еще один разделительный критерий. Политические предпосылки раскола не стали важнейшими лишь потому, что ни одна из исламских партий не смогла объе​динить сколько-нибудь заметную часть мусульман.
В феврале 1989 г. в Казани прошел Первый всетатарский съезд, который учредил «Народное движение в поддержку пе​рестройки — Татарский общественный центр», впоследствии известное как Всесоюзный татарский общественный центр (с 16 февраля 1991 г.) и Всетатарский общественный центр (с начала 1992 г.). 9 июня 1990 г. на Съезде мусульманских обществ СССР в Астрахани было принято решение об образовании Исламской партии возрождения, ставшей первой чисто религи​озной партией на территории бывшего СССР. И Всетатарский общественный центр, и Исламская партия возрождения просу​ществовали недолго, уже к 1994 г. сойдя с политической сцены, однако именно они стали «питательной средой» для появления наиболее влиятельных мусульманских партий страны.
27 апреля 1990 года в Казани прошел Учредительный съезд Татарской партии национальной независимости «Иттифак» (Согласие), созданной на основе радикального крыла Всета- тарского общественного центра, а через полгода к ней присо​единилась молодежная группировка «Азатлык». К концу 1991 г. в республике действовало уже более десяти партий схожей на​правленности, которые в феврале 1992 г. даже сформировали альтернативное правительство — Милли Меджлис, занявшее ра​дикально антироссийские позиции. Националистическое дви​жение в Татарстане развивалось без препятствий со стороны республиканских властей, видевших в нем важный козырь для переговоров с Москвой.
Стратегическими целями татарских партий первоначально объявлялись: возрождение татарской нации, восстановление государственной независимости татарского народа через отде​ление от России и реализация неотъемлемых прав татарского народа как субъекта международного права. Со временем к чи​сто националистическим требованиям добавились претензии религиозного характера, что заложило основы конфликта на​ционалистов с умеренным мусульманским духовенством, не же​лающим ввязываться в политическую борьбу.
Главной мишенью для критики татарских националистов стал председатель ДУМЕС муфтий Талгат Таджуддин. Еще в 1991 г. активисты Татарского общественного центра и «Иттифа- ка» потребовали перенести резиденцию председателя ДУМЕС из Уфы в «центр российского ислама» — Казань55. Надо заме​тить, что эти требования вполне отвечали интересам татар​станского президента, желавшего преобразовать Казань в «по​волжскую Мекку» и упрочить свой авторитет в исламском со​обществе. Талгат Таджуддин, однако, отверг поставленный уль​тиматум, после чего националисты начали работу по созданию собственной мусульманской структуры. В этом им помогли не​довольные Таджуддином имамы, самым обиженным из которых оказался имам казанской Сенной мечети Габдулла Галиуллин.
В Республике Башкортостан основную борьбу против ДУМЕС развернули башкирские националисты, видевшие в нем враждебный «татарский муфтият». «У меня есть докумен​ты, подтверждающие, что Башкирский национальный центр и Башкирская народная партия принимают самое непосредствен​ное участие в событиях вокруг Духовного управления», — указы​вал Талгат Таджуддин в интервью «Независимой газете»56.
«Витражный скандал» в Набережных Челнах подал сиг​нал к началу антитаджуддиновской кампании в национальных СМИ Татарстана и Башкортостана. К концу второй декады ав​густа почва для смещения Таджуддина была уже подготовле​на, и для начала решительных действий требовался лишь по​вод. Его предоставил сам Таджуддин, публично оскорбив имам- мухтасиба Уфимского мухтасибата Нурмухамеда Нигматуллина. В иной ситуации возникший конфликт мог быть урегулиро​ван полюбовно, однако башкирские националисты оказали на Нигматуллина сильное давление, провоцируя его на антитуд- жуддиновские выступления. 19 августа уфимский мухтасиб вы​ступил по местному телевидению и заявил о переходе в оппо​зицию к Таджуддину, а также начале создания своего собствен​ного, башкирского, ДУМ. На следующий день Башкирский на​циональный центр «Урал» и Татарский общественный центр Башкортостана выступили с совместным заявлением по ситуа​ции в ДУМЕС, в котором обвинили Таджуддина в сумасшествии, авторитарном руководстве, финансовых злоупотреблениях и призвали к созыву учредительного съезда башкортостанского ДУМ. Одновременно в соседнем Татарстане активизировались их коллеги, начавшие подготовку к созданию своего собствен​ного ДУМ57.
Лидеры националистических партий приняли активное уча​стие в учредительных съездах ДУМ Республики Башкортостан и ДУМ Республики Татарстан. Председатель партии «Иттифак» Фаузия Байрамова на Съезде в Набережных Челнах заявила, что Таджуддин «ворует деньги чемоданами» и призвала избрать муф​тием Татарстана своего сподвижника, имам-хатыба казанской ме​чети «Нурулла» Габдуллу Галиуллина. По итогам Съезда именно он и стал председателем независимого ДУМ Республики Татарстан, что обусловило быструю политизацию мусульманского духовен​ства республики. На VI съезде ДУМЕС некоторые выступавшие прямо указывали на партию «Итиффак» и Милли Меджлис как возбудителей религиозно-национального сепаратизма58.
В октябре 1992 г. Галиуллин возглавил ВКЦДУМР и в 1994 г., после его регистрации, получил титул «верховный муфтий России». Возглавив оппозицию ДУМЕС-ЦДУМ, переживавшую в тот момент пик всего расцвета, Галиуллин явно перерос уро​вень регионального муфтия, став мусульманским лидером все​российского масштаба. Такие изменения в статусе Галиуллина позволили ему проводить самостоятельную политику, кото​рая не всегда учитывала интересы республиканских властей. Близость муфтия к крайним татарским националистам, враж​дебным не только Москве, но и Шаймиеву, дополнительно усу​губила его противоречия с татарстанским президентом.
Прямое столкновение интересов Галиуллина и Шаймиева произошло в конце 1995 г., когда люди татарстанского муфтия захватили здание бывшего казанского медресе «Мухаммадийя». В ходе начавшегося конфликта Галиуллин открыто бросил вызов Шаймиеву, создав в июне 1996 года общественно-политическое движение «Мусульмане Татарстана», предъявившее претензии на приход к власти59. В феврале 1998 г. противостояние муфтия и президента закончилось победой Шаймиева, приложившего все усилия для замены Галиуллина на более лояльного муфтия. Партия «Иттифак», принявшая энергичные меры для защиты Галиуллина, к тому времени уже не имела достаточного влия​ния, чтобы расколоть объединенное ДУМ РТ.
На время Галиуллин смирился со своей судьбой, согласив​шись работать в структуре ДУМ РТ, однако вскоре вновь пе​решел в открытую оппозицию Шаймиеву и новому муфтию Гусману Исхакову. Он преобразовал «Мусульман Татарстана» в движение «Омет», вступившее в союз с «левыми» силами, и на​чал издавать наиболее последовательную антишаймиевскую га​зету «Надежда-Омет»60. В декабре 1999 г. движение «Омет» неу​дачно пыталось войти в «Единство» и в итоге присоединилось к «Сталинскому блоку — за СССР», где его глава занял вторую позицию в татарстанском региональном списке («Сталинский блок» набрал 0,61% голосов). В 2001 г. Галиуллин восстановил свои отношения с ЦДУМ, примкнув к протаджуддиновскому ОПОД «Евразия». Бывший муфтий до сих пор пользуется под​держкой части мусульманского духовенства республики и име​ет немало союзников среди «левых» и националистических пар​тий Татарстана61.
Основанная в 1990 г. Исламская партия возрождения (ИПВ) с момента своего создания включилась в процесс реформации советской системы духовных управлений и немало в этом преу​спела. Основных «успехов» эта партия достигла в Таджикистане, где ее активисты со временем составили костяк вооруженной оппозиции и надолго ввергли республику в гражданскую вой​ну, однако и в России активисты ИПВ сыграли важную роль в расколе мусульманского сообщества62. Мусульманские лидеры бывшего СССР изначально негативно отнеслись к появлению «зеленой» партии. Узнав о создании ИПВ, председатель ДУМ Средней Азии и Казахстана муфтий Мухаммад-Содик Мухаммад- Юсуф написал статью, в которой обвинил ее основателей в об​разовании «фирка», т. е. группы людей, обособившихся от дру​гих мусульман63. Его поддержали и лидеры других духовных управлений64.
Активисты ИПВ отвечали официальному мусульманско​му духовенству взаимностью. Согласно признаниям бывше​го пресс-секретаря ИПВ Валиахмета Садура, «вообще отноше​ние Исламской партии возрождения (ИПВ) к муфтиям и про​чим руководителям мусульман, назначенным правительством, было всегда негативным. <...> Впрочем, позиция руководителей ИПВ легко объяснима: многие из них свой первый политиче​ский опыт приобретали в ходе свержения таких одиозных муф​тиев, как Геккиев на Северном Кавказе и младший Бабаханов в Средней Азии»ь5. Помимо этих переворотов функционе​ры ИПВ приняли участие и в расколе ДУМЕСбь. После распа​да ИПВ ее активисты Гейдар Джемаль, Мухаммед Салахеддин, Шамиль Султанов, Валиахмет Садур и Мукаддас Бибарсов про​должили политическую карьеру, поучаствовав в создании боль​шинства межрегиональных исламских партий.
С 1990 года ИВП активно действовала в Дагестане, призы​вая к созданию на его территории исламского государства, а с февраля 1992 г. включилась в конфликт между различными ду​ховными управлениями Дагестана, Деструктивная деятель​ность ИПВ в регионе вынудила представителей официального мусульманского духовенства создать в сентябре 1990 г. альтерна​тивную ей Исламскую демократическую партию. Председатель ДУМ Дагестана с февраля 1992 г. муфтий Ахмед Дарбишгиджиев характеризовал ИПВ как «ваххабитскую партию» и отмечал, что неуважительное отношение со стороны ИПВ к официаль​ному исламскому духовенству и мюридизму вызывает в респу​блике большое раздражение.
Исламовед Константин Поляков об источниках финансирования ИПВ
Иной взгляд на участие иностранных представителей в создании политических партий на территории Российской Федерации — в част​ности, ИПВ, — был у российских правоохранительных органов. Так, в ноябре 1992 г. российская контрразведка, осуществлявшая разработ​ку ИПВ, сообщала, что большую часть зарубежных эмиссаров составля​ют приверженцы ваххабитского толкования ислама, финансирующие Исламскую партию возрождения. В Дагестане эмиссары активно ис​пользуют структуру махачкалинского Исламского культурного центра. В этом плане выделяется гражданин ОАЭ Сервах Абед Саах(> организовав​ший в Кизилюртовском и Хасавюртовском районах издание, пропаганди​рующее ваххабизм, а также руководитель филиала Международной ис​

ламской организации «Спасение» по Северному Кавказу и Азербайджану, гражданин Алжира Абд алъ-Кадир, который финансирует подготовку бо​евиков в Чечне67.
В противостоянии ДУМЕС-ЦДУМ с альтернативными струк​турами сторонники интеграции ислама в политику однознач​но заняли сторону противников Талгата Таджуддина. И без того жестокая борьба за раздел сфер влияния в российском исла​ме еще больше осложнилась из-за участия в ней политических сил. Главным проводником идей политического ислама в среде оппозиции ЦДУМ стал председатель ДУМ Поволжья Мукаддас Бибарсов. Именно при его деятельном участии была создана са​мая одиозная среди всероссийских исламских партий — Союз му​сульман России.
Вообще инициатором создания Союза мусульман России вы​ступил близкий соратник В.В.Жириновского Ахмет Халитов68. Вплоть до смены руководства Союза мусульман, произошедшей на первом съезде движения в сентябре 1995 г., эта организация ориентировалась на ЛДПР69. Политическая программа Союза, не претерпевшая со временем существенных изменений, была направлена на защиту прав российских мусульман во всех воз​можных сферах — от объявления мусульманских праздников нерабочими днями во всероссийском масштабе до привлече​ния дополнительных инйестиций в «мусульманские» регионы. Другие ее пункты выглядели весьма туманно, что позволило это​му движению с легкостью менять политическую ориентацию70.
На Первом съезде Союза мусульман, прошедшем в сентябре 1995 г., Ахмета Халитов отстранили от руководства, а его пре​емником стал председатель ДУМ Поволжья Мукаддас Бибарсов. При этом ключевые позиции в движении заняли сподвижники генерального директора ИКЦ России Абдул-Вахеда Ниязова, которые быстро переориентировали Союз на движение «Наш дом — Россия» и сделали его полностью проправительственной партией71.
19 февраля 1996 г. вследствие несогласия с проельцинской политикой «теневого» руководства Союза мусульман и фактиче​ской узурпацией власти ниязовскими ставленниками Мукаддас Бибарсов подал в отставку и вскоре новым лидером движения стал дагестанский бизнесмен Надиршах Хачилаев. Абдул-Вахед Ниязов, в свою очередь, возглавил исполнительный комитет Союза мусульман России72. И Надиршах Хачилаев, и Абдул-
Вахед Ниязов заняли непримиримую позицию в отношении верховного муфтия Талгата Таджуддина, призывавшего не во​влекать российских мусульман в политическую борьбу. Дело до​шло до того, что люди Хачилаева едва не избили Таджуддина, попытавшегося выступить на торжественном открытии москов​ской Мемориальной мечети.
Впоследствии Хачилаев принял активное участие во вну- тридагестанской политической борьбе, используя для этого свой новый статус — в декабре 1995 г. он стал депутатом Госу​дарственной Думы73 Деятельность Хачилаева в Дагестане спро​воцировала несколько вооруженных столкновений, что послу​жило основанием для лишения его депутатской неприкосновен​ности и последующего ареста. В мае 1998 г. Минюст России на​чал работу по ликвидации Союза мусульман России, к этому вре​мени ставшего более чем одиозной организацией74.
Создание Союза мусульман не только усугубило раскол меж​ду ЦДУМ и блоком альтернативных муфтиятов, но и вызвало внутренний конфликт в самом этом блоке. Начавшееся проти​востояние между Союзом и движением «Мусульмане России», а также противозаконная деятельность его руководства нанес​ли серьезный урон самой идее политического ислама, и многие лидеры антитаджуддиновской оппозиции поспешили дистанци​роваться от участия в политических баталиях. Характеризуя эту ситуацию, Совет арабских послов в Москве выразил беспокой​ство по поводу того, что «деятельность ИКЦ (Исламского куль​турного центра России) активизируется только в период вы​боров или других политических мероприятий» и отметил, что «она, по большей части своей, связана с проведением провока​ционных кампаний по созданию исламских политических дви​жений и партий»73.
С другой стороны, именно благодаря Союзу мусульман ге​неральный директор ИКЦ России Абдул-Вахед Ниязов при​обрел тот политический вес, который позволил ему впослед​ствии стать депутатом Государственной Думы. Он умело раз​ыграл мусульманскую карту на президентских выборах 1996 г. (в парламентских выборах 1995 г. Союз мусульман России не принял участие по техническим причинам) и убедил руковод​ство Администрации Президента РФ, что в победе Ельцина есть и его заслуга. Крах Союза мусульман не сильно поколе​бал позиции Ниязова, успевшего вовремя отмежеваться от Хачилаева76.
Участие в парламентских выборах 1995 г. приняло толь​ко Общероссийское мусульманское общественное движение «Нур», близкое по политической программе Союзу мусульман России, однако возглавляемое менее радикальными людьми, ло​яльно относившимися к ЦДУМ. Полпроцента голосов, набран​ных «Нуром» на выборах, реально показали шансы исламских партий прийти к власти самостоятельно77.
Новый всплеск политической активности российских му​сульман пришелся на конец 1998 г. — первую половину 1999 г. и был приурочен к очередным выборам в Государственную Думу.
В июне 1999 г. руководителями ЗАО «Нефтегаз-компани» Леонардом Рафиковым и Маратом Хайруллиным вместе с ли​дерами движений «Нур», Всероссийский исламский конгресс, «Мусульмане России» и «Рефах» был создан избирательный блок «Меджлис». Председателем «Меджлиса» предсказуемо стал Леонард Рафиков. Этот блок оказался самым крупным в истории объединением мусульманских политических сил, бла​годаря чему имел неплохие шансы войти в состав в одного из объединений-фаворитов предвыборной гонки. Лидеры «Мед​жлиса», однако, исходя из личных соображений предпочли бло​кироваться с движением «Наш дом — Россия», имевшем крайне незначительные шансы на успех.
Абдул-Вахед Ниязов, создавший в конце 1998 г. движение «Рефах», также принял участие в формировании «Меджлиса», однако после переориентации этого блока на черномырдин​ский «Наш дом» резко охладел к детищу Рафикова. Как наибо​лее опытный из мусульманских политиков, он безошибочно определил фаворита предвыборной гонки — пропрезидентский блок «Единство» и успел ввести свой «Рефах» в его состав в ста​тусе «блокообразующей партии». Дефицит известных людей в «Единстве» позволил Ниязову занять проходное место в ураль​ском региональном списке и поставить на первые позиции в других региональных списках четверых своих сподвижников78.
Успех «Единства» на парламентских выборах обеспечил Ниязову место в Думе и вернул его в высший эшелон исламских лидеров. «Рефах» стал безусловным лидером мусульманской по​литики, в то время как остальные партии переживали состоя​ние тяжелого упадка, за исключением разве что «Меджлиса». В конце октября 1999 г. Центральная избирательная комиссия России отказала в регистрации федерального списка кандида​тов в депутаты Государственной Думы, выдвинутого избиратель​ным объединением «Движение «Нур» («Свет»), Причиной от​каза в регистрации стало несвоевременное внесение избира​тельного залога на избирательный счет, а также задержка с по​дачей первого финансового отчета. Аналитики охарактеризо​вали данный факт как поражение «Нура» в его давней борьбе с ИКЦ России и его дочерними организациями74.
Начало 2000 г. выглядело для «Рефаха» и его лидера весьма многообещающим. При распределении думских постов Ниязов получил должность заместителя председателя Комитета по ре​гламенту и обеспечению работы Госдумы и начал создавать свою собственную парламентскую фракцию. Часть соратников Ниязова, попав в Думу, предпочла отмежеваться от «Рефаха», однако ему удалось пополнить свои ряды за счет независимых депутатов. Политические успехи Ниязова позволили активизи​ровать экспансию ДУМАЧР в азиатские регионы и заручиться поддержкой ряда губернаторов. Ощутимую пользу от пребыва​ния Ниязова в парламенте извлекли и другие члены Совета муф​тиев России80.
С другой стороны, успехи Ниязова привели к консоли​дации его противников. 12 февраля 2000 г. в Москве прошел Второй съезд Общероссийского союза общественных объе​динений «Меджлис», в котором приняли участие многие му​сульманские духовные лидеры, в том числе — все руковод​ство ЦДУМ. К «Меджлису» примкнул и лидер ДУМ Поволжья Мукаддас Бибарсов, еще с 1996 г. питавший недоверие к по​литическим инициативам Ниязова. Съезд «Меджлиса» не из​менил принципиального соотношения сил в политическом исламе, однако продемонстрировал решимость противни​ков Ниязова продолжать борьбу на всех фронтах.
Первые признаки кризиса «Рефаха» стали заметны в авгу​сте 2000 г., после скандального II курултая ДУМАЧР. Арест со​трудниками Управления ФСБ по Омской области одного из де​легатов курултая и последующие действия лидеров «Рефаха» и ДУМАЧР сильно «подмочили» репутацию этой партии. По со​общению агентства ИТАР-ТАСС, начальник управления ФСБ по Омской области Виктор Миронов даже заявил, что «собравши​еся в Омске делегаты курултая и движения «Рефах» — сторонни​ки так называемого «радикального ислама». Попытка лидеров «Рефаха» и духовного управления мусульман азиатской части России проникнуть во власть на базе религии вызывает озабо​ченность и может перерасти в серьезную проблему»81.
К весне 2001 г. положение «Рефаха» резко ухудшилось. Лидеры ТТЛУМ и их союзники к этому времени уже наладили тесные взаимоотношения с президентом РФ В.В.Путиным и его командой, начав оказывать реальное влияние на мусульман​скую политику правительства. В свою очередь, обвинения ли​деров «Рефаха» в дружбе с мусульманскими экстремистами, по​явившиеся в электронных и печатных СМИ еще в 1999 г., полу​чили новые подтверждения. Особенное раздражение в руковод​стве «Единства» и Администрации Президента РФ вызывала ак​тивная международная деятельность Ниязова, нередко идущая вразрез с интересами государства82.
29 октября 2000 г. на II Съезде партии «Единство» ее лидер Сергей Шойгу, заявил, что на ближайшем заседании политсо​вета движения он намерен поставить вопрос об исключении из думской фракции «Единства» депутата Абдул-Вахеда Ниязова за поддержку им оппозиционной турецкой партии вахабитского толка
. По словам Шойгу, эти действия Ниязова нанесли серьез​ный урон имиджу «Единства»83.
Ниязов предпринял несколько неудачных попыток за​мять скандал, однако к весне 2001 г. был вынужден признать свершившийся факт. По информации официального сай​та движения «Рефах», «19 марта 2001 г. состоялось заседа​ние президиума ОПОД «Рефах» (Благоденствие). На заседа​нии было принято решение о выходе лидера ОПОД «Рефах» (Благоденствие) из «Единства». Во исполнение решения пре​зидиума 20 марта 2001 г. депутат A.B.Ниязов на заседании фракции «Единство» подал заявление о выходе. Решение пре​зидиума ОПОД «Рефах» (Благоденствие) связано с решени​ем расширенного Совета ОПОД «Рефах» (Благоденствие) от
15 марта о преобразовании ОПОД «Рефах» (Благоденствие) в общероссийскую политическую партию — «Евразийскую пар​тию России (Благоденствие)». Ниязов давно обратил внима​ние на «политическую ревность» к своим успехам партийного и фракционного руководства «Единства». Выход A.B.Ниязова из фракции не означает разрыва руководства ОПОД «Рефах» (Благоденствие) с «Единством»84.
Несмотря на усилия своих лидеров, «Рефах» стал стре​мительно разваливаться. Не спасло его и преобразование в Евразийскую партию России. Дагестанский веб-портал «Ис​лам.ру» в своем сообщении об учредительном съезде этой партии отметил, что «ранее Абдул-Вахед Ниязов намеревал​ся создать Исламскую партию. Однако он не только не нашел поддержки со стороны мусульманского духовенства России, но и потерял доверие самих членов движения. Деятельность Ниязова привела к тому, что «Рефах» покинули 4 из 5 депута​тов Государственной Думы, прошедших в парламент от это​го движения: Каадыр-оол Бичелдей, Ахмед Билалов, Башир Кодзоев, Курбан-Али Амиров, а также депутат Госсовета Рес​публики Дагестан Абусупьян Хархаров и секретарь Союза пи​сателей России академик Бронтой Бедюров. Последним из «Рефаха» ушел советник Совета муфтиев России, председа​тель мусульманской общины «Прямой путь» Али Вячеслав Полосин»85.
Неадекватные заявления председателя Совета духовных на​ставников «Рефаха» верховного муфтия Нафигуллы Аширова относительно разрушения талибами статуй Будды в Бамиане привели к разрыву отношений между «Рефахом» и Буддийской традиционной сангхой России, лишив это движение и без того эфемерного статуса «партии коренных народов России».
Упадок «Рефаха» привел к активизации и даже реанима​ции его оппонентов. 20 декабря 2000 г. Общероссийское мусуль​манское общественное движение «Нур» трансформировалось в Демократическую мусульманскую организацию, а весной 2001 года на его базе была создана Исламская партия России (ИПР), которую возглавил дагестанский бизнесмен Магомед Раджабов. Бывшие лидеры «Нура» Садыков и Яруллин заняли соответ​ственно посты председателя президиума партии и первого за​местителя ее председателя. В генеральный совет ИПР вошли председатель Регионального ДУМ Москвы и Московской обла​сти юрисдикции ЦДУМ Махмуд Велитов и бывший председа​тель этого же управления Султан-Мурад Гуламов.
Новая исламская партия заручилась поддержкой дагестан​ского мусульманского духовенства и была признана Советом муфтиев России, чему немало поспособствовал покинувший «Рефах» советник муфтия Равиля Гайнутдина Вячеслав-Али По​лосин.
Параллельно с лояльной Талгату Таджуддину ИПР весной 2001 г. возникло еще одно политическое движение, позицио​нировавшее себя как прямого выразителя интересов ЦДУМ. Советник спикера Государственной Думы, известный геополи​тик и евразиец Александр Дугин выступил инициатором соз​дания ОПОД «Евразия», учредительный съезд которого про​шел 21 апреля 2001 г. в Москве. На съезд прибыли не только почти все главы региональных муфтиятов ЦДУМ (союз меж​ду Дугиным и главой ЦДУМ Талгатом Таджуддином был заклю​чен еще в феврале 2001 г.), но и лидер северокавказских му​сульман муфтий Магомед Албогачиев, явно продемонстриро​вавший свои симпатии к новому движению. «Евразию» явно или негласно поддержали Русская Православная Церковь, Федерация еврейских общин России и Буддийская традицион​ная сангха России86.
Профессиональная команда Дугина оказала ЦДУМ серьез​ные услуги в области «паблик рилейшенс». Основным совмест​ным проектом ЦДУМ и ОПОД «Евразия» стала июньская кон​ференция «Исламская угроза — угроза исламу?», принесшая не​мало дивидендов каждой стороне. Разрабатывались и другие проекты87.
Итог противостояния ЦДУМ и его оппонентов в полити​ческой сфере окончательно определила реакция Абдул-Вахеда Ниязова и его ближайших сподвижников на операцию США против движения «Талибан». Несколько мероприятий, прове​денных Евразийской партией России по этому поводу, в особен​ности антиамериканский и проталибский митинг «За мир и со​гласие, против шовинизма и ксенофобии» (30 ноября, ЦПКиО им. Горького в Москве), вызвали плохо скрываемый гнев Адми​нистрации Президента РФ и даже породили слухи о скором ли​шении Ниязова депутатской неприкосновенности и заведении на него уголовного дела88.
Впрочем, на этом политическая карьера Ниязова отнюдь не закончилась. В апреле 2002 г. он начал воплощать в жизнь но​вую глобальную инициативу — евразийский проект. Движение «Рефах» преобразовалось в Евразийскую партию России, при​званную самостоятельно участвовать в следующих парла​ментских выборах. Новой партии, правда, предстоял терни​стый путь — серьезную конкуренцию ему составляла как испо​ведовавшая аналогичные принципы «Евразия», так и опирав​шаяся на избирателей-мусульман Исламская партия России. На «мусульманско-евразийском» поле развернулась острая борь​ба, инициативу в которой удалось перехватить более опытному Ниязову. Он сумел привлечь в свою партию таких известных по​литиков и общественных деятелей, как Павел Бородин, Руслан
Аушев, Иосиф Кобзон и Чингиз Айтматов, после чего развер​нул масштабную предвыборную кампанию84.
Довольно быстро движение «Евразия» было вынужде​но признать свое поражение в соперничестве с Евразийской партией, однако ИПР своих позиций не сдавала и даже пери​одически переходила в контрнаступление. Осознавая невоз​можность идти на выборы под содержащим конфессиональ​ную окраску названием, лидер ИПР Магомед Раджабов внес ее в предвыборный бюллетень под именем «Истинные патри​оты России», чем вынудил Ниязова сменить название своей партии с «Евразийской партии — Союза патриотов России» на «Великую Россию — Евразийский союз». В преддверии выборов стало ясно, что основная борьба за голоса упомянутых выше 300 тысяч избирателей развернется между «патриотами России» той или иной степени истинности и что ее результат вполне предсказуем. Ниязов и Раджабов, правда, бодрились и даже де​лали заявления типа: «Если мы не наберем 40% голосов, то это будет политической импотенцией», однако позорный итог не​отвратимо приближался90.
При изучении федеральных списков ИПР и «Великой Рос​сии — Евразийского союза» бросалось в глаза, что Абдул-Вахед Ния​зов в последний момент заменил большинство своих мусульман​ских сподвижников на людей с русскими фамилиями, в то время как Магомед Раджабов предпочел избавиться от всего бывшего ру​ководства «Нура» в пользу своих многочисленных родственников, которые заняли в его федеральном списке 6 мест из первых 1091.
В итоге обе партии набрали практически поровну голо​сов — чуть более 0,2%, показав тем самым, что их электорат со​ставляют исключительно партийные члены, которых будто бы и насчитывалось приблизительно по 150 тысяч. Впрочем, неко​торые эксперты уверяли, что половину голосов «патриоты» по​лучили по ошибке — люди просто ошибались квадратиками или перепутали их с другими партиями.
Единственным положительным моментом в этой истории можно считать лишь тот факт, что и «Великая Россия — Евра​зийский союз», и ИПР в отличие от «Нура» образца 1995 г. все-таки вошли в двадцатку лидеров предвыборной гонки. Интересно также отметить, что в соперничестве теперь уже бывшего депутата Госдумы Ниязова и дагестанского банкира Раджабова верх одержал Раджабов, который без единого узна​ваемого лица в своем списке достиг таких же результатов, а в одном из избирательных округов даже смог преодолеть пяти​процентный барьер*.
В начале следующего года ИПР лишилась регистрации в связи с многочисленными нарушениями, допущенными в ходе избирательной кампании. Летом 2004 г. на ее базе были созданы две новые партии — «Истинные патриоты России — за граждан​ское общество» и «Партия справедливости и развития России», которые возглавили соответственно Магомед Раджабов и его подросший сын Заур. Что до Абдул-Вахеда Ниязова, то создан​ный им блок де-факто прекратил свое существование еще в кон​це декабря 2003 г., когда от него отвернулись все узнаваемые по​литики92.
Тем не менее один мусульманский депутат все-таки смог пройти в Госдуму IV созыва. Им оказался бывший активист ИПВ и близкий сподвижник Мукаддаса Бибарсова Шамиль Султанов, получивший проходное место в списках блока «Родина»93. Впрочем, сам этот блок никакой симпатии у мусульманских ли​деров не вызывал и периодически подвергался критике за ксе​нофобские и националистические выступления94.
Впрочем, до президентских выборов 2008 г. Совет муфти​ев старался не вступать в конфронтацию с властями и позици​онировал себя как всецело проправительственную организа​цию. В марте 2007 г. представительная делегация Совета муфти​ев во главе с Равилем Гайнутдином и Абдул-Вахедом Ниязовым посетила все республики Северного Кавказа, Краснодарский и Ставропольский края, а также Ростовскую область, повстре​чавшись с местными мусульманскими и политическими лиде​рами. Это турне было призвано показать, что влияние Совета муфтиев в полной мере распространяется и на зону юрисдик​ции Координационного центра мусульман Северного Кавказа, однако его главным событием стал лишь очередной скандал во​круг строительства православного храме в Беслане95.
В преддверии парламентских выборов Совет муфтиев России и союзные ему структуры традиционно проявили наи​большую активность на этом поле. Председатель Попечи​тельского комитета Совета, авторитетный в определенных узких кругах бизнесмен Фарит Фарисов попробовал баллоти-
’ Партия Ниязова также преодолела пятипроцентный барьер в одном из округов — Ингушском, что было связано с присутствием Руслана Ауше​ва в тройке ее лидеров.
роваться от «Справедливой России», заняв первое место в ее региональном списке от Чечни. Другой близкий к Совету муф​тиев России банкир Адалет Джабиев стал членом «Союза пра​вых сил», получив первое место в региональном списке по Пен​зенской области. Его уход в политику явно стал следствием ре​прессий против основанного им «Бадр-Форте-Банка», в конце 2006 г. лишенного лицензии за неоднократные нарушения За​кона «О противодействии легализации (отмыванию) доходов, полученных преступным путем, и финансированию террориз​ма»9*1.Естественно, что никто из них в Думу не прошел.
Третьим «мусульманским» кандидатом оказался президент Исламского культурного центра России Абдул-Вахед Ниязов, ре​шивший не изменять своим принципам и сохранить верность «Патриотам России». В их списке он занял первое место по Республике Татарстан. Конечно, никаких шансов вновь стать депутатом Госдумы у Ниязова не было, однако благодаря муф​тию Равилю Гайнутдину он смог найти для себя новую перспек​тивную нишу в политике.
18 ноября 2007 г. на очередном заседании Совета муфти​ев России была поддержана инициатива Исламского культур​ного центра России по созданию Общественного движения «Мусульмане в поддержку президента Путина» и муфтий Равиль Гайнутдин «благословил Абдул Вахеда Ниязова — президента ИКЦ — общественного крыла СМР организовать это движение и обеспечить его вхождение во Всероссийское общественное движение в поддержку президента Путина»47.
Нельзя сказать, что это решение порадовало всех членов Совета муфтиев. Многие из них хорошо помнили, что в 1991 г. Ниязов попытался выгнать Равиля Гайнутдина из Соборной ме​чети и расколол Исламский культурный центр, а в 1994 г. мо​сковский муфтий даже пожаловался вице-премьеру Сергею Шахраю, что Ниязов, «прибегая к различного рода махинаци​ям и закулисным интригам, используя в своей неблаговидной деятельности финансовую поддержку различных зарубежных исламских центров, уже не первый год пытается создать парал​лельную религиозную структуру в обход официальных религи​озных каналов», а также «крайне негативно воздействует» на Духовное управление мусульман Европейской части России48.
Впрочем, Равиль Гайнутдин быстро успокоил недоволь​ных, подчеркнув, что со временем Абдул-Вахед Ниязов испра​вился, стал помогать Совету муфтиев деньгами — например, спонсировал его собственную поездку в Китай, в связи с чем ему можно доверить всю общественную и политическую сфе​ру деятельности Совета муфтиев. После этого председателю Совета муфтиев осталось только убедить в благонадежности «исправившегося» Ниязова партию власти и Администрацию Президента.
Следует заметить, что идея активно призвать действу​ющего президента остаться в политике была придумана не Гайнутдином, а его бывшим учителем и наставником Талгатом Таджуддином. «Мы надеемся, вы и дальше останетесь в полити​ке, в политической жизни. Это желание многих наших соотече​ственников. В какой мере это будет—будущее покажет»,—заявил глава Центрального духовного управления мусульман России на встрече с В.В.Путиным 8 ноября. С Таджуддином полностью со​лидаризировался и лидер мусульман Северного Кавказа муфтий Исмаил Бердиев, заметивший, что «я раньше уже выступал и го​ворил о том, что вам уходить нельзя. Сейчас мы видим, что вы намерены остаться в политике, и это нас радует. Поверьте, на Кавказе вы всех обрадовали»99.
В будущем, по всей видимости, роль исламских партий в истории российской уммы заметно снизиться. События послед​них пятнадцати лет наглядно показали, что вреда от них значи​тельно больше чем пользы, что, впрочем, справедливо и для других религиозно ориентированных политических структур.
Журналистка Гурия Мурклинская о партиях Ниязова
Люди, непосредственно виновные в развитии опасных процессов в мусульманских регионах России, декларируют приверженность дер- жавности и евразийству?
Чтобы объяснить этот кажущийся парадоксальным факт, нужно об​ратиться к другому пониманию «евразийства», которое взяло на воору​жение одно из атлантистских государств — Турция для скрытого продви​жения своих интересов на постсоветском пространстве. В начале 90-х гг. XX в. в печать неоднократно просачивались сведения о том, что Турция и не скрывает того, что «считает себя особо ответственной за российские регионы, имеющие тюркское население, и что она и впредь намерена де​лать все, чтобы держать их в фарватере своей политики». Были и более откровенные, и детальные заявления и планы, отдающие «нафталинным» пантюркизмом. И действительно, Турция не только делала и делает все, чтобы переориентировать тюркские и мусульманские республики СНГ на себя, но и активно спонсирует различные организации и движения в ре​гионах России, продвигая нужных политиков к ключевом должностям и лоббируя свои интересы.
Теперь вспомним, что любимым занятием означенной троицы, на ко​тором они построили свою политическую карьеру и «выбивали» сред​ства из спонсоров — это выборы. По собственному признанию Ниязова «Рефах» поддерживал на выборах Виктора Черепкова, Амана Тулеева, Минтемира Шаймиева. Если добавить к этому захват ключевых постов в исламских организациях и учебных заведениях — получим картину по​строения структур, способных жестко влиять на внутренние процессы в этих регионах.
Мы живем в пору наглого политического лицедейства, когда зло, чтобы пробиться во власть мимикрирует и рядится в «исламские» или «евразийские» одежды — и нам, избирателям, надо знать, кто под маской, чтобы не обмануться100.Международная дипломатия российских мусульман в новейший период
Общий обзор
П
ервые самостоятельные зарубежные контакты мусульма​не СССР предприняли, по видимости, еще в 1988 г., ког​да духовные лидеры Азербайджана и Армении шейх-уль-ислам Аллахшукюр Паша-заде и патриарх-католикос всех армян Вазген I при посредничестве Всемирного совета церквей и Русской Православной Церкви провели миротворческие пере​говоры в швейцарском городе Монтре. К этому времени Совет по делам религий СССР сильно деградировал и уже не мог вли​ять на политику крупнейших религиозных общин.
С 1989 г. духовные управления Средней Азии, Северного Кавказа и Закавказья стали отправлять первые группы студен​тов на обучение в зарубежные медресе, самостоятельно выби​рая себе партнеров в арабских странах и Турции. После вос​становления в январе 1990 г. дипломатических отношений с Саудовской Аравией духовные управления начали напрямую до​говариваться с саудовской стороной об организации хаджа.
В 1991 г. Саудовская Аравия через Исламский банк развития выделила всем четырем советским ДУМ по полтора млн долла​ров США гуманитарной помощи, надеясь завоевать их доверие и получить преференции в начинающемся процессе реислами- зации1. Данный транш не согласовывался с властями распадаю​щегося СССР, и духовные лидеры мусульман оказались вправе решать сами — брать эти деньги или нет. Самые мудрые из них решили не рисковать.
После распада СССР исчезла даже видимость государствен​ного контроля над мусульманами постсоветского пространства. Головокружительные перспективы на международной арене от​крылись не только перед духовными лидерами высшего эше​лона, но и региональными имамами — зарубежные мусульма​не не признавали никаких властных вертикалей и были готовы работать напрямую даже с отдельными общинами, тем более, что Отдел международных связей мусульманских организаций СССР лишился большей части своих функций.
Первоначально международные контакты российских му​сульман служили для достижения трех главных целей: привле​чения средств на возрождение ислама, оптимизации хаджа и об​учения студентов в зарубежных медресе. Образовавшиеся после раскола ДУМЕС и ДУМСК новые муфтияты оперативно обза​водились международными отделами, неопытные руководите​ли которых были готовы сотрудничать с любой зарубежной му​сульманской организацией. В этот момент главным критерием авторитетности и надежности зарубежных спонсоров являлась их платежеспособность.
Со своей стороны, зарубежные мусульмане разделились на две неравные группы. Одни из них искренне хотели помочь сво​им российским единоверцам преодолеть наследие безбожного режима, а другие, которых, к сожалению, оказалось большин​ство, видели в российской умме идеальный объект для манипу​ляций. Под видом бескорыстной помощи арабские, турецкие и пакистанские структуры стали захватывать контроль над рос​сийскими муфтиятами, открыто вмешиваясь в их дела и даже устраняя неугодных духовных лидеров.
Одной из важнейших причин прогрессирующего раско​ла исламского сообщества России, пик которого пришелся на 1992-1994 гг. стало деструктивное зарубежное влияние. Араб​ские деньги, от которых в свое время дальновидно отказался председатель ДУМЕС верховный муфтий Талгат Таджуддин, стали слишком большим искушением для многих его соратни​ков, которые приняли заманчивые предложения зарубежных спонсоров и создали новые муфтияты.
С 1992 г. в Россию стали возвращаться выпускники зару​бежных медресе, в большинстве своем оказавшиеся носителя​ми нетрадиционной для российского ислама идеологии. Следуя недвусмысленным инструкциям своих учителей, они начали агрессивно захватывать мечети, нередко применяя физиче​ское воздействие к тем имамам, которые и посылали их за ру​беж. Не очень удачно складывалась и ситуация с хаджем — па​ломники из России нередко становились жертвами обмана мо​шенников, а бесплатные путевки в Мекку, выделявшиеся коро​лем Саудовской Аравии, в большинстве своем продавались за немалые деньги.
К 1999 г. стало очевидно, что Россия становится «проход​ным двором» для мусульманских деятелей и организаций само​го сомнительного характера. Многочисленные визиты зарубеж​ных мусульманских делегаций в пределы России все чаще со​провождались скандалами и вносили дополнительную остроту в борьбу между соперничающими мусульманскими центрами. Особо одиозных иностранных гостей вроде лидера американ​ской «Нации ислама» Луиса Фаррахана удавалось депортиро​вать, однако проблемы это не решало — российская умма все бы​стрее попадала под зарубежное влияние, а ее лидеры все чаще ставили добрые отношения с зарубежными спонсорами выше лояльности властям своей страны. При этом никаких обещан​ных «мусульманских» инвестиций в российскую экономику не поступало.
Нападение банд Басаева и Хаттаба на Дагестан и последо​вавшие за ним террористические атаки в Москве и Волгодонске наглядно показали, что проблема ваххабизма в стране стоит по- настоящему остро, а международные экстремистские и терро​ристические организации добрались даже до самых незначи​тельных и периферийных мусульманских общин. С этого мо​мента федеральная власть начала масштабную кампанию по ис​коренению нетрадиционных для России форм ислама, в рамках которой была пресечена деятельность наиболее одиозных ор​ганизаций, а также запрещена их пропагандистская литература. Большая часть каналов поступлений зарубежной помощи рос​сийским мусульманам была ликвидирована или взята под кон​троль властей, создавших для этой цели Фонд поддержки ислам​ской культуры, науки и образования.
С 1999 г. МИД России стало внимательнее отслеживать внешние контакты российских мусульманских лидеров, мно​гие из которых не скрывали своих симпатий к экстремистам. В 2000 г. лидер думской фракции «Рефах» и генеральный дирек​тор Исламского культурного центра России Абдул-Вахед Ниязов во время своего визита в Турцию от имени Государственной Думы РФ публично выразил поддержку антиправительствен​ной исламистской партии «Фазилет», что было замечено рос​сийскими властями и самым пагубным образом сказалось на его политической карьере2.
С середины 90-х гг. XX в. крупнейшие мусульманские струк​туры России стали публично реагировать на особо важные для них международные события — в первую очередь, на ситуацию в Палестине. Тогда же их особую озабоченность стал вызывать рост исламофобии. Со временем мусульманские дипломаты но​вого поколения смогли добиться ряда успехов, установив кон​такты с наиболее влиятельными международными мусульман​скими организациями и инкорпорировав в них своих предста​вителей. Мусульманские лидеры Северного Кавказа в ходе сво​их зарубежных визитов смогли убедить многих влиятельных единоверцев в том, что Россия — не враг исламскому миру, и во​йна в Чечне не носила религиозного характера3.
В 1997 г. была создана Международная исламская миссия, ставшая правопреемником Отдела международных связей му​сульманских организаций СССР. Ее лидеры Тагир Халилов, Сабир Мамедов и Шафиг Пшихачев при активной помощи азер​байджанского Управления мусульман Кавказа смогли запустить процесс интеграции мусульман СНГ, промежуточным итогом которого стало создание в июне 2009 г. Консультативного сове​та мусульман СНГ во главе с шейх-уль-исламом Аллахшукюром Паша-заде.
Накопленный мусульманскими дипломатами опыт облег​чил работу МИД России, с 2003 г. ставшему уделять особое вни​мание исламской тематике. К 2010 г. исламское сообщество России окончательно интегрировалось в мусульманский мир, при помощи властей оптимизировав свою международную де​ятельность и приобретя определенный иммунитет к деструк​тивному зарубежному влиянию. Поэтому вряд ли можно согла​ситься с мнением отставного советника президента Татарстана Рафаэля Хакимова, который заявлял, что «поездки муфтиев и имамов по разным странам просто бесполезны»4.
Иностранные дела глазами мусульман постсоветской России
В
 середине июля 1992 г. в Казани и Набережных Челнах торже​ственно прошел Всемирный форум деловых кругов и мусуль​манских деятелей, ставший первым мусульманским саммитом в постсоветской России. Последствия форума, правда, оказались не очень позитивными — состоявшееся в его рамках открытие набережночелнинской мечети «Таубэ» стало исходной точкой раскола ДУМЕС, руководство которого было вынуждено всеце​ло сконцентрироваться на своих внутренних проблемах.
В период наиболее острой фазы раскола исламского сооб​щества России в 1992-1996 гг. как старые, так и новые мусульман​ские структуры почти не реагировали на события за пределами России и поддерживали контакты с зарубежными единоверца​ми в первую очередь с целью привлечения средств. Участие му​сульманских лидеров России в серьезных мусульманских конфе​ренциях и богословских собеседованиях быстро со шло на нет, поскольку их организаторы зачастую просто не знали, кого по​звать, — Отдел международных связей мусульманских организа​ций СССР, долгие годы бывший их главным партнером, факти​чески прекратил свою деятельность.
До 1997 г. все публичные заявления, обращения и выступле​ния мусульманских лидеров России касались сугубо внутрирос- сийских тем. Международная политика мало волновала скон​центрировавшихся на междоусобной борьбе муфтиев и лишь в единичных статьях их газет делались попытки переоценить роль российской уммы в новом однополярном мире.
Среди российских муфтиев наиболее благоприятные усло​вия для расширения международных контактов получил гла​ва ДУМ Европейской части России и Совета муфтиев России Равиль Гайнутдин. Именно подконтрольную ему московскую Соборную мечеть в первую очередь посещали делегации му​сульманских стран, в том числе и высшего уровня. Базирование Гайнутдина в Москве значительно облегчало ему работу с по​сольствами и иными представительствами стран-членов ОИК, а также делало его оптимальной кандидатурой для приглашения на мероприятия по линии МИД. Так, в январе 1994 г. Гайнутдин был приглашен на прием в честь президента США Б.Клинтона, который даже поинтересовался его мнением по палестинской и боснийской проблемам5.
ДУМЕР стал одним из первых муфтиятов, создавших пол​ноценное подразделение, курирующее международное направ​ление. В 2007 г. оно было преобразовано в Международный де​партамент Совета муфтиев России, который в настоящее время объединяет в себе шесть отделов: отдел международных связей, отдел хаджа и умры, отдел экономических программ, отдел об​разования за рубежом, отдел перспективных программ и пере​водческий отдел6.
В марте - апреле 1995 г. муфтий Равиль Гайнутдин в соста​ве делегации МИД России посетил Египет, Сирию, Израиль и Ливан, повстречавшись с местными политиками и духовными лидерами. Данная поездка наглядно показала, что российским муфтиям необходимо повышать свои знания арабского языка, поскольку собеседников Равиля Гайнутдина откровенно шоки​ровал тот факт, что он общается с ними через православного по вероисповеданию переводчика7. Тем не менее с этого момен​та российских муфтиев начали систематически включать в со​став правительственных делегаций, выезжающих в мусульман​ские страны.
Среди зарубежных стран наибольший интерес к россий​скому исламу проявляли Саудовская Аравия, Турция и Кувейт. Именно их правительственные и неправительственные орга​низации первыми закрепились в России и «замкнули на себя» большую часть местных мусульманских центров. Особый инте​рес они проявляли к сфере образования, а также издательской деятельности. При этом планка такой работы изначально стави​лась весьма высоко — 14 ноября 1995 г. был подписан протокол
об
открытии Отделения исламоведения в Институте стран Азии и Африки МГУ под патронажем саудовского принца Наифа Бен Абдель Азиза аль Сауда8.
Повышенный интерес к российскому исламу проявляли не только сунниты, но и шииты. При посольстве Исламской Республики Иран в Москве были созданы Культурное предста​вительство и Фонд исследований исламской культуры, сконцен​трировавшиеся на улучшении имиджа Ирана и издании рели​гиозной литературы. В сфере образования иранцы предпочли сотрудничать с Советом муфтиев России, совместно с ДУМАЧР создав мусульманский колледж «Расуль-Дкрам» и подписав дого​вор с ДУМЦЕР об обучении российских студентов в исламском университете города Гургана9.
С конца 1990-х гг. российские муфтияты стали проявлять больший интерес к единоверцам в странах ближнего зарубежья. Приоритетными партнерами ЦДУМ там стали ДУМ Украины муфтия Ахмеда Тамима, ДУМ в Республике Белоруссии муфтия Исмаила Вороновича, Республиканского ДУМ Молдавы муфтия Альбира Бабаева и ДУМ Латвийской Республики Мухаммедгали и Руфии Шевыревых. Казанский муфтият выступил одним из инициаторов создания Киевского муфтията во главе с муфти​ем Канафией Хуснутдиновым. ДУМ Нижегородской области по​старалось установить-тесный контакт с ДУМ Республики Узбе​кистан и Фондов муфтиев Бабахановых, муфтияты Северного Кавказа видели своим главным союзником базирующееся в Азербайджане управление мусульман Кавказа.
Совет муфтиев России предпочел установить контакты с альтернативными муфтиями Украины и Белоруссии и Айсой Хаметовым и Абу-Бекиром Шабановичем, а также с ДУМ ДУМ Республики Казахстан и мусульманами Таджикистана. В февра​ле 1999 г. муфтий Равиль Гайнутдинн подписал договор о сотруд​ничестве с Исламским центром Таджикистана, предусматрива​ющим налаживание регулярных обменов между духовенством двух соседних стран, проведение научно-практических конфе​ренций по актуальной богословской тематике, открытие учеб​ных заведений, строительство мечетей, а также иных форм вза​имодействия. При этом московский муфтий упомянул, что ана​логичные договоры уже подписаны с мусульманами Украины и конкретно Крыма; Белоруссии и Латвии10. Другой особен​ностью международной политики Совета муфтиев стало жела​ние наладить отношения с мусульманами Финляндии, которые раньше находились в ведении Оренбургского магометанского духовного собрания11.
В июле 1996 г. Союз мусульман России провел пресс- конференцию «Мусульманская общественность против нарож​дающейся исламофобии в России», которая стала отправной точкой начала борьбы мусульман России против исламофобии внутренней и внешней12. Участников пресс-конференции осо​бенно оскорбляло отождествление мусульман с террористами и выражение «лица кавказской национальности». Вообще пер​вые резонансные обвинения мусульман в терроризме отмеча​лись еще в конце 60-х гг. XX в., когда в информационной вой​не между Израилем и арабскими странами обе стороны имено​вали друг друга «террористами», однако в адрес российских му​сульман такие обвинения стали звучать только после терактов чеченских боевиков11*. Как бы то ни было, с этого момента ред​ко какая мусульманская конференция в России обходилась без обличения исламофобии и резкой критики якобы агрессивной природы ислама.
В 1998 г. мусульман России возмутила инициатива санкт- петербургского издания «Лимбус-Пресс» перевести на русский язык осужденные аятоллой Хомейни «Сатанинские стихи» Сал​мана Рушди. После переговоров, с муфтием Санкт-Петербурга
Джагофаром Пончаевым и с генеральным директором «Лимбус- Пресса» Константином Тублиным издательство приняло реше​ние отказаться от публикации, о чем было заявлено на специ​альной пресс-конференции14.
Впоследствии лидеры духовных управлений и активисты общественных организаций не раз привлекали внимание к проблеме исламофобии. Самые резонансные из их выступле​ний касались проявлений нелюбви к мусульманам за предела​ми России: «карикатурному скандалу» 2005-2006 гг., выступле​нию Папы Римского в университете города Регенсбурга и выпу​ску голландским политиком Гертом Вильдерсом антиисламско- го фильма «Фитна».
Публикация датской газетой «Юлланден Пост» карикатур на пророка Муххамеда взбудоражила весь исламский мир, вклю​чая и российскую умму. Лидеры российских мусульман не толь​ко резко осудили публикацию, но и в лице президента Чечни Рамзана Кадырова и дагестанских имамов призвали к бойко​ту датских товаров и даже запрету датских гуманитарных орга​низаций15. Примечательно, что к таким же мерам в отношении итальянских товаров в 1912 г. призывали наиболее туркофиль​ски настроенные джадиды, надеясь таким образом переломить ход Итальяно-турецкой войны16.
В декабре 2005 г., выступая на заседании парламента Чечни, президент России В.В.Путин заявил, что Россия всегда была са​мым верным и последовательным защитником ислама, оконча​тельно задав тем самым новый вектор в международных отно​шениях17. Поэтому совсем не удивительно, что из христианских стран именно Россия наиболее остро отреагировала на «кари​катурный скандал», жертвами которого в ее пределах стали две региональные газеты, закрытые за републикацию датских кари​катур18.
В сентябре 2006 г. Папа Римский Бенедикт XVI выступил с речью в университете города Регенсбурга, которая была по​священа богословским аспектам христиано-мусульманских вза​имоотношений. В ходе речи он процитировал слова императо​ра Мануила II Палеолога: «Покажите мне, что нового принес Мухаммед, и вы найдете злые и бесчеловечные вещи, такие как приказы мечом нести веру, которую он проповедовал». Эта ци​тата немедленно вызвала всплеск негодования мусульманских лидеров, многие из которых обвинили Папу в провоцировании антиисламских настроений и потребовали от него немедлен​ных извинений. Среди российских мусульман с наиболее ради​кально настроенными критиками Папы был солидарен верхов​ный муфтий Нафигулла Аширов19.
С 1998 г. российские мусульмане стали активно комменти​ровать международную политику. 17 декабря 1998 г. Совет муф​тиев России распространил специальное заявление, осуждаю​щее «новые варварские акты грубого вмешательства и военно​силового давления против братского иракского народа» и требу​ющее от США немедленно прекратить бомбардировки Ирака20.
Балканская война 1999 года вызвала неоднозначную ре​акцию части российских мусульман. Духовные и обществен​ные лидеры, тяготеющие к Совету муфтиев России, вырази​ли сомнение в том, что в этом конфликте России следует без​оговорочно поддерживать Югославию и осудили ее президен​та Слободана Милошевича за проведение этнических чисток21. Тем самым они солидаризировались с позицией джадидов ве​ковой давности, порицавших ту позицию, которую заняла Рос​сийская Империя в первой Балканской войне 1912-1913 гг.22 Впрочем, в 2008 г. Совет муфтиев России одернул поспешивше​го поддержать провозглашение Косова независимым государ​ством Нафигуллу Аширова, заявив, что он высказывался по это​му поводу не как сопредседатель Совета, а как частное лицо23.
В ноябре 2001 г. главным вызовом для российской уммы стал ввод американских войск в Афганистан. Российские му​сульмане предсказуемо осудили очередную агрессию США, од​нако многие из них в своей риторике зашли настолько далеко, что навлекли на себя гнев властей и других религиозных общин. При всей своей антиамериканской направленности движение «Талибан» никак нельзя было назвать дружественным России, и этот факт следовало учитывать.
Наиболее активно в поддержку талибов выступили муф​тий Нафигулла Аширов и Исмаил Шангарев, а также лидер Евразийской партии России Абдул-Вахед Ниязов. Комментарии «верховного муфтия Азиатской части России» по поводу втор​жения США в Афганистан были расценены большинством СМИ как обращенный к российским мусульманам призыв всту​пать в движение «Талибан» и воевать с американцами, а выра​женное им одобрение варварскому разрушению талибами ста​туй Будды в Бамиане вызвало негодование российской буддий​ской общины24. Официальная реакция Совета муфтиев на со​бытия в Афганиста между тем ограничилась только предложе​нием ввести мораторий на военные действия во время месяца Рамадан25.
2 ноября 2001 г. Аширов и Шангареев вместе с лидером Исламского комитета России Гейдаром Джемалем приняли участие в антиамериканском митинге совместно с национал- большевиками, по итогам которого было объявлено о соз​дании «красно-зеленого Интернационала»*. На призывы Аширова к мусульманам выполнить свой интернациональный долг и выехать добровольцами в Афганистан в итоге отклик​нулось два десятка человек из республик Северного Кавказа и Татарстана. Часть из них попала в плен к американцам, кото​рые этапировали их в концентрационный лагерь на своей ку​бинской базе Гуантанамо. Эпопея «российских талибов» завер​шилась в 2004 г., когда семеро из них были возвращены на ро​дину27.
Столь невыдержанные выступления Аширова, сделанные им от имени Совета муфтиев России, поставили эту организа​цию в крайне неудобное положение и вынудили муфтия Равиля Гайнутдина публично денонсировать заявления своего сопред​седателя. Стало очевидно, что председатель ДУМАЧР приносит Совету муфтиев больше вреда, чем пользы, однако никакие уве​щевания на Аширова не действовали. В январе 2002 г. он вместе с председателем Исламского комитета Гейдаром Джемалем при​нял участие в международной конференции, посвященной под​держке Палестины в борьбе против Израиля и США По ее ито​гам был принят документ, одобрявший использование против Израиля террористов-смертников, и российские представите​ли поставили под ним свои подписи. В условиях нарастающий угрозы терактов со стороны чеченских террористов-самоубийц этот шаг верховного муфтия Азиатской части России был рас​ценен Администрацией Президента РФ как откровенно прово​кационный28.
Рискованные внешнеполитические демарши вывели в раз​ряд маргиналов не только Аширова, но его ближайшего сподвиж​ника Абдул-Вахеда Ниязова, вина которого отягощалось еще и тем, что свои выступления он делал как депутат Государственной Думы. В 2000 г. Ниязов во время своей поездки в Турцию принял участие в съезде антиправительственной партии «Фазилет» и пообещал ей поддержку от имени Государственной Думы24. В со​вокупности с демаршами 2001 г. это привело к его разрыву с пар​тией «Единая Россия» и выходу фракции «Рефах» из ее рядов, что свело к нулю вероятность избрания ее членом депутатами Государственной Думы следующего созыва.
В начале 2003 г. самой волнующей темой для российских му​сульман стала ситуация вокруг Ирака. Планы США и их союзни​ков по свержению режима Саддама Хуссейна были единодушно осуждены всеми мусульманскими центрами, которые заявляли о своей солидарности с многострадальным иракским народом. По мере нагнетания обстановки эти заявления становились все более резким, пока, наконец, 15 февраля 2003 г. в Махачкале не прошел многотысячный антивоенный митинг, участники кото​рого выразили готовность с оружием в руках сражаться за сво​боду Ирака. Антиамериканские выпады мусульман поначалу не осуждались российской властью, заинтересованной в срыве на​мечающейся военной операции, однако все попытки добро​вольцев выехать в Ирак ею деликатно пресекались30.
На фоне волны антизападных настроений особую активность проявило ЦДУМ, предложившее направить в Багдад с миссией мирамежрелигиозную делегацию. Эта удачная идея получила одо​брение Русской Православной Церкви, и 17 марта христианско- мусульманская делегация вылетела в столицу Ирака. Со стороны ЦДУМ в нее вошли верховный муфтий Талгат Таджуддин, муф​тий Пермской области Мухаммадгали Хузин, муфтий Ростовской области Джагофар Бикмаев, муфтий Москвы и Московской обла​сти Махмуд Велитов, муфтий Молдавии Альбэр Бабаев и муфтий Белоруссии Исмаил Воронович. Православную часть делегации возглавил епископ Магаданский и Синегорский Феофан31.
Союзные Совету муфтиев России СМИ поспешили охарак​теризовать инициативу Таджуддина как ярко выраженный попу​лизм и «саморекламу на крови иракского народа»32, однако в це​лом эта акция была воспринята положительно. Во время двух​дневного пребывания в Багдаде члены делегации встретились с мусульманскими и христианскими духовными лидерами, по​сетили Министерство по делам вакфов и вернулись обратно за сутки до начала боевых действий.
Миротворческая поездка в Ирак была подробно освещена российскими СМИ, и верховный муфтий Талгат Таджуддин на несколько дней стал главным ньюсмейкером религиозной сфе​ры. Казалось, ЦДУМ одержало решающую победу в информаци​онной войне и теперь могло рассчитывать на режим максималь​ного благоприятствования со стороны властей, однако вскоре достигнутый успех обернулся катастрофой33.
Начало бомбардировок Ирака вызвало новый взрыв воз​мущения в российской умме. Как и следовало ожидать, наибо​лее болезненно отреагировал на них верховный муфтий Талгат Таджуддин. 3 апреля 2003 г. председатель ЦДУМ, выступая на ми​тинге партии «Единая России» в Уфе, произнес крайне эмоци​ональную речь, в которой призвал мусульман всеми силами по​могать иракскому народу и предсказал, что Америку в самое бли​жайшее время постигнет небесная кара за военные преступле​ния в Ираке. Главным моментом выступления Таджуддина стало объявление священной войны основным членам антииракской коалиции — США и Великобритании34. Следует отметить, что идея объявить джихад этим странам возникла не сразу — за неде​лю до уфимского митинга пленум ЦДУМ отклонил аналогичное предложение муфтия Москвы и Московской области Махмуда Велитова35. Однако множащиеся жертвы среди мирного ирак​ского населения все-таки спровоцировали верховного муфтия ЦДУМ на столь рискованный шаг.
Объявленный Талгатом Таджуддином джихад уже имел прецеденты в новейшей истории российского ислама — по​мимо антироссийской священной войны, провозглашенной в
1995 г. чеченским муфтием Ахмадом Кадыровым, можно вспом​нить также демарш дальневосточного мусульманского лиде​ра Алимхана Магрупова, весной 2001 г. призвавшего к джиха​ду против мэрии Владивостока. Другое дело, что никогда та​кие призывы не звучали из уст столь высокопоставленного и влиятельного муфтия, к тому же входящего в Совет по взаи​модействию с религиозными организациями при Президенте РФ. Именно поэтому российская власть отнеслась к объявле​нию джихада крайне серьезно и немедленно приняла меры для его денонсации — исход очередной войны в Заливе выглядел очевидным, и теперь было целесообразно не обострять отно​шения с победителями, а включиться в процесс послевоенно​го восстановления Ирака.
Уже на следующий день прокурор Республики Башкортостан Флорид Бойков объявил Талгату Таджудину официальное пре​достережение о недопустимости нарушения Закона «О проти​водействии экстремистской деятельности», поскольку «заявле​ния о священной войне мусульман способствуют религиозной розни»®6, а представители Генпрокуратуры даже пригрозили приостановить деятельность ЦДУМ, если Талгат Таджуддин не дезавуирует свои заявления37. За всю историю существования в

России мусульманских централизованных структур такие угро​зы в адрес одной из них прозвучали впервые.
Уловив сложившуюся конъюнктуру, председатель Совета муфтиев России муфтий Равиль Гайнутдин оперативно об​народовал заявление, в котором определил объявленный Таджуддином джихад как не имеющий силы и призвал россий​ских мусульман сохранять спокойствие. С ним солидаризирова​лись и другие враждебные Таджуддину муфтии, а также многие мусульманские политические и общественные деятели, в чис​ло которых вошли даже лидеры Всетатарского общественно​го центра, совсем недавно проклинавшие Америку и восхищав​шиеся «подвигами» чеченских боевиков. Поддержал это заявле​ние и славящийся своей непримиримой антизападной позици​ей верховный муфтий Нафигулла Аширов38.
14 апреля на внеочередном расширенном заседании Совета муфтиев России была принята фетва, которая кон​статировала, что Талгат Таджуддин вывел себя из лона исла​ма и предстал в виде лжепророка, поскольку присвоил пол​номочия пророка Мухаммеда говорить от лица Всевышнего. Впоследствии была принята дополнительная фетва, провоз​гласившая Талгата Таджуддина душевнобольным и, как след​ствие, недееспособным. Несмотря на то, что эти фетвы имели силу лишь для последователей Совета муфтиев России, СМИ поспешили представить их как общемусульманское порицание главы ЦДУМ39.
Оказавшееся под шквалом резкой критики и оскорблений ЦДУМ пыталось защищаться, толкуя злосчастное выступле​ние Талгата Таджуддина как попытку призвать мусульман к мир​ным формам джихада, не подразумевавших вооруженную борь​бу против стран антииракской коалиции. Некоторую надеж​ду сторонникам верховного муфтия ЦДУМ оставляла позиция Президента России, который воздержался от резких оценок слу​чившегося и лишь заметил, что «эмоции — плохой советчик», а также поведение КЦМСК, Русской Православной Церкви, иу​дейских центров и Буддийской традиционной сангхи России, представители который лишь пожурили Талгата Таджуддина за излишнюю горячность. Внушал оптимизм и тот факт, что ни один из подконтрольных ЦДУМ муфтиятов не воспользо​вался разразившимся кризисом для перехода в Совет муфтиев России. И все-таки позиции ЦДУМ были фатально ослаблены.
Из заявления Совета муфтиев России
Расширенное заседание мусульманских лидеров РФ выносит следу​ющее заключение (фетву):
· признать деятельность Талгата Таджуддина, присвоившего себе пророческую миссию, отступничеством от основ Ислама.
Объявить о невозможности Талгатом Таджуддином занимать долж​ность духовного руководителя мусульманских организаций в РФ;
· признать заявление Талгата Таджуддина об объявлении военного джихада против США не имеющим ни богословской, ни правовой, ни мо​ральной силы и не подлежащим к исполнению российскими мусульма​нами;
· - объявить, что отныне никто из мусульман не вправе совершать с Талгатом Таджуддином совместно намаз и следовать каким-либо указани​ям и советам с его стороны.
Сделанное Таджуддином предсказание, что в ближайшие два — три дня один из американских авианосцев потонет, а Америки не станет, так как она распадется на пятьдесят штатов, является в этой связи лжепро- рочеством.
Кощунственным является также и попытка сравнивать джихад про​тив США с джихадом против фашистской Германии, так как Германия в 1941 г., вероломно нарушив договор, напала на СССР, а на Россию сегод​ня никто не нападал.
Мусульманские организации считают недопустимым попытки руко​водства Центрального духовного управления мусульман РФ переложить ответственность за публичные высказывание своего председателя на ор​ганы государственной власти России и обвинить Генпрокуратуру России, вынесшую предостережение Талгату Таджуддину и ЦДУМ, в служении ин​тересам США.
Подавляющее большинство российских мусульман и мусульманских организаций и духовных центров осуждают любые проявления экстре​мизма и разрабатывают программу действий по искоренению и недопу​щению этого зла в нашем обществе.
Председатель
Совета муфтиев России
муфтий шейх Равиль 1Ъйнутдин
14 апреля 2003 года
После 2003 г. мусульманские организации стали более осто​рожно реагировать на внешнеполитические события. Война между Израилем и движением «Хезболла» в Ливане, а также операция «Литой свинец» в секторе Газа получили резкую оцен​ку только общественных деятелей и второстепенных муфтиев — муфтии первого эшелона к этому времени старались сверять свои высказывания с линией МИД России и внешнеполитиче​ского подразделения Администрации Президента РФ, принци​пиально воздерживаясь от чересчур агрессивных суждений.
Последним скандалом на внешнеполитическом фронте стал демарш московского муфтия Равиля Гайнутдина, после сво​ей поездки в Китай неожиданного заявившего, что власти это​го государства относятся к мусульманам гораздо внимательней, чем российские40. После этого случая выезжающие за рубеж му​сульманские лидеры старались не критиковать свою страну, во всяком случае, публично.
В настоящее время международные контакты мусульман​ских центров России все чаще сводятся к налаживанию сотруд​ничества в сфере образования и науки, а также культурным ме- ропритиям, из которых можно особо отметить международный фестиваль мусульманского кино «Золотой минбар» в Казани.
Говоря о международной мусульманской дипломатии в пост​советский период трудно не коснуться деятельности молодого президента Чечни Рамзана Кадырова, который, будучи поли​тиком регионального уровня, смог добиться немалых успехов в иностранных делах.
В августе 2007 г. Кадыров первым из россиян был пригла​шен в Саудовскую Аравию на церемонию омовения Каабы, ко​торая проводится дважды в год силами элиты мусульманского мира по версии саудовских властей41. В том же году Кадыров по​сетил Иорданию и встретился с ее королем Абдаллой II — наи​более уважаемым монархом в мусульманском мире42. Все эти по​ездки резко подняли рейтинг Кадырова и в итоге вывели его в двадцатку самых влиятельных политических лидеров России с точки зрения внешних наблюдателей43.
17 октября 2008 г. в центре Грозного была торжественно открыта Мечеть им. Ахмада Кадырова, получившая название «Сердце Чечни», которая стала точной копией главной мече​ти Анкары. Вокруг «крупнейшей в Европе мечети» был постро​ен комплекс зданий Исламского центра, включающий в себя резиденцию председателя ДУМ Чеченской Республики и кор​пуса Российского исламского университета им. Кунта-хаджи. Данный вуз, заранее претендующий на звание крупнейшего на Северном Кавказе, начнет набор студентов с сентября 2009 г.44
В 2008 г. Рамзан Кадыров был приглашен во Всемирное на​родное исламское руководство45, а также добился проведения в 

2009 г. на своей территории очередного заседания генерально​го совета ливийской организации «Исламский призыв»46.
«Кавказская республика не иначе как вступила в соревно​вание с Татарстаном за право быть визитной карточкой исла​ма в России. Прошедшие на прошлой неделе в Грозном торже​ства по случаю открытия Исламского центра продемонстриро​вали высокую планку амбиций чеченских властей в этом вопро​се», — справедливо отметила исследовательница кавказского ис​лама Санобар Шерматова47.
Взаимодействие с международными исламскими организациями
С
фера взаимодействия российских мусульман с международны​ми мусульманскими организациями интересна в первую оче​редь историей установления связей с Организацией Исламской конференции (ОИК). Созданная 25 сентября 1969 г. в столице Марокко Рабате 25 мусульманскими государствами ОИК стала крупнейшей и самой авторитетной международной мусульман​ской организацией за всю историю. Со временем ОИК создала целый ряд дочерних структур, призванных содействовать рас​пространению ислама. Самой значимой из них стал Исламский банк развития, выделяющий многомиллиардные кредиты или оказывающий безвозмездную помощь как отдельным мусуль​манским организациям, так и целым странам48.
В 70-80-е гг. XX в. между Москвой и ОИК проводились от​дельные контакты, в основном касавшиеся положения в Афга​нистане. Генсекретариат ОИК позитивно откликался на обра​щения России оказать содействие в деле освобождения наших военнопленных в Афганистане, а также находившихся в плену в Кандагаре российских летчиков44.
Как уже упоминалось, первым из республик бывшего СССР в ОИК вступил Азербайджан, после чего его примеру последо​вали государства Средней Азии и Казахстан. Вхождение в ОИК сулило мусульманским государствам немало бонусов, однако перспектива интеграции в ОИК православной России вызыва​ла большие сомнения — ведь ни одному критерию вступления в эту организацию она не соответствовала.
Данное обстоятельство тем не менее не смущало сторон​ников более близкого взаимодействия России с исламским ми​ром. Еще в 1992 г. глава ДУМЕС муфтий Талгат Таджутдин в своем выступлении на первом Всемирном конгрессе татар за​явил, что «татарам надо возвращаться в великий исламский мир, в его семью», причем сделать это через членство в ОИК: «Сегодня серьезно стоит вопрос о вхождении в исламский мир Татарстана и Башкортостана. Слава Аллаху, около года идут переговоры по этому поводу. Духовное управление внес​ло свою лепту в это дело, оно уже около трех лет ведет рабо​ту в этом направлении. На сегодня эти переговоры достигли своей кульминации. Когда я был в Стамбуле, генеральный се​кретарь ОИК просил меня передать президентам Татарстана и Башкортостана, что если они официально обратятся, то обе республики могут быть приняты членами этой организации. Если это случится, то суверенитет не будет пустым звуком. В этом случае окажется, что мы будем признаны 45 исламски​ми государствами», — подчеркнул он тогда50.
Принимая во внимание пример Азербайджана, перспекти​ва вступления в ОИК отдельных регионов России не казалась совсем уж фантастической, однако сделать реальные шаги в этом направлении помешал прогрессирующий раскол ДУМЕС. Тем не менее в апреле 1993 г. тему вступления России в ОИК поднял заместитель председателя Комитета Верховного Совета РФ по свободе совести и вероисповеданиям Мурад Заргишиев, в ответ получивший резкую отповедь исламоведа Алексея Малашенко «Россия — страна немусульманская. Рассуждения г-на Заргишиева о ее возможном вступлении в головную струк​туру исламского мира — Организацию Исламская конферен​ция — звучат выспренно и, да простит он меня, нелепо», — зая​вил тогда А.Малашенко51.
Тем временем сотрудничество России с ОИК постепен​но развивалось. Генеральные секретари ОИК X. аль-Габид и А.Лараки побывали с визитами в Москве в 1994 и 1997 гг. со​ответственно. На переговорах с ними главной темой стал кон​фликт в Чечне52.
В 1997 г. к проблеме вступления России в ОИК вернулся ли​дер Союза мусульман России Надиршах Хачилаев, который вы​ступил инициатором проведения в Государственной Думе «кру​глого стола» «Проблемы и перспективы вступления России в ОИК в качестве полноправного члена». По итогам этого «кру​глого стола» было решено провести соответствующие парла​ментские слушания, однако до них дело так и не дошло53.
В декабре 1999 г. Россию с рабочим визитом посетила де​легация ОИК во главе с министром иностранных дел Ирана К.Харрази, которая была принята президентом России В.В.Пу​тиным. Вторично Харрази посетил Россию уже в следующем году, встретившись с министром иностранных дел И.С.Ивано​вым. Воспользовавшись активизацией контактов с ОИК, муф​тий Равиль Гайнутдин направил президенту Ирана Мохаммеду Хатами письмо с просьбой предоставить России статус наблю​дателя при этой организации54.
В январе 2003 г. генсекретарь ОИК А.Бельказиз встретился в Москве с председателем Совета Федерации С.М.Мироновым, Министром иностранных дел И.С.Ивановым, заместителем Министра А.В.Салтановым, заместителем председателя Отдела внешних церковных сношений Московского патриархата ар​хиепископом Климентом, муфтиями Талгатом Таджуддином и Равилем Гайнутдином. Генсек ОИК заверил, что его организа​ция будет противостоять попыткам оказания финансовой помо​щи чеченским боевикам из арабских стран, что стало особенно хорошей новостью для российских властей55.
В феврале того же года в МИД России была учреждена долж​ность посла по особым поручениям, ответственным за связи с ОИК и другими международными мусульманскими организаци ями. Этот пост занял В.В.Попов, ранее представлявший инте​ресы России в Йемене, Ливии и Тунисе56. С этого момента свя​зи ОИК и России окончательно упрочились, ярким свидетель​ством чему стало заявление президента В.В.Путина о возмож​ном получении России статуса наблюдателя при ОИК, сделан​ное им в августе 2003 года во время визита в Малайзию57. Планы России по сближению с ОИК получили поддержку Русской Православной Церкви и всех мусульманских лидеров, однако многие аналитики отнеслись к ним скептически, указав на несо​ответствие России любому из трех критериев вступления в «му​сульманскую ООН»58. В итоге было принято решение подать за​явку на вхождение в ОИК в качестве наблюдателя и провести один из ее будущих саммитов в Москве59.
В октябре 2003 г. президент России в качестве гостя при​был на X Конференцию ОИК в Куалу-Лумпур, где выступил с программным докладом. «Мы знаем, что подавляющее боль​шинство стран-членов организации поддержало нашу инициа​тиву о развитии отношений с ОИК. И видим в этом не просто жест, а дальновидное и стратегически ориентированное реше​ние. Убежден — участие России не только дополнит яркую пали​тру Организации, оно добавит в ее работу новые возможности, привнесет вес и голос крупной российской мусульманской об​щественности. Общины, которая уже не отделяет себя от миро​вого сообщества мусульман, и готова к плодотворному участию в его духовной, культурной, политической жизни», —заявил тог​да глава государства60.
Особо теплое отношение российской власти к мусульма​нам подтверждали своим присутствием на саммите лидеры не​которых «мусульманских» регионов России и председатель Координационного центра мусульман Северного Кавказа муф​тий Исмаил Бердиев61. Впоследствии самым активно контакти​рующим с ОИК российским политиком стал новый президент Чечни Рамзан Кадыров, который быстро установил тесные свя​зи с ключевыми мусульманскими державами и даже стал пер​вым россиянином, приглашенным на церемонию обмывания Каабы62.
Политические выгоды от сближения с ОИК не замедли​ли сказаться. «В мусульманском мире растет понимание линии России на Северном Кавказе. Примечательно, что ОИК напра​вила своих наблюдателей на выборы президента Чечни в октя​бре 2003 г.», — отмечал в начале 2004 г. посол по особым поруче​ниям Вениамин Попов63.
В мае 2004 г. министр иностранных дел России С.ВЛавров направил генеральному секретарю ОИК письмо с просьбой о приеме России в ОИК в качестве наблюдателя, а 30 июня 2005 г. участники 32-й сессии совещания министров иностранных дел стран-членов Организации Исламская конференция (ОИК) в Сане удовлетворили его просьбу. 11 января 2007 г. Россия полу​чила также статус наблюдателя в Исламской организации по об​разованию, науке и культуре (ИСЕСКО)64.
В 2006 г. под патронажем бывшего премьер-министра Рос​сии Е.М.Примакова была создана группа стратегического виде​ния «Россия — исламский мир», под эгидой которой при участии крупных общественных, государственных и духовных лидеров стал осуществляться ряд важных проектов. За три года эта груп​па провела четыре резонансных заседания: в Москве, Казани и Стамбуле и Джидде, в которых приняли участие и предста​вители Русской Православной Церкви. При этом заместитель председателя Отдела внешних церковных связей Московского Патриархата протоиерей Всеволод Чаплин стал первым свя​щеннослужителем Русской Православной Церкви, посетившим Саудовскую Аравию65.
Последним штрихом на пути интеграции России в ОИК стало введение в МИДе России должности еще одного посла по особым поручениям, которым стал Роберт Маркарян. К его обя​занностям были отнесены связи со странами ОИК. К этому вре​мени пост посла по особым поручения — постоянного предста​вителя России при ОИК получил бывший мэр Казани и полно​мочный представитель президента России в Дальневосточном федеральном округе Камиль Исхаков66.
Интеграция России в ОИК стала в первую очередь след​ствием собственного желания ее властей, а не лоббирования этой идеи мусульманскими духовными лидерами или политика​ми. Никто из российских муфтиев не был привлечен в качестве переговорщика с ОИК, однако немалую пользу от сближения с этой организацией приобрели именно они.
Помимо ОИК, мусульманские центры России установи​ли контакты еще с рядом международных мусульманских ор​ганизаций, среди которых выделялись Лига исламского мира (Всемирная исламская лига) и международная ассамблея «Исламский призыв».
Созданная в 1961 г. в Саудовской Аравии Лига исламского мира быстро стала’ одним из главных инструментов саудовской экспансии в мировом масштабе. Еще в 1986 г. советские иссле​дователи отмечали панисламистский характер этой структу​ры, которая оказалась особенно заинтересована в распростра​нении ваххабитской идеологии67. Дочерними, или аффилиро​ванными, структурами ЛИМ стали Лига исламских универси​тетов, Всемирный исламский совет в Лондоне, Ассоциация ис​ламских университетов, Всемирная ассамблея исламской моло​дежи, Фонд поддержки исламских университетов, Всемирный исламский совет призыва и спасения, а также целый ряд других организаций68.
Особый интерес ЛИМ вызывали проекты по укреплению единства исламского мира, в чем она открыто конкурировала с иранской Всемирной ассамблеей сближения исламских мазха- бов, а также межрелигиозный диалог. Представители этой орга​низации отметились во всех крупных межрелигиозных самми​тах с начала 90-х гг. XX в.
Российское отделение ЛИМ открылось в Москве уже в 1994 году, и с этого момента эта организация стала все активнее вли​ять на процессы исламского возрождения в России69. В октябре- ноябре 2002 г. генеральный секретарь ЛИМ Абдаллах Абдель Мухсин Ат-Турки по приглашению Совета муфтиев России со​вершил турне по регионам России, итогом которого стала акти​визация этой организации в нашей стране70.
Особо тесные отношения сложились у ЛИМ с Советом муф​тиев России, в то время как Центральное духовное управление мусульман России отказалось от сотрудничества с этой органи​зацией еще в 1992 г.71 В 2001 г. муфтий Равиль Гайнутдин прямо заявил, что наиболее авторитетной мусульманской организаци​ей для него является ЛИМ, а в сентябре 2004 г. Совет муфтиев России вошел в Высший координационный совет Лиги ислам​ского мира72.
Сотрудничество российских мусульман с международной ассамблеей «Исламский призыв» началось еще в советский пе​риод. Представительные конференции в Ливии и дружествен​ных ей странах редко проходили без делегаций из СССР, а за​тем и России. В новейший период наиболее тесные отношения с «Исламским призывом» сложились у Международной ислам​ской миссии и Совета муфтиев России, лидер которого посетил Ливию в феврале 2004 г. и подписал с руководством этой орга​низации соглашение о сотрудничестве74.
4-6 февраля 2000 г. «Исламский призыв» провел крупную Международную исламскую конференцию в столице Чада Нджа​мене, в которой приняли участие представители мусульман Азербайджана, Ингушетии, Кабардино-Балкарии, Карачаево- Черкессии и Крыма, а в ноябре 2008 г. при активном содействии этой организации Москву посетил ливийский лидер Муаммар Каддафи74.
В июле 2007 г. новый президент Чечни Рамзан Кадыров дал согласие войти во Всемирное исламское народное руковод​ство, так же как и «Исламский призыв», базирующееся в Ливии и подконтрольное Муаммару Каддафи76. Ранее в эту организа​цию, уделяющую особое внимание поддержке суфизма, входил его отец Ахмад Кадыров. В рамках сотрудничества мусульман Чечни с Всемирным народным исламским руководством в июле 2008 г. в Гудермесе была проведена Конференция «Суфизм и его роль в развитии исламского общества»76.
Еще одним значимым партнером российских мусульман стал турецкий Евразийский исламский совет, действующий под эгидой Управления по делам религий Турции и объединя​ющий представителей 37 стран Европы и Азии. 21-25 октября 1996 г. на второй ассамблее Совета представительная делега​ция российских мусульман, включавшая в себя муфтиев Равиля Гайнутдина, Габдуллу Галиуллина, Нурмухаммада Нигматуллина, Зулькарная Шакирзянова и Шарафутдина Чочаева приняла участие в выборах его руководства. Первым генеральным се​кретарем Евразийского исламского совета стал министр по де​лам религий Турции Мехмет Нури Йелмаз, а его заместителем был избран шейх-уль-ислам Аллахшукюр Паша-заде77. В сентя​бря 2005 г. вице-президентом Совета стал муфтий Татарстана Гусман Исхаков, а 15 мая 2009 г. в ее президиум вошел председа​тель Совета муфтиев России Равиль Гайнутдин78.
Мусульманский историк и богослов Валиулла Якупов
о
причинах создания международных исламских организаций
Проблема единства мусульманского мира всегда была актуальной для уммы. Об этом свидетельствует сама история Ислама. У мусульман извечно пробивается стремление к политическому, а не только духов​ному единению, т.к. оно детерминировано самим мусульманским веро​учением. Халифат мыслился и в духовном, и в политическом значени​ях. Возникали как глобальные духовные сетевые структуры по примеру суфизма, так и политические объединения, вырождавшиеся из-за спец​ифики того времени в мусульманские империи. И ныне существуют де факто оба этих подхода, иногда в переплетении. Так, например, вахха​биты стремятся создать глобальную духовную корпорацию с центром в Королевстве Саудовской Аравии, для чего ими создано немало так назы​ваемых «всемирных» структур. Есть аналогичные проекты у турецких религиозно ориентированных организаций79.
Влияние на мусульманскую дипломатию в России Международной исламской миссии и Управления мусульман Кавказа
П
осле распада СССР Отдел международных связей мусуль​мански х организаций СССР утратил большую часть сво​их функций, перестав быть координирующим органом четы​рех некогда единых духовных управлений. Переименованная в «Ассоциацию внешних исламских связей» эта структура при​шла в упадок и фактически прекратила свое существование. Ее последним председателем стал подполковник КГБ в отставке
Рудник Дудаев, впоследствии перешедший на работу в прави​тельство президента Чечни Ахмада Кадырова и погибший в ре​зультате несчастного случая в 2005 г.
В то же время параллельно с процессами распада в ислам​ском сообществе постсоветского пространства начался понача​лу робкий процесс новой интеграции. Инициатором этого про​цесса выступил глава Управления мусульман Кавказа шейх-уль- ислам Аллахшукюр Паша-заде, который в тяжелый переходной период не только сохранил, но и преумножил свое влияние.
4 сентября 1992 г. глава мусульман Закавказья прибыл в Грозный для участия в Международной конференции «Кавказ​ский дом», по итогам которой было принято решение о созда​нии Высшего религиозного совета народов Кавказа (ВРСНК) во главе с Аллахшукюром Паша-заде. Его первым заместите​лем и координатором был избран будущий муфтий Чечни Хусейн Алсабеков. Участники Конференции подчеркнули, что новая организация намерена активно участвовать в решении социально-экономических проблем региона и урегулировании межнациональных конфликтов80.
23-24 ноября 1992 г. в Баку прошла Первая конференция ВРСНК, на которой был утвержден ее устав. Участие в ней при​няли также делегаты из Русской и Грузинской Православных Церквей в лице митрополита Ставропольского и Бакинского Гедеона и священника Зураба Исиладзе, изъявившие жела​ние вступить в новый альянс духовных лидеров. Среди подня​тых лидерами ВРСНК проблем прозвучали темы Карабахского и осетино-ингушского конфликта, было принято «Обращение к народам и правительствам региона» с призывом объявить мораторий на изменение границ и применение оружия в лю​бых конфликтных ситуациях. Резкое послание было направле​но также президенту России Б.Н.Ельцину, которого призыва​ли немедленно прекратить кровопролитие в районе осетино- ингушского конфликта и адекватно решить вопрос о репресси​рованных народах81.
С этого момента встречи ВРСНК стали проводить регуляр​но, однако по мере развития ситуации в Чечне отношения меж​ду чеченскими властями и Аллахшукюром Паша-заде стали ухуд​шаться. Лидер мусульман Закавказья с уважением относился к первому президенту Чечни Джохару Дудаеву в первые годы его правления, однако новые чеченские лидеры, ставшие затем гла​варями террористических банд, симпатии у него не вызыва​ли. Именно поэтому II Конференция Международного фору​ма «Кавказский дом» прошла в Грозном в ноябре 1997 г. без уча​стия азербайджанской стороны, зато под патронажем «бригад​ного генерала» Салмана Радуева82.
После начала Первой чеченской войны Аллахшукюр Паша- заде призвал Россию остановить кровопролитие и заявил, что претензии к генералу Дудаеву не должны вести к страданиям всего чеченского народа. «Не силой оружия, а мудрой полити​кой Россия может завоевать уважение народов Кавказа», — отме​тил он в специальном заявлении, опубликованном в парламент​ской газете «Азербайджан». После этого шейх-уль-ислам не раз критиковал политику России на Кавказе, однако делал это кор​ректно и конструктивно, что заметно контрастировало с резки​ми выпадами других зарубежных мусульманских лидеров83.
Постепенно авторитет ВРСНК рос, и шейх-уль-ислам Ал​лахшукюр Паша-заде предпочитал в первую очередь представ​ляться как глава именно этой организации. Разобщенные по​сле распада ДУМСК северокавказские муфтияты начали ре​интеграционный процесс с вхождения ВРСНК, руководство которого помогало им не только морально, но и материаль​но. Международные контакты ВРСНК помогли мусульманам региона выстроить правильную внешнюю политику и своев​ременно осознать всю опасность ваххабитской экспансии. Кроме того, созданный Аллахшукюром Паша-заде альянс ду​ховных лидеров оказался эффективным механизмом межре- лигиозного диалога, что получило высокую оценку Русской Православной Церкви.
Впоследствии муфтии Северного Кавказа интегрировались непосредственно в Управление мусульман Кавказа, в уставе ко​торого отмечалось, что оно является высшим центром религи​озных общин мусульман, проживающих в регионе Северного Кавказа. Альянс северокавказских муфтиев с Управлением му​сульман Кавказа стал добровольным и не накладывающим на них особых обязательств — законодательство Российской Федерации не позволяло им в полной мере ориентироваться на религиозный центр, находящийся в другом государстве84. 27 июля 2003 г. муфтии Координационного центра мусульман Северного Кавказа приняли участие в XI Съезде Управления му​сульман Кавказа, где вместе с другими делегатами проголосова​ли за избрание Аллахшукюра Паша-заде пожизненным предсе​дателем этого управления85.
Пик расцвета ВРСНК пришелся на 1998 г., когда в Баку откры​лись X съезд мусульман Кавказа и приуроченная к нему конфе​ренция «Современность и религиозно-нравственные ценности».
1 октября 1998 г. в Баку собралось более 700 духовных лидеров Кавказа и гостей из других регионов, которые переизбрали шейх- уль-ислама Аллахшукюра Паша-заде на посту председателя ВРСНК и приняли ряд обращений, в частности, попросив российские вла​сти уделить особое внимание теракту, унесшему жизнь лидера му​сульман Дагестана муфтия Саид-Мухаммада Абубакарова86.
Делегации высокого уровня в Баку направили правитель​ство Российской Федерации и Русская Православная Церковь, страны Центральной Азии, Саудовская Аравия, Турция и Иран. Выступивший на открытии Съезда президент Азербайджана 1ейдар Алиев призвал религиозных деятелей разработать советы и рекомендации по использованию ценностей ислама в современ​ном мире, прежде всего при решении региональных конфликтов. Важным фактором спокойствия и стабильности в регионе глава азербайджанского государства назвал развивающееся в последнее время сотрудничество светских и религиозных властей87.
В 2002 г. в Москве открылось представительство Управления мусульман Кавказа, которому были переданы помещения, в со​ветское время занимаемые Отделом международных связей му​сульманских организаций СССР. При этом Аллахшукюр Паша- заде особо отметил, что эти помещения были переданы ему при содействии Святейшего Патриарха Московского и всея Руси Алексия II88.
В1997 г. при активном участии шейх-уль-ислама Аллахшукюра Паша-заде был воссоздан Отдел международных связей мусуль​манских организаций СССР, зарегистрированный под названи​ем «Международной исламской миссии» (МИМ). Президентом и вице-президентом МИМ стали близкие сподвижники шейх- уль-ислама Тагир Халилов и Сабир Мамедов, курировавшие во​просы внешней исламской дипломатии еще в советский период. Пост исполнительного директора МИМа занял первый муфтий Кабардино-Балкарской Республики Шафиг Пшихачев.
Главными целями МИМа были следующие: противодей​ствие экстремизму и терроризму; укрепление дружбы между на​родами независимо от вероисповедания и расовой принадлеж​ности; распространение народной дипломатии; воспитание па​триотизма у подрастающего поколения и, что особенно важ​но — укрепление авторитета России на мировой арене89.
Особое внимание новая структура стала уделять восстанов​лению разрушенных связей между мусульманами СНГ, в первую очередь — с мусульманами Средней Азии. Представители МИМ сумели наладить постоянные контакты с ведущими исламски​ми учебными заведениями Узбекистана, муфтиями Казахстана, Киргизии, Таджикистана, Украины и других республик СНГ. Со временем эта работа создала подходящую почву для объеди​нения мусульман СНГ в постоянно действующую структуру.
Из международных мусульманских организаций самым близким партнером МИМа стала ливийская Всемирная ассоциа​ция исламского призыва, в заседаниях которой принимали уча​стие еще лидеры мусульман СССР.
В 2006 г. МИМ выступила соучредителем Фонда исламской культуры, науки и образования, после чего ее деятельность рез​ко активизировалась. В мае того же года МИМ совместно с Управ​лением мусульман Кавказа выступила инициатором создания Вер​ховного совета мусульман Кавказа, в первую очередь призванного оптимизировать борьбу с экстремизмом. Главным координатором новой организации стал президент МИМ Тагир Халилов90.
С 2006 по 2009 гг. МИМ стала инициатором проведения ряда конференций, оказала помощь школам-интернатам для детей-сирот и приняла активное участие в подготовке докумен​тального фильма об экспансии исламистов на Кавказа в начале 90-х гг., который был показан по Первому каналу российского телевидения в июне 2008 г.91
17 июня 2009 г. МИМ провела свое главное мероприятие — Международную конференцию «Мусульмане СНГ за межкон- фессиональное и межнациональное согласие», собравшую в Москве более ста мусульманских духовных лидеров постсовет​ского пространства. Несмотря на активное противодействие главы Совета муфтиев России муфтия Равиля Гайнутдина, зая​вившего, что на «его земле» никакие конференции без его санк​ции невозможны в принципе, она выполнила все поставлен​ные задачи и смогла консолидировать значительную часть му​сульман Содружества. В созданный по итогам Конференции Консультативный совет мусульман СНГ, который возгла​вил шейх-уль-ислам Аллахшукюр Паша-заде, вошли муфтии Киргизии, Таджиктстана, Казахстана, Украины, Белоруссии и Молдавии, а также главы ЦДУМ и Координационного центра мусульман Северного Кавказа, которые активно поддержали интеграционные инициативы главы мусульман Закавказья42.
15 июля 2009 г. Президент России ДА.Медведев на встре​че с 12 российскими муфтиями из всех мусульманских инициа​тив последнего времени отметил только конференцию Между​народной исламской миссии. «Недавно в Москве прошла и от​дельная Конференция «Мусульмане Содружества Независимых Государств за межконфессиональное и межнациональное со​гласие», на которой был образован соответствующий консуль​тативный совет. Будем надеяться, что его работа будет значи​ма и для нашей страны, и для поддержания прочных связей со странами Содружества Независимых Государств, значительная часть из которых является мусульманскими странами», — от​метил он, похвалив также возглавляемый шейх-уль-исламом Аллахшукюром Паша-заде Межрелигиозный совет СНГ. Это вы​ступление Президента стало недвусмысленным намеком муф​тию Равилю Гайнутдину, чрезмерные амбиции которого все сильнее стали раздражать высшее руководство страны9’.
Таким образом, к 2010 г. Управление мусульман Кавказа и аффиллированные с ним организации стали играть самую се​рьезную роль в жизни исламского сообщества России, консоли​дировав вокруг себя наиболее последовательных сторонников традиционного ислама. Московская конференция июня 2009 г. наглядно показала, что влияние шейх-уль-ислама Аллахшукюра Паша-заде среди мусульман СНГ несопоставимо выше, чем у муфтия Равиля Гайнутдина, также претендовавшего на роль их лидера. При этом деятельность закавказских мусульман в России была благосклонно воспринята и властями, и Русской Православной Церковью, так как приносила для них гораздо больше пользы, чем деятельность целого ряда сугубо россий​ских муфтиятов.
В целом деятельность шейх-уль-ислама Аллахшукюра Паша- заде можно расценить как последовательный экспорт в Россию идей умеренного ислама, максимально приспособленного для добрососедского сосуществования с христианством.
Привлечение зарубежных финансов как форма внешней мусульманской дипломатии новейшего периода
В
 своей международной деятельности мусульманские ор​ганизации России важнейшее место традиционно уделя​ют привлечению средств на свое развитие, стараясь найти партнеров-благотворителей среди правительственных и не​правительственных структур мусульманских стран. Многим из них удалось добиться желаемого, однако нередко за полу​ченные деньги приходилось расплачиваться потерей лица или даже собственной независимости. Неискушенные или чрезмерно корыстные мусульманские лидеры стали идеаль​ными агентами для экстремистских организаций, которые с их помощью смогли прочно закрепиться на российской зем​ле. «Верховенство в мусульманской общине сулит и извест​ные материальные блага, как в рублевом, так и в валютном исчислении. Тем более что ближневосточные спонсоры до конца не решили, кому же отдавать приоритет в оказании морально-финансовой помощи», — справедливо утверждал исламовед Алексей Малашенко94.
В первое время из всех способов привлечения средств са​мым привлекательным выглядело обращение к богатым едино​верцам из монархий Персидского залива или, в ряде случаев, Турции, Пакистана и Ливии. С конца 80-х гг. XX в. в Россию ста​ли приезжать многочисленные делегации из этих стран, кото​рые с восхищением отмечали начавшееся в стране исламское возрождение и выражали готовность вкладывать в него нема​лые суммы денег.
Естественно, что до середины 1992 г. главным и единствен​ным партнером зарубежных благотворителей было ДУМЕС. В 1991 г. благотворители из Объединенных Арабских Эмира​тов выделили ДУМЕС 250 тыс. долл. США, а в январе 1992 г. Таджуддин заключил договор с Исламским банком развития (Саудовская Аравия) о предоставлении ДУМЕС, по разным дан​ным, от 1,2 до 1,5 млн долл. США на строительство мечетей в Уфе, Казани и Москве, а также на открытие нескольких средних медресе. В июле 1992 г. 140 тыс. долл. США пожертвовали ку​вейтцы, присутствовавшие на открытии набережночелнинской мечети «Таубэ»45, а в 1991 г. саудовский бизнесмен Тарик бен Ла​ден передал муфтию Талгату Таджуддину 20 тыс. долл. США в качестве начального взноса на строительство мечети «Абдель Азиз бен Сауди» в Ульяновске96.
«У мусульманского сообщества Татарстана наиболее пло​дотворные связи сложились с Исламским банком развития (ИБР). После крушения СССР в ИБР была принята заявка от муфтия Талгата хазрата Таджутдина на оказание помощи в стро​ительстве мусульманских учебных заведений в Татарстане: вы​

делилось 440 тыс. долл. США для Казани, 140 тыс. долл. США для Зеленодольска и 225 тыс. долл. США для Альметьевска. Произошедший раскол в ДУМЕС в 1992 году отсрочил получе​ние этих денег. С избранием муфтием Татарстана Гусмана хаз- рата Исхакова в 1998 г. благодаря его настойчивости, диплома​тичности и умению вести дела в арабской среде выделенные деньги удалось получить: на 440 тыс. долл. США было рекон​струировано здание РИУ по ул. Газовая, 19. Более того, по хода​тайству Гусмана хазрата Исхакова было пролоббировано реше​ние о выделении 237 тыс. долл. США на приобретение допол​нительного здания для РИУ. На деньги ИБР реконструировано здание женского медресе в г. Альметьевске и здание медресе в г. Зеленодольске», — отмечал Валиулла Якупов97.
Помимо непосредственно финансовой помощи зарубеж​ные благотворители передавали ДУМЕС религиозную литера​туру, особенно русскоязычные Кораны, выделяли бесплатные путевки на хадж и умру, предоставляли гранты на обучение сту​дентов и повышение квалификации имамов. Все эти блага рас​пределялись через центральный аппарат ДУМЕС по указаниям муфтия Талгата Таджуддина, и естественно, что многие духов​ные лидеры чувствовали себя обделенными. «Можно себе пред​ставить чувства раскольников, видевших, как Таджуддин бес​контрольно (и без их участия) тратит огромные деньги», — от​мечал исламовед М.Тульский98.
Со своей стороны, зарубежные фонды нередко рассматри​вали помощь российским единоверцам не как бескорыстную милостыню, а как инвестиции, должные со временем окупить​ся и принести хороший доход. В этом они были солидарны с протестантскими миссионерами и эмиссарами новых рели​гиозных движений, все «благотворительные» акции которых были нацелены на привлечение новых адептов. До двух третей ориентированных на Россию исламских фондов оказались до​черними структурами экстремистских организаций, которые ставили перед собой следующие перспективные задачи: уста​новление контроля над исламской элитой России; проникно​вение в высшие эшелоны власти и формирование влиятельно​го лобби; обращение в свою веру мусульманских сообществ от​дельных регионов с их последующим отторжением от страны; создание в России масштабного антиправительственного под​полья; поддержка миссионерской деятельности среди людей неисламской культуры.
Первоначально они пытались проводить свою политику че​рез ДУМЕС, что в случае успеха гарантировало быстрые и суще​ственные дивиденды, однако муфтий Талгат Таджуддин сумел разобраться в ситуации и стал очень придирчиво относиться к выбору зарубежных партнеров. Тогда ставка была сделана на оп​позиционных ему имамов, с начала 1991 г. получивших высокую степень свободы. В доступных источниках нет свидетельств о том, что раскол ДУМЕС был спровоцирован извне, однако нель​зя не отметить, что иностранным «благотворительным» струк​турам он был очень на руку". «При объективном анализе лег​ко заметить, что раскол случился лишь по приезде делегаций из Саудовской Аравии и ряда других стран, члены которых про​зрачно намекали на щедрую финансовую помощь в случае воз​никновения альтернативы ДУМЕС», — совершенно справедли​во отмечал авторитетный исследователь татарстанского исла​ма Валиулла Якупов100.
С конца 1992 г. ДУМЕС практически лишилось загранич​ной помощи, в то время как «отпочковавшиеся» от него муф- тияты, наоборот, приобрели влиятельных союзников в стра​нах Ближнего Востока. Объем предоставляемой «'благотво​рителями» помощи зависел в первую очередь от личных ка​честв их российских партнеров, реальные же нужды муфти- ятов учитывались в меньшей степени. Самыми удачливыми на этой ниве оказались генеральный директор ИКЦ России Абдул-Вахед Ниязов, имам-мухтасиб, а впоследствии — муф​тий Равиль Гайнутдин, лидеры ДУМ «Ассоциация мечетей» братья Шангареевы — Тагир, Исмаил и Мансур, председатель исполкома ВКЦДУМР Нафигулла Аширов и муфтий Сибири Зулькарнай Шакирзянов.
Иностранная помощь делилась на финансовую, гуманитар​ную, предполагавшую поставки религиозной литературы, орг​техники, издательского оборудования и даже продуктовых на​боров, и опосредованную, позволявшую получать бесплатные путевки на хадж и умру, обучать студентов за счет зарубежных медресе и привилегированно участвовать в различных конфе​ренциях и семинарах. Наличие или отсутствие доступа к та​кой помощи поставило мусульманские организации в неравные стартовые условия, причем, как выяснилось по прошествии не​скольких лет, в более выгодном положении оказались именно радикальные общины или даже целые муфтияты.Исламовед Константин Поляков о каналах поступления зарубежной помощи
С начала 90-х гг. в местах проживания этнических мусульман на территории Российской Федерации начали действовать различные ис​ламские гуманитарные организации, связанные с Саудовской Аравией. Наибольшую известность получили: Московское отделение Между​народной исламской организации спасения (МИОС) (зарегистрировано 10.11.1992 г.); Московское отделение Международной ассоциации бла​готворительной помощи «Тайба» (12.02.1993 г.); Московское отделение общественной организации — научного общества Комиссия по научным знаниям в Коране и Сунне (23.04.1993 г.); Российский фонд — Ибрагим бен Абд аль-Азиз аль-Ибрагим («Ибрагим аль-Ибрагим»). Последний со​вместно с Министерством по делам ислама Саудовской Аравии финанси​рует программы проведения в российских регионах семинаров по ислам​ской тематике. Только летом 1995 г. они прошли в Казани, Уфе, Тюмени и Саратове. Кроме того, Фонд проводил отбор кандидатов для учебы в ис​ламских университетах арабских стран.
Чеченские диаспоры, раскиданные по всему миру, поддерживают тесные связи с многочисленными российскими землячествами, имен​но через них осуществляя переброску средств в Ичкерию. В частности, согласно оперативным данным российских спецслужб, Басаев и Хаттаб направили во все «сочувствующие» их делу страны и организации сво​их представителей с просьбами о финансовой поддержке (в Саудовскую Аравию, Катар, Арабские Эмираты, а также в Афганистан, к «талибам» и Усаме бен Ладену). В своих обращениях они ссылались на неизмери​мо возросшие расходы по проведению «джихада» в Дагестане, а также на то, что существенно сократились поступления от чечено-ингушских предпринимателей и преступных групп в других районах Российской Федерации.
В свою очередь, З.Яндарбиев совершил поездку в ОАЭ, Катар, Сау​довскую Аравию и другие страны с целью добиться от экстремистских исламских организаций финансирования и переброски в Чечню подго​товленных в спецлагерях на территории Афганистана боевиков. Кроме того, стало известно, что представители Грозного в Турции по каналам электронной почты обратились к лидерам радикальных исламских ор​ганизаций и движений с просьбой срочно выделить им финансовые средства и активизировать антироссийскую пропаганду. Их адресата​ми стали «Мировой фронт джихада» Усамы бен Ладена, «Аль-Джама аль- Мусаллаха» (Алжир), «ХАМАС» (Палестина), ливийские религиозные экс​тремисты в эмиграции. В результате в августе 1999 г. указанные и дру​гие организации якобы передали лидеру чеченских «ваххабитов» Абдул Малику и чеченским руководителям около одного миллиона долларов101.
К 1999 г. мусульманские структуры России окончательно определились со своими спонсорами. ЦДУМ старалось вести дела только с государственными турецкими структурами; цен​тральный аппарат Совета муфтиев России и ДУМЕР поддержи​вали особо тесные отношения с кувейтским Комитетом мусуль​ман Азии и с непосредственно курирующим его министерством по делам Ислама, вакуфов и юстиции Кувейта102, саудовскими фондом «Ибрагим Бин Абдулазиз Аль Ибрагим» и Исламским банком развития103; мусульмане Северного Кавказа, особенно ДУМ Карачаево-Черкесской Республики и Ставрополья, полу​чали помощь от азербайджанского Высшего религиозного со​вета народов Кавказа; ДУМ РТ продолжало сотрудничать с ор​ганизацией «Тайба» и смогло установить тесные контакты с го​сударственными структурами Катара; ДУМАЧР и сблизившийся с ним ИКЦ России ориентировались на самый широкий круг спонсоров, в число которых попало даже правительство Ира​на, спонсировавшее также некоторые проекты маргинального философа-шиита Гейдара Джемаля; братья Шангареевы зару​чились поддержкой саудовского муфтия Абдель Азиза Бин База и подконтрольных ему структур; сибирские духовные лидеры братья Шакирзяновы получали транши от пакистанского Все​мирного исламского университета, а ДУМ Нижнего Новгорода и Нижегородской области вело дела с саудовским Исламским банком развития104. Заметное финансирование из-за рубежа по​лучали также Карельский муфтият и ДУМ РБШ\
Организация Исламской конференции, Международный гу​манитарный призыв, Комиссия по научным знакам в Коране и Сунне, Исламское агентство помощи и спасения, Всемирная ас​самблея исламской молодежи, Всемирный исламский конгресс, Всемирная организация «Исламский призыв» и пакистанский «Таблиг» работали со многими мусульманскими центрами, пред​почитая, правда, оппозиционные ДУМЕС-ЦДУМ организации.
«Терроризм в России финансируют 60 исламских экстре​мистских организаций, около ста коммерческих фирм за пре​делами РФ и 10 банковских групп». Эти данные привел замести​тель начальника центра общественных связей ФСБ Николай Захаров в ходе круглого стола «Международный терроризм — взгляд из России», который организован РИА «Новости» и Российским институтом культуры1“'.
Среди таких организаций назывались, в частности, «Аль-Ха- рамейн», «Исламик релиф», «Тайба», «Аль-Игаса», «Ассамблея му​сульманской молодежи», «Организация исламского спасения Чеч​ни», «Возрождение исламского наследия», «Общество социаль​ных реформ», «Благотворительное общество Катара», «Общество исправления» и «Всемирная организация исламского спасения»107.
О масштабах вкладываемых в боевиков денег можно судить по цифрам, приводимым в статье «Деньги едут на войну», опу​бликованной в журнале «Коммерсант-Власть».
«В Дагестане до последнего времени действовал фили​ал саудовского международного благотворительного общества «Катар». Летом 1999 года руководство «Катара» из зарубеж​ных источников получило и передало боевикам, воевавшим в Ботлихском, Цумадинском и Новолакском райнах республики, около полумиллиона долларов. В августе МВД Дагестана возбу​дило против главы фонда уголовное дело, обвинив его в мошен​ничестве.
Саудовские благотворительные организации «Хаятуль- Игаса» и «Исламский конгресс» собрали в Саудовской Аравии, Кувейте и ОАЭ несколько миллионов долларов и также пере​правили на Северный Кавказ. «Хаятуль-Игаса», или «Между​народная исламская организация спасения», штаб-квартира ко​торой находится в городе Джидда в Саудовской Аравии, офи​циально спонсирует исламские учебные заведения, ее миссио​неры проповедуют по всему мира идеи ваххабизма. Однако дея​тельность организации этим не ограничивается. Ее представи​тели воевали в Боснии, Афганистане, Таджикистане, Косово и Чечне.
Иорданское отделение международной террористической организации «Братья мусульмане» в начале 1999 г. собрало для Чечни около $20 млн. Координирует эту работу глава чеченско​го шариатского суда Абу-Умар, иорданец по происхождению. Деньги поступают в Баку, в офис неправительственного фонда «Аль-Харамейн», а затем в Чечню. За один раз перевозится при​мерно $100 тыс. До войны в Чечне было налажено вертолетное сообщение с Азербайджаном. В распоряжении Басаева было несколько экипажей вертолетчиков, прошедших подготовку в Пакистане. Сейчас курьеры доставляют валюту горными тропа​ми через Грузию»108.
Среди отдельных спонсоров экстремистов выделялся егип​тянин Саад Эддин Эль-Лабан. С 1992 г. он находился в между​народном розыске за аферу с организацией паломничества в Мекку, в ходе которой он украл 8 млн долл. США. В 1995 г.
эль-Лабан появился в Москве, где организовал корпорацию «Развитие», которая торговала конфетами и макаронными из​делиями, а в 1996 г. создал благотворительный фонд «Зам-Зам». В декабре 1998 г. на конференции Конгресса народов Ичкерии и Дагестана Эль-Лабан передал чеченским боевикам 200 тыс. долл. США. Эти деньги были проведены по документам как «по​жертвование в поддержку постящихся мусульман». После взры​вов в Москве египтянин был объявлен в розыск и скрылся109.
Следует заметить, что особого соперничества за внешние источники финансирования не возникало — благодаря обшир​ной сети осведомителей зарубежные спонсоры неплохо пред​ставляли, в кого действительно следует вкладывать деньги*. Так, при саудовском посольстве был создан целый отдел, который занимался фундаментальными исследованиями российской уммы, а также формировал из ученых и журналистов просаудов- ское лобби, предоставляя им гранты и оплачивая зарубежные поездки110.
После вооруженного конфликта в Дагестане спецслужбы начали активно пресекать деятельность «благотворительных» фондов, после чего доля зарубежных вложений в бюджеты рос​сийских муфтиятов заметно снизилась. В первую очередь это коснулось официальных ДУМов, в то время как джамааты вах​хабитского подполья сохранили прежний объем финансирова​ния, которое осуществлялось теперь более сложными путями. В настоящее время самые крупные мусульманские организации России стараются изыскивать источники финансирования вну​три страны, однако до сих пор зарубежные вливания составля​ют заметную часть бюджета ДУМЕР, ДУМ «Ассоциация мечетей России», ДУМАЧР, ИКЦ России и ДУМ Карачаево-Черкесской Республики и Ставрополья.
На основании имеющихся данных, общий объем зарубеж​ных средств, вложенный в российский ислам, можно оценить в несколько млрд долл. США. Так, известно, что только ДУМ РТ получило от арабских спонсоров около 200 млн долл. США (из
’ Автору известен только один случай, когда распределение зарубеж​ной помощи стало одной из причин серьезного конфликта между муфти- ятами. В 1997 г. Совет муфтиев России потребовал от ДУМ Сибири прове​сти через него полумиллионный долларовый транш, выделенный предпо​ложительно одним из пакистанских фондов, чем вызвал резкое неудоволь​ствие омского муфтия Зулькарная Шакирзянова, имевшего свои планы на эти деньги.
них 70 — за 2002-2004 гг.)ш. «В середине 90-х гг. XX в. только саудовские фонды, официально не имеющие отношения к се​мье короля и госструктурам КСА, ежегодно выделяли до 40 млн долл. США на финансирование развала официального традици​онного Ислама в России», — отмечалось в аналитическом мате​риале сайта «Muslim.su»112.
После создания в конце 2006 г. Фонда поддержки исламской культуры, науки и образования российские власти стали посте​пенно брать под свой контроль либо блокировать каналы зару​бежной помощи российским мусульманам. Иностранным спон​сорам теперь предлагалось либо перечислять средства через Фонд, либо делать свои траншы максимально целевыми и про​зрачными. Несмотря на серьезное сопротивление руководства Совета муфтиев России, эта схема стала последовательно во​площаться в жизнь.
В настоящее время основная легальная помощь российским мусульманам оказывается в основном по линии Исламского бан​ка развития, охотно выделяющего гранты на различные про​екты — от строительных до образовательных. В 2008 г.
 Совет муфтиев России подписал соглашение о сотрудничестве: с Ис​ламским банком развития, который, в частности, согласился предоставлять беспроцентные кредиты для обучения мусуль​манских студентов из России113. Годом ранее аналогичное согла​шение Исламский банк развития подписал с правительством Республики Татарстан114.
В 2009 г., находясь под впечатлением разразившегося миро​вого экономического кризиса, лидеры Совета муфтиев России заявили о начатой совместно с ОИК и Исламским банком разви​тия программе по изучению возможностей исламского банкин​га и предложили внедрить элементы исламских финансовых институтов в практическую деятельность российских банков115. 4 марта 2009 г. российская делегации во главе с представителем России при ОИК Камилем Исхаковым впервые приняла уча​стие во Всемирном исламском экономическом форуме (ВИЭФ) в Джакарте, где провела переговоры с руководством оргкомите​та ВИЭФ и Исламского банка развития116. 25-26 июня 2009 г. по при активном посредничестве Камиля Исхакова в Казани про​шел Международный саммит исламского бизнеса и финансов, по итогам которого было принято решение создать в России инвестиционную финансовую компанию, работающую по зако​нам шариата117.
С другой стороны, российская банковская система уже име​ла опыт работы с исламскими банками — долгое время в России действовал «Бадр-Форте Банк» (Первый исламский банк), чья история печально закончилась в конце 2006 г. — приказом Банка России у него была отозвана лицензия на осуществле​ние банковских операций за неоднократные нарушения Закона «О противодействии легализации (отмыванию) доходов, по​лученных преступным путем, и финансированию террориз​ма»118. Обещания же ряда мусульманских лидеров — Нафигуллы Аширова, Мукаддаса Бибарсова и Абдул-Вахеда Ниязова — при​влечь в Россию серьезные арабские инвестиции, так и остались обещаниями — ни одного случая инвестирования в российскую экономику «мусульманских» денег, осуществленного при непо​средственном лоббировании духовных лиц, пока не зафиксиро​вано119.
Муфтий Гусман Исхаков об арабских деньгах
«И еще: в свое время мусульманские организации арабского Востока щедро финансировали возглавляемый Таджуддином ДУМЕС. Потом, види​мо, не получив точного отчета, на что их доллары были потрачены, пред​почли помогать тем, чья отчетность более прозрачна:
· Значит, ДУМ РТ все-таки строит на арабские деньги?
· Представьте себе, меня об этом и Президент России Владимир Путин спрашивал, когда собирал в Кремле российских муфтиев. Я ему сказал: «Да, строим, и что? Эти мечети и медресе в Татарстане останутся. И проповедовать в них будут наши татарстанские священнослужители, и учиться будут татарские парни. И не чему-нибудь — нашему исконному Исламу суннитского толка. Что в этом плохого?» И он со мной согласил​ся. «А ведь верно», — говорит. В конце концов, и Россия берет в долг у МВФ, не следует же из этого, что наше правительство обязуется работать в интересах Запада»120.
За последние три года Духовное управление мусульман Республики Татарстан (ДУМ РТ) получило от зарубежных бла​готворителей около 70 млн долл. США, сообщил его председа​тель муфтий Гусман Исхаков на пресс-конференции 28 июля в Казани.
При этом муфтий уточнил, что духовное управление прини​мает не всякие пожертвования, а только те, которые спонсор не оговаривает идеологическими или другими предварительными условиями.
Несмотря на это, как он утверждает, объемы иностранной помощи по сравнению с прошлыми годами возросли почти в два раза, что говорит об искренности и бескорыстии благотво​рителей. Данные средства направляются главным образом на строительство студенческого городка Российского исламского университета.
По словам Гусмана Исхакова, собственный бюджет ДУМ РТ составляет 1,5 млн рублей в год. На содержание университета требуется ежегодно 12 млн рублей; половину из них предостав​ляет правительство Татарстана, остальное — спонсоры121.
Как правило, конкуренция за внешние источники финанси​рования не приводила к публичным конфликтам между мусуль​манскими структурами, однако использование уже полученных средств нередко становилось мощным деструктивным факто​ром. Действительно, сам механизм внесения денег изначально имел серьезные изъяны, что позволяло духовным лидерам полу​чать крупные суммы под простые расписки.
Так, М.Тульский утверждает, что часть денег из Саудовской Аравии и других стран поступала «черным налом» и приводит следующие слова Нафигуллы Аширова: «Я лично писал распис​ку (Талгат сперва ее написал, а потом сказал мне переписать) о том, что в 1992 г. Таджуддин получил 200-250 тыс. долл. США от генерального секретаря Лиги исламского мира Омара Насыра. Заключен договор на строительство мечети «Кул-Шариф» в Казани и соборной мечети в Уфе, взносы на эти цели привезли наличными, естественно, эти мечети так и не были построены
. Потом он эти деньги отдал на раскрутку московским бизнесме​нам — часть из них Талгат не смог вернуть, его фактически «ки​нули»122. Впрочем, впоследствии гораздо большие суммы по той же схеме передавались и самому Аширову, а также его ближай​шему сподвижнику Абдул-Вахеду Ниязову. «Так, вышвырнутый из “Медведя” депутат Ниязов совершал поступки, достойные «сына лейтенанта Шмидта». По словам «медвежьих» аппаратчи​ков, Ниязов разъезжал по арабским странам в качестве «спец​представителя Путина и его фракции» и выпрашивал финансо​вые пожертвования. Получить таким образом удалось не один миллион долларов» — такую оценку получила деятельность ге​нерального директора ИКЦ России в статье «Порка после воту​ма», опубликованной в марте 2001 г. в «Московском комсомоль​це»123.
Высокая степень доверия арабских спонсоров к своим рос​сийским единоверцам создавала идеальные условия для нецеле​вого использования получаемых средств. До середины 90-х гг. XX в. благотворители, выделившие деньги на строительство ме​чети или медресе, не требовали детальных отчетов и зачастую довольствовались только фотографиями построенных зданий. Сравнивая объем перечисленных средств с количеством откры​тых мечетей, можно с уверенностью констатировать, что боль​шая их часть была использована не по назначению. По всей ви​димости, столь значительные размеры воровства объяснялись не только доверчивостью зарубежных благотворителей, но и деятельностью различных посредников, которые за определен​ный процент брались обеспечить получение транша и предо​ставить надлежащий отчет его отправителям.
Серьезные злоупотребления порождало и распределение других видов помощи, в первую очередь бесплатных путевок на хадж. До недавнего времени власти Саудовской Аравии еже​годно выделяли несколько сотен таких приглашений, которые должны были раздаваться малообеспеченным мусульманам, не способным самостоятельно заплатить около тысячи долларов за поездку в Мекку124. «О бесплатных приглашениях Саудовская Аравия сообщила за неделю до хаджа, и, распределяя их впопы​хах, мусульманские лидеры часто привлекали родственников или хороших знакомых. В этом году распределение началось за​ранее, соответственно, порядка было больше. Бывали и такие случаи: получая бесплатное приглашение, мусульманин жертво​вал в пользу того или иного центра 100-200 долларов, зная, что иначе его расходы были бы в 10 раз больше», — писала в 1999 г. журналистка газеты «Время М№> Елена Супонина125.
Таким образом, на каждой бесплатной путевке на хадж рас​пространители могли заработать от 200 долларов, причем не​редко они продавались за 500-600 долларов. Чаще всего обви​нения в подобных махинациях адресовались ИКЦ России, ко​торый в начале 1990-х гг. выступал в роли основного источни​ка льготных приглашений в Саудовскую Аравию. «Хадж превра​тился в доходный бизнес, пополняющий кошельки организато​ров», — справедливо отмечала журналистка «Московских ново​стей» Санобар Шерматова126.
Помимо продажи бесплатных путевок, большие нарекания вызывало и их распределение. Многие мусульманские лидеры, в частности, муфтий Ульяновской области Айюб Дебердеев, муфтий Татарстана Гусман Исхаков и председатель ДУМ «Ассо​циация мечетей» муфтий Исмаил Шангареев упрекались свои​ми оппонентами в том, что распределяли путевки среди своих родных и близких. Так, в числе материалов уголовного дела, за​веденного в начале 2002 г. на муфтия Айюба Дебердеева, фигу​рировали документы о ненадлежащем использовании средств, выделенных областной администрацией на оплату хаджа не​скольким ульяновским мусульманам127.
Со временем зарубежные структуры, подсчитав потери, ста​ли гораздо осторожней относиться к выделению помощи рос​сийским мусульманам. Теперь они старались вкладывать день​ги только в особо значимые проекты и требовали отчитаться за каждый доллар, а практика выделения бесплатных путевок на хадж вообще прекратилась. Впрочем, это не остановило желаю​щих обогатиться за счет состоятельных арабов. С конца 90-х гг. XX в. в целом ряде регионов России были опробованы сходные схемы хищения средств, осуществлявшиеся в следующей после​довательности:
На первом этапе мусульманские лидеры местного, а чаще межрегионального уровня, договаривались о выделении сред​ств на строительство мечетей с «особым» статусом («самая се​верная», «самая восточная», первая в крупном городе, первая в городе — православном центре). Приоритетными здесь счита​лись зоны «нового мусульманского освоения», в которых ислам​ские общины сформировались в постсоветское время.
В регионах с ярко выраженной православной доминантой (которыми, как правило, и являются районы «нового мусуль​манского освоения»), обычно в региональных центрах либо других крупных городах создавались мусульманские общины (в случае их отсутствия). Эти общины оперативно проходили регистрацию и предъявляли городским властям требование предоставить землеотвод для строительства мечети. Как прави​ло, процесс выделения участка под мечеть проходил без уведом​ления общественности, которое предусматривается по закону при строительстве особо важных либо культовых зданий, путем приватных переговоров мусульманских лидеров с городскими чиновниками, а само место предполагаемой закладки выбира​лось как можно ближе к центру города, нередко в заведомо не​приемлемых местах
. Сразу же после оформления документов на участок, а в некоторых случаях и без этого, обычно в присут​ствии зарубежных спонсоров проводилась торжественная цере​мония закладки первого камня в основание мечети.
Продемонстрировав свое желание обеспечить мусульман достойным молитвенным зданием, организаторы аферы полу​чали от арабских спонсоров первый денежный перевод (обыч​но порядка 100-300 тыс. долл. США), реже — всю запрашивае​мую сумму сразу, после чего присваивали полученные деньги. Тем временем горожане начинали протестовать против предан​ных огласке планов строительства мечети, а инициаторы это​го проекта, в свою очередь, начинали информационную кампа​нию по защите прав «дискриминируемых мусульман». При этом отсутствие прогресса в постройке мечетей объясняется актив​ным противодействием со стороны местной православной об​щественности, епархиальных архиереев, властных структур и правоохранительных органов. На нейтрализацию такого про​тиводействия (взятки чиновникам, заказные материалы в СМИ и т. д.) списываются значительные, но, увы, не поддающиеся строгой отчетности суммы из «строительного» взноса. В кон​це концов, деньги заканчивались, новые транши обычно не по​ступали, а избранные города «украшались» закладными камня​ми, памятными стэлами, а изредка даже недостроенными фун​даментами мечетей.
Видимым итогом подобных афер, реализованных по мень​шей мере в десяти российских городах, становилось резкое па​дение авторитета мусульманских общин, ухудшение внутриму- сульманских и межрелигиозных отношений, а также возникно​вение серьезных трудностей для мусульман, действительно же​лающих построить мечеть. Негативное зарубежное влияние на российский ислам в постсоветский период и борьба с ним
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ак уже упоминалось в предыдущих разделах, в царский пери​од и первые десятилетия советской власти основное влияние на российских мусульман оказывала Турция, и именно пантюр- кистские настроения в мусульманской среде пытались купиро​вать лояльное властям духовенство и соответствующие органы. Однако после распада Османской империи и упразднения ха​лифата Стамбул потерял статус признанного центра исламско​го мира, на который с 20-х гг. XX в. стала претендовать Мекка. При активной помощи советских дипломатов и спецслужб вах​хабитское государство Саудовская Аравия стало одним из полю​сов мусульманской цивилизации, что позволило ему начать ак​тивную экспансию своей идеологии в другие страны’ в том чис​ле и в СССР.
Вполне возможно, что первым в России о возникновении ваххабизма узнал знаменитый полководец М.И.Кутузов, кото​рый в конце XVIII в. писал Екатерине II «о мятежнике в Аравии Абдул-Вегабе, которого правила, разрушающие богослужение магометанское, и как бы якобинца, среди Аравии возникшего, должны, кажется, тревожить ревностных мусульман»1. Долгое время ваххабиты не беспокоили российских подданных, по​скольку распространены были очень локально и заботились скорее о своем выживании перед лицом недружественно на​строенной Блистательной Порты, нежели об агрессивном про​зелитизме, ставшим их визитной карточкой в XX в.
После революции репутация «как бы якобинца» Абдул-Вах- хаба оказалась для большевиков наилучшей рекомендацией.
Помимо уже описанных дипломатических маневров вокруг Все​мирного мусульманского конгресса в Мекке, ваххабитские эмис​сары были приглашены в Среднюю Азию для борьбы с контрре​волюционными повстанцами. Действительно, ненавидящие су​фиев и их культуру ваххабиты как нельзя лучше подходили для идеологической борьбы с укоренными в ней басмачами.
Власти использовали ваххабитов и в послевоенный период. Как указывает Б.Бабаджанов, «соответствующие партийно-пра​вительственные органы использовали местных «протофунда​менталистов» Ферганы в антипропаганде культа святых и об​ряда зийарат. В таком духе, например, составлено Решение ЦК Компартии Узбекистана «О мерах по изоляции исламских деяте​лей» февраля 1983 года. С того момента любой религиозный де​ятель, отвергающий культ святых и зийарат, или иные религи​озные обряды (марасим), мог свободно выступить в СМИ и изло​жить свои взгляды. «Протоваххабиты» Ферганы (Абдували кари, Рахматулла кари, Хаким кари и др.) охотно пошли на своеобраз​ный альянс с государством, желая извлечь из этого выгоду, дабы увеличить число своих сторонников». В обмен на это КГБ закры​вал глаза на нелегальную преподавательскую деятельность вахха​битов, которые с начала 80-х годов стали активно распространять и литературу идеологов этого течения, часть которой находилась в свободном доступе в библиотеке САДУМ. «Через несколько лет «борцы-атеисты» вдруг осознали, что в лице своих вчерашних “со​юзников” они имеют непримиримых и активных распространите​лей “чистого ислама”», — справедливо резюмирует Бабаджанов2.
Трансформация ваххабитов из союзников СССР в его не​примиримых противников произошла быстро и неожиданно для многих. Уже в 1989 г. сторонники «чистого» ислама усили​лись настолько, что смогли свергнуть муфтиев Средней Азии и Северного Кавказа. В 1990 г. возникла проваххабитская Ис​ламская партия возрождения, вокруг которой собрались наи​более радикальные мусульманские деятели, а в Таджикистане и Узбекистане тогда же были зафиксированы первые столкно​вения между ваххабитами и традиционалистами^. После возоб​новления дипломатических отношений с Саудовской Аравией в 1991 г. и случившегося в том же году распада СССР экспансия ваххабитов на постсоветское пространство приобрела лавиноо​бразный характер.
Под ваххабитами в России стали подразумевать людей, на​зывающих себя приверженцами салафизма, «саф ислама», или «чистого» ислама, ханбализма, таблигизма, нурсизма, «ислам​ских джамаатов», «внемазхабного» суннизма, воинствующего шиизма, а также партии «Хизбут-Тахрир» и ее многочисленных клонов. Их отличает нетерпимое отношение к инакомыслящим и инаковерующим, стремление к созданию «шариатского» госу​дарства; уверенность, что они ведут джихад против безбожной власти, и склонность к силовым методам в миссионерской ра​боте. Многие ваххабитские группы признали терроризм самым эффективным способом достижения поставленных целей.
Именно ваххабиты, воспитанные на книгах саудовских, еги​петских и пакистанских авторов стали главными проводниками зарубежного влияния на российских мусульман. Эмиссары это​го течения подчеркивали, что мусульмане постсоветского про​странства живут в кяфирских, антиисламских, государствах, поэтому исполнять их законы грешно. Наиболее радикаль​ные проповедники приравнивали законопослушных мусуль​ман к неверным, призывая уничтожать их в первую очередь. Новообращенным ваххабитам внушалась мысль о беспрекос​ловном подчинении своим вождям — амирам, которые, в свою очередь, получали указания и деньги из иностранных центров. Таким образом, мощный всплеск экстремизма, а затем терро​ризма в российском мусульманском сообществе стал следствием идеологической агрессии извне, борьба которой вскоре стала синонимом борьбы с мотивируемым исламском радикализмом.
Зарубежное происхождение имели и новые религиозные движения мусульманского характера — ахмадиты, бахаиты и по​следователи неосуфийских орденов, однако их влияние на оте​чественную умму оказалось ничтожно малым. Чего нельзя ска​зать об адептах пантюркистских сект турецкого происхожде​ния, наводнивших мусульманские общины в конце 90-х гг. В за​падной части страны интересы последователей пантюркист- ского богослова Саида Нурси представлял фонд «Толеранс», на Северном Кавказе — фонд «Торос» и фирма «Эфляк», в Поволжье—фирма «Серхат», на Урале и в Сибири—фонд «Уфук». Все эти организации задумывались как вербовочные структуры секты «Нурджулар», запрещенной турецким правительством за свою экстремистскую деятельность. Отличительной чертой этой организации стало повышенное внимание к средним учеб​ным заведениям4.
До 1994 г. приоритетным регионом для ваххабитов явля​лась Средняя Азия, однако и в России их деятельность приноси​ла ощутимые результаты. В 1991 г. саудовские благотворитель​ные фонды предложили «бескорыстную» помощь ДУМЕС, од​нако их сотрудничество с этой структурой продлилось недолго. Через год муфтий Талгат Таджуддин отказался иметь какие-либо дела с арабскими «благотворителями» и они стали искать новых партнеров, появлению которых весьма поспособствовал рас​кол ДУМЕС.
Особое внимание ваххабиты уделяли образовательным про​граммам, призванным воспитать радикальных имамов и фор​мировать из них новую генерацию духовных лидеров. С 1989 г. молодые мусульмане из республик Северного Кавказа, а впо​следствии и из других российских регионов, сотнями отправ​лялись на учебу в зарубежные медресе в рамках арабских и ту​рецких программ содействия возрождению российского исла​ма. Мусульманские централизованные структуры, испытывая острую потребность в образованном духовенстве, поддержива​ли такую практику, обычно выбирая учебные заведения, опла​чивавшие своим студентам проезд, учебу, питание и прожива​ние. В итоге большинство молодых людей попали в центры иде​ологической, а в некоторых случаях и комплексной подготов​ки «бойцов джихада». Некоторые из них не поддались на навяз​чивую агитацию и сохранили свои прежние убеждения, однако большинство согласились на роль миссионеров «чистого» исла​ма. К середине 90-х годов сотни образованных и амбициозных радикалов начали возвращаться в Россию, формируя костяк са- лафитского движения5.
Интересно отметить, что о проблеме получивших образо​вание за рубежом российских студентов-мусульман всерьез заго​ворили еще в начале XX в., когда вследствие специальных про​грамм турецкого правительства сотни молодых татар стали обу​чаться в медресе Стамбула, Каира и других городов Османской империи. 21 мая 1911 г. выступавший на юбилее муфтия ОМДС Мухаммедъяра Султанова депутат Государственной Думы Шарафутдин Махмудов заметил, что среди мугаллимов «появи​лись какие-то темные личности, получившие образование в еги​петских трущобах и на константинопольских бульварах»6.
Со временем подготовка новых ваххабитских кадров ста​ла производиться уже в самой России — ДУМ Республики Татарстан, Региональное ДУМ Ульяновска и Ульяновской обла​сти, ДУМ Оренбургской области—Бугурусланский муфтият—от​крыли собственные медресе, преподавание в которых осущест​вляли в основном арабы с сомнительной репутацией. В 1993 и 1995 гг. были основаны медресе «Йолдыз» в Набережных Челнах и «Аль-Фуркан» в Бугуруслане, получившие печальную известность осенью 1999 г. С 1995 г. в Дагестане и Чечне ста​ли создаваться лагеря по комплексной (боевой и идеологиче​ской) подготовке боевиков, вербовавшие людей по всей стра​не7. Расцвет их деятельности пришелся на 1997-1999 гг., когда ставшая фактически независимой Чечня попала под контроль исламских радикалов.
Миссионерская работа проводилась и среди действующего мусульманского духовенства. В первой половине 90-х гг. многие муфтии и имамы были приглашены в страны Ближнего Востока, где им предложили весьма выгодное в финансовом плане со​трудничество. Некоторые из них согласились, что позволило ваххабитам значительно ускорить свою экспансию. Особое вни​мание уделялось также прозелитизму среди этнических христи​ан, которым отводилась роль наиболее надежного и боеспособ​ного звена первичных ячеек-джамаатов8.
Прямая вербовка сторонников дублировалась кампани​ей по изданию многомиллионными тиражами и преимуще​ственно бесплатного распространения экстремистской лите​ратуры. В 1991-1995 гг. при финансовой поддержке саудовцев и Всемирной ассоциации исламской молодежи издательство «Сантлада» выпустило в Москве и распространило на Кавказе несколько сотен тысяч просветительских брошюр. Другими ак​тивными участниками этой программы стали фонд «Ибрагим бин Абдулазиз Аль Ибрагим», издательство «Бадр» и Высший ко​ординационный центр духовных управлений мусульман России Нафигуллы Аширова9.
Исламовед Рамазан Джабаров о миссионерской деятельности ваххабитов
«Перестройка» религиозной жизни по времени совпала с открытием в Москве посольства Саудовской Аравии. Появление в России официаль​ной саудовской миссии внесло существенные коррективы в тактику де​ятельности зарубежных исламских организаций и центров. Изменение тактики главным образом сводится к переносу основного акцента работы финансируемых Всемирной Исламской Лигой (ВИЛ) (Саудовская Аравия) исламских организаций на территорию России и стран СНГ. Через отдел по делам ислама посольства были восстановлены связи со значимыми для зарубежных центров представителями мусульманского духовенства
России и созданы необходимые условия для их продвижения в религиоз​ные лидеры в тех или иных республиках.
Создав «базу единомышленников» среди местного духовенства, по​сольство стало привлекать для работы в России различные саудовские фонды и организации. К 1993 г. в Москве и других городах открыли фи​лиалы: фонд «Ибрагим бен Ибрагим», «Ахмед Аль Дагестани», «Орга​низация исламской солидарности», медресе имени короля Фахда, «Обще​ство Шамиля» и т. п. Именно эти организации, управляемые и финан​сируемые ВИЛ через департамент по делам мусульманских меньшинств, были призваны путем создания параллельных исламских структур и ис​ламской оппозиции утвердить саудовское влияние на Кавказе и в России.
В ход было пущено все: завоз и бесплатное распространение десят​ков миллионов экземпляров Корана и другой религиозной литературы, издание которой внутри страны было запрещено; подкуп отдельных ре​лигиозных деятелей, подписание различных контрактов по строитель​ству мечетей и культурных исламских центров, организация бесплатного паломничества, обучение за рубежом и многое другое.
Между тем активизировали свою деятельность в регионе и ислам​ские организации Турции, которые не скрывали своей поддержки «му​сульманского движения на Кавказе». Зарубежные исламские органи​зации, учитывая, что в России практически отсутствует влияние на му​сульман со стороны официального духовенства, инспирировали созда​ние Исламского культурного центра, Высшего координационного центра, Исламского конгресса и т. п. с филиалами в регионах. На них были воз​ложены следующие задачи:
· внесение раскола в среду официальных мусульманских общин и обострение межэтнических противоречий в регионах традиционного проживания последователей ислама для «приведения в движение этни​ческого сепаратизма»;
· проведение антиобщественных и экстремистских акций против официального духовенства и госучреждений;
· осуществление информационного обеспечения «мусульманского отдела» посольства;
· создание условий для сближения с государственными чиновника​ми и депутатами из числа мусульман;
· подбор и изучение вероятных кандидатов10.
Распространение ваххабизма на территории Кавказской уммы
С
толь крупномасштабная деятельность салафитов не могла не сказаться на внутримусульманских отношениях. Первые конфликты между ваххабитами и салафитами были отмечены в 1990 г. в Дагестане11. Эта республика, значительно опережав​шая другие российские регионы по численности активного му​сульманского населения, быстро избавилась от атеистическо​го наследия коммунистического режима и первой приняла на себя удар воинствующих салафитов. В своей миссионерской ра​боте они нашли поддержку эндемичных ваххабитов под руко​водством лидера Исламской партии возрождения Ахмада-кади Ахтаева.
Произошедший в 1992 г. раскол ДУМ Дагестана на неболь​шие национальные муфтияты резко ослабил традиционных му​сульман и позволил салафитам беспрепятственно осуществлять свою деятельность. Их агрессивные методы работы, порица​ние многовековых обычаев и обрядов, привели к вооруженным столкновениям с традиционалистами, которые в 1991-1995 гг. были отмечены в Кизилюртовском и Казбековском районах, а также в самой Махачкале12.
Главным препятствием экспансии салафитов в Дагестане оказалось возрождающееся суфийское движение, представлен​ное тарикатами шазилийя, нашкбандийя и кадарийя. В 1996 г. основной ареной борьбы между салафитами и тарикатистами стала так называемая Кадарская зона, в которую входили села Карамахи, Чабанмахи и Кадар Буйнакского района республики.
В мае 1997 г. в селе Чабанмахи произошло первое крупно​масштабное столкновение между тарикатистами и ваххабита​ми, стоившее жизни двум жителям села13. Его спровоцировал митинг тарикатистов, требовавших изгнания из села ваххаби​тов как создающих «нетерпимую обстановку по отношению к людям, исповедующим нормальное направление ислама». «Случившееся в селении Чабанмахи — результат того, что офи​циальные власти Дагестана и России игнорировали предупре​ждение об опасности распространения фундаментального исла​ма» , — так прокомментировал случившееся заместитель муфтия Дагестана Ахмед Тагаев14.
К весне 1998 г. ваххабиты завершили процесс захвата вла​сти в Кадарской зоне, фактически образовав в ее пределах ша​риатское мини-государство. Финансовую поддержку кадарским джамаатам обеспечивали арабские фонды и организованные преступные группировки15, в то время как чеченские боевики снабжали их оружием. 24 мая 1998 г. из сел с боем были изгнаны последние представители светской власти, причем в завязав​шей перестрелке погибли двое сотрудников МВД. 5 июля 1998 г. в селе Карамахи прошел съезд «Конгресса народов Чечни и Дагестана», на котором, по сообщению пресс-центра Госсовета и правительства Дагестана, «допускались антироссийские и ан- тидагестанские выпады, раздавались призывы к свержению конституционного строя, а выступления «гостей» нельзя рас​ценивать иначе, как вмешательство во внутренние дела респу​блики». Одновременно с карамахинским съездом представи​телей «Конгресса народов Чечни и Дагестана», объединяюще​го ваххабитские общины обеих республик, в Чечне, в районе Сержень-юрта, прошел смотр военной «миротворческой» бри​гады Конгресса. Смотр прошел в учебном центре по подготов​ке бойцов Вооруженных Сил Чеченской Республики и командо​вал им полевой командир Хаттаб, кстати, женатый на уроженке села Карамахи16.
Власти Дагестана, всерьез обеспокоенные развитием ситуа​ции, пытались вести переговоры с мятежными селами, однако успеха в этом не достигли. Усугубляла ситуацию и позиция феде​рального центра, не желавшего вмешиваться в конфликт. 16 ав​густа Кадарская зона была провозглашена «отдельной ислам​ской территорией», живущей по законам шариата и не подчиня​ющейся российским властям17. Столь явный вызов российской государственности уже не мог более игнорироваться Москвой, тем более, что 21 августа в результате террористического акта погиб председатель ДУМ Дагестана Саид-Магомед Абубакаров, известный противник ваххабизма. Смерть муфтия всколыхнула республику, поставив ее перед реальной угрозой гражданской войны. Ни духовенство Дагестана, ни его светские власти не со​мневались, что к этому теракту причастны ваххабиты18.
6 августа 1999 г. банды полевых командиров Шамиля Басаева и Хаттаба пересекли границу Дагестана и захватили несколько сел Ботлихского района республики. Ваххабиты Кадарского ан​клава вступили в боевые действия на стороне чеченцев. После месячных боев боевики были выбиты с территории Дагестана, а села Кадарского анклава освобождены от ваххабитов.
С этого момента власти Дагестана совместно с мусульман​скими духовными лидерами начали полномасштабную кампа​нию по искоренению в республике радикальной ислама, су​мев в короткое время восстановить контроль над ситуацией в религиозной сфере. Все подозреваемые в симпатиях к салафиз- му были поставлены на учет в правоохранительных органах, а подозрительные общины закрыты. 16 сентября на сессии даге​станского парламента было объявлено о запрещении ваххабиз​ма на территории Республики Дагестан19. Тем не менее вахха​битское подполье в республике сохранилось, и до сих пор его активисты методично уничтожают членов дагестанского прави​тельства и сотрудников правоохранительных органов20.
Подводя итог, можно отметить, что деятельность ваххабитов в Дагестане стала катализатором вооруженного противостояния, нанесла серьезный урон целостности его исламского сообщества и усугубила существующие межэтнические трения. Большие по​тери от этого течения понесла только соседняя Чечня.
В этой республике ваххабиты появились благодаря ее пер​вому президенту Джохару Дудаеву, сделавшего ставку на зару​бежные структуры в деле возрождения ислама. Его партнера​ми стали радикальные исламские организации «Братья мусуль​мане», «Джамаат Ислами», «Исламская молодежь» и целый ряд других21. С учетом того, что традиционные мусульманские ор​ганизации Чечни находились в оппозиции Дудаеву и подверга​лись изощренным притеснениям, умма республики стала бы​стро радикализироваться.
Процесс радикализации был значительно ускорен первой чеченской кампанией, которую Дудаев поспешил объявить джихадом. На помощь «чеченским братьям» пришли сотни на​емников из Афганистана, стран Ближнего Востока и Магриба22. Среди них наибольшую известность получил полевой командир Эмир Хаттаб, предположительно иорданский араб23. После ряда удачных боевых операций он заслужил уважение ведущих лиде​ров боевиков и установил тесные связи с братьями Басаевыми. Как оказалось, он был не только наемным боевиком, но и вахха​битским амиром24.
За два - три года усилиями Хаттаба и его единомышленни​ков большинство чеченских лидеров стали рьяными привер​женцами ваххабизма. Салафиты предлагали своим потенциаль​ным последователям не только новую идеологию, но и значи​тельные по местным меркам суммы денег. Сотни молодых чечен​цев охотно поступили на обучение в ваххабитские лагеря ком​плексной подготовки, легализованные после Хасавюртовского мира. Наиболее известным среди них стал хаттабовский лагерь «Кавказ» в Сержень-Юртовском районе25.
Второй президент Чечни Аслан Масхадов и муфтий респу​блики Ахмад Кадыров, оставшиеся едва ли не единственны​ми противниками ваххабизма, с большой тревогой наблюдали за его стремительным развитием. Несмотря на свое формаль​но высокое положение, они не имели достаточных сил, чтобы как-то повлиять на ситуацию. Любые попытки помешать вахха​битам приводили лишь к покушениям на президента и муфтия, которые стали ощущать себя вождями гонимого меньшинства.
15 июля 1998 г. боевики полевого командира Арби Бараева, известного последователя «чистого ислама», атаковали казар​мы масхадовского Гудермесского батальона национальной гвар​дии Чечни. Бой продолжался два дня и стоил жизни нескольким десяткам человек. Эта акция ознаменовала начало вооруженной фазы в противостоянии между ваххабитами и тарикатистами в Чечне. Исход этого противостояния был очевиден, и если бы в августе 1999 года салафитские полевые командиры не напали на соседний Дагестан, то через несколько лет традиционный ис​лам в Чечне просто перестал бы существовать26.
Вторая чеченская кампания окончательно расколола чечен​ское общество на традиционалистов, принявших сторону феде​рального центра, и ваххабитов, к которым были отнесены все мятежные полевые командиры. При этом ряды ваххабитов зна​чительно пополнились за счет людей, пострадавших в ходе во​енных действий или просто испытывавших ненависть к рус​ским. Борьба с этим радикальным течением ведется до сих, од​нако не приносит никаких заметных результатов. Жертвами ваххабитов стали тысячи чеченцев, включая несколько десят​ков имамов и бывшего муфтия Чечни Ахмада Кадырова.
В других северокавказских республиках экспансия «чисто​го ислама» оказалась не такой масштабной, как в Дагестане и Чечне. Республика Адыгея вообще смогла избежать этой про​блемы, а в Ингушетии зарождавшееся салафитское движение было быстро локализовано совместными усилиями мусульман​ского духовенства и светских властей. Оставшиеся три респу​блики — Карачаево-Черкессия, Кабардино-Балкария и Северная Осетия понесли от ваххабитов существенные потери, однако су​мели маргинализировать это течение и приравнять его привер​женцев к обычным бандитам27.
История ваххабитского движения в Карачаево-Черкесии, Кабардино-Балкарии и Северной Осетии восходит к 1990 г., когда активист Исламской партии возрождения Мухаммед Биджиев (известный также как Мухаммад Карачай и Мухаммад Биджи-уллу) основал в Карачаево-Черкесской АО первые джама- аты28. Осенью 1991 г. их активисты составили костяк движения за восстановление Карачаевской Республики, в которой пред​полагалось создать автономную от ДУМ Карачаево-Черкесской Республики и Ставрополья мусульманскую структуру — Имамат Карачая во главе с Биджиевым.
После действенных мер, предпринятых властями Карачае​во-Черкесской Республики и Черкесским муфтиятом, ситуа​ция в южных районах республики была урегулирована. Имамат Карачая, правда, просуществовал до 1993 г., после чего Бид- жиев переехал в Москву и сосредоточился на работе в Межре​гиональной исламской организации. В декабре 1999 г. он был арестован ФСБ по подозрению в причастности к организации серии терактов, однако вскоре был освобожден и в 2004 г. стал заместителем председателя ДУМЕР и генеральным секретарем Совета муфтиев России29.
После отъезда Биджиева ваххабитское движение в респу​блике возглавил уроженец села Учкекен Рамазан Борлаков, близкий соратник чеченского полевого командира Хаттаба30. К 1999 г. ваххабиты, действовавшие преимущественно в карача​евской части республики, стали реальной угрозой не только для духовной, но для светской власти, повторяя в своем развитии кадарский сценарий.
Террористические акты в Москве и последовавшая за ним вторая чеченская кампания привлекли к карачаевским вахха​битам внимание московских спецслужб, получивших информа​цию о воюющем в Чечне «карачаевском батальоне», а также об​наруживших «карачаевский след» в деле о взрывах московских домов. В свою очередь правительство Карачаево-Черкесии от​рицало наличие в своей республике крупной группы ваххабитов и утверждало, что вообще не видит в их деятельности серьез​ной угрозы для безопасности республики31.
Ситуация принципиально изменилась весной 2001 г., ког​да президент Карачаево-Черкесской Республики Владимир Семенов был вынужден заявить, что одной из главных проблем сейчас является борьба с религиозным экстремизмом и при​знал, что численность активных ваххабитов в республике зна​чительно превышает приводившуюся до этого цифру в 200 че​ловек32. Были приняты профилактические меры по противо​действию экстремистским группам, в частности закрыто не​сколько общин в Малокарачаевском районе и приостановлена работа медресе в селе Учкекен. По-видимому, особого эффек​та эти меры не возымели, поскольку 16 августа 2001 г. генераль​ный прокурор РФ Владимир Устинов сделал заявление о предот​вращении попытки государственного переворота в Карачаево- Черкессии и Кабардино-Балкарии. Он сообщил, что целью это​го мятежа было свержение законных властей и установление ваххабитского режима с последующим созданием объединенно​го теократического государства33.
В настоящее время карачаевские ваххабиты понесли замет​ные потери и несколько снизили свою активность, в то время как их соратники из соседней Кабардино-Балкарии, наоборот, перешли в наступление. В этой республике салафитское движе​ние зародилось несколько позже и развивалось в тесном контак​те с карачаевским, во многом повторяя его путь34. Центром «чи​стого ислама» в республике стал Эльбрусский район, населен​ный преимущественно балкарцами35.
Правительство и традиционное исламское духовенство Кабардино-Балкарии сразу отнеслись к росту исламского экс​тремизма со всей серьезностью и смогли частично локализо​вать его распространение36. 5 мая 2001 г. республике был при​нят антиваххабитский Закон «О запрете экстремистской рели​гиозной деятельности и административной ответственности за правонарушения, связанные с осуществлением религиозной де​ятельности»37. Принятые меры, правда, особого результата не дали — ваххабитские джамааты, самым известным из которых стал джамаат «Ярмук», продолжали активную работу, которая нередко выражалась в акциях бандитизма и терроризма.
Под влиянием Мусы Мукожева, одного из лидеров кабар​дино-балкарских салафитов, это течение распространилось на соседнюю Северную Осетию. Оплотом ваххабитов здесь ста​ла община Ермака Тегаева и Сулеймана Мамиева, известная как Исламский культурный центр Северной Осетии. Ее дея​тельность нанесла серьезный урон авторитету ДУМ Республики Северная Осетия-Алания, главная мечеть которого — Владикав​казская Соборная — в конце концов, перешла под контроль лю​дей Тегаева и Мамиева38.
Одним из самых страшных проявлений ваххабизма на Се​верном Кавказе стала охота его адептов за традиционными има​мами и муфтиями. Начиная с 1995 г. террористами были убиты более 50 духовных лидеров-и столько же получили ранения или побои. В последние несколько лет атака на традиционное му​сульманское духовенство заметно усилилась, и сообщения о на​падениях на имамов и членов их семей поступают в среднем раз в полтора месяца39.
Распространение ваххабизма на территории Поволжской уммы
С
 1992-1993 гг. салафиты развернули активную деятельность на территории Поволжской уммы. Их главными партнера​ми стали обособившиеся от ДУМЕС муфтияты, многие из кото​рых с радостью приняли предложенную помощь. Помимо целе​вых траншей на строительство мечетей были развернуты обра​зовательные программы, направленные на обучение молодых российских мусульман как за рубежом, так и в пределах России. Особое внимание уделялось изданию литературы соответству​ющего толка — так, усилиями Комитета мусульман Азии, фонда «Ибрагим бин Абдулазиз Ибрагим» и издательства «Бадр» было выпущено более 200 книг и брошюр, многие из которых распро​странялись бесплатно40.
Не менее активно шла работа и на «низовом» уровне. Вах​хабитские эмиссары посещали общины, предлагая их имамам и председателям «бескорыстную» помощь в обмен на содействие своим миссионерским программам. Параллельно с этим они создавали и собственные общины, сознательно разжигая вну- тримусульманские конфликты и противопоставляя «молодое» поколение имамов «старому». Особенно успешно такая работа шла в православных городах, где мусульманские сообщества от​личались этнической пестротой и отсутствием традиций.
Через несколько лет плоды деятельности салафитов при​обрели видимую стороннему наблюдателю форму. К расколу на уровне муфтиятов добавились и многочисленные внутриоб- щинные расколы, искусственно подогретые извне. На терри​тории от Петропавловска-Камчатского до Калининграда и от Мурманска до аулов Южного Дагестана были созданы сотни ваххабитских джамаатов, ставшие весьма заметной силой.
Среди джамаатов за пределами Северного Кавказа наи​большую известность получила астраханская община Айюба Омарова (Астраханского), созданная еще в 1990 г. К 1995 г. чле​ны этой общины, преимущественно дагестанцы по националь​ности, образовали первичные ячейки в большинстве районов Астраханской области и перенесли свою деятельность за ее пре​делы. Бурное развитие «чистого ислама» в Астрахани привело к серьезному конфликту внутри дагестанской диаспоры, став​шего отображением трений между ваххабитами и тарикати- стами. Этот конфликт, осложненный противоречиями между Омаровым и лидерами Регионального ДУМ Астраханской обла​сти юрисдикции ЦДУМ, привел к гибели нескольких человек и сильно осложнил внутримусульманские отношения в регионе41. В 1999-2000 гг. община Омарова была практически разгромле​на совместными усилиями правоохранительных органов, тари- катистов и Астраханского муфтията, однако ее активисту про​должили свою деятельность в других регионах42.
В июле 1997 г. эмиссар Айюба Абузар-Олег Марушкин основал первичную ячейку в мордовском селе Белозерье Ромодановского района Мордовии. Через некоторое время в деятельность его группы была вовлечена значительная часть сельской молодежи. Белозерские ваххабиты стали выезжать на обучение в наиболее одиозные медресе России — ульянов​ское, бугурусланское и набережночелнинское, а также в их за​рубежные аналоги. Местное исламское духовенство в силу сво​его низкого образовательного уровня не могло эффективно противодействовать радикалам, и вскоре они распространи​ли свое влияние на несколько соседних сел, создав некое подо​бие Кадарской зоны. Неприятно удивленные развитием ситу​ации правоохранительные органы республики смогли депор​тировать Марушкина с его наиболее близкими соратниками в Астраханскую область, однако полностью восстановить кон​троль над ситуацией им не удалось4“5.
Первыми обстановкой в Белозерье обеспокоились лиде​ры ЦДУМ, считавшие Мордовию зоной своей юрисдикции. К весне 1998 г. трения между белозерскими мусульманами ста​ли выливаться в драки, и даже визит верховного муфтия Талгата Таджуддина в Белозерье не смог их примирить. Влияние бело- зерских ваххабитов стало ослабевать только после создания в Мордовии двух централизованных структур — Саранского и Бе​лозерского муфтиятов.
В 1999 г. уроженец села Белозерье и выпускник бугуруслан- ского медресе «Аль-Фуркан» Руслан Ахмяров был объявлен в фе​деральный розыск за участие во взрывах двух московских до​мов. В ходе второй чеченской кампании группа белозерских ваххабитов приняла участие в боевых действиях на стороне бо​евиков, вернувшись домой с полным вооружением и рассказами о своих «подвигах». И в настоящее время белозерский джама- ат остается серьезной проблемой для безопасности Мордовии, хотя пик его активности уже прошел.
Среди прочих регионов ареала Поволжской уммы про​блемой «чистого ислама» сильнее всего оказался затронут Та​тарстан. Целенаправленное распространение ваххабизма в этой республике началось с 1993 г., когда саудовская «благотворитель​ная» организация «Тайба» заключила договор о содействии об​разовательному процессу с дирекцией новообразованного на- бережночелнинского медресе «Иолдыз», что привело к транс​формации медресе в центр по комплексной подготовке боеви​ков44. Осенью 1999 года выпускник медресе Денис Сайтаков во​шел в число подозреваемых в организации терактов в Москве, впоследствии была доказана причастность шакирдов «Иолдыза» еще к нескольким подобных акциям, а также подтверждены фак​ты сотрудничества руководства медресе с чеченскими полевыми командирами Басаевым и Хаттабом, которые проводили для сту​дентов «Иолдыза» «полевую практику»45. Осенью 1999 г. специ​альная комиссия Совета муфтиев России приостановила работу «Иолдыза», а в начале 2000 г. оно было расформировано и преоб​разовано в женское медресе. Такие меры, правда, не решили про​блемы ваххабизма в Набережных Челнах46.
2 октября 1999 г. сотрудниками правоохранительных орга​нов был задержан имам-хатыб центральной мечети Набережных Челнов «Таубэ», йолдызовский выпускник Айрат Вахитов47. Ему предъявили обвинение по статье 208, часть вторая Уголовного кодекса России — участие в вооруженных формированиях, не предусмотренных законом. Вскоре еще 10 бывших студентов «Иолдыза» были объявлены в розыск по этой же статье.
ПослеизоляцииВахитоваглавнымпроводникомидей«чисто- го ислама» стал бывший имам-мухтасиб Набережночелнинского мухтасибата ДУМЕС Идрис Галяутдинов, в начале 2001 г. вернув​шийся из Саудовской Аравии с титулом «муфтия Набережных Челнов». Явное влияние ваххабитской идеологии претерпел и без того маргинальный Татарский общественный центр, один из лидеров которого Фанис Шайхутдинов был задержан в апре​ле 2001 г. за распространение листовок Шамиля Басаева48.
После истории с Денисом Сайтаковым в СМИ появились де​сятки статей, посвященных проблеме ваххабизма в Татарстане49. Помимо Набережных Челнов журналисты обнаружили актив​ные ячейки ваххабитов в Альметьевске, Нижнекамске, Кукморе 

и целом ряде других населенных пунктов. Появились слухи об успешном проникновении ваххабитов во властные структуры районного уровня и даже в руководство Казанского муфтията. Правительство республики и руководство ДУМ РТ пытались опровергать такие утверждения, однако делали это не слишком убедительно50.
Централизованная борьба с мусульманскими экстремистскими организациями иностранного происхождения в новейший период
С
 1999 г. правоохранительные органы России развернули ши​рокомасштабную кампанию по борьбе с радикальным ис​ламом, первым делом закрыв российские представительства вспомогательных террористических структур — фондов «Аль- Харамейн», «Аль-Игаса» и «Тайба», а также было выдвинуто не​сколько инициатив о законодательном запрете ваххабизма на базе принятых в Дагестане, Ингушетии и Ставропольском крае антиваххабитских законов.
14 февраля 2003 г. на закрытом судебном заседании Верховного Суда РФ было рассмотрено гражданское дело по за​явлению Генерального прокурора Российской Федерации о при​знании ряда организаций террористическими и запрещении их деятельности на территории Российской Федерации. По его итогам «Высший военный Маджлисуль Шура Объединенных сил моджахедов Кавказа», «Конгресс народов Ичкерии и Даге​стана», «База» («Аль-Каида»), «Асбат аль-Ансар», «Священная война» («Аль-Джихад» или «Египетский исламский джихад»), «Исламская группа» («Аль-Гамаа аль-Исламия»), «Братья-мусуль​мане» («Аль-Ихван аль-Муслимун»), «Партия исламского осво​бождения» («Хизб ут-Тахрир аль-Ислами»), «Лашкар-и-Тайба», «Исламская группа» («Джамаат-и-Ислами»), «Движение Тали​бан», «Исламская партия Туркестана» (бывшее «Исламское дви​жение Узбекистана»), «Общество сбциальных реформ» («Джа- мият аль-Ислах аль-Иджтимаи»), «Общество возрождения ис​ламского наследия» («Джамият Ихья ат-Тураз аль-Ислами»), «Дом двух святых» («Аль-Харамейн») были признаны террори​стическими со всеми вытекающими последствиями.
В 2003 г. правоохранительные органы заинтересовались деятельностью секты «Нурджулар», обратив внимание на ве​дущуюся в ее лицеях пропаганду пантюркизма и нетрадицион​ных исламских ценностей. Благодаря значительным финан​совым ресурсам и поддержке мощного медиа-холдинга эмис​сары «Нурджулара» достигли немалых успехов в этой сфере, основав по всему миру сотни лицеев, колледжей и других учеб​ных заведений такого класса. В России к 2003 г. им удалось от​крыть до 50 лицеев, как правило, содержавших в своем назва​нии прилагательное «турецкий» — «татарско-турецкий лицей», «хакасско-турецкий лицей» и т.д. Подобного рода «учебные» заведения в 1994-2001 гг. появились в Нижнем Новгороде, Челябинске, Ростове-на-Дону, Черкесске, Майкопе, Иркутске, Абакане, Улан-Удэ и во многих других городах. Наибольшее количество — целых семь — «турецких» лицеев было зареги​стрировано в Татарстане51. Несмотря на сложные отношения «Нурджулара» с турецким правительством, российские под​разделения секты имели возможность беспрепятственно вы​возить своих учеников в Турцию, где открыто приобщали их к ценностям нурсизма.
С 2004 г. основными фигурантами сводок о задержании ваххабитов стали члены террористической партии «Хизбут- Тахрир», среди которых в первое время доминировали эмигри​ровавшие в Россию узбекские диссиденты52. К этому времени отделения партии открылись в большинстве крупных городов России, причем их особая плотность наблюдалась в Татарстане, Башкортостане и Тюменской области. В свою очередь, в регио​нах Северного Кавказа деятельность хизбов была практически незаметна, что наводило на мысль о разделении сфер влияния между различными ваххабитскими группировками53.
2 апреля 2004 г. Савеловский суд признал экстремистской «Книгу единобожия» Мухаммада ибн Сулейман ат-Тамими (бо​лее известного как Мухаммед Абдель-Ваххаб), чем по сути поста​вил всех ваххабитов вне закона. Этот запрет вызвал резкую кри​тику либералов и приверженцев экстремистской идеологии, од​нако последующие события показали, что «Книга единобожия» лишь стала первой в длинном списке запрещенных ваххабит​ских опусов54.
4 декабря 2006 года приказом Банка России была отозва​на лицензия на осуществление банковских операций у «Бадр- Форте Банка», спонсировавшего целый ряд радикальных му​сульманских организаций, включая одиозный Исламский коми​тет России Гейдара Джемаля55.
С 2007 г. начался массовый запрет литературы экстремист​ского характера. 21 мая 2007 г. Коптевский суд города Москвы признал эксремистскими 14 книг турецкого богослова Саида Нурси под общим названием «Рисале-и Нур»5Ь. Все экстре​мистские книги стали вноситься в постоянно обновляющий​ся Федеральный список запрещенных материалов, публикую​щийся на сайте Министерства юстиции РФ и в «Российской га​зете». «Полномочия по ведению списков экстремистских ма​териалов возложены на Росрегистрацию Указом Президента РФ с 5 мая 2006 г. Согласно закону, их необходимо периодиче​ски публиковать в средствах массовой информации», — заявил «Интерфаксу» глава ведомства Сергей Васильев57.
29 декабря 2007 г. этот список в числе прочих пополнила и выдержавшая около десяти переизданий книга Мухаммада Али Аль-Хашими «Личность мусульманина». Переведенная на рус​ский язык за счет печально известного саудовского «благотво​рительного» фонда «Ибрагим бин Абдулазиз Аль Ибрагим» она стала одним из главных подарочных изданий Совета муфтиев, председатель которого Равиль Гайнутдин официально одобрил ее публикацию и даже предварил одно из изданий следующим предисловием: «Я не сомневаюсь, гуманистические идеи этой книги, основанной на Коране и Сунне Пророка Мухаммада, найдут отзвук в сердцах россиян, умножат интерес к исламу и, возможно, станут побудительным мотивом для переоценки ста​рого мировоззренческого багажа и приближения к истинному пониманию смысла человеческого бытия»58.
Запрет «Личности мусульманина» был предсказуемо расце​нен муфтием Равилем Гайнутдином как личный вызов. На про​ходившем 14-15 февраля 2008 г. в Казани выездном заседании совета муфтиев России он заявил о своем несогласии с решени​ем Бугурусланского суда, благодаря которому книга Мухаммада Али Аль-Хашими и пополнила Федеральный список запрещен​ных материалов59. Поддержку ему выразили и другие члены Совета — в первую очередь Мукаддас Бибарсов, даже начавший сбор денег на повторную экспертизу60. Впрочем, представите​ли Совета муфтиев высказывали и противоположную точку зре​ния.
«Как гражданин своей страны я считаю, что такой список (т. е. Федеральный список запрещенных материалов. — Прим. автора) должен быть. Потому что в том же перечне из 101 из​дания, 54 отнесены к мусульманским. В свою очередь, 21 из них — это брошюры экстремистской организации Хизб ут- Тахрир, призывающей к созданию халифата. 19 источников — ваххабитско-салафитского толка. У нас есть большие вопросы по признанным запрещенными 14 книгам турецкого богослова Саида Нурси. Но остальные источники, действительно, призы​вают к насилию, разжиганию межнациональной и межконфес- сиональной розни и угрожают устоям нашей государственно​сти. Я бы сравнил их с книгой Адольфа Гитлера «Mein Kampf». Такие книги не должны публиковаться», — заявил первый за​меститель муфтия Татарстана, известный богослов и историк Валиулла Якупов, в другом комментарии уточнивший, что по​добного рода книги целесообразно сжигать в соответствии с ре​комендациями прокуратуры61.
В августе 2008 г. очередное пополнение Федерального списка запрещенных материалов опять поставило Равиля Гайнутдина в неудобное положение — листовка его ближайше​го сподвижника, «верховного муфтия Азиатской части России» Нафигуллы Аширова в поддержку террористической организа​ции «Хизбут-Тахрир» заняла место рядом с «Личностью мусуль​манина» и трудами Саида Нурси. Основанием для этого стало решение Кузьминского районного суда Москвы от 26 октября
2007 г. и определение того же суда от 21 марта 2008 г. Таким об​разом, сопредседатель Совета муфтиев в судебном порядке был признан автором экстремистской литературы и фактически — пособником террористов. «Брошюрку муфтия Нафигуллы Аширова я не читал, но, несмотря на это, если суд принял реше​ние о запрете этой книги, то мы должны обязательно неукосни​тельно выполнять решение суда. Закон есть закон. Надо его со​блюдать», — так прокомментировал это событие «Интерфаксу» заместитель Равиля Гайнутдина Дамир Гизатуллин62.
Впрочем, ужесточение борьбы с экстремизмом не ограни​чилось лишь массированной атакой на Совет муфтиев. После антинурсистского решения Коптевского суда города Москвы была начата кампания по добиванию уцелевших пантюркист- ских структур. Авторы ежегодного доклада Госдепартамента США, посвященного свободе вероисповедания в странах мира, с сожалением отмечали: «Генеральной прокуратурой так​же начато широкомасштабное расследование деятельности татарско-турецких школ, связанных с учением Саида Нурси, ту​рецкого мусульманского богослова-пацифиста XX века. В дека​бре 2007 г. сотрудники ФСБ провели обыски в домах в Казани, Набережных Челнах, Нижнекамске, Новосибирске, Махачкале и других городах в поисках материалов Нурси, в том числе и в квартире Марата Тамимдарова, который перевел некоторые ра​боты Нурси на русский язык»63.
Действительно, ощутимые удары по последователям Нурси были нанесены в Татарстане, где местное Министерство обра​зования летом 2007 г. провело масштабную проверку с печаль​ными для их лицеев последствиями64; в Новосибирске, где в
2008 г. решением суда была закрыт научно-исследовательский культурно-просветительский фонд «Медресет-уз-Зехра»65; в Дагестане, где были произведены массовые изъятия нурсист- ской литературы и арестованы многие приверженцы этого те​чения66. Кроме того, 10 апреля 2008 г. Верховный Суд РФ при​знал экстремистской головную структуру нурсистов — междуна​родную организацию «Нурджулар»67.
В марте 2009 г. муфтий Равиль Гайнутдин потребовал от властей упорядочить процесс пополнения Федерального спи​ска запрещенных материалов, создав на федеральном уровне специальный совет по экспертизе религиозной литературы. Первым ответом на это требование стало вынесенное управ​ляемому им ДУМ Европейской части России предупреждении Министерства юстиции о недопустимости размещения на сайте московской Соборной мечети заключений Экспертного совета ДУМЕР в поддержку запрещенных книг Саида Нурси68.
В первой половине 2009 г. под удар попали еще два лидера Совета муфтиев России — его сопредседатель муфтий Мукаддас Бибарсов и представитель Совета в Дальневосточном феде​ральном округе Дамир-Абдулла Ишмухаммедов. 7 мая 2009 г. Верховный Суд России признал экстремистской миссионер​скую организацию «Таблиги Джамаат», которой особо покрови​тельствовал саратовский муфтий Бибарсов. Его сотрудничество с таблигитами зашло настолько далеко, что он агрессивно за​щищал их от нападок чиновников из полномочного представи​тельства президента РФ в Приволжском федеральном округе и предоставлял им свою главную мечеть для проведения отчетно- выборных съездов64.
25 июня 2009 г. Федеральный список запрещенных матери​алов пополнился книгами «Это харам. Самые большие грехи в исламе», «Закят. Его место в исламе» и «Исламская Акида (ве​роучение, убеждение, воззрение) по Священному Корану и до​стоверным изречениям пророка Мухаммада» под редакцией имам-хатыба Владивостока Абу Ахмада Абдуллаха ибн Джамиля (Дамира Джамильевича Ишмухамедова), занимающего также пост муфтия — куратора Дальневосточного федерального окру​га по линии Совета муфтиев России. Этот случай предоставил новые серьезные аргументы тем экспертам, которые называли ДУМ Азиатской части России верховного муфтия Нафигуллы Аширова откровенно ваххабитской и экстремистской органи​зацией70.
Федеральная государственная программа поддержки ислама как ключевой элемент противодействия деструктивному зарубежному влиянию
С
начала 1992 г. финансовые поступления в мусульманские структуры стали делиться на четыре основных потока — зару​бежную помощь, помощь крупных и средних бизнесменов, по​мощь региональных властей и пожертвования простых верую​щих. Все эти поступления носили добровольный характер, по​скольку нормы закята так и не прижились на российской почве.
С самого начали власти регионов с преобладающей или вы​сокой долей мусульманского населения постарались помочь возрождающимся мусульманским структурам. Наиболее гра​мотно была выстроена схема помощи мусульманской общине Татарстана (к 2000 г.) и Чечни (к 2004 г.), власти которых смог​ли создать оптимальные условия для исламского возрожде​ния. Впрочем, нередко серьезную поддержку мусульманам ока​зывали и губернаторы православных регионов — например, Саратовской, Нижегородской, Самарской и Пермской обла​стей.
Федеральная власть, оказавшись после 1991 г. лицом к лицу с серьезнейшими проблемами политического, экономического и социального плана, на несколько лет самоустранилась от регу​лирования исламской сферы. Ни денег, ни ценных указаний от ее представителей мусульманам не поступало, чем не премину​ли воспользоваться правительства других стран, равно как и не​правительственные организации.
Со временем пришло понимание, что помогать мусуль​манскому возрождению в России должны не только регионы. В 1995 году мусульманским организациям были направлены первые централизованные транши из средств федерального бюджета. Больше всего денег досталось ДУМЦЕР — 3,5 млрд ру​блей, ЦДУМ и ВКЦДУМР получили, соответственно, по 2,2 и
1, 2 млрд71. Мусульмане Северного Кавказа не получили денег во​обще, хотя, возможно, это произошло по причине отсутствия у них единой централизованной организации. Как видно, при распределении траншей решающую роль сыграла близость их получателей к ключевым структурам федерального центра, по​этому впоследствии все мусульманские центры страны постара​лись создать полноценные представительства в Москве.
Со временем основным получателем средств из федераль​ного бюджета стал Совет муфтиев России, чей аппарат разме​стился в Москве и мог более эффективно согласовывать во​просы освоения бюджетных средств. Именно представители Совета муфтиев чаще всего выходили с инициативами, требо​вавшими госфинансирования, однако не все они получали одо​брение. Так, в 2000 г. федеральная власть без энтузиазма отнес​лась к планам Совета муфтиев широко отметить исторически сомнительный 1400-летний юбилей (по мусульманскому кален​дарю) с начала распространения ислама в России.
В итоге 1400-летний юбилей с начала распространения ислама в России не был внесен в федеральный план празд​ничных мероприятий, однако в некоторых регионах Совет муфтиев России смог заручиться поддержкой местных вла​стей. Так, 14 февраля 2000 г. мэр Москвы Ю.М.Лужков подпи​сал Распоряжение «О выделении ассигнований на проведение празднования 1400-летия начала распространения ислама в России» и рекомендовал столичным учителям обратить на это событие особое внимание учащихся72.
В начале первого десятилетия XXI в. растущее число му​сульман, желающих выехать на хадж, сделало это ежегодное паломничество вопросом государственной важности. 18 июня
2002 г. по настоянию Саудовской Аравии был образован Совет по хаджу при Правительстве РФ, в который вошли представите​ли всех крупнейших российских муфтиятов и ряд государствен​ных чиновников. Этот совет был уполномочен решать все свя​занные с хаджем вопросы и делать его проведение максималь​но удобным для паломников, которые прежде нередко станови​лись жертвами недобросовестных посредников7“5.
Уполномоченным по хаджу стал депутат Госдумы Ахмад Билалов, баллотировавшийся по спискам движения «Рефах». К этому времени он прекратил свое участие в программах Абдул-

Вахеда Ниязова и сконцентрировался на внешнеисламской дея​тельности. Трудами Билалова и его совета процедура выезда на хадж упростилась, однако при этом ежегодная квота россий​ских паломников была сокращена.
Создание Совета по хаджу при Правительстве РФ постави​ло российских мусульман в привилегированное положение по отношению к религиозному большинству — для оптимизации православного паломничества таких структур создано не было. Впоследствии это особое положение закрепили еще несколько правительственных инициатив.
Одним из главных событий конца 2006 г. для исламского со​общества России стало создание Фонда поддержки исламской культуры, науки и образования, учрежденного 12 декабря 2006 г. и зарегистрированного 31 января 2007 г. Как говорится в учреди​тельных документах Фонда, он был создан «с целью поддержки традиционных мусульманских религиозных организаций России и осуществляемых ими проектов, направленных на развитие ис​ламской культуры, науки и образования; пропаганду толерантно​сти, веротерпимости, недопущения исламофобии и разделения российского общества на национальной и религиозной почве; духовно-нравственное воспитание детей и молодежи; просвети​тельскую деятельность по противодействию распространению экстремизма и терроризма; укрепление роли семьи в обществе и государстве крупнейшими религиозными организациями». Главным учредителем Фонда выступило Управление Президента Российской Федерации по внутренней политике74.
Соучредителями Фонда выступили Совет муфтиев Рос​сии; Международная исламская миссия, ЦДУМ, КЦМСК и Всероссийская общественная организация «Аль-Хак». Правле​ние Фонда формально возглавил ректор Московского ислам​ского университета Марат Муртазин, хотя реально наиболь​шие полномочия оказались сосредоточены у главного совет​ника Администрации Президента Алексея Гришина, став​шего членом правления. Помимо правления, контроль над Фондом был возложен на его Попечительский комитет, кото​рый возглавили президент Торгово-Промышленной Палаты России Е.М.Примаков и заместитель начальника Управления Президента Российской Федерации по внутренней политике М.В.Островский75.
Предполагалось, что одной из главных задач Фонда станет упорядочение зарубежной помощи, продолжавшей бесконтроль​

но поступать российским мусульманам. Арабским и турецким благотворителям было предложено перечислять все средства на счет Фонда, после чего совместно с его руководством распреде​лять их действительно нуждающимся мусульманским структурам. Помимо борьбы с достигшим неправдоподобных размеров во​ровством, данная мера была призвана перекрыть каналы финан​сирования откровенно экстремистских или антироссийских сил.
Естественно, что такая инициатива вызвала резко отрица​тельную реакцию ряда муфтиев и их сподвижников, в первую очередь — лидера Совета муфтиев Равиля Гайнутдина и прези​дента Исламского культурного центра России Абдул-Вахеда Ниязова. Так, во время организованной Фондом конференции они пытались блокировать соответствующие инициативы его руководства, убеждая саудовских делегатов не изменять меха​низм перечисления средств. В итоге разразился скандал, и отно​шения между Администрацией Президента России и Советом муфтиев резко ухудшились.
К 2008 г. ежемесячный объем грантов, выделяемых Фондом десяткам мусульманских организаций, достиг 30 млн рублей76. Эти средства расходовались на строительство и восстановле​ние мечетей, поддержку исламских вузов и СМИ, проведение конференций и стипендии студентам, а также на множество других целей. При этом немалую часть финансовых потоков из-за рубежа действительно удалось замкнуть на эту структуру — так, в июне 2009 г. руководство Фонда договорилось с замести​телем министра по делам религии и вакфов доктором Адель аль- Фаляхом о создании в России на условиях равного финансово​го участия Центра умеренного ислама «Аль-Васатыя», нацелен​ного на борьбу с исламским экстремизмом и развитие межрели- гиозного диалога. При этом кувейтская сторона пообещала вы​делить стипендии для студентов исламских вузов России и по​мочь в оказании финансовой помощи Институту востоковеде​ния Академии наук РФ77.
С 2007 г. Фонд принял активное участие в запуске програм​мы Министерства образования и науки РФ по обеспечению под​готовки специалистов с углубленным знанием истории и культу​ры ислама в 2007-2010 гг. План мероприятий в рамках програм​мы был утвержден Распоряжением Правительства РФ от 14 июня 2007 года. Согласно нему в России предполагалось создать пять исламских университетских центров на базе Московского ис​ламского университета, Российского исламского университета в Казани, Российского исламского университета в Уфе, Северо- Кавказского университетского центра образования и науки в Махачкале (бывший Институт теологии и религиоведения им. Мама-Дибира аль-Рочи) и Северо-Кавказского исламского уни​верситета имени Абу Ханифы в Нальчике (бывший Кабардино- Балкарский исламский институт). Впоследствии число таких центров было доведено до семи благодаря включению в спи​сок Нижегородского исламского института им. Х.Фаизханова и Российского исламского университета им. Кунта-хаджи Кишиева в Грозном78.
Курировать исламские вузы в рамках программы Минис​терства образования было поручено ряду государственных уни​верситетов и институтов: Московскому государственному линг​вистическому университету, Нижегородскому государственно​му университету, Кубанскому государственному университету, Северо-Кавказскому государственному техническому универси​тету (Ставрополь), Смольному институту свободных искусств и наук Санкт-Петербургского государственного университета и Татарскому государственному гуманитарно-педагогическому университету. В круг их обязанностей входила подготовка учеб​ных пособий, повышение квалификации исламских препода​вателей, проведение конференций и семинаров. Своего рода ноу-хау этого проекта стали видеолекции, одновременно транс​лировавшиеся во всех вузах, участвовавших в Исламской про​грамме Министерства образования79.
Кроме того, в государственных вузах было введено квоти​рование мест для студентов, рекомендованных к обучению ве​дущими мусульманскими центрами. К 2008 г. число таких мест приблизилось к 20080. Первая группа студентов, набранная по подобной квоте в Институт стран Азии и Африки МГУ, в 2008 г. успешно закончила свое обучение, причем большинство ее членов предпочли продолжить работу по полученной специ​альности. Впрочем, особых надежд на то, что все отучившие​ся в государственных вузах мусульманские студенты будут тру​диться на дело возрождения ислама в России, никто не питал. Высокооплачиваемых и перспективных должностей в мусуль​манских структурах оказалось не очень много, а работать има​мами в сельской местности на заплату в 3-4 тысячи рублей гото​вы были далеко не все.
По состоянию на конец 2008 г. можно сказать, что Исламская программа Министерства образования, запущенная в первую очередь для борьбы с экстремизмом в мусульманской среде и с целью воспитания пророссийски настроенного поколения ис​ламских лидеров, оказалась вполне жизнеспособной и эффектив​ной. Всего за год в ее рамках были подготовлены более 200 учеб​ных и методических пособий по самому широкому спектру дис​циплин — от арабского языка до исламской культуры (только за 2007 г. один Московский государственный лингвистический уни​верситет подготовил для исламских учебных заведений больше учебных пособий, чем было написано за последние 20 лет).
Главным препятствием для реализации программы Минис​терства образования стала позиция ряда мусульманских деяте​лей, которые требовали выделять средства на ее проведение не государственным вузам, а непосредственно им, угрожая в про​тивном случае актами саботажа. Кроме того, не все государ​ственные вузы смогли в полной мере выполнить взятые на себя обязательства, из-за чего некоторые из них были лишены фи​нансирования.
В целом следует отметить, что новая схема финансиро​вания государственных Исламских проектов вполне оправда​ла себя, резко уменьшив обычные в этой сфере злоупотребле​ния. Введенная Фондом поддержки исламской культуры, науки и образования форма отчетности по грантами и перепоручение надзора за расходованием средств на мусульманское образова​ние солидным государственным вузам заметно затруднили неце​левое использование государственных средств, а также откры​то поставили вопрос о профессиональной пригодности целого ряда исламских деятелей.
Совет по хаджу при Правительстве РФ, специальный фонд по привлечению средств на развитие исламского сообщества страны, целевая программа Министерства образования по гос​финансированию всей системы мусульманского образования и особое внимание высшего российского руководства к ОИК реально поставили российскую умму в более выигрышное по сравнению с православной общиной положение. Впрочем, пра​вославные в большинстве своем отнеслись к этому спокойно — особое внимание властей к исламу в первую очередь стало след​ствием неспособности самих мусульманских лидеров решить стоящие перед ними стратегические задачи. Все полученные мусульманами преференции имели одну главную цель — вернуть развитие уммы, активно превращаемую в «пятую колонну», в правильное русло.

Важно отметить, что государственная помощь мусульман​ским организациям рассчитана на решение конкретных задач, при достижении которых она прекратится или значительно уменьшится. При этом власти определенно рассчитывают на то, что мусульмане оценят политику инвестирования бюджет​ных средств в их общины и повысят свою лояльность стране. Впрочем, как показывает практика, патриотические настро​енные мусульманские лидеры остаются таковыми и при отсут​ствии госпомощи, а их оппоненты все равно никакого чувства благодарности к государству не испытывают и гораздо больше ценят доброе отношение зарубежных спонсоров.
К 2010 г. стало ясно, что антиэкстремистские меры властей на исламском направлении, местами полностью аналогичные политике Министерства внутренних дел XIX в., возымели свое действие. Самая тиражная литература экстремистов пополни​ла Федеральный список запрещенных материалов, а их ключе​вые организации были признаны экстремистскими, что замет​но затруднило деятельность расслабившихся было от безнака​занности ваххабитов. Дали свои результаты и поощрительные меры — Фонд поддержки исламской культуры, науки и образова​ния сумел уменьшить поток неучтенной зарубежной помощи, а программа Министерства образования по поддержке исламско​го образования уменьшила зависимость от арабских и турецких образовательных центров.

Межрелигиозный диалог и внутриисламский диалог в новейший период
Общий обзор
М
ежрелигиозный диалог в постсоветский период российской истории приобрел особое значение в связи с резким обо​стрением межнациональных и межрелигиозных отношений на постсоветском пространстве. Советская политика профилакти​ки такого рода конфликтов, строившаяся на атеистической про​паганде и стирании границ между этносами, быстро стала неак​туальной, а адекватной замены ей найти не удалось. Именно по​этому власти делегировали немалую часть полномочий по пре​дотвращению конфликтов на религиозной и национальной по​чве общественным деятелям и духовным лидерам, оказавшись особенно заинтересованными в создании постоянно действую​щих структур, в рамках которых могли бы находить общий язык люди разных национальностей и вероисповеданий.
Межрелигиозный диалог в новейший период, так же как и в советское время, оказался нацелен в первую очередь на ми​ротворческую деятельность, однако только этим его задачи не исчерпывались. К участию в нем были допущены не все желаю​щие, а только представители крупнейших религиозных тради​ций России, в 1997 г. получивших название «традиционных кон​фессий». Основными участниками межрелигиозных мероприя​тий в постсоветской России стали православные христиане, му​сульмане, иудеи и буддисты, изредка к ним присоединялись ка​толики и старообрядцы и никогда — последователи новых рели​гиозных движений.
Взаимополезное сотрудничество традиционных конфес​сий действительно смогло снять напряжение в сфере межрели​гиозных и межнациональных отношений, а также помогло до​полнительно оптимизировать процесс духовного возрождения России. Духовные лидеры разных религий смогли совместными усилиями добиться у властей реализации важных инициатив в защиту традиционных духовных ценностей россиян.
Со временем сугубо практическая направленность межре- лигиозного сотрудничества была дополнена также богословски​ми собеседованиями теоретического характера, ставшими наи​более востребованными после Письма 128 мусульманских бо​гословов главам ведущих христианских церквей осенью 2007 г.1
Роль мусульманских и христианских духовных лидеров в урегулировании вооруженных конфликтов на постсоветском пространстве
П
осле распада СССР некогда единое постсоветское простран​ство стало стремительно атомизироваться. На смену, каза​лось бы, нерушимой дружбе народов пришли жестокие межэтни​ческие конфликты, самым тяжелым и кровопролитным из кото​рых стал Карабахский конфликт. Проведенные большевиками административные границы между Арменией и Азербайджаном стали настоящей миной замедленного действия, которая срабо​тала после обретения ими независимости.
Главной опасностью Карабахского конфликта стала воз​можность его трансформации из межэтнического в межрели- гиозный, что, несомненно, взорвало бы весь Кавказ. Призывы ускорить такую трансформацию раздавались с обеих сторон, од​нако духные лидеры Азербайджана и Армении шейх-уль-ислам Аллахшукюр Паша-заде и патриарх-католикос Вазген I догово​рились сесть за стол переговоров. К этому моменту перегово​ры политиков зашли в тупик, и вся надежда оставалась только на религиозную дипломатию, на доброжелательный диалог хо​рошо знакомых по советским межрелигиозным конференциям шейх-уль-ислама и католикоса-патриарха.
Как уже упоминалось выше, первая встреча Аллахшукюра Паша-заде и Вазгена I, посвященная урегулированию армяно​азербайджанского конфликта, состоялась в феврале 1988 г. Ее опыт был признан удачным и через пять лет, 6-8 февраля 1993 г. ее участники по инициативе Всемирного совета церквей и по​средничестве Русской Православной Церкви встретились в Женеве2. Духовные лидеры Армении и Азербайджана призва​

ли стороны в армяно-азербайджанском конфликте прекратить огонь и гуманно относиться к пленным'5.
Обе стороны согласились с тем, что Карабахский конфликт носит не межрелигиозный, а межгосударственный характер, чем лишили почвы все инсинуации на эту тему. «Обсудив про​блемы, угрожающие нашим народам и нам, мы сочли необходи​мым в первую очередь подчеркнуть, что, несмотря на некото​рые попытки охарактеризовать конфликт, в результате которо​го льется невинная кровь, как христианско-мусульманское стол​кновение, этот конфликт не является религиозным. Армянские христиане и азербайджанские мусульмане жили и будут жить в мире, уважении и добрососедских отношениях»,- — говорилось в совместном коммюнике по итогам встречи4.
Вскоре после этой встречи католикос-патриарх Вазген I на​правил духовному лидеру мусульман Закавказья Аллахшукюру Паша-заде послание с просьбой оказать содействие в отмене смертного приговора одиннадцати армянам, которые попа​ли в плен 3 февраля в Лачинском районе. «Подобные пригово​ры, — говорилось в послании патриарха-католикоса, — опасны и чреваты тяжелыми последствиями для судеб военнопленных и заложников в обоих государствах». Вазген I напомнил, что в совместном заявлении двух духовных лидеров, подписанном по итогам встречи 8 февраля в Женеве, говорится о взаимном стремлении к обмену пленными и заложниками5.
Со своей стороны шейх-уль-ислам Аллахшукюр Паша-заде, касаясь темы Карабаха, каждый раз подчеркивал, что это кон​фликт не является следствием религиозных противоречий между мусульманами и христианами, а носит политический ха​рактер. Будучи опытным дипломатом, он прекрасно понимал, что в случае объявления джихада Армении его страну наводнят моджахеды-ансары, которые будут не столько воевать с армяна​ми, сколько наводить свои порядки в мусульманских общинах Азербайджана и учить их «правильному» исламу6. Время показа​ло его правоту — история Чечни после 1995 г. стала прекрасной иллюстрацией к такому варианту развития событий7.
По итогам женевской встречи Патриарх Московский и всея Руси Алексий II направил шейх-уль-исламу Аллахшукюру Паша-заде телеграмму, в которой выразил радость ее обнаде​живающими результатами. В ответном послании глава мусуль​ман Закавказья, хорошо знавший патриарха Алексия II еще со времени депутатства в Верховном Совете СССР, предложил об​судить все вопросы при личной встрече и выразил готовность прибыть в Москву. 6 мая 1993 г. в Свято-Даниловом монастыре прошла первая встреча Аллахшукюра Паша-заде и Алексия II, посвященная армяно-азербайджанскому конфликту8. 18 ноября того же года при посредничестве патриарха Алексия II духов​ные лидеры Армении и Азербайджана провели первое собесе​дование в Москве, заявив по его итогам, что «тот, кто пропове​дует межрелигиозную ненависть, совершает тягчайший грех пе​ред Всевышним» и призвав к мирному решению Карабахского конфликта9.
В следующем году предстоятель Русской Православной Церкви предложил духовным лидерам Азербайджана и Армении как можно скорее обратиться к лидерам всех вовлеченных в Карабахский конфликт сторон с призывом немедленно пре​кратить кровопролитие и развести войска. В его послании к Аллахшукюру Паша-заде и Вазгену I от 25 февраля 1994 г. он вы​разил готовность обратиться к руководству России с просьбой помочь достижению мира в районе конфликта. Он также обе​щал взять на себя любую форму посредничества в контактах ре​лигиозных общин Армении и Азербайджана. «Мы как духовные наставники верующих просто обязаны дать исстрадавшимся людям новую надежду на мир», — подчеркивал Алексий И10.
13 июня 1995 г. в Москве состоялась первая трехсторонняя встреча духовных лидеров Азербайджана, Армении и России, инициатором которой выступила Русская Православная Церковь11. Скончавшегося католикоса-патриарха Вазгена I на ней заменил его преемник Гарегин I. Духовные лидеры еще раз подчеркнули, что армяно-азербайджанский конфликт лишен религиозной почвы и несет в себе грех с точки зрения христи​анства и ислама. Участники встречи обратились к государствен​ным лидерам конфликтующих сторон с призывом сделать все возможное для мирного разрешения существующих споров, а также приветствовали акты доброй воли конфликтующих сто​рон, выразившиеся в освобождении пленных и заложников12.
Из совместного заявления Святейшего Патриарха Московского и всея Руси Алексия II и главы Высшего религиозного совета народов Кавказа шейх-улъ-ислама Аллахшукюра Паша-заде
Каждый из нас воспринимает как личную рану трагедию армяно​азербайджанского конфликта. Глубоко веря в благородную миссию че​ловека, созданного, чтобы выполнять волю Творца на Земле, мы реши​ельно осуждаем любые действия и поступки, противоречащие заве​там Всевышнего. Страшным кощунством, которое должно быть незамед​лительно пресечено, является разжигание межнациональных конфлик​тов, поощрение национального эгоизма и агрессии, извлечение полити​ческих дивидендов из страданий и бедствий людей. Трагический урок Карабаха должен стать поучительным предостережением и для государ​ственных деятелей, ставящих политику выше судеб народов; и для наро​дов, ставших жертвами и заложниками такой политики.
Мы призываем народы Армении и Азербайджана, христиан и мусуль​ман добиться прекращения человекоубийства и приблизить справедли​вое разрешение конфликта через диалог. Мы с удовлетворением воспри​нимаем шаги к взаимному сближению и миротворческому сотрудниче​ству, предпринятые недавно духовными лидерами христиан Армении и мусульман Азербайджана, и глубоко сожалеем, что богоугодный призыв религиозных деятелей не был услышан и война распространилась на но​вые регионы. Мы высоко ценим вклад, который вносит в дело умиротво​рения конфликта Русская Православная Церковь. Наше совместное слу​жение примирению будет продолжаться и впредь, ибо наша воля направ​лена к миру. Мы решительно отвергаем попытки представить армяно​азербайджанский конфликт как христианско-мусульманское противо​стояние. Укрепляясь спасительной помощью Единого Творца, мы, религи​озные лидеры христиан и мусульман, считаем своим первыйшим долгом предать себя заботам о сохранении священного дара жизни, утвержде​нии мира и согласия между людьми независимо от их национальности и вероисповедания. Пусть же верующие люди станут светочами миротвор​чества, неся свое веское, мудрое слово тем, чьи сердца ожесточились.
Москва, 5 мая 1993 года13
Новый раунд трехсторонних переговоров прошел в Москве в ноябре 2000 г. Собравшиеся на них Алексий II, Аллахшукюр Паша-заде и Гарегин II с удовлетворением отме​тили достигнутое соглашение о прекращении огня в зоне кон​фликта и предостерегли от возврата к решению спорных про​блем военным путем. «Конфликт, ставший следствием пагуб​ной национальной политики тоталитарного режима, надле​жит преодолевать на основе учета законных интересов двух народов, при согласии сторон и в соответствии с признанны​ми нормами межнационального общежития», — подчеркива​лось в их совместном заявлении. Примечательно, что после переговоров духовные лидеры трех стран встретились с пре​зидентом России В.В.Путиным, который высоко оценил их миротворческие усилия14.
Апогеем миротворческих переговоров под эгидой Русской Православной Церкви стала четырехсторонняя встреча духов​ных лидеров России, Грузии, Азербайджана и Армении в ноябре
2003 г., на которой за один стол сели патриархи Алексий II и Илия И, патриарх-католикос Гарегин II и шейх-уль-ислам Аллахшукюр Паша-заде. «Разумная позиция мусульманских и христианских деятелей Кавказа, поддержка христианско-мусульманского ди​алога в регионе не позволили межнациональным противоре​чиям перерасти в тотальный христианско-мусульманский кон​фликт. Однако на Кавказе до сих пор сохраняется напряжен​ность», — отметили участники встречи. По итогам этого собе​седования стало ясно, что мусульмане Азербайджана могут со​действовать и урегулированию противоречий между Россией и Грузией, с властями которых они смогли установить самые тес​ные связи15.
В конце 1994 г. после начала Первой чеченской войны пре​зидент Чечни Джохар Дудаев потребовал от своего сподвижни​ка, муфтия Хусейна Алсабекова объявить России джихад. Это по​зволило бы принципиально изменить положение чеченских бо​евиков — из обычных воинствующих сепаратистов они превра​тились бы в моджахедов, борцов за дело ислама. Однако муфтий Чечни не только категорически отказался выполнять пожела​ние Масхадова, но и активно включился в миротворческий про​цесс, выехав в Москву и встретившись с патриархом Алексием
II. В принятом по итогам встречи совместном завлении особо подчеркивалось отсутствие в разразившимся кризисе каких- либо межрелигиозных предпосылок. «Мы самым решитель​ным образом отвергаем самую мысль о возможности перерас​тания конфликта вокруг Чечни в христианско-мусульманское противостояние. Истинные последователи двух религий жела​ют только мира. Использование святых для христиан и мусуль​ман символов и понятий в целях разжигания вражды и провоци​рования межрелигиозных столкновений — есть грех и беззако; ние перед лицом Всевышнего», — заявили патриарх и муфтий16.
Совместное заявление Святейшего Патриарха Московского
и всея Руси Алексия II и муфтия Чечни Хусейна Алсабекова
Нас — духовных лидеров, принадлежащих к двум мировым рели​гиям, — объединяет ныне глубокая озабоченность происходящим в Чеченской Республике. Высоко ценя братские связи, существующие меж​ду последователями Христианства и Ислама, мы сознаем свой долг обра​титься к лицам, облеченным властью, и ко всем людям, находящимся в зоне конфликта, в чьих руках находится оружие. Именно сегодня, когда конфликт в Чечне вошел в наиболее критическую стадию, когда во мно​жестве проливается кровь христиан и мусульман, когда гибнут чада мно​гих народов, а опасность разрастания братоубийственной войны стала реальностью, — мы сообща заявляем о следующем.
Кровопролитие в Чечне должно быть немедленно прекращено. Люди, живущие на этой земле, должны восстановить мир и согласие друг с другом и со всеми народами Российской Федерации. Необходимо вос​становить законный порядок, и при этом должны использоваться мир​ные, основанные на взаимном согласии пути. Для этого следует возобно​вить переговоры между чеченским руководством и федеральной властью России, направленные на урегулирование существующих разногласий. Только в условиях справедливого мира, который должен быть установ​лен мирными же средствами, чеченский народ сможет свободно устро​ить свою жизнь. Мы призываем всех людей, облеченных властью, сделать все возможное, дабы предотвратить умножение жертв и страданий и от​казаться от оружия как средства решения проблем.
Мы самым решительным образом отвергаем самую мысль о воз​можности перерастания конфликта вокруг Чечни в христианско- мусульманское противостояние. Истинные последователи двух рели​гий желают только мира. Использование святых для христиан и мусуль​ман символов и понятий в целях разжигания вражды и провоцирования межрелигиозных столкновений — есть грех и беззаконие перед лицом Всевышнего. Мы просим всех наших братьев и сестер — христиан, му​сульман, людей доброй воли — всех, кто вовлечен ныне в богопротивный конфликт — остановиться и одуматься. Мы призываем паству нашу мо​лится о мире, который да возвратится на землю Чечни17.
Столь принципиальная позиция Алсабекова вызвала ярость боевиков, и в феврале 1995 г., он, обоснованно опасаясь за свою жизнь, ушел в отставку и переехал в Казахстан. Однако дело было сделано — несмотря на все попытки придать чеченскому конфликту межрелигиозный характер, мировое исламского со​общество таковым его не признало18.
В феврале 1995 г. две православно-мусульманские группы выехала на Северный Кавказ с тем, чтобы провести ряд совмест​ных миротворческих акций и посетить уцелевшие и разрушен​ные церкви и мечети19. В январе 1996 г. христиане, мусульмане и иудеи собрались в мечети Кизляра, призвав представителей федеральных властей и руководство Дагестана заменить собой удерживаемых бандой Салмана Радуева заложников20.

После начала Второй чеченской войны Русская Православ​ная Церковь в лице своего предстоятеля также подчеркнула от​сутствие религиозных мотивов в новом конфликте и начала пе​реговоры с муфтием Ахмадом Кадыровым, затем возглавившим новую администрацию Чечни. В августе 2000 г. Кадыров в соста​ве делегации духовных лидеров СНГ выехал в Нью-Йорк для уча​стия во Всемирном форуме религиозных и духовных лидеров в ООН, а в ноябре 2000 он встретился с патриархом Алексием II, обсудив вопросы урегулирования ситуации в Чечне21.
Самым же резонансным примером совместных миротвор​ческих усилий стала поездка православно-мусульманской деле​гации в предвоенный Багдад. В начале 2003 г. самой волнующей темой для российских мусульман стала ситуация вокруг Ирака. Планы США и их союзников по свержению режима Саддама Хуссейна были единодушно осуждены всеми мусульманскими центрами, которые заявляли о своей солидарности с много​страдальным иракским народом. По мере нагнетания обстанов​ки эти заявления становились все более резким, пока, наконец,
15 февраля 2003 г. в Махачкале не прошел многотысячный ан​тивоенный митинг, участники которого выразили готовность с оружием в руках сражаться за свободу Ирака22.
На фоне волны антизападных настроений особую актив​ность проявило ЦДУМ, предложившее направить в Багдад с миссией мира межрелигиозную делегацию. Эта удачная идея получила одобрение Русской Православной Церкви, и 17 мар​та христианско-мусульманская делегация вылетела в столи​цу Ирака. Со стороны ЦДУМ в нее вошли верховный муфтий Талгат Таджуддин, муфтий Пермской области Мухаммедгали Хузин, муфтий Ростовской области Джагофар Бикмаев, муф​тий Москвы и Московской области Махмуд Велитов, муфтий Молдавии Альбэр Бабаев и муфтий Белоруссии Исмаил Воро​нович. Православную часть делегации возглавил епископ Мага​данский и Синегорский Феофан23.
Постоянно действующие межрелигиозные структуры в России
Н
ачиная с 1990 г. сотрудничество между Русской Православ​ной Церковью и ведущими центрами других традицион​ных религий стало приобретать регулярный характер. В 1991 г.

в ходе консультаций было принято принципиальное решение создать постоянно действующий межрелигиозный орган, одна​ко начавшийся раскол российской уммы не позволил реализо​вать эту инициативу.
В течение последующих лет православная сторона, высту​павшая главным инициатором создания Межрелигиозного со​вета России, терпеливо ждала, когда ситуация в российском ис​ламе, наконец, нормализуется. После семи лет ожидания было принято решение воспроизвести в Межрелигиозном совете России схему президентского Совета по взаимодействию с ре​лигиозными объединениями и пригласить в него сразу двух му​сульманских лидеров: верховного муфтия Талгата Таджуддина и муфтия Равиля Гайнутдина. Действительно, существовала впол​не оправданная надежда, что два уважаемых духовных лидера не будут переносить свою вражду в сферу межрелигиозного диа​лога и смогут принимать совместные решения.
«К сожалению, в последние годы отношения Русской Православной Церкви с нехристианскими религиозными ор​ганизациями в России и странах СНГ претерпели определен​ные осложнения. Это связано в первую очередь с серьезными изменениями в структурах и руководстве организаций традици​онных религий. Осмысление своего опыта и состояния, резкие разномыслия внутри религиозных структур, открывшиеся но​вые возможности привели к разделениям существующих деся​тилетиями организаций нехристианских религий, прежде все​го мусульманских, к образованию многочисленных новых ор​ганизаций, к изменениям в их программах. Следует сказать о второй, не менее важной, причине, осложняющей современ​ные межрелигиозные отношения — появление большого числа новых религиозных движений, течений и толков. Их деятель​ность далеко не всегда безобидна. В то же время отрадно, что, несмотря на упомянутые трудности, сопровождающие наши от​ношения с нехристианскими религиями в странах, составляв​ших прежде Советский Союз, продолжает сохранять силу уже накопленный нами потенциал дружбы и сотрудничества, кото​рый, мы верим, в состоянии выдержать это противостояние», — отмечал в 1994 г. будущий Патриарх Московский и всея Руси Ки​рилл24.
С 1997 г. Русская Православная Церковь по итогам визита председателя Отдела внешних церковных сношений митропо​лита Смоленского и Калининградского Кирилла начала вести диалог в теоретической, богословской форме с иранским шиит​ским духовенством, выступив соучредителем совместной богос​ловской комиссии по диалогу «Ислам-Православие», заседания которой стали проходить раз в два года поочередно в Москве и Тегеране. Вопрос о создании аналогичного постоянно действу​ющего органа по диалогу с российскими нехристианами стано​вился для православных все более актуальным25.
23 декабря 1998 г. в Москве по инициативе Отдела внеш​них церковных сношений Московского Патриархата состоя​лось учредительное заседание Межрелигиозного совета России (МСР), на котором были выбраны пять членов его президиума: митрополит Смоленский и Калининградский Кирилл, верхов​ный муфтий Талгат Таджуддин, муфтий Равиль Гайнутдин, глав​ный раввин России Адольф Шаевич и глава Буддийской тради​ционной сангхи России пандито хамбо-лама Дамба Аюшев.
Заседания МСР стали проводиться в среднем три раза в год, а деятельность новой межрелигиозной структуры свелась преи​мущественно к реагированию на злободневные политические и макроэкономические события, осуждение актов терроризма и экстремизма, выступление с законодательными инициативами, позволяющими повысить духовность обществ и упросить функ​ционирование религиозных институтов.
Первое заявление МСР, датируемое 25 марта 1999 г., было посвящено осуждению варварских бомбардировок союзной Республики Югославия силами Североатлантического альян- ca2fi. С этого момента консолидированная позиция лидеров тра​диционных религий России стала систематически звучать в средствах массовой информации. Особенно часто МСР реаги​ровал на террористические атаки, не просто призывая сохра​нять мир между религиями, но и прямо рекомендуя уничтожать террористов, причем лучше всего — превентивно. «Не надо бо​яться предавать справедливости террористов и их пособников, а если надо — то и уничтожить их, кем бы они ни были, где бы ни находились и какими бы лозунгами ни прикрывались. Мы на​стаиваем на том, что они стоят вне всякой религии и служат са​тане, мечтая ввергнуть человечество в пучину отчаяния и захва​тить власть над миром», — говорилось в заявлении МСР по со​бытиям в Беслане27.
Особое внимание МСР уделял вопросам практической по​мощи религиозным организациям. После активной переписки с Федеральной энергетической комиссией и правительством
Москвы была достигнута договоренность о значительном сни​жении тарифов по оплате тепла и электроэнергии для всех ре​лигиозных организаций28. Кроме того, члены МСР направили ряд писем в Министерство образования РФ с просьбами при​знать образовательный стандарт по теологии и упорядочить преподавание религий в средней школе29.
4 июля 2001 г. МСР стал афиллированным членом Всемир​ной конференции религий за мир, а члены его президиума впо​следствии вошли в действующий под ее эгидой Европейский совет религиозных лидеров10. 25 декабря 2001 г. в МСР вступи​ли две новых организации — Координационный центр мусуль​ман Северного Кавказа и Федерация еврейских общин России, а к 2005 году он открыл свои отделения в Пермском и Крас​ноярском крае, Калмыкии и Карачаево-Черкесии11.
В 2000 г. МСР провел первый в постсоветской России меж- религиозный саммит — I Межрелигиозный миротворческий фо​рум (13-14 ноября 2000 г.), собравший более 100 духовных ли​деров России и стран СНГ. В марте 2004 г. под эгидой МСР в Москве прошел II Межрелигиозный миротворческий форум (2-4 марта 2004 г.), участники приняли решение учредить Меж​религиозный совет СНГ. В новый Межрелигиозный совет, почет​ными сопредседателями которого стали Патриарх Московский и всея Руси Алексий II и глава Высшего религиозного совета на​родов Кавказа шейх-уль-ислам Аллахшукюр Паша-заде, вошли гла​вы религиозных общин всех стран СНГ, кроме Туркменистана — всего около 30 человек. Председателем исполнительного ко​митета Межрелигиозного совета СНГ был избран митропо​лит Смоленский и Калининградский Кирилл42. В 2006 г. МСР совместно с Межрелигиозным советом СНГ провел в Москве крупнейший межрелигиозный саммит за всю историю России — Всемирный саммит духовных лидеров (3-5 июля 2006 г.), приуро​ченный ко встрече «Большой восьмерки» в Санкт-Петербурге'”.
Пик активности Межрелигиозного совета России пришел​ся на 2004 г. В январе этого года заслуги ведущей межрелиги- озной организации страны отметил в своем письме президент России В.В.Путин, а затем прозвучала самая резонансная ини​циатива МСР — предложение ввести новый государственный праздник — День народного единства, символизирующий окон​чание Смутного времени XVII в. Российская власть одобрила это предложение, и календарь праздничных дней пополнился 4 ноября, заменившим морально устаревший коммунистический праздник 7 ноября. Несмотря на то, что ряд мусульманских цен​тров протестовали против этой даты, указывая, что 4 ноября традиционно отмечается церковный праздник Казанской ико​ны Божией Матери, большая часть мусульман ничего обидного для себя в этом не усмотрела34.
В 2009 г. новый патриарх Московский и всея Руси Кирилл выступил с инициативой создать консультативную группу по межрелигиозному диалогу при ЮНЕСКО, которая была обра​зована 22 июля на первом заседании Группы религиозных ли​деров высокого уровня. От мусульман СНГ в новую межрелиги- озную организацию по инициативе патриарха был приглашен глава мусульман Закавказья шейх-уль-ислам Аллахшукюр Паша- заде35.
Из обращения Межрелигиозного совета России о введении нового государственного праздника 4 ноября
Наша история богата славными датами. Неоценимый пример едино​го сплава духовного, патриотического и ратного свершения дают нам со​бытия 4 ноября 1612 года, когда патриотические настроения народа на​шей страны, единение всех граждан, независимо от происхождения, веры и положения в обществе, сплочение и солидарность сыграли особую роль в судьбе России.
Победа народного ополчения во главе с гражданином Кузьмой Мининым и князем Дмитрием Пожарским стала не только ратным подви​гом во имя свободы, но и заложила основы для строительства фундамен​та независимого государства, его будущей мощи и величия; обозначила начало выхода из глубочайшего многолетнего духовного и нравственно​го кризиса, сохранившегося в истории как Смутное время.
Установление даты 4 ноября в память преодоления Смутного време​ни, проникнутое идеями согласия и устремленности к единству, к побе​де, действительно способно и в наше время сплотить весь народ, воспол​нить пробелы в исторической памяти россиян. Ведь сегодня мы не отме​чаем ни одной знаменательной даты славной истории России до 1917 г.
Традиционные религиозные организации, входящие в Межрелигиоз- ный совет России, считают целесообразным отмечать 4 ноября — годов​щину событий 1612 г. — и сделать этот день выходным. А день 7 ноября может остаться в календаре памятной датой нашей истории.
На протяжении веков на долю нашего народа многократно выпада​ли тяжелые испытания. Но каждый раз мы находили в себе силы собрать​ся, объединиться — в любви к Отечеству, в уповании на Бога, в верности традиционным духовным ценностям, завещанным предками. Чтобы, пре​возмогая беду, отстоять свою независимость и государственность36.
Острые моменты межрелигиозного диалога в новейший период
К
 сожалению, ситуация в межрелигиозном диалоге в постсо​ветской России оказалась не такой безоблачной, как во вре​мя первых межрелигиозных встреч советского периода. Ряд мусульманских лидеров России не упустили возможность про​слыть защитниками интересов мусульман через выпады в адрес других религий. Такого рода политика помимо обострения меж​религиозных отношений привела также к значительному ро​сту исламофобии, так как среднестатические граждане России не были осведомлены о расколе исламского сообщества и вос​принимали сделанные с телеэкранов и газетных полос резкие заявления некоторых муфтиев как консолидированную пози​цию всех мусульман. Особенно отличились на этой стезе лиде​ры Совета муфтиев России.
Молодой муфтий Равиль Гайнутдин изначально постарал​ся как можно сильнее отмежеваться от своего учителя Талгата Таджуддина, известного особо теплыми отношениями с Русской Православной Церковью, и занял максимально непримири​мую позицию по отношению к православному большинству. После резких выпадов в адрес «якорных» крестов и «попыток попов прорваться во власть»37, сделанных в середине 90-х гг.38, он попытался примириться с Московским Патриархатом, в 1997 г. даже издав специальную фетву об уважении к иудеям и христианам, однако конструктивного сотрудничества с право​славными у него не получилось39.Так, встретившись в сентя​бре 1998 г. с Патриархом Московским и всея Руси Алексием И, Гайнутдин поспешил заявить, что по его требованию патриарх снял с занимаемой должности архиепископа Ярославского и Ростовского Михея, которой якобы препятствовал строитель​ству второй мечети в Ярославле. На самом деле никаких санк​ций в отношении архиепископа не последовало, а первая лич​ная встреча Гайнутдина с патриархом стала последней.
Конечно, отношение лидеров Русской Православной Церкви к мусульманским духовным лидерам «старого» и «ново​го» поколения заметно различалось. Расколы и свержения ува​жаемых муфтиев не прошли незамеченными православной об​щиной, тем более что гонимые представители «старого» поко​ления временами были вынуждены просить православных бра​тьев о помощи — как это, например, сделал верховный муф​

тий Талгата Таджуддин осенью 1994 г.40 Кроме того, руковод​ство Московского Патриархата не могла не огорчать и оскор​бительная критика в адрес своих давних партнеров по межре- лигиозному диалогу, инициаторами которых выступали преда​вшие их ученики и сподвижники. В конце концов, большие со​мнения у православных вызывала и легитимность новых муфти​ев, многие из которых выглядели откровенно криминальными элементами или экстремистами. Все это в совокупности сильно затрудняло установление отношений с Высшим координацион​ным центром духовных управлений мусульман России, а затем и с Советом муфтиев России.
Со своей стороны новые лидеры российского ислама не скрывали враждебного отношения к православным. Пока Русская Православная Церковь вела переговоры с мусульма​нами Кавказа об урегулировании чеченского кризиса, муф​тий Равиль Гайнутдин давал интервью следующего содержа​ния: «К сожалению, высшие иерархи наших церквей в основ​ном встречаются, декларируют, а на деле не осуществляют​ся те достигнутые договоренности. И я хотел бы показать на примере. И Святейший Патриарх Московский и Всея Руси, и другие руководители, встречаясь с мусульманскими религиоз​ными деятелями, говорят, что на территории Чечни ведется конфликт не на религиозной основе. Мы уважаем друг друга и призываем наших верующих, чтобы они встали на путь мира и согласия. В то же время Русская Православная Церковь на​правляет своих священнослужителей в войсковые части, ко​торые ведут войну на территории Чечни. Отправляя воинов на войну, они благословляют их на убийство. И мусульмане, увидев, что священник Русской Православной Церкви бла​гословляет на убийство и освящает оружие, спрашивают: а где же та искренность, а где же те договоренности, которые были заявлены, что «мы не будем поощрять войну, убийства наших граждан?»41.
Изучая высказывания муфтия Равиля Гайнутдина в отноше​нии Русской Православной Церкви и ее лидеров, трудно отде​латься от мысли, что председатель Совета муфтиев России ис​пытывает к ним искреннюю ненависть. Конечно, при встречах с представителями Церкви, поздравлениях ее предстоятелю и разного рода программных выступлениях Гайнутдин всячески подчеркивал свою приверженность ценностям мусульманско- православного диалога и хвалил Церковь даже сильнее своего учителя Талгата Таджуддина, однако за глаза из его уст можно было услышать совсем другие заявления.
Например, московский муфтий практически одновремен​но пожаловался на митрополита Крутицкого и Коломенского Ювеналия, к которому за разрешением на строительство но​вых мечетей мусульман якобы посылали подмосковные чинов​ники42, и призвал Русскую Православную Церковь учитывать мнение мусульманской общины при возведении храмов, «что​бы непродуманные шаги не наносили ущерб межнационально​му миру и согласию в России», осудив закладку православной ча​совни в Набережных Челнах в год 450-летия завоевания Казани Иваном Грозным. «Строительство православной часовни в год такого юбилея (2002) было не вполне корректным и даже оскор​бительным для религиозных чувств мусульманского населения города», — подчеркнул при этом глава Совета муфтиев43.
22 марта 2000 г. в Мемориальной синагоге на Поклонной горе, на третьем заседании Межрелигиозного совета России муфтий Равиль Гайнутдин устроил скандал по причине присут​ствия на нем верховного муфтия Талгата Таджуддина и покинул заседание, изложив свою позицию в статье «Кому выгоден рас​кол мусульман?», напечатанной его советником Вячеславом-Али Полосиным в «Мусульманской газете»44.
Главная мысль этой статьи заключалась в том, что у мусуль​ман России есть один законный лидер — Равиль Гайнутдин, поэ​тому Православная Церковь поступила провокационно, позвав в МСР также «запыленную фигуру прошлого» — верховного муф​тия Талгата Таджуддина. «А кому вообще было нужно пригла​шать «альтернативное» Совету муфтиев России уфимское цен​тральное духовное управление? Как отреагировал бы сам митро​полит, если бы, придя на заседание МСР, он увидел бы рядом с собой анафематствованного им священника Глеба Якунина, ки​евского патриарха, епископов зарубежной и катакомбной церк​вей? Имеет ли сам митрополит полномочия представлять инте​ресы самой древней христианской церкви в России — старооб​рядческой?» — вопрошал автор статьи, забывший о том, что с точки зрения Русской Православной Церкви аналогом киевско​го лжепатриарха Филарета в исламском сообществе России яв​лялся скорее сам Равиль Гайнутдин.
С 2005 г. Совет муфтиев стал резко критиковать инициати​вы Русской Православной Церкви по введению в школах основ православной культуры и возрождению института военных свя​щенников45, невзирая на то, что ранее муфтий Равиль Гайнутдин собственноручно подписал обращение Межрелигиозного со​вета России к министру образования В.М.Филиппову о раз​дельном преподавании в средних школах основ четырех тра​диционных религий России46. Апогеем антиправославных за​явлений Равиля Гайнутдина стали его высказывания на пресс- конфренции в феврале 2006 г., когда он обвинил православных иерархов в сознательном занижении численности мусульман, которых на самом деле в семь раз больше, чем православных христиан47.
В одном ключе со своим лидером выступали и другие пред​ставители Совета муфтиев России. Сопредседатель Совета муф​тий Саратовской области кардинальным образом ухудшил отно​шения с Саратовской епархией Русской Православной Церкви, сначала написав хвалебное предисловие к антихристианской книжке «Евангелие глазами мусульманина», а затем резко вы​ступив против установки поклонных крестов48. Представитель Совета муфтиев в Дальневосточном федеральном округе муф​тий Абдулла-Дамир Ишмухаммедов в начале 2009 г. заявил, что православие может вызвать социальный взрыв в Приморском крае, после чего получил гневную отповедь Владивостокской епархии, которая прекратила с ним все отношения49. Впрочем, наиболее тяжелые для христианско-мусульманского диа​лога имела риторика главы ДУМ Азиатской части России Нафигуллы Аширова и главы аппарата ДУМ Нижегородской об​ласти Дамира Мухетдинова, которую он с помощью нехитрых манипуляций вкладывал в уста лидера этого управления Умара Идрисова.
Сначала 5 декабря 2005 г. на сайте Вячеслава-Али Полосина появилась подборка мнений ряда мусульманских деятелей, которые требовали убрать христианскую символику с герба России. Причины, по которым верховный муфтий Нафигулла Аширов, карельский муфтий Висам Бардвил и глава аппарата ДУМ Нижегородской области Дамир Мухетдинов заметили на гербе кресты и святого Георгия Победоносца только через пять лет после его утверждения Государственной Думой, так и оста​лись неизвестными, однако резонанс их высказывания вызвали самый широкий.
Дискуссия об изменение герба быстро переросла в скандал, в котором все ведущие СМИ подвергли резкой критике «гер- бофобов». Не менее резкие заявления сделали представители
Русской Православной Церкви, ЦДУМ и КЦМСК, иудейских и буддийских центров*. Муфтий Равиль Гайнутдин был пригла​шен в Администрацию Президента, где ему напомнили о недо​пустимости подобных выступлений и настоятельно рекомен​довали денонсировать сделанные его соратниками заявления. На следующий день московский муфтий заявил, что «мы жи​вем в светском государстве и уважаем государственную симво​лику Российской Федерации, принятую Государственной Думой и утвержденную президентом России»51, однако его сопредседа​тели остались при своем мнении.
В конце февраля — начале марта 2007 г. Аширов сделал ряд резких заявлений в отношении в отношении православных, иу​деев и госчиновников, особенно ополчившись на факультатив​ное преподавание «Основ православной культуры» в школе при российском посольстве в Гаване. «Решение родительского со​брания не может идти вразрез с Конституцией. Если завтра ро​дители захотят, чтобы их дети изучали «Майн кампф», это что, будет законно, и директор школы обязан будет идти у них на по​воду? Есть же государственные нормы!» — заявил «Интерфаксу» Н.Аширов, назвав свою аргументацию «железной»52. В итоге за антисемитские заявления верховного муфтия извинилась пресс- служба Совета муфтиев, а за сравнение Евангелия с «Майн кам- фом» — сам Аширов лично53.
«Выражая искреннее сожаление в связи с невольно при​чиненной обидой православной общественности, связанной с недостаточно точной интерпретацией моего мнения о пре​подавании «ОПК» в рамках обязательной школьной програм​мы, приношу свои глубокие извинения», — заявил муфтий «Интерфаксу», однако позиции своей не поменял54. В июле 2007 г. Аширов направил открытое письмо Святейшему Пат​риарху Московскому и всея Руси Алексию II, в котором в рез​ких и оскорбительных выражениях потребовал от него при​нять меры в отношении настоятеля Казанского собора в Ачин​ске протоиерея Евгений Фролова, якобы разжигающего исла- мофобию и препятствующему строительству в этом городе ме​чети55. Довольно быстро выяснилось, что мусульманская об​щина в Ачинске в подчинение Аширова не входит и главной проблемой в строительстве для нее мечети является отсут​ствие средств, а не чья-то позиция, однако «верховный муф​тий Азиатской части России» продолжил развивать свою атаку на Русскую Православную Церковь56.
В августе 2007 г. он выступил одним из подписантов анти- церковного письма «Клерикализм — угроза национальной безо​пасности», авторы которого — по преимуществу лидеры Совета муфтиев России и союзные им мусульманские журналисты, соли​даризировались с нашумевшим «Письмом десяти академиков», выступали против «феодально-государственной монополии на веру» и требовали, чтобы «клерикализму во всех его видах был поставлен надежный заслон»57. Это Письмо стало своеобразным продолжением «Открытого письма мусульманской общественно​сти президенту В.В.Путину», опубликованного 5 марта 2007 г. в газете «Известия» за подписью тех же фигурантов. В «Открытом письме» Аширов и его единомышленники требовали от властей прекратить преследования террористов и экстремистов, вину на которых они возлагали на «оборотней в погонах»58.
В марте 2008 г. Нафигулла Аширов, отвлекшись от обли​чения исламофобских властей, переключился на «еврейскую» тему, развив свои высказывания на тему Израиля, сионизма и евреев как таковых. Иудеи на эти высказывания отреагирова​ли вполне предсказуемо, в очередной раз потребовав от Совета муфтиев объяснений. Правда, на этот раз, не получив вразуми​тельного ответа, Федерация еврейских общин России объявила
о
замораживании отношений с Советом59.
Глава Совета муфтиев Равиль Гайнутдин, в очередной раз по​ставленный своими сподвижниками в крайне неудобное положе​ние, первое время упорно отмалчивался. Действительно, осудить антисионистские заявления Аширова он никак не мог — это озна​чало бы политическое самоубийство как в арабском мире, так и среди большей части адептов Совета муфтиев. Поддержка же своего прямолинейного сопредседателя сулила Гайнутдину глубо​кое неудовольствие властей и автоматический выход из процесса межрелигиозного диалога. Поэтому московский муфтий молчал до последнего, а на его сайте повторялась дежурная фраза о том, что «официальная позиция Совета муфтиев России вырабатыва​ется и принимается коллегиально, и озвучивается Председателем СМР или уполномоченными на это лицами», а ответственность за конфликт возлагалась на журналистов и иных провокаторов, среди которых был назван почему-то епископ Егорьевский Марк, заместитель председателя Отдела внешних церковных связей Московского Патриархата60.
Развивающийся конфликт пыталась урегулировать Об​щественная палата, однако на посвященное ему заседание представители Совета муфтиев не пришли, что не помешало членам комиссии по межнациональным отношениям и свобо​де совести принять антиашировское заявление. Впрочем, в самый острый момент конфликта его стороны удалось поми​рить — главный раввин России Берл Лазар и муфтий Равиль Гайнутдин при посредничестве целого ряда высокопостав​ленных лиц встретились и приняли совместное заявление, в котором даже никого не осудили. В обмен на прекращение конфликта муфтий Равиль Гайнутдин пообещал Берлу Лазару если не избавиться от Нафигуллы Аширова полностью, то хотя бы вывести его из числа сопредседателей Совета муф​тиев61.
Казалось, главе Совета муфтиев удалось сохранить лицо, с наименьшими потерями пережив столь щекотливую ситуацию, однако входящий в Совет муфтий Карелии Висам Бардвил имел особое мнение на этот счет. На следующий день после долго​жданного примирения он активно поддержал своего коллегу Аширова, с новыми силами обрушившись на «преступный сио​низм». Возмущенные иудеи вновь запросили официальную ре​акцию Совета муфтиев, где им традиционно ответили «о ли​цах, имеющих право выражать официальную позицию Совета», Висама Бардвила не осудили, однако пообещали подобных вы​сказываний впредь не допускать62.
Это обещание продержалось ровно сутки — до того момен​та, когда Нафигулла Аширов расставил все точки над «I», зая​вив, что ФЕОР устроила провокацию против мусульман, ввела в заблуждение Равиля Гайнутдина, в то время как подавляющее большинство мусульман России искренне не любят сионистов. «Я уверен, что он (московский муфтий) никогда не будет осуж​дать тех людей, которые осуждают преступления сионизма», — прямо заявил Аширов «Интерфаксу»6'1.
В итоге ФЕОР официально прекратила отношения с Сове​том муфтиев России, о чем в январе 2009 г. упомянул его предсе​датель, главный раввин Берл Лазар. «Мы полагаем, что в Совете муфтиев России есть радикальные силы, а г-н Гайнутдин, к со​жалению, не контролирует ситуацию. Он заверял нас, что не согласен с муфтием Ашировым, мы это слышали многократно. Поэтому реально, практически, мы с Советом муфтиев не со​трудничаем. Когда мы получаем от них приглашения, мы их не принимаем. Я общаюсь с г-ном Гайнутдином как с одним из муф​тиев», — заявил он в интервью газете «Известия»64.

1 сентября 2005 г. глава ДУМ Нижегородской области Умар Идрисов в своей речи, посвященной годовщине трагических со​бытий в Беслане, произнес следующую фразу: «В октябре 1552 г. русское воинство, напутствуемое духовенством, получило раз​решение на резню всех татар мужского пола в Казани, всех, кто был выше колесного обода», чем фактически приравнял православное духовенство к духовным лидерам террористов- детоубийцбб.
Осенью того же года на официальном сайте Нижегородского муфтията появились материалы, которые резко критикова​ли празднование Дня народного единства, обвиняя Русскую Православную Церковь в его некорректном лоббировании, сооб​щали об антиисламском сговоре Московского Патриархата с вла​стью и призывали мусульман оказать влияние на выборы следу​ющего Святейшего Патриарха Московского и всея Руси. В ито​ге в декабре 2005 г. Нижегородская епархия выступила со сле​дующим заявлением: «В последнее время некоторые представи​тели Духовного управления мусульман Нижегородской области (ДУМНО) выступили с заявлениями, которые дестабилизируют сложившиеся межконфессиональные и межэтнические отноше​ния в регионе. В связи с этим Нижегородская епархия Русской Православной Церкви заявляет, что Нижегородскую область всегда отличали веротерпимость, межрелигиозный мир и взаим​ное уважение традиционных для нашей страны религиозных со​обществ. Подобного рода безответственные действия представи​телей Духовного управления мусульман Нижегородской области являются провокационными и направлены на разжигание меж​национальной и межконфессиональной вражды. Нижегородская епархия выражает серьезную озабоченность в связи с вышеизло​женным и призывает все здоровые силы общества противосто​ять участившимся попыткам расшатать стабильную политиче​скую и религиозную ситуацию в регионе», — после чего прекра​тила все отношения с ДУМ НН и НО66.
Данный случай официального разрыва отношений между православными и мусульманами стал первым в новейшей исто​рии России. И, по всей видимости, не последним — культура межрелигиозного диалога быстро падает, о чем с обеспокоен​ностью говорил Межрелигиозный совет России весной 2008 г.67 Острых моментов в православно-мусульманских отношениях в России со временем станет только больше, поэтому одной из за​дач мусульманской дипломатии на этом направлении станет вы​работка новых форм диалога и устранение от участия в нем от​кровенных христианофобов.
Митрополит Смоленский и Калининградский Кирилл о взаимоотношениях с мусульманскими центрами России
Ваше Высокопреосвященство, какие разногласия возникли на за​седании Межрелигиозного совета России 22 марта между делегациями Центрального духовного управления мусульман России и Совета муф​тиев России? Какие трудности в целом приходится преодолевать в процессе работы Межрелигиозного совета?
На последнем заседании Межрелигиозного совета России (МСР) дей​ствительно произошел небольшой инцидент. Муфтий Равиль Гййнутдин покинул заседание, сославшись на неотложную встречу, в момент, ког​да возникли разногласия между ним и представителями Центрального духовного управления мусульман России. Этот поступок досточтимо​го хазрата не привел к скандалу и не сорвал заседания, однако оставил неприятный осадок у большинства участников встречи. Трудно было не согласиться с муфтием Гкйнутдином, что Межрелигиозный совет не мо​жет быть ареной для выяснения отношений на внутриконфессиональном уровне, однако обмен обвинениями между представителями различных исламских организаций стал, к сожалению, обычным делом на заседани​ях МСР.
Непростая ситуация, сложившаяся в исламском сообществе России, уже давно создает серьезные трудности для ведения полноценного меж​религиозного диалога. Впрочем, Центральное духовное управление му​сульман России и Совет муфтиев России выступили равноправными учре​дителями МСР наряду с Русской Православной Церковью, Конгрессом ев​рейских религиозных общин и организаций России и Буддийской тра​диционной сангхой России. Изначально предполагалось ввести в прези​диум МСР по два представителя от каждой религии, чтобы, с одной сто​роны, равно представлять оба мусульманских центра, а с другой — не создавать конфессионального диспаритета. В дальнейшем, однако, эта схема не оправдала себя, поскольку в этом случае в Совете не были бы представлены муфтии Северного Кавказа, Татарстана, Тюменской обла​сти и других регионов, которые имеют собственные независимые управ​ления и представители которых подчас высказывали пожелания о само​стоятельном участии в работе МСР. На последнем заседании Совета был предложен новый формат президиума, согласно которому он становится более гибкой структурой и численность его членов от каждой религии не ограничивается, однако при принятии решений действует правило «одна религия — один голос». Новая схема одобрена всеми сторонами и, надо полагать, позволит включить в работу Совета любые заинтересованные мусульманские структуры, не создавая при этом неразрешимых техниче​ских трудностей. Впрочем, хотел бы еще раз подчеркнуть: МСР не должен пытаться разрешать внутрирелигиозных противоречий, а потому — по крайней мере для нашей Церкви — было бы желательно, чтобы различ​ные организации последователей ислама приходили бы на этот Совет с единой позицией и единым представительством.
Сформулируйте свое отношение к внутренним разногласиям в сре​де российских мусульман. Считает ли Русская Православная Церковь, что у мусульман должен быть единый центр?
Существующие разногласия в исламском сообществе России являют​ся его внутренним делом, и Русская Православная Церковь не может в них вмешиваться. С другой стороны, наличие в современной российской умме нескольких сопоставимых по влиянию центров, претендующих на пред​ставление интересов всей общины на федеральном уровне, в целом зна​чительно осложняет контакты Русской Православной Церкви с исламом.
Конечно, Церковь могла бы выбрать для диалога какую-нибудь одну мусульманскую структуру, тем более что она уже имеет давних и надеж​ных партнеров в исламской умме, контакты с которыми сложились еще в трудное для всех религий время господства воинствующего безбожия. Однако мы предпочитаем сотрудничать со всеми заинтересованными сторонами вне зависимости от их размера и влияния. В своих отношени​ях с исламом Церковь уважительно учитывает и опыт федеральной вла​сти, которая ведет систематические переговоры с главой Центрального духовного управления мусульман России и европейских стран СНГ вер​ховным муфтием Талгатом Таджуддином, верховным муфтием Чечни Ахмадом Кадыровым и председателем Совета муфтиев России муфтием Равилем Гайнутдином.
Я не считаю, что для эффективного межрелигиозного диалога обя​зательно объединение всех российских мусульман под единым ру​ководством. Было бы неправильно полагать, что административно- территориальная схема, принятая в Русской Православной Церкви, явля​ется оптимальной для любой другой конфессии, и требовать от ислам​ского, буддийского или иудейского сообществ России организационно​го единства как необходимого условия совместной работы. Исламская умма России неоднородна и в этническом, и в религиозном аспектах. Сосуществование различных духовных центров для нее вполне оправ​данно при условии мира между ними.
Как Русская Православная Церковь относится к переходу русских людей в ислам?
Как таковой проблемы перехода этнически православных людей в ислам не существует. Пример бывшего протоиерея Вячеслава Полосина не является типичным. Действительно, ежегодно несколько десят​ков русских принимает ислам в результате духовных исканий или сме​шанных браков, однако еще больше этнических мусульман сегодня ста​новятся христианами по этим же причинам. Подобные случаи смены веры не являются следствием целенаправленной деятельности Русской Православной Церкви или традиционных мусульманских центров России и не осложняют межрелигиозных отношений. Для наших религий пер​воочередной задачей является возрождение традиционной религиозно​сти в своем собственном пространстве, и очевидно, что отказ от взаимно​го прозелитизма является одним из важнейших условий добрососедско​го сожительства.
Какова, по вашему мнению, роль ислама в формировании россий​ской государственности?
Ислам является второй после православного христианства религи​ей России не только по численности последователей и влиянию, но и по своему вкладу в строительство Государства Российского. Роль мусульман в укреплении нашей страны трудно переоценить. Достаточно упомянуть тот факт, что значительная часть российского дворянства, в том числе и высшего, имела этнически мусульманское происхождение. Особенно заметным был вклад представителей основного мусульманского народа России — татар, которые подарили стране десятки военачальников, госу​дарственных деятелей и ученых. Мусульманская культура обогатила рус​ский народ и во многом способствовала воспитанию в нем религиозной терпимости, которая не была свойственна до последнего времени сосед​ним европейским народам.
Присутствие в Российской империи значительного количества после​дователей ислама, не подвергавшихся притеснениям, позволяло ей с боль​шой эффективностью налаживать дипломатические отношения с ислам​скими странами и включать в свой состав населенные мусульманами тер​ритории. Во всех войнах мусульмане защищали свою Родину плечом к пле​чу с православными. И сейчас ислам принимает активное участие в воз​рождении российской государственности. Глубоко символичен тот факт, что основным союзником сил, стремящихся восстановить в Чечне закон​ность и порядок, стал верховный муфтий этой республики Ахмад Кадыров.
Как вы относитесь к критике ряда мусульманских лидеров в адрес Русской Православной Церкви и их заявлениям о ее привилегированном положении в государстве?
Критические высказывания в адрес Русской Православной Церкви со стороны отдельных представителей исламского сообщества нередки и, к сожалению, далеко не всегда объективны. Не касаясь выпадов экс​тремистов, присутствующих в любой религии, хотелось бы остановить​

ся на критике со стороны ряда вполне известных и уважаемых муфтиев, некоторые из которых занимают руководящие посты в Совете муфтиев России. Они обвиняют Церковь в разжигании антимусульманских настро​ений, обращении мусульман в христианство, ставят ей в упрек «якорные» кресты, якобы символизирующие попрание полумесяца крестом, христи​анскую символику на паспортах нового образца и, конечно же, «приви​легированное» положение в государстве. Доходит даже до того, что не​которые духовные лидеры ислама объясняют свою неспособность обе​спечить верующих мечетями «кознями» епархиальных архиереев, якобы полностью контролирующих местные органы власти. При этом забыва​ют, что противниками строительства огромных мечетей в исторических кварталах городов, что разрушило бы их традиционный облик, выступа​ют обычно местные жители.
Критические заявления делаются в достаточно корректной фор​ме и не приводят к кардинальному ухудшению наших отношений, одна​ко игнорировать их все же нельзя. Не касаясь всех перечисленных выше пунктов, остановлюсь на главном — так называемом «особом» положе​нии Русской Православной Церкви в государстве. Как хорошо известно, Русская Православная Церковь объединяет подавляющее большинство верующего населения страны, и ни одна мусульманская структура несо​поставима с ней по размерам и влиянию. Действительно, высшие госу​дарственные деятели России заявляют о своей принадлежности к пра​вославию и присутствуют на церковных службах, но ведь руководители светского государства не обязаны быть атеистами и имеют полное пра​во исповедовать собственную религию. С другой стороны, и главы ислам​ских регионов России не скрывают своей принадлежности к исламу: от​крыто участвуют в намазах и совершают хадж. Более того, известны даже случаи введения в региональное законодательство некоторых субъектов Российской Федерации положений шариата, в частности, касающихся ле​гализации полигамии и запрета на продажу спиртных напитков во время месяца Рамадан. Заметим также, что наиболее известной политической партией, созданной на религиозной базе, стал мусульманский «Рефах», в который, по заявлениям его лидеров, входят 12 депутатов новой Госдумы.
В тех проблемах, которые зачастую испытывают на общефедераль​ном уровне лидеры ислама, нет вины Русской Православной Церкви. В исламской умме России отсутствует единомыслие, и даже самые об​щие темы, например, принятие Закона «О свободе совести и о религи​озных объединениях» или целесообразность празднования 1400-ле- тия ислама в России, вызывают в ней самую противоречивую реакцию. Государственные структуры зачастую оказываются перед трудноразре​шимой проблемой выбора исламских партнеров для совместной работы, а иногда вообще предпочитают не предпринимать активных шагов в этом направлении во избежание осложнений.
На мой взгляд, даже несмотря на существующие проблемы, роль ис​лама в нашем обществе растет, и хотелось бы надеяться, что отношения Русской Православной Церкви с двенадцатимиллионной уммой России не будут омрачаться неосторожными высказываниями с обеих сторон68.
Диалог между направлениями ислама
Д
иалог между традиционными ветвями ислама, иначе назы​ваемый диалогом мазхабов, встал на повестку дня относи​тельно недавно. Особую заинтересованность в нем проявило мусульманское духовенство Ирана, жизненно заинтересован​ное в уменьшении противоречий между суннитами и шиитами. Созданную в конце 80-х гг. XX в. Всемирную ассамблею сближе​ния исламских мазхабов возглавил уважаемый богослов аятолла Мохаммед Али Тасхири, известный своими глубокими знания​ми как суннитской, так и шиитской школ ислама. С 2008 г. в про​водимой этой организацией ежегодной Международной кон​ференции «Исламское единство» начали принимать участия и российские мусульмане, в частности, муфтий Татарстана Гусман Исхаков69.
Диалог мазхабов в мировой мусульманской политике при​обрел особое значение с усилением Ирана, который все чаще стал оспаривать право Саудовской Аравии на первенство в исламском мире, а также после начала Гражданской войны в Ираке, в ходе которой резко осложнились шито-суннитские отношения и начались террористические атаки в отношении святых мест.
В России исторически сунниты и шииты жили мирно, не считая отдельных инцидентов. В постсоветский период, как уже упоминалось выше, Управление мусульман Кавказа прикладыва​ло эффективные усилия для профилактики суннито-шиитских конфликтов и смогло избежать серьезных проблем в этой сфе​ре. Более того, в 2009 г. суннитские муфтии бывшего СССР в большинстве своем признали первенство шиита Аллахшукюра Паша-заде, избрав его главой Консультативного совета мусуль​ман СНГ.
В Российской Федерации доля шиитов среди мусульман была традиционно невелика, и случаев конфронтации меж​ду ними и суннитами долгое время не отмечалось. Российские шииты, преимущественно азербайджанцы по национальности, обычно посещали суннитские мечети и не стремились создавать собственные общины, число которых не превысило двух десят​ков. Однако со временем ситуация стала меняться в худшую сто​рону — идеологическая атака на российский ислам предусматри​вала и разжигание суннито-шиитских противоречий.
Первое напряжение в сфере суннито-шиитских взаимоотно​шений было зафиксировано благодаря философу-оккультисту Гейдару Джемалю, который, позиционируя себя как шиит и по​клонник исламской революции в Иране, оскорблял суннитских духовных лидеров. Впрочем, шиитом он считал себя не постоян​но, периодически высказывая откровенно ваххабитские идеи, а в конце концов, провозгласил себя последователем принципи​ального нового, им же и изобретенного мазхаба™.
Именно Джемаль встал у истоков ассоциации новообра​щенных мусульман «Национальная организация русских мусуль​ман» (НОРМ), созданной в июне 2004 г. украинцами суннитом Абу-Талибом Степченко и шиитом Абдуль-Керимом-Тарасом Черниенко. Через полгода после учредительного съезда НОРМа вице-призидент этой организации Абдуль-Керим-Тарас Черниенко в своем интервью «Интерфаксу» заявил, что по его подсчетам, до 90% московских и до 40% всех «русских мусуль​ман» являются приверженцами шиизма71.
Именно тогда внутри «русских мусульман» стал зарождать​ся раскол на почве догматических разногласий между шиита​ми и суннитами. Приверженцы шиитского крыла НОРМа в сво​их высказываниях не скрывали, что считают суннитский ис​лам слишком примитивным и пригодным только для малообра​зованных людей, в то время как интеллектуалы должны приоб​щаться к мистическим тайнам шиизма72.
В июле 2006 г. противоречия между шиитским и суннит​ским (точнее — ваххабитским) крылом НОРМа достигли сво​его апогея и вылились в открытое противостояние. Этот кон​фликт вспыхнул на почве отношения к ливанской организации «Хезболла», которая резко усилила свое влияние после ливано​израильской войны. Нормовские шииты всячески приветство​вали успех «Хезбаллы», в то время как салафитов этих успехи со​всем не радовали. На страницах сетевых «Живых журналов» ста​ли разгораться настоящие словесные баталии, которые выли​лись в заявление «мухтасиба» НОРМ Харуна-Вадима Сидорова- ар-Руси, который заявил о начале непримиримой борьбы с «ра- фидитским наджасом» (шиитскими нечистотами)73. Тем самым он положил конец истории НОРМа и свел к нулю возможность примирения двух крыльев «русских мусульман».
К этому времени в издаваемых на русском языке ваххабит​ских книгах все чаще стали звучать резкие выпады в адресы ши​итов, которые объявлялись неверными и даже «мусульмански​ми сатанистами». На русский язык стали переводиться и ан- тишиитские фильмы, среди которых самой популярной стала псевдодокументальная лента «Шииты и их преступления».
Этот фильм наиболее активно стали распространять лиде​ры Национальной организации русских мусульман (НОРМ), ко​торые создали даже специальный сайт-блог «Шиизм — религия нечистот». Главная проблема для суннито-шиитских отношений здесь заключалось в том, что два лидера НОРМа Вячеслав-Али Полосин и Александр Казаков одновременно являлись и сотруд​никами центрального аппарата Совета муфтиев России — соот​ветственно, советником его председателя и секретарем комис​сии по исламо-христианскому диалогу. Кроме того, антишиит- ский фильм активно тиражировался и на сайтах, подконтроль​ных нынешнему главе издательства Совета муфтиев России Асламбеку Эжаеву74.
В июне 1999 г. глава Совета муфтиев России муфтий Равиль Гайнутдин направил мэру Москвы весьма показательное пись​мо, в котором заявил, что «строительство в Отрадном по сосед​ству уже с имеющейся мечетью «шиитской» мечети может стать уже в скором будущем очагом напряженности и внутри конфес​сионального противостояния»75. Несмотря на то, что впослед​ствии простившие эту обиду мусульмане Азербайджана помогли московскому муфтию собрать средства на расширение москов​ской Соборной мечети, в июне 2009 г. Равиль Гайнутдин попы​тался сорвать организованную Международной исламской мис​сией и шейх-уль-исламов Аллахшукюром Паша-заде конферен​цию «Мусульмане СНГ за межконфессиональное и межнацио​нальное согласие», заявив об опасности шиитизации постсовет​ского мусульманского пространства.
Таким образом, в современной России резко участились по​пытки столкнуть между собой шиитов и суннитов, причем не только со стороны экстремистов, но и со стороны вполне со​лидных мусульманских структур. Поэтому вполне возможно, что диалог мазхабов может со временем приобрести особую ак​туальность.

ФСБ об опасности конфликтов между суннитами и шиитами в регионах Урала
П
редседатель Совета начальников органов ФСБ России в Уральском федеральном округе Борис Козиненко заявил о возможности возникновения конфликтных ситуаций между представителями суннитской и шиитской мусульманских об​щин в Тюменской области.
«Если мусульмане, проживающие во внутренних регионах России, исповедуют суннизм, то приезжие с юга страны как пра​вило шииты. В ближайшее время в Тюменской области, возмож​но, начнется оформление духовного управления шиитов, и мо​гут начаться конфликты между представителями этих двух на​правлений мусульманства», — сообщил Б.Козиненко во вторник на межведомственном совещании при полпреде округа. По его словам, с размежеванием в исламской общине могут также стол​кнуться Челябинская и Свердловская области. Вместе с тем Б.Козиненко отметил, что за счет работы с региональными вла​стями «удалось разрешить ряд религиозных проблем»76.

Заключение
К
2010 г. исламское сообщество России стало самым привиле​гированным мусульманским меньшинством в мире, по неко​торым показателям получив преимущества даже перед мусуль​манским большинством целого ряда стран. Эта уникальная си​туация складывалась в течение нескольких веков в ходе непро​стых взаимоотношений полномочных представителей россий​ской уммы с властями, Православной Церковью и иными внеш​ними силами.
Изначально исламская община современной России ока​залась на периферии исламского мира, будучи оторванной от основных центров исламской цивилизации. Поглощение му​сульманских ханств — обломков Золотой Орды православным государством еще сильней осложнило положение привержен​цев ислама, вынудив их выстраивать не имевшую аналогов мо​дель мирного сосуществования с христианским большинством. Постепенно в пределах России стали формироваться совер​шенно уникальные по своей психологии мусульманские сооб​щества — поволжское, кавказское, крымское и среднеазиатское, которых отличали особая терпимость к христианам и особая лояльность неисламскому государству. При этом между собой они различались настолько, что вопрос о едином руководстве для них никогда серьезно не вставал.
Важной особенностью российского отношения к исламу стала изначальная дифференциация мусульман на враждебных и дружественных, что позволяло избежать двусторонних войн на религиозной почве. В любой войне с мусульманскими госу​дарствами, будь то штурм Казани в 1552 г. или Первая мировая война, на стороне русских выступали и лояльные ей мусульма​не, число которых было отнюдь не символическим. История Касимовского ханства наглядно показывает, что православные монархи были готовы терпеть в своих пределах довольно круп​ные мусульманские анклавы, живущие по своим законам, что было немыслимо для европейских государств того времени.
Конечно, отношения мусульманского меньшинства с вла​стями и православной общиной были далеко не безоблачными. Ухудшение отношения к исламу, ставшее особенно заметным в годы правления царей Ивана Грозного и Федора Иоанновича, было вызвано, по всей видимости, падением Византийской им​перии и появлением у Москвы нового опасного соперника в лице быстро усиливающейся Османской империи. То обстоя​тельство, что окружавшие Российское Государство — Крымское, Казанское и Астраханское ханство стали сателлитами Стамбула и все чаще вели войны под знаменем ислама, не улучшало отно​шения к этой религии.
Российский ислам стал видиться многим православным управляемой извне и враждебной силой, тем более, что многие проживающие в России мусульмане по традиции считали своим духовным главой турецкого султана. Касимовское ханство по​степенно христианизировалось, равно как покрестились и мно​гие дружественные Москве татарские мурзы, что привело к рез​кому сокращению числа «дружественных» мусульман, создавав​ших положительный образ своей религии в глазах конфессио​нального большинства.
Между тем Россия уже выбрала исторический путь импе​рии, что подразумевало проживание в ее пределах людей раз​ных национальностей и вероисповеданий. Насильственная го​могенизация населения виделась ее властям делом малополез​ным, хотя многие региональные чиновники имели особый взгляд на эту проблему, что нередко и приводило к волнениям нетитульных народов. Тем не менее военная и государствен​ная служба для российских граждан исламской веры никогда не были закрыты, и отличившийся на них выходец из мусульман​ской среды объективно повышал доверие ко всем своим едино​верцам. Это обстоятельство выгодно отличало российских му​сульман от христиан Османской империи, которые принципи​ально не имели такой возможности.
После ряда стратегических побед над Турцией в XVIII в. Россия решила смягчить свою политику по отношению к мусуль​манам, которые вели себя вполне лояльно и уже в меньшей сте​пени тяготели к терпящему поражение за поражением Стамбулу. Для установления нормальных отношений с исламским сообще​ством требовалось определить его полномочных представите​лей, которыми были выбраны авторитетные и адекватные ду​ховные лидеры. Их иерархия была легализована и упорядочена Екатериной II через издание указов о создании Оренбургского магометанского духовного собрания и Таврического магометан​ского духовного правления, чье руководство получило государ​ственное довольствие и большие привилегии. С этого момента духовное руководство российскими мусульманами официально перешло от турецкого султана к назначаемым властями муфти​ям и шейх-уль-исламам, которые имели свободу вероисповеда​ния при условии полной лояльности властям и непричинении ущерба Православной Церкви.
Предложенная Екатериной II схема государственно-ислам​ских отношений показала свою эффективность и жизнеспособ​ность, а последующие самодержцы смогли дополнительно улуч​шить ее с учетом меняющейся политической конъюнктуры. Кардинальное улучшение отношения к исламу было обусловле​но в первую очередь военной службой носителей этой религии, которая получала самую высокую оценку. Представители знат​ных мусульманских родов столь же легко, как и православные, могли занимать высшие командные должности, и занимали их, благодаря чему в армии насчитывались десятки генералов и полковников мусульманского вероисповедания.
Межнациональный и межрелигиозный мир, царивший в Российской Империи, вызывал изумление у современников, и причиной ему было правильно ориентированное имперское сознание властей, которые защищали интересы религиозного большинства не в ущерб интересам меньшинств.
К 1917 г. большинство проблем во взаимоотношениях меж​ду исламским сообществом и властями было снято, хотя не все мусульмане испытывали от этого восторг — предреволюцион​ный период привел к возникновению в исламской среде обще​ственных и политических течений, лидеры которых предъя​вили свои права на лидерство в умме. С этого момента в рос​сийском исламском сообществе начался внутренний раскол, который до сих пор является одной из главных его проблем. Основной причиной такого раскола стало деструктивное внеш​нее влияние, которое в одних своих формах склоняло мусуль​ман на путь панисламизма и пантюркизма, а в других призывало их становиться на позиции воинствующего секуляризма.
Победа большевиков в 1917 г. и последовавшая после де​сятилетнего перерыва волна гонений на ислам стали самым серьезным испытание для российского ислама. Заманчивые предложения большевиков соблазнили многих мусульманских лидеров, искренне поверивших в добрые намерения советской власти, на первых порах готовой мириться даже с существова​нием исламских государств в пределах России. В итоге судьба революционно настроенных мусульман имела мало отличий от судьбы мусульман-контрреволюционеров — в живых из них оста​лись лишь те, кто вовремя успел эмигрировать. Наиболее разу​мной на то время оказалась позиция тех имамов, которые стара​лись сохранить исламское наследие, не привлекая к себе особо​го внимания. Именно они в годы Великой Отечественной вой​ны и возглавили новые муфтияты.
В послевоенный период мусульманам СССР впервые пред​ставилась возможность заняться полноценной внешней дея​тельностью, пусть даже и под бдительным присмотром специ​альных органов. Теперь власть требовала от них двух вещей — полной лояльности и готовности участвовать в проектах по улучшению имиджа страны. Хорошие отношения с другими ре​лигиозными общинами подразумевались по умолчанию, одна​ко особого акцента на них не делалось — считалось, что рели​гия как таковая «доживает» в Советском Союзе последние годы. В итоге мусульманские лидеры удачно воспользовались предо​ставленными им возможностями и заметно упрочили положе​ние своей религии.
Крах коммунистической идеологии и Закон о свободе сове​сти 1990 г. не только открыли перед мусульманами России не​виданные перспективы, но и стали для них серьезным искуше​нием — впервые за всю историю мусульманские организации лишились государственной опеки и оказались предоставлены сами себе. Такая ситуация немедленно обернулась прогресси​рующими расколами исламских сообществ, побочными эффек​тами которых стали междоусобная борьба, потеря преемствен​ности между поколениями духовных лидеров и беспрепятствен​ная экспансия нетрадиционных для страны течений ислама.
Мусульманские лидеры новой России не смогли использо​вать накопленный их предшественниками опыт международ​ных связей и отношений с властными структурами. Наиболее сведущие в этом вопросе специалисты — муфтий ДУМСК Махмуд Геккиев и муфтий ДУМЕС Талгат Таджуддин не успели реализовать свой потенциал: первый был свергнут еще в 1989 г., а второй после раскола 1992 г. вынуждено сконцентрировался на борьбе с агрессивными оппонентами, угрожавшим самому существованию старейшего в стране муфтията. В итоге появив​шимся на обломках советских ДУМов новым муфтиятам при​шлось с чистого листа выстраивать свои отношения с государ​ством и зарубежными партнерами, что привело ко многим фа​тальным просчетам.
До 1999 г. исламское сообщество России было предостав​лено само себе, и властям от его лидеров требовалось только одно — безоговорочная поддержка на выборах. Такая ситуация стала исключительно благоприятной для развития исламских политических структур, которые начали оспаривать власть над уммой у муфтиятов. Это породило новые трения и расколы, до​полнительно усилив царящий в исламском сообществе России беспорядок.
После вторжения ваххабитов в Дагестан федеральная власть, наконец, обратила внимание на векторы развития сво​ей исламской общины и начала прикладывать усилия к их кор​ректировке. Были приняты решения помочь мусульманам в вос​становлении системы образования и минимизировать влияние на них зарубежных деструктивных сил. Особое внимание при этом было уделено участию мусульманских лидеров в межрели- гиозном диалоге с тем, чтобы минимизировать опасность про​воцируемых ваххабитами столкновений на этой почве. Таким образом власти Российской Федерации вернулись к политике царских властей, требовавших от мусульман лояльности по от​ношению к себе и религиозному большинству.
Сейчас по соотношению объемов государственной помо​щи и численности мусульманского населения ислам стал самой привилегированной религией России. По инициативе властей в 2006 г. был создан Фонд поддержки исламской культуры, на​уки и образования, ежегодно вкладывающий миллионы долла​ров в финансирование различных программ духовных управ​лений, а с 2007 г. по эгидой Министерства образования и нау​ки РФ действует программа по подготовке специалистов с углу​бленным изучением истории и культуры ислама, в рамках ко​торой только в мусульманское образование ежегодно вливают​ся сотни миллионов рублей. Для имамов и муфтиев проводятся курсы повышения квалификации на кафедре государственно​конфессиональных отношений Российской академии государ​ственной службы, будущих мусульманских дипломатов гото​вят и в Институте международных отношений и социально​политических наук Московского государственного лингвисти​ческого университета, где для мусульманских студентов выделе​на специальная квота.
ДляоптимизациипаломничествавМеккуприПравительстве РФ создан специальный Совет по хаджу с весьма широкими пол​номочиями. Ведущие мусульманские лидеры представлены, а также имеют возможность как минимум раз в год встречаться непосредственно с главой государства. Российская власть целе​направленно борется с исламофобией, всегда солидаризируясь с мировым мусульманскими сообществом в осуждении антиис- ламских карикатур, фильмов или других демаршей.
Текущие взаимоотношения исламского сообщества с вла​стями вполне устраивают мусульманских лидеров, однако госу​дарство они устраивают все меньше, поскольку ожидаемой от​дачи оно не получает. Действительно, во многих регионах — на​пример, в Чечне, Дагестане, Татарстане или Челябинской об​ласти отношения муфтиятов с властями близки к идеальным, равно как и в большинстве других субъектов выстаиваются ров​ные отношения, однако на федеральном уровне к лидерам му​сульманского сообщества немало претензий. В обмен на особые преференции власти хотят видеть ислам своей надежной опо​рой, а его лидеров — последовательными союзниками. Однако в итоге складывается парадоксальная ситуация — наиболее лояль​ны государству те мусульманские структуры, которые получа​ют от него наименьшую помощь. Например, имамы Северного Кавказа, почти ежемесячно погибающие от рук объявивших им войну на уничтожение террористов, отстаивают идеалы тради​ционного ислама не за деньги, а потому что это их долг перед своей общиной и своей страной. А лавры миротворцев и ревни​телей российских интересов обычно достаются их оппонентам из исторически спокойных регионов.
Весьма раздражает власти и то обстоятельство, что знаки внимания с их стороны воспринимаются как само собой разуме​ющиеся вещи или даже попытки задабривания со стороны на​пуганных «исламской угрозой» чиновников. К сожалению, у це​лого ряда мусульманских лидеров России сложилось впечатле​ние, что они принципиально незаменимы, и что власть будет сотрудничать с ними вне зависимости от их поведения. В свою очередь, многие чиновники предпочитают при выборе партне​ров среди мусульманских структур руководствоваться исключи​тельно критерием их активности, а затем искренне недоумева​ют, почему на государственные деньги издается экстремистская литература и ведется антиправительственная пропаганда.
Серьезной проблемой для многих отечественных мусуль​манских дипломатов является отсутствие культуры ведения и переговоров, и даже элементарного чувства меры. Из-за этого дипломатическая деятельность лидеров российского ислама не​редко приносит и им, и их стране гораздо больше вреда, чем пользы. Зарубежных мусульман шокирует, когда приезжающие из России мусульманские деятели признаются в том, что полу​чают солидную помощь от государства и при этом резко крити​куют его за дискриминацию мусульман. Откровенное раздраже​ние вызывают также иждивенческие настроения, до сих пор не изжитые у значительной части российских муфтиев, которые полагают единственной целью вояжей по мусульманским стра​нам привлечение новых средств на свои нужды.
Самой сложной проблемой в сфере государственно​исламских взаимоотношений остается катастрофическая не​хватка кадров, которую пока не в состоянии решить даже при​нимаемые энергичные меры по обучению в ведущих светских вузах будущей мусульманской элиты. Сейчас российская умма опять стоит перед угрозой нового и уже радикального разрыва между поколениями духовных лидеров.
Касаясь иных аспектов политики официальных исламских структур России, можно отметить, что сношения мусульман​ских лидеров с общественными и политическими организаци​ями мусульманского характера к настоящему моменту практи​чески сошли на нет — из мусульманских партий уцелел только «карликовый» «Исламский комитет» Гейдара Джемаля, изредка пытающийся привлечь к себе внимание особо провокационны​ми заявлениями. Диалога с ним никто не ведет, поскольку его влияние ограничено виртуальным пространством Интернета и даже там оно выглядит весьма скромно.
Общественные организации мусульманского характера представлены сейчас в основном объединениями по професси​ональному признаку — например, ассоциациями мусульманских журналистов или мусульманских врачей и серьезного влияния на жизнь уммы не оказываются. Созданное в 2005 г. как общероссий​ское общественное движение «Российское исламское наследие», позиционировавшее себя как альтернативный муфтиятам полюс мусульманского сообщества, к настоящему времени пришло в упадок и практически полностью заморозило свою деятельность.Диалог между направлениями ислама в России развивает​ся слабо, как, впрочем, и на всем постсоветском пространстве, за исключением Азербайджанской Республики. Тем не менее от​сутствие заметных конфликтов между суннитами и шиитами, а также между ханафитами и шафиитами свидетельствует о ста​бильности в этой сфере. Основные внутриисламские конфлик​ты на религиозной почве сейчас идут по линии традиционные- нетрадиционные мусульмане, а точнее — войны приверженцев ваххабитской идеологии со всеми инакомыслящими.
Межрелигиозный диалог продолжает развиваться, хотя и не так интенсивно, как раньше. В июле 2009 г. Совет муфти​ев России был вынужден поддержать предложенную Русской Православной Церковью и пролоббированную Президентом России Д.А.Медведевым программу преподавания религии в средней школе и введении института военного духовенства, по​сле чего главная проблема в православно-мусульманском диало​ге была снята. Радикальное крыло Совета муфтиев, чьи предста​вители были основным раздражающим фактором в межрелиги- озных отношениях, также снизило свою активность, четко осо​знав изменившуюся политическую конъюнктуру.
Подводя итог, хотелось бы подчеркнуть, что возможности мусульманской дипломатии в России еще не исчерпаны, поэто​му особенно важно, чтобы она осуществлялась специально под​готовленными людьми, свободно владеющими необходимыми языками и обученными особенностям ведения дипломатиче​ской работы. Все возможности для их подготовки уже созданы, и отсутствие ожидаемого кадрового прорыва в этой сфере мож​но объяснить лишь исключительно неудачным стечением об​стоятельств.
Сейчас перед мусульманской общиной России как никог​да остро стоит выбор — стать самостоятельным и влиятельным игроком на поле общемировой мусульманской политики, или же удовольствоваться ролью периферийного статиста, ни на что не влияющего и никому не интересного. При том, что вели​кой православной полирелигиозной державе нужна не только великая Церковь, но и всемирно уважаемое мусульманское со​общество, такое, каким оно было в императорской России.Примечания
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Приложение 1
Биографии
Эшон Бабаханов (Эшан Бобохан ибн Абдулмаджидхан)
Первый муфтий Средней Азии и Казахстана Эшон Баба​ханов родился в 1856 г. в Ташкенте, в семье религиозного деяте​ля. Его отец Абдулмаджидхан Эшон был известным ученым, му- даррисом в медресе «Муйи Муборак». Эшон Бабахан первона​чально обучался дома, затем продолжил свое образование в бу​харском медресе «Мир Араб». После завершения обучения он нес служение имама и занимался исследованиями в области бо​гословия. Дважды Эшон Бабаханов арестовывался с обвинения​ми в религиозном наставничестве — в 1937 и 1941 гг.
В 1943 г. он стал одним из авторов письма мусульманско​го духовенства Средней Азии М.И.Калинину, в котором содер​жалось предложение создать для мусульман этого региона от​дельное духовное управление. В том же году на курултае мусуль​ман Средней Азии и Казахстана он был избран муфтием и пред​седателем Духовного управления мусульман Средней Азии и Казахстана. Благодаря его усилиям было открыто первое в СССР медресе — «Мир Араба», первая группа советских мусуль​ман смогла совершить хадж и была проведена подготовка к пер​вому переизданию изданию Корана. Особый вклад он внес в ста​новление САДУМ, задав основные векторы развития этой орга​низации.
1952 г., в день своего 95-летнего юбилея Бабаханов был на​гражден орденом Трудового Красного знамени.
Эшон Бабаханов скончался в 1957 г., в Ташкенте и был похо​ронен в мавзолее имама Абу Бакра Мухаммада ибн Али Исмаил аль-Каффаль аш-Шаши. Сегодня его имя присвоено мечети и улице в столице Узбекистана.
Зияуддин Бабаханов (Зияуддинхан ибн Эшан Бабахай)
Второй муфтий Средней Азии и Казахстана. Родился 1908 г. в Ташкенте. В 12 лет он уже выучил наизусть Коран, а в 1920 г. по​ступил в ташкентское медресе «Кукалдаш», где учился основам хадиса и фикха у сирийского ученого аш-Шомий ат-Тараблуси.
В 1943 г. был избран ответственным секретарем Духовного управления мусульман Средней Азии и Казахстана и казием Узбекистана. В 1947-1948 гг. — студент Каирского университе​та «Аль-Азхар», затем продолжил образование в городах Мекка и Медина, специализируясь на толковании хадисов. По оконча​нии учебы вернулся на родину и в 1948 г. был избран заместителем председателя Духовного управлении мусульман Средней Азии и Казахстана. В 1953 г. Бабаханов договорился с ректором универси​тета «Аль-Азхар» о начале приема на обучение студентов из СССР.
В 1957 г. Зияуддин Бабаханов избирается новым председате​лем САДУМ и удостаивается звания «Муфтий пяти республик». В 1961 г. его трудами при САДУМ открывается отдел междуна​родных связей, который стал курировать вопросы паломниче​ства, приема и отправления делегаций, а также переписку с за​рубежными мусульманами. Зияуддин Бабаханов принимал ак​тивнейшее участие во внутриисламском и межрелигиозном ди​алоге, десятки раз выезжал за рубеж и быстро приобрел славу самого авторитетного и влиятельного мусульманского духовно​го лидера СССР.
Зияуддин Бабаханов дважды был награжден орденом «Звезда Иордании» первой степени, нагрудным знаком «Звезда Иордании», орденом «Кедр Ливана» первой степени, марро- канским орденом «Великий мыслитель» высшей степени, ор​деном «Звезда Ливана» и советскими орденами «Знак Почета» и «Дружба народов».
23 декабря 1982 г. муфтий Зияуддин Бабаханов скончался в Ташкенте и был похоронен рядом со своим отцом в мавзолее имама Абу Бакра Мухаммада ибн Али Исмаил аль-Каффаль аш- 1Паши. В столице Узбекистана его именем были названы улица и мечеть.
Шамсуддин Бабаханов (Шамсуддинхан Бабаханов)
Последний муфтий из династии Бабахановых родился в 1937 г. в Ташкенте. В 1959 г. окончил факультет английского язы​ка Ташкентского института иностранных языков. В1962-1966 гг. продолжил образование в Каирском университете «Аль-Азхар». В 1977 г. защитил кандидатскую диссертацию по арабской фи​лологии. В 1975-1982 гг. работал ректором Ташкентского ислам​ского института. В 1982 г. после смерти своего отца был избран новым председателем САДУМ, с поста которого был свергнут в феврале 1989 г.
В 1989-1994 гг. — старший научный сотрудник институ​та Востоковедения АН Узбекистана и заместитель председате​ля Духовного управления. В 1994-2001 гг. служил на диплома​тических должностях высшего уровня. Действительный член Королевской Академии Иордании, лауреат международной пре​мии имени Ибн Сины.
Шамсуддин Бабаханов скончался в 2003 г. в Ташкенте.
Мухаммад-Сафа Баязитов
Шестой муфтий Оренбургского магометанского духовного собрания родился в 1885 г. в Санкт-Петербурге в семье знамени​того ахуна Атауллы Баязитова, самого уважаемого российского исламского богослова XIX в. Мухаммад-Сафа Баязитов закончил казанское медресе «Мухаммадия» и факультет восточных язы​ков Петербургского университета, после чего получил назна​чение на пост имама второго мусульманского прихода в Санкт- Петербурге. Одновременно он преподавал ислам в военных учебных заведениях и работал переводчиком в Министерстве иностранных дел.
В 1911 г. Баязитов становится редактором-издателем газе​ты «Нур» и вскоре получает назначение на пост ахуна Санкт- Петербурга и имама Петербургского военного округа. В 1914 г. (по другим данным — в 1910 г.) Баязитов вместе с генералом Али Давлетовичем Шейхом-Али и доктором богословия, кандида​том коммерции Фатихом Байрашевым выступил основателем Всероссийской мусульманской политической партии «Сырат аль- Мустаким» («Правый путь»), призванной выступить «противове​сом» либеральным партиям мусульманского происхождения.
В годы Первой мировой войны Мухаммад-Сафа Баязитов деятельно укреплял институт мусульманского военного духо​венства, координируя работу мулл на фронте и в тылу. В 1916 г. он был награжден орденом Св. Станислава II степени.
После Февральской революции Мухаммад-Сафа Баязитов был смещен с поста муфтия революционно настроенными жи​телями Уфы по обвинению в доносительстве и несколько не​дель находился под домашним арестом. В 1918 г. он вернулся в Петроград и некоторое время служил имамом Соборной ме​чети. Затем бывший муфтий переехал в Татарстан, где работал сельским имамом. 6 декабря 1937 г. Баязитов был арестован по статье 58, п. 10, а 26 декабря того же года расстрелян в Казани.
Равиль Гайнутдин (Гайнутдинов Равиль Исмагилович)
Председатель Совета муфтиев России, председатель ДУМ Европейской части России Равиль Исмагилович Гайнутдин (Гайнутдинов) родился 25 августа 1959 г. в деревне Шали Татарской АССР. По национальности казанский татарин.
В 1979 г. Гайнутдин поступил в медресе «Мир-Араб» в Буха​ре. По окончании семилетнего курса медресе назначен первым имам-хатыбом второй казанской Соборной мечети «Нур Ислам». Также заочно окончил факультет режиссуры Ленинградского госинститута театра, музыки и кинематографии. С 1985 г. — от​ветственный секретарь ДУМЕС. В 1987 г. утвержден на долж​ность имам-хатыба Московской соборной мечети.
В 1988 г. Гайнутдин назначается главным имам-хатыбом — настоятелем Московской соборной мечети. С января 1991 г. — глава Московского мухтасибата ДУМЕС, с апреля того же года — президент Исламского центра Москвы и Московской области.
С разрешения председателя ДУМЕС 29 января 1994 г. был из​бран муфтием, председателем Духовного управления мусульман Центрально-Европейского региона России (ДУМЦЕР). С сентя​бря того же года порвал все отношения с ДУМЕС и примкнул к альянсу оппонентов верховного муфти Талгата Таджуддина.
1 июля 1996 г. Гайнутдин был избран председателем Совета муфтиев России. В 1998 г. награжден орденами Дружбы и Почета. С сентября 2006 г. — член Общественной палаты РФ. В августе 2009 г. Президент России Д.А.Медведев подписал Указ
о
награждении Равиля Гайнутдина орденом «За заслуги перед Отечеством» IV степени.
Автор книг по мусульманской догматике и ритуалу. Про​фессор Московского Высшего исламского духовного колледжа, член Международной академии наук Евразии, Международной славянской академии по науке, образованию, культуре и рели​гии и Международной академии информатизации, Совета по взаимодействию с религиозными объединениями при Прези​денте РФ. Член президиума Межрелигиозного совета России и Межрелигиозного совета СНГ. Кандидат философских наук.
Мухамеджан Гусейнов (Мухаммеджан Хусаинов, Мухамеджан Гусейнов, Мухаммеджан бин аль-Хусаин бин Абдуррахман)
Первый российский муфтий родился в 1756 г. в д. Бурундуки (в настоящее время — Кайбицкий район Республики Татарстан). Его отец Хусаин бин Абдуррахман бин Анас аль-Бурундуки был имамом в д. Стерлибаш Уфимской губернии. Будущий муфтий обучался в знаменитых Каргалинских медресе (сейчас — село Татарская Каргала Оренбургского района Оренбургской обла​сти), а затем Коллегией иностранных дел был направлен с се​кретными поручениями в Бухару и Кабул, где выдавал себя за учащегося, приехавшего для получения высшего духовного об​разования. Эта разведывательно образовательная миссия была закончена успешно и по возвращении в Оренбург в 1777 г. он продолжил службу в чине офицера-эксперта по мусульманским вопросам.
В 1785 г. Гусейнов назначается ахуном при Оренбургской пограничной комиссии и по указу Екатерины II получает зва​ние «первого ахуна края». В 1788 г. по указу Екатерины II он ста​новится муфтием и главой Оренбургского магометанского ду​ховного собрания. В 1805 г. муфтий участвовал в «секретной ко​миссии по делам туркмен», а на Северном Кавказе он организо​вывал родовые суды и принимал присягу на верность России. Среди заслуг Гусейнова следует упомянуть также проекты соз​дания сети мухтасибатов для оптимизации управления мечетя​ми и открытия двух училищ для подготовки религиозных деяте​лей с углубленным изучением светских дисциплин (в Казани и Оренбурге) с тем, чтобы впоследствии они могли продолжить образование в Казанском университете.
Гусейнов состоял членом Вольного экономического обще​ства и почетным членом Совета Казанского университета, был наделен правом свободно покупать и продавать башкирские земли, был крупным землевладельцем. Награжден бриллианто​вой медалью.
Первый российский муфтий скончался 17 июля 1824 г. в Уфе.
Аллахшукюр Паша-заде (Аллахшукюр Гуммат огльт Паша-заде)
Двенадцатый шейх-уль-ислам мусульман Закавказья и са​мый уважаемый мусульманский духовный лидер на постсо​ветском пространстве родился 26 августа 1949 г. в селе Джиль Ленкоранского района Азербайджанской Республики в кре​стьянской семье. По окончании средней школы, в 1966-1968 гг. трудился разнорабочим в совхозе. В 1968 г. поступил в медре​се «Мир-Араб» в Бухаре, а завершил религиозное образование в 1975 г., окончив Ташкентский Исламский институт.
С1975 г. — ответственный секретарь ДУМ Закавказья, ахунд со​борной мечети «Таза-пир», заместитель председателя управления. В августе 1980 г. избран Председателем Управления Мусульман Кавказа и возведен в ранг Шейх-уль-ислама. XII Шейх-уль-ислам, Председатель Совета Казиев Управления Мусульман Кавказа.
В 1986 г. Аллахшукюр Паша-заде выступил инициатором Международной исламской конференции «Мусульмане в борь​бе за мир», ставшей крупнейшим мусульманским форумом за всю историю СССР.
В 1989 г. шейх-уль-ислам был избран народным депутатом Верховного Совета СССР. В 1990-1995 гг. — депутат Верховного Совета Азербайджанской Республики.
В 2003 г. на XI Съезде мусульман Кавказа Аллахшукюр Паша- заде был избран пожизненным шейх-уль-исламом.
Аллахшукюр Паша-заде возглавляет Высший религиозный совет народов Кавказа, Консультативный совет мусульманских религиозных лидеров СНГ и является почетным сопредседате​лем Межрелигиозного совета СНГ. Он также является членом президиумов ряда международных организаций — Всемирного исламского конгресса, Всемирного народного руководства, Все​мирного совета мира, Евразийского исламского совета, Между​народного фонда «Призыв к совести».
Имея большой авторитет в христианском мире, А.Паша- заде в 2006 г. был избран членом католическо-православной межконфессиональной комиссии по предложению Римско-ка​толической и Русско-православной церквей. Вместе с Патри​архом Московским и всея Руси Алексием Аллахшукюр Паша-заде вторым выступил инициатором создания Консультативного со​вета религий при ООН.
В 1986 г. шейх-уль-ислам стал членом-корреспондентом, а в 2001 г. действительным членом Иорданской Королевской
Академии Исламской Культуры. Действительный член Меж​дународной академии фикха. В 1992 г. Аллахшукюр Паша-заде, защитив докторскую диссертацию, получил научную степень доктора исторических наук. Профессор Бакинского государ​ственного университета, член Экспертного совета Высшей ат​тестационной комиссии при президенте Азербайджанской Республики и член Комиссии по помилованию при президенте Азербайджанской Республики.
В 1991 г. Аллахшукюр Паша-заде основал Бакинский ислам​ский институт, в 1997 г. получивший статус университета.
Автор монографий по истории и теологии «Ислам на Кавказе», «Община и народность в Исламе», «Из истории толка и перевода Корана», исследовательских трудов, таких как «Бо​жественные наказы в Коране и их изучение», «Шехидство в ис​ламе», «Национальные отношения и религия», «Чудодействен​ность Корана», «Человеческая натура в Коране», а также много​численных статей. Занимался научными поисками в сфере вы​явления исторических исламских памятников, древних рукопи​сей и т.д. Научный редактор около десяти книг.
Аллахшукюр Паша-заде награжден многочисленными выс​шими наградами: орденом «Дружбы народов» (1988) СССР, еги​петским орденом первой степени «Наука и искусство» (1992), орденом «Слава» (1994) и «Независимость» (1999) Азербайджан​ской Республики, орденом святого равноапостольного князя Вла​димира I степени (2001) и орденом святого преподобного Сер​гия Радонежского» I степени (2005) Русской Православной Цер​кви, орденом «Дружбы» Российской Федерации (2006), орденом «Честь» Грузинской Республики (2002), орденом «Святого Гри​гория» государства Ватикана (2005), «Орденом короля Хусейна»
I тепени Иорданского Королевства (2007) и др.
Пшихачев Шафиг Ауесович
Первый муфтий Кабардино-Балкарии Шафиг Пшихачев родился 15 января 1962 г. в селе Нижний Куркужин Кабардино- Балкарской Республики. По окончании средней школы посту​пил в бухарское медресе «Мир-Араб», которое закончил в 1987 г. В 1990 г. учился на шариатском факультете Иорданского универ​ситета, а в 1995-1999 гг. — на факультете «Исламский призыв» да​масского филиала Международного ливийского университета «Исламский призыв», который закончил по специальности тео​лог с присвоением квалификации «Преподаватель арабского язы​ка и исламских наук». В 2002 г. также окончил исторический фа​культет Кабардино-Балкарского государственного университета.
С 1 июля 1987 г. по 29 ноября 1989 г. занимал пост кадия ДУМ Северного Кавказа по Кабардино-Балкарии. В 29 ноября 1989 г. избран муфтием Кабардино-Балкарии, став первым рос​сийским муфтием постсоветского периода. С 12 марта 2002 г. — заместитель председателя Координационного центра мусуль​ман Северного Кавказа, с 5 мая 2004 г. — исполнительный ди​ректор Международной исламской миссии.
Неоднократно организовывал конференции международ​ного и российского уровней и принимал участие в них в России и за рубежом. Женат, четверо детей.
Таджуддин Талгат (Таджуддинов Талгат Сафович, Тазеев Талгат Сафович)
Председатель ЦДУМ, Верховный муфтий шейх-уль-ислам Таджуддин (Таджуддинов) Талгат Сафич родился 12 октября 1948 г. в Казани. По национальности казанский татарин.
13 октября 1966 г. поступил в бухарское медресе «Мир-Араб», которое окончил в 1973 г. с отличием. В том же году Таджуддин назначается вторым имам-хатыбом казанской Соборной мече​ти «Аль-Марджани».
После стажировки Таджуддин поступает в университет «Аль-Азхар» в Каире, который оканчивает в 1978 г. В том же году он становится первым имам-хатыбом мечети «Аль-Марджани».
19 июня 1980 г. на съезде мусульман европейской части СССР и Сибири Т.Таджуддин был избран муфтием и предсе​дателем Духовного управления мусульман европейской части СССР и Сибири (ДУМЕС). На следующий год после торжеств по случаю празднования тысячелетия Крещения Руси, в 1989 г., Т.Таджуддин организовал всероссийское празднование 1100-ле- тия принятия ислама народами Поволжья и Приуралья.
В мае 1990 г. на совещании глав духовных управлений му​сульман СССР он был избран председателем Управления меж​дународных связей мусульманских организаций СССР. На V Съезде мусульман европейской части СССР и Сибири, кото​рый состоялся 6-8 июня 1990 г. в Уфе Т.Таджуддин был переиз​бран муфтием и председателем ДУМЕС, ему также было при​своено почетное духовное звание шейх-уль-ислам. С 1994 г. — Верховный муфтий ЦДУМ. 21 сентября 1998 г. награжден ор​деном Дружбы. Член Совета по взаимодействию с религиозными объедине​ниями при президенте РФ, президиумов Межрелигиозного со​вета России и Межрелигиозного совета СНГ. Считается лучшим знатоком арабского языка среди российских муфтиев.
Ризаэддин Фахреддин (Ризаэддин Фахретдинов)
Восьмой муфтий ЦДУМ России Ризаэддин Фахреддин ро​дился 4 января 1859 г. в деревне Кичучатово (в настоящее вре​мя — Альметьевский район Республики Татарстан) в семье имама. Первым учебным заведением, в котором Ризаэддин Фахреддинов официально получал знания, было медресе го​рода Чистополя, где он проучился один год. Затем он продол​жил образование в медресе деревне Нижнее Чершилы (ныне Лениногорский район Республики Татарстан). Получив зва​ние имама, Ризаэддин Фахреддин назначается имамом деревни Ильбяково (ныне Азнакаевский район Республики Татарстан), где проработал два года.
В феврале 1891 г. Ризаэддин Фахреддинов избирается на должность казыя Оренбургского мусульманского духовного со​брания. Ведя активную научную работу, Ризаэддин Фахреддинов параллельно изучал и архив Духовного собрания. Материалы этого богатейшего фонда легли в основу его двухтомного био​графического исследования «Асар» («Следы»), издававшегося с 1900 по 1908 гг.
В 1906 г. братья Рамеевы в Оренбурге начали выпускать га​зету «Вакыт» («Время») и пригласили Р.Фахреддинова сотрудни​чать в ней. Он, оставив должность казыя, переезжает из Уфы в Оренбург. А в 1908 г. становится редактором журнала «Шура».
В 1922 г. по настоянию председателя ВЦИК М.И.Калинина Ризаэтдин Фахреддин избирается муфтием Центрального ду​ховного управления мусульман России, на посту которого ак​тивно сотрудничает с советской властью. В 1926 г. по указанию ОГПУ он возглавляет советскую делегацию на Всемирном кон​грессе мусульман в Мекке.
Ризаэтдин Фахреддинов скончался 12 апреля 1936 г. в Уфе. После смерти объявлен японским шпионом.

Приложение 2
Конференции
Конференция мусульман Северного Кавказа
Дата проведения: 13 мая 1989 года Место проведения: Буйнакск Тип мероприятия: стихийная конференция Инициатор: «инициативная группа» Зейдуллы Алибекова Основные участники: противники действующего муфтия ДУМ СК Махмуда Геккиева
Обсуждавшиеся темы: искусственный кризис в ДУМ СК Влияние на развитие исламского сообщества России: низложение муфтия Махмуда Геккиева и начало раскола исламского сообще​ства России
Всемирный форум деловых кругов и мусульманских деятелей
Дата проведения: середина июля 1992 года Место проведения: Казань и Набережные Челны Тип мероприятия: международная исламская конференция Инициатор: ДУМЕС
Основные участники: ведущие исламские лидеры России и множество зарубежных гостей
Обсуждавшиеся темы: содействие арабских стран процессу исламского возрождения в России
Влияние на развитие исламского сообщества России: кульмина​цией форума стало открытие 16 июля набережночелнинской мечети «Таубе», во время которого произошел фатальный для единства ДУМЕС «витражный» скандал
Международная конференция «Кавказский дом»
Дата проведения: 2 сентября 1992 года Место проведения: Грозный
Тип мероприятия: международная исламская конференция Инициатор: Управление мусульман Кавказа и ДУМ Чеченской Республики
Основные участники: глава Управления мусульман шейх-уль- ислам Аллахшукюр Паша-заде, лидеры мусульман Северного Кавказа
Обсуждавшиеся темы: перспективы интеграции мусульман Кавказа
Влияние на развитие исламского сообщества России: принято решение о создавнии Высшего религиозного совета народов Кавказа во главе с шейх-уль-исламом Аллахшукюром Паша-заде
«Лицом к лицу»
Дата проведения: 8-9 сентября 1993 года Место проведения: Москва
Тип мероприятия: межрелигиозная конференция Инициатор: Ваад России (федерация еврейских организаций и общин), международная неправительственная организация «Российский клуб», Московский исламский центр, фонд «Куль​тура и будущее России», Всемирный еврейский конгресс и др.
Основные участники: имам-хатыб Московской соборной мече​ти Равиль Гайнутдин, главный раввин России Адольф Шаевич Обсуждавшиеся темы: межрелигиозный диалог Влияние на развитие исламского сообщества России: нет данных
Мусульманская культура и просвещение в России и странах СНГ
Дата проведения: 19-20 июля 1994 года Место проведения: Москва Тип мероприятия: международный форум Инициатор: ИКЦ России и Российско-арабский университет Основные участники: лидеры ИКЦ России и исламские лиде​ры 2-3 эшелонов; зарубежные гости
Обсуждавшиеся темы: вопросы исламского просвещения и со​временного состояния российской уммы
Влияние на развитие исламского сообщества России: нет данных
Переход цивилизации в высшую Эру Мироздания — Эру Творца
Дата проведения: сентябрь 1994 года Место проведения: Уфа
Тип мероприятия: конференция Инициатор: ЦДУМ и др.
Основные участники: лидеры ЦДУМ, ученые разных специ​альностей
Обсуждавшиеся темы: широкий спектр тем Влияние на развитие исламского сообщества России: данная кон​ференция запомнилась мусульманам в первую очередь неудач​ной попыткой принудительной госпитализации верховного муфтия Талгата Таджуддина, огульно обвиненного своими вра​гами в сумасшествии
Ислам и этноконфессиональное взаимопонимание
Дата проведения: 26 мая 1995 года Место проведения: Москва Тип мероприятия: конференция Инициатор: ДУМЦЕР
Основные участники: муфтий Равиль Гайнутдин Обсуждавшиеся темы: перспективы развития ислама, межре- лигиозный диалог
Влияние на развитие исламского сообщества России: обострение конфликта между ДУМЦЕР и ИКЦ России
Единение мусульман и координация просветительской деятельности
Дата проведения: август 1995 года Место проведения: Москва
Тип мероприятия: международная конференция Инициатор: ИКЦ России, ВКЦДУМР и правительство Саудовской Аравии
Основные участники: оппозиционные ЦДУМ исламские ду​ховные лидеры, ученые, зарубежные гости
Обсуждавшиеся темы: координация просветительской де​ятельности, современное состояние исламского сообщества России
Влияние на развитие исламского сообщества России: нет данных
Современный ислам в диалоге культур
Дата проведения: 19-20 апреля 1996 года
Место проведения: Нижний Новгород
Тип мероприятия: международная исламская конференцияИнициатор: Исламское общественное объединение «Ярдям», нижегородская Соборная мечеть
Основные участники: муфтий Нижегородской области Умар Идрисов, ученые-исламоведы
Обсуждавшиеся темы: широкий диапазон тем
Влияние на развитие исламского сообщества России: нет данных
Демократия и судьбы ислама в России
Дата проведения: 2 июля 1996 года Место проведения: Москва
Тип мероприятия: Всероссийская научно-практическая кон​ференция
Инициатор: ДУМЦЕР
Основные участники: лидеры ДУМЦЕР и ВКЦДУМР, лидер КПРФ ГА.Зюганов, ученые-исламоведы
Обсуждавшиеся темы: современное состояние и перспективы развития исламского сообщества России
Влияние на развитие исламского сообщества России: эта кон​ференция стала первой публичной акцией Совета муфтиев России, образованного днем ранее
Проблемы и перспективы вступления России в ОИК в качестве полноправного члена
Дата проведения: 20 марта 1997 года Место проведения: Москва
Тип мероприятия: «круглый стол» в Государственной Думе Инициатор: депутат Надиршах Хачилаев Основные участники: лидеры Союза мусульман России и ученые-исламоведы
Обсуждавшиеся темы: перспективы вступления России в ОИК Влияние на развитие исламского сообщества России: первое научно-политическое мероприятие, посвященное перспекти​вам интеграции России с ОЦК. По его итогам рекомендовано провести парламентские слушания на тему «Россия-ОИК»
Мусульмане России накануне XXI века
Дата проведения: 6 сентября 1997 года Место проведения: Москва
Тип мероприятия: международная научная конференция Инициатор: Совет муфтиев России
Основные участники: лидеры Совета муфтиев России, ученые- исламоведы
Обсуждавшиеся темы: широкий спектр тем с акцентом на со​временное положение исламского сообщества России
Влияние на развитие исламского сообщества России: нет данных
Ислам в России: традиции и перспективы
Дата проведения: 4-5 декабря 1997 года Место проведения: Москва
Тип мероприятия: всероссийская научно-практическая кон​ференция
Инициатор: Министерство Российской Федерации по делам национальностей и федеративным отношениям
Основные участники: лидеры Ц ДУМ, Совета муфтиев России, ДУМ Дагестана, Союза мусульман России, политики высокого уровня, ведущие российские исламоведы
Обсуждавшиеся темы: самый широкий спектр тем об истории и современном положении ислама в России
Влияние на развитие исламского сообщества России: призыв к раз​личным фондам и национально-культурным центрам теснее ко​ординировать свою деятельность с Духовными управлениями му​сульман; призыв к достижению подлинного единства муфтиятов
Исламская цивилизация и Россия сегодня — пути взаимодействия
Дата проведения: 4-5 июня 1998 года Место проведения: Москва
Тип мероприятия: международная конференция Инициатор: ИКЦ России
Основные участники: лидеры ИКЦ России и Совета муфтиев России, политики и зарубежные гости
Обсуждавшиеся темы: исламский мир и Россия в контексте политико-экономических связей; настоящее и будущее мусуль​манского сообщества России; исламская цивилизация в России Влияние на развитие исламского сообщества России: окончатель​ное’ примирение ИКЦ России и Совета муфтиев России; повы​шение авторитета лидера ИКЦ России Абдул-Вахеда Ниязова
Конгресс мусульман Кавказа
Дата проведения: 25 июля 1998 года
Место проведения: Грозный Тип мероприятия: мусульманская конференция Инициатор: ДУМ Чеченской Республики Основные участники: сотни мусульманских духовных лидеров из Чечни, Ингушетии и Дагестана
Обсуждавшиеся темы: борьба с ваххабизмом и необходимость объединения традиционных мусульман Кавказа
Влияние на развитие исламского сообщества России: участники кон​гресса призвали «запретить законодательством новое в регионе движение “ваххабизм”», изъять распространяемую им литературу, оградить молодежь от теологических учебных заведений в регио​не и за рубежом, где ведется пропаганда радикального ислама»
Конференция духовных управлений мусульман Северного Кавказа
Дата проведения: 17 августа 1998 года Место проведения: Назрань Тип мероприятия: конференция Инициатор: ДЦМ Ингушетии
Основные участники: лидеры мусульман Северного Кавказа Обсуждавшиеся темы: борьба с ваххабизмом и необходимость объединения традиционных мусульман Кавказа
Влияние на развитие исламского сообщества России: данная кон​ференция стала учредительным съездом КЦМСК
Роль мусульман в духовном возрождении России
Дата проведения: 5-6 июня 1999 года Место проведения: Москва
Тип мероприятия: международная исламская конференция Инициатор: Совет муфтиев России и др.
Основные участники: лидеры Совета муфтиев России, полити​ки и зарубежные гости
Обсуждавшиеся темы: широкий спектр тем
Влияние на развитие исламского сообщества России: нет данных
Межрегиональная конференция священнослужителей, посвященная 2000-летию Рождества Христова
Дата проведения: 26 декабря 1999 года
Место проведения: Ставрополь
Тип мероприятия: межрелигиозная конференцияИнициатор: Ставропольская епархия
Основные участники: православные священнослужители, муфтии республики Северного Кавказа
Обсуждавшиеся темы: 2000-летие христианства, борьба с тер​роризмом
Влияние на развитие исламского сообщества России: участники конференции с удовлетворением отметили, что при всей остро​те происходящих в Чечне событий не было и нет на Северном Кавказе противостояния на религиозной почве — и православ​ные, и мусульмане едины в отрицании экстремистского сепара​тизма, попыток навязать народам многонационального и по- ликонфессионального Северо-Кавказского региона неприязнь к российской государственности
Ислам — религия мира
Дата проведения: 3 ноября 1999 года Место проведения: Нальчик
Тип мероприятия: научно-практическая конференция Инициатор: Кабардино-Балкарская Республика Основные участники: муфтий Равиль Гайнутдин, духовные лидеры мусульман Северного Кавказа, высшее руководство Кабардино-Балкарии, исламоведы
Обсуждавшиеся темы: широкий спектр тем с акцентом на про​тиводействие мотивируемому исламом экстремизму
Влияние на развитие исламского сообщества России: обострение отношений Совета муфтиев России и ЦДУМ, ставшее преддве​рием их информационной войны
Ислам и политическая стабильность. 14 веков российской истории
Дата проведения: 11 мая 2000 года Место проведения: Москва
Тип мероприятия: научно-практическая конференция Инициатор: профильные комитеты Государственной Думы Основные участники: региональные муфтии ЦДУМ и Совета муфтиев России, депутаты, Чиновники, ученые-исламоведы Обсуждавшиеся темы: возраст исламского сообщества России Влияние на развитие исламского сообщества России: на данной конференции ярко проявилось противоречивое отношение му​сульман к празднованию 1400-летия с начала распространения ислама в России
Будущее мусульман России в новом тысячелетии
Дата проведения: 27-28 мая 2000 года Место проведения: Москва
Тип мероприятия: международный исламский форум Инициатор: Совет муфтиев России при содействии Комитета мусульман Азии
Основные участники: лидеры Совета муфтиев России, мэр Москвы Ю.М.Лужков, другие российские политики, представи​тели арабских стран
Обсуждавшиеся темы: ваххабизм на Северном Кавказе Влияние на развитие исламского сообщества России: Нас насто​раживает развитие в Чечне не имеющего ничего общего с ис​ламом ваххабизма. Но мы должны признать, что явление вах​хабизма в России — это результат нашей слабости, возникший из-за недостаточной духовной подготовки
Ислам в международных отношениях
Дата проведения: 9 ноября 2000 года Место проведения: Москва
Тип мероприятия: международная конференция Инициатор: Дипломатическая академия МИД России и Комитет мусульман Азии
Основные участники: ученые, политики и духовные лидеры мусульман России 2-3 эшелона
Обсуждавшиеся темы: роль ислама в международной политике Влияние на развитие исламского сообщества России: нет данных
Межрелигиозный миротворческий форум
Дата проведения: 13-14 ноября 2000 года Место проведения: Москва
Тип мероприятия: межрелигиозный всероссийский саммит Инициатор: Межрелигиозный совет России Основные участники: все ведущие духовные лидеры России Обсуждавшиеся темы: широкий спектр тем с акцентом на меж- религиозное сотрудничество
Влияние на развитие исламского сообщества России: нет данных
Мусульманский миротворческий форум муфтиев Юга России
Дата проведения: 15 ноября 2000 года Место проведения: Астрахань
Тип мероприятия: мусульманский миротворческий форум Инициатор: аппарат полномочного представителя Прези​дента РФ в Южном федеральном округе
Основные участники: верховный муфтий Талгат Таджуддин, муфтии Северного Кавказа, полномочный представитель Пре​зидента РФ в Южном федеральном округе
Обсуждавшиеся темы: сплочение традиционного мусульман​ского духовенства в борьбе против мотивируемого исламом экс​тремизма
Влияние на развитие исламского сообщества России: создание постоянно действующего совещательного органа муфтиев юга России
Угроза ислама или угроза исламу?
Дата проведения: 28 июня 2001 года Место проведения: Москва
Тип мероприятия: международная конференция Инициатор: ЦДУМ и движение «Евразия»
Основные участники: лидеры ЦДУМ и движения «Евразия», политики, ученые-исламоведы
Обсуждавшиеся темы: борьба с экстремизмом в исламе Влияние на развитие исламского сообщества России: самое круп​ное совместное мероприятие ЦДУМ и движения «Евразия»
Россия, ислам, глобализация
Дата проведения: 10 октября 2001 года
Место проведения: Москва
Тип мероприятия: «круглый стол»
Инициатор: Евразийская партия России, ИКЦ России, ДУМАЧР
Основные участники: лидеры вышеперечисленных организа​ций, депутаты, политологи
Обсуждавшиеся темы: военная операция США в Афганистане Влияние на развитие исламского сообщества России: в ходе «кру​глого стола» открыто распространялись антиправославные ма​териалы, что вызвало крайне негативную реакцию присутство​вавшего на мероприятии представителя Русской Православной Церкви и, как следствие, — публичный скандал
Ислам — религия мира
Дата проведения: 5 ноября 2001 года Место проведения: Москва
Тип мероприятия: научно-практическая конференция Инициатор: ДУМ Поволжья
Основные участники: сопредседатели Совета муфтиев России, ученые-исламвоведы, региональные политики Обсуждавшиеся темы: широкий спектр тем Влияние на развитие исламского сообщества России: нет данных
Ислам против терроризма
Дата проведения: 29 мая 2002 года Место проведения: Москва Тип мероприятия: исламская конференция Инициатор: Администрация Президента РФ, Совет муфтиев России, ЦДУМ и КЦМСК
Основные участники: лидеры ЦДУМ, муфтий Чечне Ахмад Шамаев, лидеры движения «Евразия»
Обсуждавшиеся темы: борьба с ваххабизмом Влияние на развитие исламского сообщества России: Совет муф​тиев России демонстративно проигнорировал данную конфе​ренцию, чем вызвал новый виток противостояния в исламском сообществе России. Таким образом, мероприятие, призванное примирить Равиля Гайнутдина и Талгата Таджуддина, возымело прямо противоположный эффект
Диалог цивилизаций: исторический опыт и перспективы XXI века
Дата проведения: 1-2 февраля 2002 года Место проведения: Москва
Тип мероприятия: российско-иранский международный науч​ный симпозиум
Инициатор: посольство Исламской республики Иран. Основные участники: исламоведы и исламские лидеры 2-3 эшелона
Обсуждавшиеся темы: глобальная повестка дня диалога циви​лизаций
Влияние на развитие исламского сообщества России: нет данных
Конференция по проблемам хаджа
Дата проведения: 27 мая 2003 года Место проведения: Махачкала Тип мероприятия: исламская конференция Инициатор: Совет по Хаджу при Комиссии по вопросам ре​лигиозных объединений при Правительстве РФ и правитель​ство Дагестана
Основные участники: представители КЦМСК и Совета муфти​ев России
Обсуждавшиеся темы: оптимизация паломничества в Мекку Влияние на развитие исламского сообщества России: первая спе​циализированная конференция по проблемам хаджа
Веротерпимость — основа процветания многонациональной России
Дата проведения: 22 сентября 2003 года Место проведения: Москва Тип мероприятия: конференция Инициатор: Совет муфтиев России
Основные участники: муфтий Равиль Гайнутдин и сопредседа​тели Совета муфтиев России
Обсуждавшиеся темы: 230-я и 215-я годовщины указов Екатерины II о веротерпимости и об учреждении Оренбургского Магометанского духовного собрания, современное положение исламского сообщества России. В итоговом документе конфе​ренции Союзу журналистов России, Союзу мусульманских жур​налистов России, Консультативному совету по освещению рели​гиозной тематики при Министерстве по делам печати рекомен​довано «разработать меры по обеспечению объективного осве​щения в СМИ всех вопросов, связанных с исламом и мусульма​нами». Одновременно подчеркивается, что «мусульмане России готовы содействовать органам власти в развитии политики то​лерантности, в укреплении межнациональной дружбы и межре- лигиозного согласия».
Влияние на развитие исламского сообщества России: данная кон​ференция выглядела попыткой Совета муфтиев России узурпи​ровать статус ЦДУМ как правопреемника Оренбургского маго​метанского духовного собрания. Это Совету муфтиев не удалось
Цивилизационные аспекты единства мусульманского сообщества
Дата проведения: 16-17 октября 2003 года Место проведения: Москва
Тип мероприятия: международная конференция Инициатор: Совет муфтиев России и Всемирная организа​ция по сближению мазхабов (Иран)
Основные участники: лидеры Совета муфтиев России и Всемир​ной организации по сближению мазхабов, мэр Москвы Ю.МЛуж- ков, ученые-исламоведы
Обсуждавшиеся темы: широкий спектр тем с акцентом на российско-иранские отношения
Влияние на развитие исламского сообщества России: нет данных
Реформизм в российском исламе: история и современность
Дата проведения: 27 февраля 2004 года Место проведения: Москва Тип мероприятия: научная конференция Инициатор: Институт востоковедения РАН и др.
Основные участники: ученые-исламоведы Обсуждавшиеся темы: евроислам, джадизм и другие течения российской исламской мысли
Влияние на развитие исламского сообщества России: нет данных
II Межрелигиозный миротворческий форум
Дата проведения: 2-3 марта 2004 года Место проведения: Москва
Тип мероприятия: международный (в рамках СНГ) межрели​гиозный саммит
Инициатор: Межрелигиозный совет России Основные участники: все ведущие духовные лидеры мусуль​ман России и СНГ
Обсуждавшиеся темы: широкий спектр тем с акцентом на меж- религиозное сотрудничество, координация усилий в борьбе с терроризмом
Влияние на развитие исламского сообщества России: создание Межрелигиозного совета СНГ, в президиум которого вош​ли муфтии Талгат Таджуддина, Равиль Гайнутдин и Исмаил Бердиев, а в исполнительный комитет — муфтии Мухаммадгали Хузин, Шафиг Пшихачев и имам-хатыб Харис Саубянов
Мусульмане за мир и согласие
Дата проведения: 27 мая 2004 года Место проведения: Москва
Тип мероприятия: конференция в рамках празднования 100-летнего юбилея московской Соборной мечети Инициатор: ДУМЕР
Основные участники: лидеры Совета муфтиев России и КЦМСК, лидеры и представители среднеазиатских муфтиятов, высокопоставленные политики, ученые-исламоведы
Обсуждавшиеся темы: широкий спектр тем с акцентом на истории московской Соборной мечети
Влияние на развитие исламского сообщества России: дополни​тельное повышение статуса Совета муфтиев России в глазах российской власти
Ислам против терроризма
Дата проведения: 3 июня 2004 года Место проведения: Москва Тип мероприятия: исламская конференция Инициатор: Совет муфтиев России, ЦЦУМ и КЦМСК Основные участники: лидеры Совета муфтиев России Обсуждавшиеся темы: пути противодействия терроризму Влияние на развитие исламского сообщества России: вторая неу​дачная попытка примирения враждующих центров российско​го ислама
Ислам за мир
Дата проведения: 21 апреля 2005 года Место проведения: Москва
Тип мероприятия: международный мусульманский форум Инициатор: общероссийская общественная организа​ция «Аль-Хак» совместно с Международной исламской мисси​ей и Объединенным советом духовных управлений мусульман России по противодействию экстремизму и терроризму
Основные участники: представители Совета муфтиев России, КЦМСК и ЦДУМ 2-3 эшелона, ученые-исламоведы
Обсуждавшиеся темы: борьба с ксенофобией, формирование правильного образа ислама в СМИ
Влияние на развитие исламского сообщества России: нет данных
Исламская культура в Волго-Уральском регионе
Дата проведения: 24 июня 2005 года Место проведения: Казань
Тип мероприятия: международный симпозиум в рамках празд​нования 1000-летия Казани
Инициатор: Совет муфтиев России и правительство Татар​стана
Основные участники: муфтий Равиль Гайнутдин, сопредседа​тели совета муфтиев России, президент Татарстана, зарубеж​ные гости, ученые-исламоведы
Обсуждавшиеся темы: история и современное положение ис​ламского сообщества Волго-Уральского региона, перспективы сближения России с ОИК
Влияние на развитие исламского сообщества России: нет данных
Исламский принцип «Золотой середины» — в жизнь
Дата проведения: 22 сентября 2005 года Место проведения: Саратов
Тип мероприятия: научно-практическая конференция Инициатор: ДУМ Поволжья
Основные участники: сопредседатели Совета муфтиев России, региональные политики
Обсуждавшиеся темы: широкий спектр тем
Влияние на развитие исламского сообщества России: нет данных
I Всероссийский мусульманский форум
Дата проведения: 5 ноября 2005 года Место проведения: Нижний Новгород
Тип мероприятия: всероссийская мусульманская конференция Инициатор: ДУМ Нижнего Новгорода и Нижегородской об​ласти
Основные участники: сопредседатели Совета муфтиев России, лидеры ДУМ Нижегородской области, ученые-исламоведы
Обсуждавшиеся темы: перспективы объединения мусульман России под единым руководством; современное положение ис​ламского сообщества России
Влияние на развитие исламского сообщества России: уровень участ​ников форума оказался намного ниже ожидавшегося, из-за чего поставленных задач он не выполнил. «Наибольшая опасность са​мой идее мусульманского единства исходила, увы, не от недругов и недоброжелателей Ислама. Напротив, первую скрипку в попытке заблокировать проведение Всероссийского мусульманского фору​ма, объявить ему бойкот играли лидеры самих же мусульман...», — отметили представители Нижегородского муфтията
Ислам и христианство: на пути к диалогу
Дата проведения: 24 ноября 2005 года Место проведения: Москва
Тип мероприятия: межрелигиозная конференция Инициатор: Совет муфтиев России
Основные участники: муфтий Равиль Гайнутдин, лидер рос​сийских католиков архипеписком Тадеуш Кондурусевич, пред​ставители Русской Православной Церкви
Обсуждавшиеся темы: исламо-христианский диалог в свете 40-летия декларации II Ватиканского Собора «Nostra aetate» Влияние на развитие исламского сообщества России: первая исламо-православно-католическая конференция
Гуманистические ценности и мусульманская молодежь России
Дата проведения: 30-31 мая Место проведения: Москва
Тип мероприятия: международная мусульманская конферен​ция
Инициатор: Совет муфтиев России
Основные участники: муфтий Равиль Гайнутдин, представите​ли мусульманских молодежных организаций, зарубежные гости Обсуждавшиеся темы: подготовка новых кадров; ислам и мо​лодежь
Влияние на развитие исламского сообщества России: первая мо​лодежная мусульманская конференция
«Ресурсы ислама и мусульманской традиции в формировании духовного пространства России»
Дата проведения: 16 июня 2006 года Место проведения: Пенза
Тип мероприятия: окружная научно-практическая конферен​ция
Инициатор: аппарат полномочного представителя прези​дента России в Приволжском федеральном округе
Основные участники: мусульманские лидеры Приволжского федерального округа, окружные чиновники высокого ранга Обсуждавшиеся темы: текущее состояние исламского сооб​щества Приволжского федерального округа, государственно​исламские отношения, исламофобия
Влияние на развитие исламского сообщества России: в своем вы​ступлении глава ДУМ Нижегородской области Умар Идрисов подверг резкой и некорректной критике полномочного пред​ставителя президента РФ в округе A.B.Коновалова, чем спрово​цировал резонансный конфликт
Всемирный саммит духовных лидеров
Дата проведения: 3-5 июля 2006 года Место проведения: Москва Тип мероприятия: межрелигиозный саммит Инициатор: Русская Православная Церковь, Межрелигиоз​ный совет России и Межрелигиозный совет СНГ
Основные участники: президент России В.В.Путин, патриарх Московский и всея Руси Алексий II, шейх-уль-ислам Аллахшукюр Паша-заде, главы крупнейших мусульманских центров России и СНГ, более 100 глав и представителей крупнейших религиоз​ных общин мира
Обсуждавшиеся темы: межрелигиозное сотрудничество Влияние на развитие исламского сообщества России: президент России В.В.Путин пригласил шейх-уль-ислама Аллахшукюра Па​ша-заде сесть рядом с собой, тем самым признав его наиболее авторитетным мусульманским лидером СНГ. Этот факт силь​но обидел председателя Совета муфтиев России Равиля Гайнут- дина, чьи отношения с Аллахшукюром Паша-заде после самми​та резко ухудшились
Мусульмане России — с Богом за Родину в мир «хай-тек»!
Дата проведения: 4 ноября 2007 года Место проведения: Москва
Тип мероприятия: всероссийский мусульманский форум Инициатор: ДУМ Нижегородской области Основные участники: лидеры ДУМ Нижегородской области Обсуждавшиеся темы: текущее состояние исламского сообще​ства России
Влияние на развитие исламского сообщества России: самая амби​циозная конференция ДУМ Нижегородской области, после ко​торой его присутствие на федеральном уровне резко снизилось
Ислам победит терроризм
Дата проведения: 3-4 июля 2008 года Место проведения: Москва
Тип мероприятия: международный мусульманский форум Инициатор: Фонд поддержки исламской культуры, науки и образования
Основные участники: ведущие мусульманские лидеры России и представительные делегации из арабских стран
Обсуждавшиеся темы: борьба с терроризмом, экстремизмом и исламофобией
Влияние на развитие исламского сообщества России: знаковая конфренция, призванная упорядочить механизмы зарубежной помощи российским мусульманам. Несмотря на резкое проти​водействие муфтия Равиля Гайнутдина организаторы конфе​ренции смогли в целом решить поставленные задачи
II Международный миротворческий форум
Дата проведения: 18-19 октября 2008 года Место проведения: Грозный
Тип мероприятия: международный мусульманский форум Инициатор: ДУМ Чеченской Республики Основные участники: главы северокавказских муфтиятов и представительные зарубежные делегации
Обсуждавшиеся темы: ислам как религия мира Влияние на развитие исламского сообщества России: крупнейшая мусульманская конференция под эгидой ДУМ Чеченской Рес​публики привела к резкому повышению авторитета этого муф- тията, окончательного закрепив его статус как самостоятельно​го игрока на мусульманском поле
Общероссийская конференция мусульманских журналистов
Дата проведения: 12 ноября 2008 года Место проведения: Казань
Тип мероприятия: всероссийская мусульманская конфереция Инициатор: ДУМ Республики Татарстан и ведущие мусуль​манские СМИ РоссииОсновные участники: муфтий Татарстана Гусман Исхаков, лиде​ры мусульман Татарстана и ведущие мусульманские журналисты Обсуждавшиеся темы: современная мусульманская журнали​стика в России
Влияние на развитие исламского сообщества России: первая круп​ная конференция мусульманских журналистов России
Мусульмане СНГ за межконфессиональное и межнациональное согласие
Дата проведения: 17 июня 2009 года Место проведения: Москва
Тип мероприятия: первый саммит мусульман СНГ Инициатор: Международная исламская миссия Основные участники: шейх-уль-ислам Аллахшукюр Паша-заде, верховный муфтий Талгат Таджуддин, муфтий Исмаил Бердиев, муфтии стран СНГ, зарубежные гости
Обсуждавшиеся темы: положение мусульман в СНГ и межре- лигиозный диалог
Влияние на развитие исламского сообщества России: созда​ние Консультативного совета мусульман СНГ во главе с шейх- уль-исламом Аллахшукюром Паша-заде; решающая победа Управления мусульман Кавказа над Советом муфтиев России в борьбе за первенство на постсоветском пространстве; получил высокую оценку Президента России Д.А.Медведева
Международный саммит исламского бизнеса и финансов
Дата проведения: 25-26 июня 2009 года Место проведения: Казань
Тип мероприятия: первый деловой мусульманский саммит в России
Инициатор: Правительство Татарстана, международные ис​ламские институты
Основные участники: представители властных структур Республики Татарстан, представители МИДа России, предста​вители российских и зарубежных мусульманских бизнес-кругов Обсуждавшиеся темы: антикризисные модели исламской эко​номики
Влияние на развитие исламского сообщества России: по итогам саммита было принято решение — создать в России инвестици​онную финансовую компанию, работающую по законам шариата
Приложение 3
Хронология
642 — первые отряды мусульман доходят до Дербента. Начинается постепенная исламизация народов Кавказа, закон​чившаяся только к XIX в.
685-686 — арабы захватывают Дербент, который с тех пор стал центром исламизации Северо-Восточного Кавказа, полу​чив название «Баб ал-Джихад» («ворота джихада»).
913 — арабский проповедник Абу Муслим распространил ис​лам среди лезгинов.
Х-Ш вв. — ислам принимают другие народы юга Дагестана.
922 — Волжская Булгария принимает ислам после знаком​ства с посольством багдадского халифа аль-Муктадира.
932 — сын булгарского царя совершает хадж, что оконча​тельно закрепило связи Волжской Булгарии с исламским ми​ром. Теперь эта страна стала восприниматься как самый север​ный форпост ислама.
957 — выбиравший веру великий князь Владимир прини​мает делегацию волжских булгар. «Веруем Богу и учит нас Магомет так: совершать обрезание, не есть свинины, вина не пить, по смерти же, говорит, можно творить -блуд с женами. Дает Магомет каждому по семидесяти прекрасных жен и избе​рет из них красивейшую и воплотит в ней красоту всех», — так описывает аргументы мусульманских миссионеров древнерус​ская летопись. В итоге великий князь сделал выбор в пользу пра​вославного христианства.
1257 — Золотую Орду возглавил первый хан-мусульманин — Берке.
1313 — хан Султан Мухаммед Узбек объявляет ислам государ​ственной религией Золотой Орды. Благодаря этому ислам смог распространиться среди многочисленных тюркских племен от Крыма до Сибири.
Середина XIV века — начинается массовое строительство мече​тей и медресе в городах Золотой Орды.
XIV в. — ислам стал распространяться среди аварцев.
ХЧ-ХШ вв. — ислам распространяется в Чечне.
1438 — создается Казанское ханство, ставшее главным опло​том ислама в Поволжье.
1445 — великий князь московский Василий II Тёмный за во​енную помощь отдает казанскому царевичу Касиму в удел город Городец-Мещерский с волостью, положив начало Касимовскому царству на Оке. Приехавшие сюда мусульмане стали устраивать​ся так, как им было привычно, строили мечети и вообще поль​зовались полной вероисповедания.
СерединаXVIв. — в состав России входят новые земли, густона​селенные мусульманами — Казанское, Астраханское, Ногайское и Сибирское ханства. Начинается христианизация мусульман​ских народов.
1593 — издается грамота царя Федора Иоанновича «О по​строении слободы с церковью и переводе туда из уезда ново- крещенов, поколебавшихся от соседства с иноверцами в право​славной вере, о разрушении татарских мечетей, с запрещением впредь строить оные, и о недозволении русским людям жить в услужении у татар и немцев».
XVI-XVII ев. — распространение ислама в Кабарде.
1649 — по Соборному уложению года ислам получает зако​нодательное признание. В статьях 161 главы X «О суде» и 3 гла​вы XIV «О крестном целовании» было определено, что «князи и мурзы, и татары, и чуваша, и черемиса, и всякие ясачные люди» приводятся к присяге «по их вере по шерти». Такая же практи​ка была принята и веком ранее — в описи архива Посольского Приказа, составленной в 1560 г. при Иване Грозном, упомянут «Куран татарский, на чем приводят татар к шерти».
Начало XVII в. — Смутное время — мусульмане-татары оказыва​ют поддержку войскам Минина и Пожарского.
1613 — в утвержденной на Земском соборе грамоте значится семь «рукоположений» мурз и князей татарских, которые при​няли деятельное участие в установлении династии Романовых.
1675 — царь Алексей Михайлович направляет в Индию по​сольство во главе с касимовским татарином, «астраханско​го бухарского двора жителем» Махметом Исупом (Юсуфом) Касимовым.
1716 — Петр I повелевает сделать первый перевод Корана на русский язык.
1731 — в Свияжске создается новокрещенская комиссия (с 1740 г. — Новокрещенская контора), призванная координиро​вать православную миссионерскую деятельность среди татар- мусульман.
1736 — указ императрицы Анны Иоанновны положил начало интеграции мусульманского духовенства в государственный ап​парат Российской Империи.
1744 — императрица Елизавета Петровна издает указ о при​знании государством мечетей и мусульманских приходов.
1755 — в Поволжье под мусульманским лозунгами вспыхива​ет восстание муллы Батырши.
1756 — сенат издает указ, дающий право строить новые мече​ти в Поволжье и Сибири.
1756 — в волжской деревне Бурундуки (в настоящее время — Кайбицкий район Республики Татарстан) родился первый рос​сийский муфтий Мухамеджан Гусейнов (Хусейнов).
1717 — османский султан Мурад IV приказывает крымским ханам Девлет-Гирею и Казы-Гирею распространить ислам сре​ди адыгов.
1773 — императрица Екатерина II распоряжается об изда​нии указа Святейшего Правительствующего Синода «О терпи​мости всех вероисповеданий и о запрещении Архиереям всту​пать в разные дела, касающиеся до иноверных вероисповеда​ний и до построения по их закону молитвенных домов, предо​ставляя все сие светским начальствам».
1774 — по условиям Кючук-Кайнарджийского мира Россия временно согласилась с правом Османов выступать в качестве «верховных калифов магометанского закона» и духовных лиде​ров мусульман Российской Империи.
1782 — в Москве строится первая деревянная мечеть.
1784 — выходит именной указ императрицы Екатерины II «О позволении Князьям и Мурзам Татарским пользоваться все​ми преимуществами Российского дворянства», который наде​лял мусульман благородного происхождениями всеми правами российского дворянства.
1788 — издаются указы «Об определении Мулл и прочих ду​ховных чинов Магометанского закона и об учреждении в Уфе духовного собрания для заведования всеми духовными чинами того закона, в России пребывающими» (Именной указ от 22 сен​тября 1788 г.) и «О назначении Муфтия над всеми обитающи​ми в России Магометанского закона людьми» (Именной указ от
22 сентября 1788 г.). Первым российским муфтием становится ахунд Мухамеджан Гусейнов (Хусейнов).
1789 — выходит Указ «Об определении в учрежденное в Уфе Духовное Собрание Магометанского закона Секретаря, Кан​целярских и прочих служителей, с произвождением им жало​вания» (Высочайше конфирмированный доклад Сената от 20 апреля 1789 г.). Начинается создание первого российского муф- тията — Оренбургского магометанского духовного собрания.
1794 — Екатерина II подписывает Именной указ «О бытии в Таврической области Магометанскому Духовному Правлению под председательством муфтия», которым был назначен Сеит Мегмет-эфен ди.
1796 — Уфимский муфтият стал именоваться Оренбургским Духовным Магометанского закона собранием.
1797 — по указу императора Павла I почти четыре тысячи эк​земпляров Корана были напечатаны и «разосланы для продажи в те губернии, где населены народы Магометанского вероиспо​ведания».
1800 — снимаются ограничения на издание мусульманской религиозной литературы.
1805 — начали издаваться указы, призванные упорядочить жизнь мусульман Закавказья.
1808 — мусульманское духовенство Казанской губернии вы​ступает с требованиями создания независимого религиозного учреждения.
1810 —в соответствии с Манифестом «О разделении Государ​ственных дел на особые управления с означением предметов каждому управлению принадлежащих» курирование исламских вопросов было поручено новообразованному Главному управ​лению духовных дел Иностранных исповеданий. Впоследствии Главное управление духовных дел было переименовано в де​партамент, в 1817 г. вошло в состав Министерства Духовных дел и Народного просвещения, а в 1832 г. было передано Ми​нистерству внутренних дел.
1812 — мусульманские подразделения храбро сражаются в Отечественной войне.
1817 — начинается Кавказская война.
1818 —в селе Ябынчи Казанской губернии родился знамени​тый мусульманский богослов и историк Шигабутдин Марджани.
1823 — учреждается титул шейх-уль-ислама Кавказа, который получил шиитский ахунд Тифлиса Мухаммад Гуссейн-заде.
1823 — в Татарской слободе в награду за доблесть, проявлен​ную татарскими и башкирскими полками в Отечественной во​йне 1812 года, была построена большая каменная мечеть, впо​следствии названная Исторической.
1824 — новым муфтием Оренбургского Духовного Магоме​танского закона собрания становится ахун Габдессалям Габдра- химов.
1824 — генерал Ермолов пытался прекратить волнения, на​чатые последователями мюридизма.
1826 — муфтий Габдессалям Габдрахимов готовит специаль​ное воззвание по случаю вступления на престол императора Николая I, а во время восстания декабристов молится о защите императора от мятежей и бедствий.
1829 — МВД разрабатываются проекты типовых мечетей, опубликованные в «Журнале министерства внутренних дел».
1832 — для управления мусульманами-суннитами вводится должность муфтия Кавказа, первым из которых стал казанский улем Таджуддин Мустафин.
1834 — имам Шамиль приходит к власти и возглавляет со​противление царским войскам.
1840 — новым муфтием Оренбургского Духовного Магоме​танского закона собрания становится Габдельвахит Сулейманов.
1844 — на знаках ордена Св. Станислава, Св. Анны и Св. Геор​гия, жалуемых лицам нехристианского вероисповедания, в пер​вую очередь мусульманам, изображение святых и их вензелей по распоряжению императора Николая I стало заменяться чер​ным императорским орлом.
1845 — должности военных имамов вводятся во всех портах Российской Империи.
1846 — Оренбургское Духовное Магометанского закона со​брание переименовывается в Оренбургское магометанское ду​ховное собрание (ОМДС).
1846 — в деревне Тюменсу Касимовского уезда Рязанской гу​бернии родился будущий ахун Санкт-Петербуга и авторитетный мусульманский богослов Атаулла Баязитов.
1848 — император Николай I «совершенно запретил въезд в пределы наши всяким лицам духовного магометанского звания, кто бы ни были, даже и нашим подданным, ежели приняли ду​ховное звание за границею».
1859 — имам Шамиль сдается в плен и препровождается в Калугу.
1859 — на средства архиепископа Казанского Георгия, осно​вателя отделения восточных языков Казанской духовной акаде​мии, издается «Полный конкорданс Корана, или Ключ ко всем словам и выражениям его текстов для руководства к исследова​нию религиозных, юридических, исторических и литератур​ных начал сей книги» за авторством знаменитого востоковеда Александра Казем-Бека.
Вторая половина XIX в. — в татарской среде возникает обнов​ленческое движение джадидов.
1864 — завершается Кавказская война.
1866 — вместе со своими сыновьями Кази-Магомедом и Ша- фи-Магомедом в зале калужского Дворянского собрания Ша​миль присягает императору Александру И.
1872 — завершается процесс формирования мусульманских духовных управлений Закавказья.
1878 — казанский православный исламовед С.Суаблуков вы​пускает самый качественный перевод Корана на русский язык.
1882 — будущий муфтий Галимжан Баруди основывает знаме​нитое казанское медресе «Мухаммадийя».
1882 — муфтий ОМДС Салимгарей Тевкелеев обращается к министру внутренних дел с просьбой дать разрешение на по​стройку в столице империи Соборной кафедральной мечети.
1883 — на русском языке выходит первая книга татарского му​сульманского богослова ахуна Атауллы Баязитова «Возражение на речь Эрнеста Ренана».
1883 — выходит первый номер первой мусульманской газе​ты Российской империи — Терджимана Исмаила Гаспринского.
1886 — новым муфтием Оренбургского Духовного Магоме​танского закона собрания становится ахун Мухамедьяр Сул​танов.
1887 — Государственный Совет выносит постановление, что мусульмане свободны в отправлении своего культа при условии, что это не будет вредить Православной Церкви.
1887 — на русском языке выходит ключевая книга татар​ского мусульманского богослова ахуна Атауллы Баязитова «Отношение ислама к науке и иноверцам».
1892 — Министерство народного просвещения принимает циркуляр об изъятии из медресе и мектебов рукописных книг и запрещении преподавательской деятельности муллам, получив​шим образование за рубежом.
1894 — начинается систематическое цензурирование мусуль​манских книг.
1897 — первая Всеобщая перепись населения Российской Империи насчитывает 13 миллионов 889 тысяч мусульман, ко​торые составили 11% от населения страны. Суннитских мече​тей в Российской Империи без учета Средней Азии насчитыва​лось около 6 тысяч, шиитских — около тысячи.
1904 — открывается Московская соборная мечеть.
1905 — В Нижнем Новгороде проходит I Всероссийский му​сульманский съезд, на котором создается первая российская му​сульманская партия либерально-демократическое движение «Иттифак-аль-муслимин». Впоследствии его члены составят ак​тив мусульманской фракции Государственной Думы.
1905 — создается мусульманское крыло Союза русского на​рода — «Союз русского народа с мусульманами». Мусульманские лидеры Казани во главе с будущим муфтием Галимжаном Баруди принимают участие в монархических черносотенных демон​страциях.
1906 — в Санкт-Петербурге проходит II Всероссийский му​сульманский съезд.
1906 — в Нижнем Новгороде проходит III Всероссийский му​сульманский съезд.
1907 — император Николай II жертвует свои средства на строительство мечети в Твери, заложенной местной мусульман​ской общиной «в честь Государя Императора <...> в память бла​гополучного избавления от покушения на его жизнь».
Весна 1907 — в Казани проходит шествие Союза русского на​рода, в котором принимают участие более 20 мулл.
1908 — проходит регистрацию устав монархического Цар- ско-народного мусульманского общества.
1908 — в войсках вводится должность полкового муллы.
1910 — закладывается Санкт-Петербургская соборная мечеть.
1910 — будущий муфтий Мухаммад Сафа Баязитов основыва​ет черносотенную партию «Сират аль-Мустаким».
1913 — 39 членов Государственной Думы вносят законода​тельное предложение об учреждении особого духовного управ​ления для мусульман Северного Кавказа «по образцу Закавказ​ского муфтията».
1913 — в Санкт-Петербурге открывается крупнейшая во вну​тренней России соборная мечеть.
1914 — муфтий Мухаммедъяр Султанов издает фетву следую​щего содержания: «Мы, мусульмане, заодно со всем российским народом в эти тяжелые времена должны подать помощь нашему государству к отражению неприятелей <...> И во времена преж​них войн, защищая Отечество, русские мусульмане показывали великие самопожертвования, и во времена настоящих, прохо​дящих перед нами событий они, Бог даст, выкажут с избытком еще раз свой патриотизм».
1914 — в Санкт-Петербурге проходит IV Всероссийский му​сульманский съезд, на котором были поставлены вопросы о ре​формировании системы духовных управлений.
1915 — новым муфтием Оренбургского Духовного Магоме​танского закона собрания становится ахун Мухаммад Сафа Бая​зитов.
1916 — специальным приказом Николая II в войсках вводит​ся должность дивизионного муллы.
Февраль 1917 — к власти в исламской общины России прихо​дят представители левых общественно-политических кругов. Муфтий ОМДС Мухаммад-Сафа Баязитов по распоряжению из столицы был свергнут и помещен под домашний арест как «ставленник “правых” групп».
7 марта 1917 — члены мусульманской фракции Думы соби​рают своих единоверцев на митинг в Петрограде, на котором выражают поддержку Временному правительству и направляют поздравительные телеграммы его руководителям.
25 марта 1917 — на Всекрымском мусульманском съезде пер​вым «демократическим» муфтием Таврического муфтията изби​рается Челеби Челебиев (Номан Челеби Джихан).
Середина апреля 1917 г. — мусульманские съезды проходят в Верном и Ташкенте. Делегаты первого, казахского, съезда при​зывали создать отдельный муфтият для степных областей, ко​торый предполагалось назвать Казахстанским духовным со​бранием. Их единоверцы узбеки также постарались обособить​ся от ОМДС и создали туркестанский мусульманский централь​ный совет, или Туркестанский краевой мусульманский совет (Тукрамус).
Апрель 1917 — в Баку открывается I Съезд кавказских мусуль​ман (Кавказский мусульманский съезд), который, в отличие от аналогичных съездов в других регионах, привел к сближению, а не к дальнейшему разделению мусульман. Одним из главных его решений стала резолюция о необходимости создания централь​ного общемусульманского органа с законодательными функци​ями для всей России.
Апрель 1917 — мусульманские съезды проходят в Верном и Ташкенте.
Май 1917 — в Дагестане учреждается Союз объединенных горцев, на первом съезде которого было предложено создать на Северном Кавказе исламское государство.
1 мая 1917 — в Уфе открывается I Всероссийский съезд му​сульман.
17-26 июля 1917 — в Казани проходит I Всероссийский му​сульманский военный съезд.
18 июля 1917 — в Казани открывается II Всероссийский му​сульманский съезд, выявивший новые противоречия в мусуль​манской среде. Выразилось это в первую очередь в том, что представители Кавказа и Средней Азии на него не явились.
20 ноября 1917 — Совет народных комиссаров выпускает Обращение «Ко всем трудящимся мусульманам России и Вос​тока», в котором мусульманам обещались значительные префе​ренции.
20 ноября 1917 — в Уфе начинают свою работу образованные на II Всероссийском мусульманском съезде Милли Меджлис и Милли Идара.
29 ноября 1917 — Милли Меджлис принимает решение о соз​дании национального государства.
Ноябрь 1917 г. — в Крыму проходит I Курултай крымско- татарского народа, который провозглашает Крымскую Демок​ратическую Республику во главе с муфтием Крыма Челеби Челе- биев.
14 декабря 1917 — Краевой мусульманский съезд Петроград​ского национального округа обращается с письмом в адрес На​родного Комиссариата по делам национальностей, в котором отмечается, что Коран Османа как «священное сокровище и до​стояние всего мусульманского мира должен находиться в руках самих мусульман». Через пять дней на это прошение поступает положительный ответ Совета народных комиссаров, и Коран Османа передается делегатам съезда.
5 января 1918—председателем Милли Идара избирается авто​ритетный мусульманский политик-пантюркист Садри Максуди (Садретдин Максудов), депутат Думы второго созыва и бывший член центрального комитета партии «Иттифак аль-Муслимин».
10 января 1918 — Милли Меджлис ставит вопрос о «внесении на международную арену и обеспечении правового статуса ре​шений, принятых Миллет Меджлисе мусульман тюрко-татар внутренней России и Сибири о конституции национальной ав​тономии и Идель-Урал Штата», надеясь добиться международ​ного признания.
19 января 1918 — при Наркомнаце учреждается Центральный комиссариат по делам мусульман внутренней России и Сибири (Муском), председателем которого становится М.Вахитов.
23 февраля 1918 — муфтий Крыма Челеби Челебеев расстре​лян большевиками в Севастополе.
21 апреля 1918 — выходит Постановление Наркомнаца об упразднении Милли Идара.
2 мая 1918 — И.В.Сталин подписывает Постановление Нар​комнаца о создании Мусульманской рабоче-крестьянской ар​мии в составе Рабоче-крестьянской Красной армии.
Июнь 1918 — создается Центральная мусульманская военная коллегия (Центрмусвоенколлегия) при Наркомате военных и морских дел.
17-23 июня 1918 — в Казани проходит организованная Мус- комом I Конференция мусульманских коммунистов, на которую прибыли делегаты более чем из десяти регионов страны. По ее итогам принимается решение — основать Российскую партию мусульманских коммунистов (большевиков), управляемую соб​ственным ЦК и автономной от РКП (б).
29 июня 1918 — в Петрограде проходит совещание предста​вителей православия, старообрядчества, католичества, иудаиз​ма, лютеранства и ислама, посвященное выработке единой ли​нии борьбы против Декрета об отделении церкви от государ​ства. Следуя решениям этого совещания, муллы заявили, что не считают возможным применение данного Декрета, чем навлек​ли на себя серьезное неудовольствие новых властей, пытавших​ся поссорить их с православными.
Октябрь 1918 — Шиитское и Суннитское духовные правления мусульман Закавказья объединяются в единое духовное правле​ние — Машихат, ставшее первой в мире шиито-суннитской цен​трализованной религиозной организацией.
Сентябрь 1919 — чеченский улем Узун-Хаджи Салтинский объявляет о создании Северокавказского эмирата (эмирства) и провозглашает себя его главой — эмиром, получив соответству​ющий фирман османского султана как халифа всех суннитов.
16 сентября 1920 — в Уфе проходит I Всероссийский съезд му​сульманского духовенства.
Январь 1918 — на III Вседагестанском съезде улем Али Аку- шинский избирается шейх-уль-исламом Дагестана.
В июне 1922 — по указанию Центрального Комитета ВКП(б) в составе Секретно-оперативного управления ГПУ, образован Восточный отдел, которому было поручено курировать «мусуль​манский вопрос».
10 июня 1923 — в Уфе открывается «духовный съезд предста​вителей населения Башкирии», который принимает решение
о
создании Башкирского центрального духовного управления (ЦДУМ БАССР).
10-21 июня 1923 — в Уфе проходит II Всероссийский съезд му​сульманского духовенства. Новым муфтием ЦДУМ избирается Ризаэтдин Фахреддин (Фахреддинов).
1923 — Народный комиссариат иностранных дел требовал от своих структур проведения активной работы под девизом «Шариат и социализм не противоречат друг другу».
1923 — на I Съезде крымских мусульман принимается реше​ние о преобразовании Таврического муфтията в Религиозную организацию мусульман Крыма (РОМК) во главе с муфтием.
9- 12 июня 1923 — в Москве проходит созванное по инициати​ве Сталина Четвертое совещание ЦК РКП(б) с ответственны​ми работниками национальных республик и областей. На нем Сталин сделал два доклада: «Практические. мероприятия по проведению в жизнь резолюции XII Съезда партии по нацио​нальному вопросу» и Доклад ЦКК об антипартийной, антисо​ветской деятельности Султан-Галиева.
20 ноября 1923 — в селении Кахиб Гунибского округа под пред​седательством шейха Хабибуллы Кахибского и при содействии советских органов открывается съезд мусульманского духовен​ства Дагестана, призванный осудить действия воюющего про​тив советской власти Нажмутдина Гоцинского.
7 июня 1926 — в Мекке открывается Всемирный мусульман​ский конгресс, на который прибывает представительная де​легация советских мусульман во главе с муфтием Ризаэтдином Фахреддином.
6-10 октября 1926 — в Уфе проходит III Всероссийский съезд мусульманского духовенства.
27 апреля 1927 — ЦДУМ принимает обращение ко всем мухта- сибам, имамам и всем мусульманам, в котором опровергает об​винения в политизации преподавания религии и чинимых свет​скому образованию препонах. Ц ДУМ заявляет о поддержке обу​чения в светской школе и указывает, что преподавание религии сводилось к обучению догматам Ислама в соответствии с зако​нами об отделении церкви от государства.
28 мая 1928 — президиум ЦИК РСФСР выносит постановле​ние о полном запрете преподавания мусульманского вероуче​ния.
1930 — во внутренней России закрыто 87% мухтасибатов, бо​лее 70% мечетей, от 90 до 97% мулл и муэдзинов лишены воз​можности осуществлять свою деятельность.
В 1936 — начинается дело «Дело о заговоре руководителей ЦДУМ», суть обвинений по которому сводилась к тому, что муф​тий Ризаэтдин Фахреддин и казый Кашшаф Тарджемани гото​вились объявить о закрытии ЦДУМ с целью вызвать антисо​ветские волнения верующих. По этому делу было арестовано и расстреляно более 30 человек, включая троих казыев ЦДУМ, — Зияэтдина Камали (Камалетдинова), Мухлису Буби и Кашшафа Тарджемани.
26 декабря 1937—последний царский муфтий Мухаммад Сафа Баязитов расстрелян в Казани.
1941 — из 13700 мусульманских приходов внутренней России сохранилось лишь около ста. Все учебные заведения закрыты, выпуск газет и журналов прекращен, издательские проекты за​морожены.
3 марта 1943 — в газете «Известия» была опубликована теле​грамма муфтия Расулева о начале сбора мусульманами средств на строительство танковой колонны и его личном взносе в раз​мере 50 тысяч рублей.
12 июля 1943 — группа мусульманских богословов Узбекистана во главе с авторитетным улемом Эшоном Бабахановым направ​ляет письмо на имя председателя Президиума Верховного Совета СССР М.И.Калинина с предложением об образовании отдельного духовного центра для мусульман Средней Азии и Казахстана.
15 октября 1943 — в Ташкенте проходит Первый курултай мусульманских улемов Средней Азии и Казахстана, на кото​ром создается духовное управление мусульман Средней Азии и Казахстана во главе с муфтием Эшоном Бабахановым.
Конец 1943 — создается Духовное управление мусульман Се​верного Кавказа.
14 апреля 1944 — принимается решение о восстановлении Машихата мусульман Закавказья под названием «Духовное управление мусульман Закавказья» (ДУМЗак).
25-28 мая 1944 — в бакинской мечети «Тазапир» прохо​дит Учредительный съезд Духовного управления мусульман Закавказья.
1944 — создается Совет по делам религиозных культов, кото​рому было предписано курировать все неправославные, в пер​вую очередь — мусульманские общины.
1945 — муфтий Габдурахман Расулев обращается в Совет по делам религиозных культов при Совете министров СССР с просьбой перевести резиденцию ЦДУМ в Москву, однако не по​лучает положительного ответа.
1945 — мусульманам СССР вновь дозволяется совершать хадж. Первую группу паломников возглавляет глава ДУМ Сред​ней Азии и Казахстана муфтий Эшон Бабахан.
1947 — усилиями ДУМ Средней Азии и Казахстана начал издаваться журнал «Мусульмане советского Востока» («Совет Шарки мусулмонлари»).
25 октября 1948 — в Уфе открывается IV Всероссийский съезд мусульманского духовенства, по итогам которого ЦДУМ РСФСР было переименовано в Духовное управление мусульман Европейской части СССР и Сибири (ДУМЕС).
13 мая 1950 — в газете «Известия» публикуется заявление ДУМЕС, подписанное его муфтием Габдрахманом Расулевым. «От лица кадиев, мухтасибов и верующих европейской части СССР и Сибири в пределах нашего великого Отечества мы вы​ражаем единодушное согласие с резолюциями Стокгольмской сессии Постоянного комитета Всемирного Конгресса сторон​ников мира».
21 марта 1951 — в Уфе проходит меджлис ДУМЕС, на кото​ром его новым муфтием избирается Шакир Хиялетдинов, при​бывший в качестве гостя САДУМ.
7 июня 1954 — выходит Постановление ЦК КПСС «О круп​ных недостатках в научно-атеистической пропаганде и мерах ее улучшения», после которого давление и на ислам, и на правосла​вие резко усилилось.
5 июня 1957 — в Ташкенте умирает первый муфтий Средней Азии и Казахстана Эшон Бабаханов.
Июнь 1957 — на третьем курултае САДУМ новым председа​телем этого управления избирается сын Эшона Бабаханова Зияуддин.
1957 — выходит первое издание Корана в СССР.
1961 — при САДУМ открывается отдел международных свя​зей, который стал курировать вопросы паломничества, приема и отправления делегаций, а также переписку с зарубежными му​сульманами.
1-4 июля 1969 — в Троице-Сергиевой Лавре открывается Межрелигиозная конференция под девизом: «За сотрудниче​ство и мир между народами».
1970 — САДУМ проводит в Ташкенте Международную кон​ференцию «За единство и сотрудничество мусульман в борьбе за мир», посвященную событиям на Ближнем Востоке.
1973 — муфтий Зияуддин Бабаханов развивает тему обостре​ния на Ближнем Востоке, собрав в Ташкенте Конференцию «В поддержку справедливой борьбы народов за освобождение сво​их территорий, за национальную независимость и социальный прогресс».
20-23 августа 1974 — САДУМ проводит в Самарканде пред​ставительную Конференцию «Имам аль-Бухари и современ​ность» , в которой наряду с ведущими отечественными богосло​вами принимали участие более 60 делегатов из 27 стран мира.
Май 1975 — новым муфтием ДУМЕС избирается имам-хатыб ленинградской Соборной мечети Габдельбари Исаев.
Октябрь 1976 — в Ташкенте проходит Международная конфе​ренция «Претворение в жизнь учения Корана и Сунны в совре​менных условиях», приуроченная к 30-летию САДУМ.
6-10 июня 1977 — в Москве проходит Межрелигиозный сам​мит «Религиозные деятели за прочный мир, разоружение и справедливые отношения между народами».
1979 — проходят торжества, посвященные наступлению
XV в. Хиджры.
1981 — выступая на XXVI Съезде КПСС, генеральный секре​тарь компартии Л.И.Брежнев признает неоднозначность ис​ламского фактора, под знаменем которого может развертывать​ся как освободительная борьба, так и контрреволюционные мя​тежи. «В некоторых странах Востока в последнее время актив​но выдвигаются исламские лозунги. Главное в том, какие цели преследуют силы, провозглашающие те или иные лозунги. Под знаменем ислама может развертываться освободительная борь​ба. Об этом свидетельствует опыт истории, в том числе и самый недавний. Но он же говорит, что исламскими лозунгами опери​рует и реакция, поднимающая контрреволюционные мятежи. Все дело, следовательно, в том, каково реальное содержание того или иного движения», — подчеркнул он.
1978 — ДУМ Северного Кавказа возглавляет муфтий Махмуд Геккиев.
1980 — ДУМ Закавказья возглавляет шейх-уль-ислам Аллахшукюр Паша-заде.
1980 — ДУМЕС возглавляет муфтий Талгат Таджуддин.
1-2 октября 1981 — в Москве проходит Международная меж- религиозная встреча.
10- 14 мая 1982 — в Москве проходит Межрелигиозный сам​мит «За спасение священного дара жизни от ядерной катастро​фы».
23 декабря 1982 — муфтий Зияуддин Бабаханов скончался в Ташкенте и был похоронен рядом со своим отцом в мавзолее имама Абу Бакра Мухаммада ибн Али Исмаил аль-Каффаль аш- Шаши. В том же году новым муфтием САДУМ избирается его сын Шамсуддин.
5 апреля 1983 — выходит Постановление ЦК КПСС «О мерах по идеологической изоляции реакционной части мусульманско​го духовенства».
1-3 октября 1986 — в Баку проходит Международная мусуль​манская конференция за «Мусульмане в борьбе за мир», собрав​шая более 600 делегатов из 60 стран мира и ставшая крупней​шей за весь советский период мусульманской конференцией.
1989
1989 — глава мусульман Закавказья шейх-уль-ислам Аллах- шукюр Пашазаде первым из мусульманских духовных лидеров избирается депутатом Верховного Совета СССР.
17- 18 февраля — Первый всетатарский съезд учреждает «Народное движение в поддержку перестройки — Татарский об​щественный центр», впоследствии известное как Всесоюзный татарский общественный центр (с 16 февраля 1991 г.) и Всетатарский общественный центр (с начала 1992 г.). Новое движение становится «материнской» структурой для большин​ства радикальных националистических партий Татарстана.
Март — в Дагестане начинается кампания по смещению муфтия Духовного управления мусульман Северного Кавказа (ДУМСК) Махмуда Геккиева.
13 мая — в Буйнакске открывается Конференция мусульман Северного Кавказа, закончившаяся смещением муфтия Махмуда Геккиева и захватом резиденции ДУМ Северного Кавказа в Махачкале. Временно исполняющим обязанности муфтия изби​рается Магомед-Мухтар Бабатов.
16- 25 августа — в Поволжье проходят торжества, посвящен​ные 1100-летию принятия Волжской Булгарией ислама и 200-ле​тию Духовного управления мусульман Европейской части СССР и Сибири (ДУМЕС).
Ноябрь-декабрь —ДУМСК распадается. Появляются наци​ональные ДУМы Чечено-Ингушетии и Кабардино-Балкарии, муфтиями которых становятся соответственно Шахид Газабаев и Шафиг Пшихачев.
7 декабря — в Троице-Сергиевой Лавре проходит последняя встреча глав и представителей церквей и религиозных объеди​нений Советского Союза.
1990
27 января — в Махачкале проходит Чрезвычайный съезд му​сульман Северного Кавказа. Председателем и муфтием ДУМСК, преобразованного в ДУМ Дагестана, избирается Багаутдин Исаев.
27 апреля — в Казани проходит Учредительный съезд татар​ской националистической партии «Иттифак».
6-8 июня — в Уфе проходит V Съезд Духовного управления мусульман Европейской части СССР и Сибири (ДУМЕС), в ходе которого председателю ДУМЕС муфтию Талгату Таджуддину присваивается почетный титут «шейх-уль-ислам». На Съезде впервые звучит критика в адрес председателя ДУМЕС, озвучен​ная казанским имамом Габдуллой Галиуллиным.
9 июня — на Съезде мусульманских обществ СССР в Астрахани принимается решение об образовании Исламской партии воз​рождения, ставшей первой исламской партией на территории бывшего СССР. Одним из инициаторов создания Исламской партии возрождения выступает проживающий в Астрахани да​гестанский религиозный авторитет А.А.Омаров (более извест​ный как Айюб Астраханский). Вскоре Омаров начинает созда​ние первой за пределами Северного Кавказа общины сторонни​ков «чистого ислама» — ваххабитов.
12- 13 октября — в Казани проходит учредительный съезд пар​тии «Азатлык», ставшей молодежным «крылом» Всетатарского общественного центра.
1991
15 января — на заседании президиума ДУМЕС в Уфе при​нимается решение об образовании мухтасибатных окру​гов для повышения эффективности управления общинами. Формируются Астраханский, Бугульминский, Зеленодольский, Куйбышевский, Нижегородский, Казанский, Чистопольский, Омский, Ленинградский, Октябрьский, Сибайский, Пермский, Пензенский, Крымский Уфимский, Свердловский, Тюменский, Московский, Саратовский, Ростовский, Челнинский, Прибал​тийский, Ульяновский, Оренбургский и Стерлитамакский мух- тасибаты.
31 марта — в Казани проходит Учредительный съезд Исламской демократической партии Татарстана.
5 апреля — создается Исламский культурный центр. Его ге​неральным директором становится молодой мусульманский ак​тивист В.В.Медведев, впоследствии известный как Абдул- Вахед Ниязов.
4- 10 июня — в Уфе проходит учредительное собрание Всеис- ламской демократической партии.

Сентябрь — сторонниками президента Чеченской Респуб​лики Джохара Дудаева создается Высший исламский совет Че​ченской Республики (позже известный как Исламский центр Чеченской Республики).
14 октября — Совет имамов Чеченской Республики создает независимое ДУМ Чеченской Республики (ДУМ ЧР), муфти​ем которого избирается авторитетный имам Магомед-Башир Арсанукаев. Начинается противостояние Высшего исламского совета Чеченской Республики и ДУМ ЧР.
1992
1- 2 февраля — в Казани проходит I Курултай татарского на​рода, который избирает Милли Меджлис (Национальный Парламент). Новая организация объединяет значительную часть татарских националистических партий.
Февраль — в Махачкале проходит I Съезд мусульман Дагес​тана, результатом которого становится смещение муфтия ДУМ Дагестана Багаутдина Исаева. Новым председателем ДУМ Дагестана избирается Ахмед Дарбишгаджиев. Вскоре Багаутдин Исаев создает собственный, кумыкский, муфтият. Начинается раскол ДУМ Дагестана по национальному признаку.
29 мая — в Казани по инициативе исламской партии «Воз​рождение», Милли-меджлиса, общества Марджани, саратовско​го общества «Исламский призыв», молодежного центра ислам​ской культуры «Иман» создается Исламский центр Татарстана. Один из лидеров Центра Габдулла Галиуллин заявляет об оппо​зиционности новой структуры руководству ДУМЕС, что стано​вится первым открытым вызовом муфтию Талгату Таджуддину.
6 августа — в Грозном проходит внеочередной (Объеди​нительный) съезд исламского духовенства Чеченской Респуб​лики. Съезд поддерживает муфтия Магомеда-Башира Арсу- нукаева и объявляет о роспуске Исламского центра Чеченской Республики, а также всех «исламских» политических партий и групп.
21 августа — в Уфе проходит съезд мусульман Республики Башкортостан, результатом которого становится образо​вание самостоятельного ДУМ Республики Башкортостан. Председателем и муфтием новой структуры избирается имам- мухтасиб Уфимского мухтасибата ДУМЕС Нурмухаммад Нигма- туллин.
22 августа — в Набережных Челнах проходит аналогичный съезд, по итогм которого создается ДУМ Республики Татарстан во главе с муфтием Габдуллой Галиуллиным. Начинается раскол ДУМЕС.
26 августа — в Уфе проходит расширенный пленум ДУМЕС. Согласно решениям пленума, действия раскольников осуждают​ся, а инициаторы раскола — казыи Нурмухаммед Нигматуллин и Нафигулла Аширов, а также имам-мухтасибы Гусман Исхаков (Октябрьский мухтасибат), Мукаддас Бибарсов (Саратовский мухтасибат), Галимзян Бикмуллин (Тюменский мухтасибат), Гумар Валеев (Свердловский мухтасибат), Газиз Аглямов (Си- байский мухтасибат), Сулейман Зарипов (Бугульминский мухта​сибат), Ришат Рафиков (Стерлитамакский мухтасибат), Наиль Сахибзянов (Пермский мухтасибат) и Идрис Галяутдинов (Набережночелнинский мухтасибат), освобождаются от зани​маемых должностей.
Август-декабрь — раскол ДУМЕС прогрессирует. Создаются Межрегиональное ДУМ Саратовской, Пензенской и Волго​градской областей (известное также как ДУМ Среднего По​волжья) и ДУМ Тюменской области.
9 сентября — проходит регистрацию ДУМ Украины — пер​вый муфтият в составе ДУМЕС.
30 сентября — на встрече глав и представителей ДУМ Рес​публики Татарстан, ДУМ Республики Башкортостана, Меж​регионального ДУМ Саратовской, Пензенской и Волгоградской областей, ДУМ Тюменской области, ДУМ Крыма и ряда других централизованных мусульманских организаций принимается решение о создании Координационного совета глав региональ​ных духовных управлений мусульман Европейской части бывше​го СССР и Сибири (впоследствии известного как Высший коор​динационный центр духовных управлений мусульман России), призванного объединить всех противников ДУМЕС.
21 октября — в Казани проходит Первый съезд Коорди​национного совета глав региональных духовных управле​ний мусульман Европейской части бывшего СССР и Сибири. Координационный совет преобразуется в Высший коорди​национный центр духовных управлений мусульман России (ВКЦДУМР). Принимается устав новой организации и прохо​дят выборы ее председателя, которым становится муфтий ДУМ Республики Татарстан Габдулла Галиуллин, в 1994 г. получивший титул «Верховного муфтия России».
9- 10 ноября — в Уфе проходит VI Чрезвычайный съезд му​сульман Европейской части СНГ и Сибири. Съезд одобряет действия председателя ДУМЕС верховного муфтия Талгата Тад- жуддина и осуждает действия раскольников.
1993
Январь — представители мусульманского духовенства Чеч​ни — сторонники Д.Дудаева — создают Духовный центр мусуль​ман ЧР (ДЦМ ЧР) для противодействия ДУМ ЧР.
28 января — под давлением правительства Чечни муфтий Магомед-Башир Арсунукаев подает в отставку, однако Совет уле​мов ДУМ ЧР ее не принимает.
25 февраля — внеочередной съезд мусульманского духовен​ства Чечни вновь избирает Магомеда-Башира Арсунукаева муф​тием Чеченской Республики.
13 марта — II съезд мусульман Адыгеи утверждает устав ДУМ республики Адыгея и Краснодарского края (ДУМ РА и КК) и вы​бирает имама Мусу (Моса) Чениба его председателем в духов​ном звании муфтия.
14 апреля — национальный комитет по правовой реформе Чеченской Республики регистрирует ДЦМ ЧР в качестве руко​водящего органа мусульман Чечни и аннулирует регистрацион​ное свидетельство ДУМ ЧР.
4 июня — муфтий Чечни Магомед-Башир-Хаджи в знак про​теста против государственного переворота в Чеченской Рес​публике Ичкерия подает в отставку с поста главы ДУМ ЧР. Новым муфтием Чечни становится Мухаммад-Хусейн Алсабеков.
1994
29 января — в составе ЦДУМ создается ДУМ Центрально- Европейского региона России (ДУМЦЕР) с центром Москве. Его председателем становится второй имам-хатыб Московской соборной мечети Равиль Гайнутдинов, получивший духовное звание муфтия.
26 февраля — аварское ДУМ Дагестана регистрируется как единый для всех мусульман республики духовный центр.
6 марта — новый устав ДУМЕС регистрируется в Минюсте. Согласно его положениям, ДУМЕС преобразовывается в ЦДУМ, а его председатель получает пожизненный титул верховного муф​тия. Начинается преобразование части мухтасибатов ДУМЕС в муфтияты.
18 июля — по решению съезда мусульман Ульяновской обла​сти создается ДУМ Ульяновской области «Ассоциация мечетей» (впоследствии Региональное ДУМ Ульяновска и Ульяновской области).
16 сентября — МВД Республики Башкортостан передает в президиум ЦДУМ информацию о готовящемся захвате резиден​ции ЦДУМ сторонниками ВКЦДУМР. Начинается мобилиза​ции сторонников ЦДУМ.
18 сентября — президиум ЦДУМ направляет Святейшему Патриарху Московскому и всея Руси Алексию II телеграмму, в которой просит содействия в связи с намечающимся захватом своей резиденции.
21 сентября — решением Пленума ЦДУМ муфтий Равиль Гайнутдин выводится из состава президиума ЦДУМ и освобож​дается от всех занимаемых должностей.
23 сентября — ДУМЦЕР выходит из состава ЦДУМ. Начи​нается конфликт ДУМЦЕР и ЦДУМ.
27 октября — по инициативе ответственного секретаря ЦДУМ Замира Хайруллина и ряда его соратников, впослед​ствии названных «инициативной группой», созывается Чрезвы​чайный расширенный пленум ЦДУМ, который смещает с зани​маемого поста председателя ЦДУМ верховного муфтия Талгата Таджуддина и назначает дату 7-го чрезвычайного съезда ЦДУМ. Исполняющим обязанности муфтия становится Замир Хай- руллин.
29 октября — в Саратове проходит Первый съезд мусульман Поволжья. Межрегиональное духовное управление мусульман Саратовской, Волгоградской и Пензенской области преобразу​ется в ДУМ Поволжья.
1 ноября — в Уфе проходит VII чрезвычайный съезд мусуль​ман ЦДУМ, созванный оппозиционной верховному муфтию Талгату Таджуддину «инициативной группой». По решению съезда новым муфтием ЦДУМ становится Замир Хайруллин. Вносятся существенные изменения в устав ЦДУМ.
1 ноября — в Уфе проходит Всероссийский меджлис членов президиума, совета улемов и ревизионной комиссии ЦДУМ, ко​торый денонсирует решения VII чрезвычайного съезда мусуль​ман ЦДУМ, созванного «инициативной группой». Начало ак​тивного противостояния «инициативной группы» и сторонни​ков верховного муфтия Талгата Таджуддина.
7 декабря — в Уфе проходит расширенный Пленум ЦДУМ, который денонсирует решения Чрезвычайного пленума (от
27 октября 1994 г.) и VII Чрезвычайного съезда (1 ноября 1994 г.) и принимает решение о созыве Чрезвычайного съезда ЦДУМ.
10 декабря — заканчивается противостояние верховного муфтия Талгата Таджуддина с «инициативной группой». Пре​дается огласке совместное заявление Таджуддина и Хайрул- лина, в котором последний сообщает о сложении с себя всех полномочий и просит прощение за содеянное.
1995
17 января — в Уфе проходит VII Чрезвычайный внеочеред​ной съезд ЦДУМ, который выражает доверие верховному муф​тию Талгату Таджуддину и осуждает действия «инициативной группы» и других «раскольников».
31 января — в Грозном проходит Внеочередной съезд мусуль​манского духовенства Чеченской Республики, посвященный эскалации военный действий.
Февраль — председатель ДУМ ЧР Хуссейн Алсабеков уходит в отставку. Муфтием Чечни вновь становится Магомед-Башир Арсунукаев.
24 марта — в селении Ведено (Чеченская Республики Ичке​рия) полевой командир Ахмад Кадыров избирается (а факти​чески назначается) муфтием Чечни. Вскоре после этого Ахмад Кадыров объявляет России джихад.
31 мая — в Москве проходит Учредительная конференция Союза мусульман России.
4 июня — в Москве проходит учредительная конференция Общероссийского мусульманского общественного движения «Нур».
31 августа — 2 сентября — в Москве проходит I Съезд Союза мусульман России. Председателем Союза мусульман России из​бирается глава ДУМ Поволжья Мукаддас Бибарсов.
17 сентября — в Москве проходит Конференция Общерос​сийского мусульманского общественного движения «Нур», вы​двинувшая списки кандидатов от «Нура» для участия в парла​ментских выборах.
17 декабря — Общероссийское мусульманское общественное движение «Нур» принимает участие в парламентских выборах и набирает 0,58% голосов. Союз мусульман России не успевает во​время представить необходимые документы и к участию в выбо​рах не допускается.
1996
19 февраля — председатель Союза мусульман России Мукад​дас Бибарсов подает в отставку. Вскоре новым председате​лем движения избирается дагестанский бизнесмен Надиршах Хачилаев.
13- 14 апреля — в Саратове проходит Учредительный съезд движения «Мусульмане России», в которое входят члены Союза мусульман России, несогласные с его политикой, ориентиро​ванной на всецелую поддержку президента РФ Б.Н.Ельцина. Председателем политсовета движения избирается председа​тель ДУМ Поволжья Мукуддас Бибарсов.
22 июня — в Казани проходит Учредительный съезд движе​ния «Мусульмане Татарстана». Председателем движения изби​рается муфтий ДУМ Республики Татарстан Габдулла Галиуллин
1 июля — по инициативе председателя ДУМ Центрально- Европейского региона муфтия Равиля Гайнутдина создается Совет муфтиев России, в который входят ДУМ Центрально- Европейского региона России, ДУМ Республики Татарстан, ДУМ Республики Башкортостан, ДУМ Поволжья, ДУМ Оренбургской области — Бугурусланский муфтият и Региональное ДУМ Ульяновска и Ульяновской области. Равиль Гайнутдин становит​ся его председателем.
8 декабря — председатель Союза мусульман России Надиршах Хачилаев избирается в Госдуму по 11 Махачкалинскому изби​рательному округу и впоследствии входит во фракцию «Наш дом — Россия».
1997
Ночь с 12 на 13 мая — в селении Чабанмахи (Республика Даге​стан, Буйнакский район) происходит вооруженное столкнове​ние между сторонниками «чистого ислама» — ваххабитами и приверженцами суфийских орденов — тарикатистами, привед​шее к гибели нескольких человек. Деятельность ваххабитов в Кадарском анклаве вступает в активную фазу.
Июнь — начинается конфликт между председателем ДУМ Центрально-Европейского региона России и Совета муфтиев России муфтием Равилем Гайнутдином и татарским бизнесме​ном и меценатом, председателем ДУМ Сибири Р.Ж.Баязитовым. Баязитов переходит на сторону Ц ДУМ и становится советником председателя ЦДУМ верховного муфтия Талгата Таджуддина по национальным вопросам.
8-10 августа — в Тобольске проходит I Конференция мусуль​ман Сибири и Дальнего Востока, итогом которой становится об​разование Духовного управления мусульман Сибири и Дальнего Востока (Межрегионального духовного управления Сибири и Дальнего Востока). Председателем нового ДУМа избирается бывший председатель ВКЦДУМР Нафигулла Аширов, впослед​ствии получивший титул «верховный муфтий Азиатской части России». Его заместителями становятся генеральный директор Исламского культурного центра России Абдул-Вахед Ниязов и председатель ДУМ Тюменской области Галимзян Бикмуллин.
Октябрь — ДУМ Сибири выводится из состава Совета муф​тиев России. Начинается противостояние ДУМ Сибири и Межрегионального духовного управления Сибири и Дальнего Востока.
1998
14- 15 февраля - в Казани проходит III Съезд мусульман Татарстана, впоследствии названный Объединительным. Действующие в Татарстане мусульманские централизован​ные структуры объединяются в единое ДУМ Республики Татарстан, председателем которого избирается первый заме​ститель Габдуллы Галиуллина Гусман Исхаков. Председатели ДУМ Татарстана юрисдикции ЦДУМ муфтий Фарид Салман Хайдаров и ДУМ Республики Татарстан муфтий Габдулла Га- лиулла объявляют состоявшийся Съезд инспирированным пра​вительством Татарстана, а его результаты — не имеющими юри​дической силы.
18 марта — на Пленуме ДУМ Республики Татарстан муфтии Фарид Салман Хайдаров и Габдулла Галиуллин признают леги​тимность муфтия Гусмана Исхакова и снимают с себя полно​мочия. Также на Пленуме принимается устав ДУМ Республики Татарстан (ДУМ РТ) и решаются принципиальные вопросы, связанные с его организационной структурой.
25 апреля — V Съезд мусульман Адыгеи избирает новым муф​тием ДУМ Республики Адыгея Аскарбия Хачемизова.
20-21 мая — в Махачкале проходят беспорядки, главными организаторами которых выступают братья Хачилаевы. Ми​нюст России начинает работу по ликвидации Союза мусуль​ман России.
4 июня — в Москве проходит заседание Совета послов араб​ских государств, которое осуждает деятельность генерального директора Абдул-Вахеда Ниязова и ряда его сторонников.
15 июля — банда полевого командира Арби Бараева атаку​ет казармы Гудермесского батальона национальной гвардии Чечни. В Чечне начинается вооруженное противостояние вах​хабитов и сторонников традиционного ислама.
2 августа — в Ингушетии совместным решением руководства республики, имамов мечетей и религиозных авторитетов запре​щается ваххабизм.
16 августа — ваххабиты дагестанских сел Карамахи, Чабан- махи и Кадар объявляют о создании на территории Кадарского анклава «отдельной исламской территории», живущей по зако​нам шариата и не подчиняющейся российским властям.
17 августа — на Конференции Духовных управлений му​сульман Северного Кавказа в Назрани принимается решение
о
создании Координационного центра мусульман Северного Кавказа. Его председателем избирается муфтий Ингушетии Ма​гомед Албогачиев.
21 августа — в результате террористического акта в Махач​кале погибает председатель ДУМ Дагестана Саид-Магомед Абу- бакаров.
18 сентября —Государственная Дума снимает депутатскую не​прикосновенность с Надиршаха Хачилаева, обвиняемого в ор​ганизации массовых беспорядков в Махачкале.
29 августа — новым муфтием Дагестана избирается Ахмад Абдуллаев.
Ноябрь — в Омске проходит Учредительная конференция Межрегионального духовного управление мусульман Сибири и Дальнего Востока (МДУМСДВ). МДУМСДВ преобразуется в ДУМ Азиатской части России (ДУМАЧР).
10 ноября — в Москве учреждается общероссийское полити​ческое общественное движение «Рефах».
17 ноября — председатель ДУМ «Ассоциация мечетей» муф​тий Махмуд Велитов заявляет о сложении своих полномочий и присоединении к ЦДУМ.
24-25 ноября — в Москве проходит расширенное совместное заседание Совета муфтиев России и ВКЦДУМР, итогом которо​го становится их объединение. ВКЦДУМР фактически прекра​щает свое существование.
23 декабря — на встрече глав и представителей Русской Пра​вославной Церкви, ЦДУМ, Совета муфтиев России, Конгресса еврейских религиозных организаций и объединений и Буддий​ской традиционной сангхи России принимается решение об об​разовании Межрелигиозного совета России.
1999
18 января — ДУМ Центрально-Европейского региона России (ДУМЦЕР) проходит перерегистрацию и меняет название на ДУМ Европейской части России (ДУМЕР).
12 февраля — в Омске открывается Съезд мусульман Сибири, в котором принимает участие председатель ЦДУМ верховный муфтий Талгат Таджуддин. Съезд осуждает «раскольнические действия ДУМАЧР».
13- 14 февраля — в Тюмени проходит II Форум ДУМАЧР. Происходит окончательное формирование административно- территориальной структуры этого муфтията.
Начало апреля — сторонники ДУМЕР устанавливают кон​троль над Исторической мечетью в Москве.
9 апреля — главный цензор ДУМ РТ Фарид Салман Хайдаров заявляет о выходе из этой структуры. Вскоре он создает соб​ственный муфтият — Региональное ДУМ Татарстана в составе
ЦДУМ и становится его муфтием. Начинается борьба между ДУМ РТ и ЦДУМ.
8 июня — в г. Булгар (Республика Татарстан) проходит VIII Внеочередной съезд ЦДУМ, приуроченный к 1110-й годовщи​не со дня принятия ислама Волжской Булгарией. На Съезде утверждаются типовые уставы ЦДУМ, региональных ДУМов и махаллей (приходов).
6 августа — начинается вторжение чеченских группировок в Дагестан. Ваххабиты Кадарского анклава вступают в боевые действия на стороне боевиков.
Август — движение «Рефах» входит в состав политического блока «Единство» и становится его «блокобразующей партией».
27 августа — в Москве проходит Учредительный съезд Обще​российского Союза общественных объединений «Меджлис». Новое движение призывает все мусульманские партии России объ​единиться под его эгидой для участия в парламентских выборах.
9 и 13 сентября — террористы взрывают дома на улице Гурьянова и на Каширском шоссе в Москве. Одним из главных подозреваемых в организации террористических актов стано​вится уроженец Узбекистана Денис Сайтаков, шакирд (студент) набережночелнинского медресе «Иолдыз».
1 б сентября — на сессии дагестанского парламента объявля​ется о запрещении ваххабизма на территории Республики Да​гестан.
2 октября — сотрудниками правоохранительных органов г. Набережные Челны задерживается имам-хатыб центральной мечети «Таубе», выпускник медресе «Иолдыз» Айрат Вахитов. Ему предъявляется обвинение по статье 208, часть вторая Уголовного кодекса России — участие в вооруженных форми​рованиях, не предусмотренных федеральным законом. Вскоре еще 10 бывших студентов «Иолдыза» объявляются в розыск в связи с их участием в чеченских бандформированиях.
2 октября — в Уфе проходит Совет муфтиев ЦДУМ, приуро​ченный к торжествам по случаю 10-летия Исламского института им. Ризаетдина бин Фахретдина. По итогам Совета принимает​ся обращение, акцентирующее внимание на прогрессирующем распространении ваххабизма в Российской Федерации.
б
октября — сотрудники ФСБ задерживают находящегося в федеральном розыске председателя Союза мусульман России Надиршаха Хачилаева.
8- 9 октября — представители ДУМ РТ и Совета муфтиев России совершают инспекционную поездку в «Йолдыз».
10 октября — решением президента Чеченской Республики Ичкерия председатель ДУМ Чеченской Республики Ичкерия муфтий Ахмад Кадыров освобождается от занимаемой должно​сти.
15 октября — на съезде ДУМ Тюменской области председа​тель ДУМ ТО муфтий Галимзян Бикмуллин заявляет о выходе своего муфтията из ДУМ Азиатской части России.
16 октября — президент Чеченской Республики Ичкерия Аслан Масхадов объявляет муфтия Чечни Ахмада Кадырова вра​гом чеченского народа с формулировкой «подлежит уничтоже​нию».
15 ноября — Совет муфтиев России принимает заявление, на​правленное против верховного муфтия ЦДУМ Талгата Таджуд- дина и председателя ДУМ Сибири Р.Ж.Баязитова. Начинается новый виток борьбы между ЦДУМ И СМР.
1 декабря — террористы взрывают несколько веток маги​стрального газопровода на границе Республики Татарстан и Кировской области. Организатором террористического акта выступает группа татарстанских ваххабитов, среди которых есть выпускники набережночелнинского медресе «Йолдыз».
2000
24 февраля — на базе ДУМ РТ и Центрального ДУМ Ульяновской области (образовано летом 1999 г.) создается но​вая централизованная структура — Ассоциация мусульманских религиозных организаций «Казанский муфтият», призванная расширить зону юрисдикции ДУМ РТ до территории всего Поволжья, а впоследствии и всей страны.
15 марта — Ассоциация мусульманских религиозных орга​низаций «Казанский муфтият» входит в состав Совета муфтиев России (образованное в 1998 г. ДУМ РТ в Совет муфтиев России не входило).
23 марта — в Уфе проходит совместное заседание Совета муфтиев Ц ДУМ и Общероссийского союза общественных объе​динений «Меджлис». ЦДУМ и «Меджлис» заключают стратеги​ческий союз.
6 апреля — в Москве по инициативе Совета муфтиев России начинаются торжества, посвященные 1400-летнему юбилею с начала распространения ислама в России.
20 апреля — на очередном Съезде ДУМ Республики Адыгея и Краснодарского края его новым муфтием избирается имам из Успенского района республики Энвер Шумафов.
22 апреля — решением Пленума ДУМ РТ и семинара руко​водителей высших и средних учебных заведений Республики Татарстан на базе набережночелнинских медресе «Иолдыз», «Танзиля», «Ихлас», «Нурутдин» и «Иман» создается Набереж- ночелнинское высшее медресе.
19 мая — ФСБ России официально заявляет о начале ак​тивной борьбы с «благотворительными» арабскими фондами. Первой под удар попадает организация «Аль-Харамейн», кото​рую ФСБ объявляет «одной из структур, негласно финансирую​щей наемников в Чечне» и начинает работу по прекращению ее деятельности. Вскоре аналогичные меры принимаются против фондов «Аль-Игаса», «Тайба» и «Ибрагим аль Ибрагим», извест​ных своей широкой поддержкой ряда российских исламских учебных заведений и духовных управлений мусульман.
5 июня — правительство Башкортостана предпринимает не​удачную попытку воссоединения исламского сообщества респу​блики путем присоединения ДУМ Республики Башкортостан к ЦДУМ.
8 июня — муфтий Чечни Ахмад Кадыров назначается главой временной администрации Чечни.
30 июня — в Москве проходит заседание Совета муфтиев России, посвященное рассмотрению вопроса о возможном за​конодательном запрете ваххабизма на всей территории России. В принятом по итогам заседания обращении председатель ЦДУМ называется «раскольником» и «инициатором и покро​вителем внедрения экстремизма в форме «ваххабизма» на тер​ритории РФ». Начинается новый виток борьбы между ЦДУМ и СМР, отличительной чертой которого становятся взаимные об​винения в приверженности ваххабизму.
25 июля — глава временной администрации Чечни Ахмад Кадыров официально запрещает деятельность в республике ваххабитских групп.
18- 19 августа — в Омске проходит II Курултай мусульман Азиатской части России, приуроченный к празднованию 1400-ле- тия ислама в России. Курултай завершается задержанием одного из его делегатов — имама мечети г. Ишима Анбара Хаджахорджарова, объявленного в международный розыск правоохранительными органами Узбекистана по статье 159 УК Республики Узбекистан (посягательство на конституционный строй).
22 августа — съезд духовенства Чеченской Республики из​бирает нового муфтия Чечни. Им становится главный имам Шатойского района Ахмад Шамаев.
29 сентября — в Казани торжественно открылся Российский исламский университет.
2 октября — в Ханты-Мансийске проходит Совет муфтиев Ду​ховных Управлений мусульман юрисдикции ТТДУМ Уральского федерального округа. На Совете, в частности, обсуждаются меры по противодействию экспансии ДУМАЧР.
Октябрь — ЦДУМ перерегистрируется как Центральное ду​ховное управление мусульман России. Ранее входившие в состав ТТДУМ ДУМы Украины, Белоруссии, Латвии, Литвы и Эстонии юридически становятся независимыми, однако фактически остаются в составе ЦДУМ. Принимается новый устав ЦДУМ.
11 ноября — на меджлисе в селе Белозерье создается Регио​нальное ДУМ Республики Мордовия в составе ЦДУМ. Его пред​седателем избирается муфтий Зяки Айзатуллин.
23 ноября — на съезде мусульман в Саранске создается альтер​нативное ДУМ Республики Мордовия. Его муфтием избирается Наиль Фахретдинов.
20 декабря — Общероссийское мусульманское общественное движение «Нур» преобразуется в Демократическую мусульман​скую организацию.
2001
5- 6 апреля — в Черкесске проходит IV Съезд ДУМ Карачаево- Черкесской Республики и Ставрополья, в котором принимают участие председатель Управления мусульман Кавказа шейх-уль- ислам Аллахшукюр Паша-заде и председатель Совета муфтиев России муфтий Равиль Гайнутдин. Съезд продлевает полномо​чия муфтия Исмаила Бердиева.
25 марта — в Москве проходит учредительный съезд Ислам​ской партии России
30 апреля — на внеочередном меджлисе ДУМ Республики Мордовия его новым муфтием избирается Рашид Халиков.
25 мая — в Москве проходит презентация Социальной про​граммы российских мусульман, подготовленной специалистами Совета муфтиев России.
19 июня — в подмосковном пансионате «Голицыно» прохо​дит учредительный съезд Евразийской партии России, создан​ной на базе ОПОД «Рефах».
28 июня — в Москве проходит Международная конференция «Исламская угроза или угроза исламу?», организованная ЦДУМ и движением «Евразия».
Июль-август — предпринимается попытка переворота в Региональном ДУМ Ульяновской области, Ульяновске, иниции​рованная председателем ЦДУМ Ульяновской области муфтием Фатыхом Аллиуловым.
28 сентября — возрожденное муфтием Исмаилом Шанга- реевым ДУМ «Ассоциация мечетей России» проходит регистра​цию и начинает активную кампанию по установлению контроля над мусульманскими общинами в Приволжском и Южном феде​ральном округах.
5 ноября — сопредседатель Совета муфтиев России муфтий Нафигулла Аширов делает ряд заявления в поддержку движе​ния «Талибан» и косвенно призывает российских мусульман оказать ему вооруженную поддержку.
3 декабря — в Петрозаводске проходит регистрацию ДУМ Республики Карелия в составе Совета муфтиев России. Его председателем и муфтием становится палестинец Висам Али Бардвил.
Декабрь — в Элисте создается независимое ДУМ Республики Калмыкия, муфтием которого становится аварец Солтанахмед Каралаев.
25 декабря — КЦМСК входит в Межрелигиозный совет Рос​сии.
2002
9- 11 января — в Бейруте проходит конференция, посвящен​ная поддержке Палестины в ее борьбе против Израиля и США. Принимавшие в ней участие муфтий Нафигулла Аширов и мар- тональный мусульманский философ 1ейдар Джемаль одобряют тактику использования в борьбе против Израиля террористов- смертников, что вызывает резкое неудовольствие властных структур России.
12 февраля — верховный муфтий Талгат Таджуддин и с ним еще несколько мусульманских лидеров осуждают планы созда​ния в России католических епархий.
27 апреля — в Москве проходит Съезд Евразийской партии России, на котором она преобразуется в общероссийскую поли​тическую партию.
29 мая — в Москве открывается Конференция «Ислам про​тив терроризма», на которой предполагалось принять фетву «О недопустимости оправдания экстремизма и терроризма норма​ми Корана и Сунны», а также примирить Совет муфтиев России и ЦДУМ. В итоге Конференция не достигает поставленных це​лей и лишь приводит к новому витку внутриисламской напря​женности.
30 мая — в Москве проходит Съезд общественно-политиче​ского движения «Евразия», на котором оно преобразуется в партию.
18 июня — в Москве создается Совет по хаджу при Прави​тельстве РФ.
29 июня — в Москве проходит регистрацию Исламский пра​возащитный центр, созданный по инициативе председателя ДУМ «Ассоциация мечетей» муфтия Исмаила Шангареева.
4 сентября — ДУМ Республики Мордовии во главе входит в состав Совета муфтиев России.
1 октября — татарские националисты в очередной раз разру​шают православную часовню в Набережных Челнах. Святейший Патриарх Московский и всея Руси Алексий II направляет пре​зиденту Татарстана М.Ш.Шаймиеву письмо, в котором выража​ет возмущение по поводу случившегося и говорит о далеком от нормы уровне межрелигиозных и межнациональных отноше​ний в Татарстане. В свою очередь, председатель СМР муфтий Равиль Гайнутдин, комментируя разрушение часовни, предла​гает Русской Православной Церкви впредь согласовывать с му​сульманами места строительства культовых зданий.
9 октября — Евразийская партия России проходит регистра​цию под названием «Евразийская партия — Союз патриотов России».
24-26 октября — в Москве банда чеченского полевого коман​дира Мовсара Бараева захватывает заложников в театральном центре на Дубровке. Все мусульманские лидеры России резко осуждают данную акцию, однако ДУМ Поволжья частично со​лидаризируется с террористами, настаивая на немедленном вы​полнении их требований.
20 ноября — на очередном Съезде ДУМ Республики Адыгея и Краснодарского края его новым муфтием избирается Нурбий Эмиж.
11 декабря — председатель ДУМ Кабардино-Балкарской Республики муфтий Шафиг Пшихачев уходит в отставку. Ис​полняющим обязанности муфтия становится его двоюродный брат Анас Пшихачев.
15 декабря — Единое ДУМ Красноярского края проходит ре​гистрацию. Муфтием новой независимой мусульманской струк​туры становится имам-хатыб Красноярской соборной мечети Гаяз Фаткуллин.
2003
17- 18 марта — мусульманско-христианская делегация во гла​ве с верховным муфтием Талгатом Таджуддином с миротворче​ской миссией посещает предвоенный Багдад.
3 апреля — на митинге партии «Единая Россия» в Уфе вер​ховный мутфий Талгат Таджуддин объявляет джихад странам- членам антииракской коалиции. Вскоре после этого прокурор Башкирии Флорид Бойков направляет ему предупреждение. ЦДУМ входит в период затяжного кризиса.
14 апреля — в Москве проходит расширенное заседание Со​вета муфтиев России, на котором принимается осуждающая призывы Талгата Таджуддина фетва.
17 апреля — на прошедшем в Москве заседании КЦМСК его новым председателем избирается муфтий Карачаево-Черкес​ской Республики и Ставрополья Исмаил Бердиев.
15- 17 мая — в Нижнем Новгороде проходят масштабные тор​жества, посвященные десятилетнему юбилею ДУМ Нижнего Новгорода и Нижегородской области.
6 июня — в Усинске (Республика Коми) создается независи​мое ДУМ Республики Коми. Его муфтием избирается усинский имам Валиахмед (Винер) Гаязов.
30 июля — 53 членам исламистской организации «Хизбут- Тахрир» рекомендовано покинуть Россию.
5 августа — президент России В.В.Путин заявляет о возмож​ности вступления России в Организацию Исламской конферен​ции, оценивая при этом численность российских мусульман в
20 миллионов человек. Все мусульманские лидеры страны при​ветствуют заявление президента.
11 августа — в Махачкале неизвестные убивают бывше​го депутата Госдумы и председателя Союза мусульман России Надиршаха Хачилаева.
16 сентября — в Москве проходит III Съезд Евразийской пар​тии России, во время которого на ее базе создается предвыбор​ный блок «Великая Россия — Евразийский Союз».
14 октября — КЦМСК делает заявление, осуждающее чрез​мерно лояльную позицию муфтия Равиля Гайнутдина по отно​шению к ваххабизму.
Ноябрь — по обнародованным результатам Всероссийской переписи населения 2002 г., верхняя планка численности му​сульман в России оказывается равна 14,5 миллионам человек. Муфтий Равиль Гайнутдин выражает свое несогласие с этими данными и продолжает оценивать численность российской уммы в 20 миллионов человек.
7 декабря — по итогам прошедших в этот день парламент​ских выборов имеющие исламскую «окраску» партии: «Великая Россия — Евразийский союз» и «Истинные патриоты России» (Исламская партия России) набирают соответственно 0,28% и 0,25% голосов.
2004
19 января — в Москве проходит Пленум ЦДУМ, одним из решений которого становится отказ от публичной критики Совета муфтиев России.
19 февраля — Исламская партия России — «Истинные патри​оты России» снимается с регистрации в связи с многочислен​ными нарушениями, допущенными в ходе избирательной кам​пании 2003 г.
2 марта — на заседании Совета муфтиев России принимает​ся решение о поддержке кандидатуры В.В.Путина на предстоя​
щих президентских выборах. В тот же день в состав Совета муф​тиев входит ДУМ Тюменской области.
2- 3 марта — по итогам прошедшего в Москве II Межрели- гиозного миротворческого форума создается Межрелигиозный совет СНГ, в президиум которого входят муфтии Равиль Гай- нутдин, Талгат Таджуддин и Исмаил Бердиев, а в исполнитель​ный комитет — муфтий Пермского края Мухаммадгали Хузин, руководитель аппарата СМР Харис Саубянов и исполнитель​ный директор КЦМСК Шафиг Пшихачев.
26 марта — в ответ на предложение президента Чечни Ахмада Кадырова учредить пост верховного муфтия России Президент РФ В.В.Путин заявляет, что приветствовал бы появ​ление в стране верховного муфтия, но считает это делом самих мусульман.
22 апреля — в Нальчике проходит IV съезд мусульман Кабар​дино-Балкарской Республики, на котором Анас Пшихачев избирается новым муфтием ДУМ Кабардино-Балкарской Республики.
25 апреля — во Владикавказе проходит очередной съезд ДУМ Республики Северная Осетия-Алания, по результатам которого его председатель муфтий Дзанхот Хекилаев освобождается от своих обязанностей.
12 мая — новым муфтием Северной Осетии избирается пред​седатель владикавказской мусульманской общины Руслан Вал- гасов.
20 мая — лидеры трех ведущих мусульманских структур Рос​сии — СМР, ЦДУМ и КЦМСК объявляют о создании Объеди​ненного Совета Духовных управлений мусульман России по противодействию экстремизму и терроризму.
26 мая — в Москве на беспрецедентно высоком уровне про​ходят торжества в честь 100-летнего юбилея Московской Соборной мечети.
3 июня — под эгидой Совета муфтиев России в Москве про​ходит Конференция «Ислам против терроризма», призван​ная закрепить достигнутые двумя неделями до этого догово​ренности между СМР, ЦДУМ и КЦМСК. Поставленной цели Конференция не достигает — представители ЦДУМ и КЦМСК ее игнорируют.
10- 12 июня — в Омске проходит Съезд «Национальной ор​ганизации русских мусульман», председателем которой стано​вится лидер омской общины «русских мусульман» Абу-Талиб Степченко.
25 июня — президент России награждает муфтия Равиля Гай- нутдина орденом Почета.
5 июля — в знак несогласия с политикой президента Ингу​шетии Мурада Зязикова председатель Духовного центра мусуль​ман Республики Ингушетия муфтий Магомед Албогачиев ухо​дит в отставку.
7 июля — в Ставрополе проходит Съезд мусульман Ставро​польского края, на котором принимается решение о создании независимого ДУМ Ставропольского края.
8 июля — новым муфтием Ингушетии избирается первый за​меститель председателя Духовного центра мусульман Респуб​лики Ингушетия Иса Хамхоев.
10- 11 июля — в Москве проходят учредительные съезды пар​тий «Истинные патриоты России — за гражданское общество» и «Партии справедливости и развития России», образованных на базе Исламской партии России (Истинных патриотов России).
12 октября — в Москве создается общероссийская мусульман​ская общественная организация «Хак — Справедливость», при​званная защищать права мусульман.
Октябрь-декабрь — правоохранительные органы разворачи​вают крупномасштабную кампанию по борьбе с последователя​ми террористического движения «Хизбут-Тахрир».
2005
22 марта — в Москве проходит Съезд общероссийского об​щественного движения «Российское исламское наследие» (РИН), созданного по инициативе чеченских бизнесменов бра​тьев Джабраиловых. Один из них, Хусаин, становится лидером РИНа.
8 марта — бойцы спецназа российской армии уничтожают формального лидера чеченских боевиков Аслана Масхадова. Глава ДУМ Поволжья Мукаддас Бибарсов осуждает эту акцию, а радикальный философ Гейдар Джемаль называет погибшего ис​тинным шахидом.
18 марта — Икрянинское РОВД Астраханской области воз​буждает уголовное дело в отношении Мансура Шангарева, бра​та муфтиев Исмаила и Тагира Шангареевых. Ему инкриминиру​ются мошенничество, хранение оружия и наркотиков.
Весна — муфтий Северной Осетии Руслан Валгасов уходит в отставку. Его преемником становится имам-хатыб владикавказ​ской Соборной мечети Магомед Тавказахов.
19 августа — президент России В.В.Путин на встрече с коро​лем Иордании оценил численность российских мусульман в 16 млн человек, тем самым дезавуировав называвшуюся ранее циф​ру в 20 млн.
26мая — муфтий Чечни Ахмад Шамаев подает в отставку «по состоянию здоровья». Новым председателем ДУМ ЧР становит​ся его первый заместитель Султан Мирзаев.
Июнь — муфтий Нижегородской области Умар Идрисов при​зывает российские власти ввести пост вице-президента, кото​рый должен быть закреплен за мусульманином.
24-25 июня — в Казани проходит Международный исламский форум, приуроченный к торжественному открытию казанской мечети «Кул-Шариф». В рамках Форума собирается очередное заседание Совета муфтиев России.
25 июня — Россия получает статус наблюдателя при Орга​низации Исламской конференции.
4 августа — Совет улемов ДУМ Чеченской Республики объ​являет джихад ваххабизму. Сторонники этого течения среди му​сульманского духовенства немедленно подвергают принятое решение жесткой критике.
5 сентября — в Казани открывается Первый международный фестиваль мусульманского кино «Золотой минбар».
29 сентября — председатель Совета муфтиев России муфтий Равиль Гайнутдин назначает имам-хатыба чебоксарской общи​ны «Иман» Айрата Хайбуллова муфтием Чувашии.
13 октября — боевики кабардино-балкарских ваххабитских джамаатов вместе с людьми Шамиля Басаева атакуют Нальчик. Сотрудникам правоохранительных органов удается успешно от​разить это нападение, однако среди пострадавших оказывает​ся отец муфтия Кабардино-Балкарии Муса Пшихачев, раненый террористами в голову.
20 октября — в Чебоксарах создается Центральное ДУМ Чу​вашской Республики во главе с муфтием Айратом Хайбулловым.
20 ноября — в автокатастрофе погибают муфтии Курганской и Челябинской области Рамазан Ишмухамметов и Габдулла Шакаев
Начало декабря — после заявлений ряда представителей Сове​та муфтиев России о необходимости изъятия из российского герба христианской символики в СМИ начинается бурная поле​мика на эту тему.
13 декабря — Нижегородская епархия Русской Православной Церкви выступает со специальным заявлением, в котором осуж​дает «безответственные действия представителей Духовного управления мусульман Нижегородской области, направленным на разжигание межнациональной и межконфессиональной вражды».
14 декабря — Президент России В.В.Путин на встрече с премьер-министром Малайзии заявляет, что в России прожива​ет более 15 млн мусульман, чем окончательно денонсирует на​зывавшуюся ранее цифру в 20 млн.
29 декабря — председатель ЦДУМ назначает новым муфтием Челябинской и Курганской областей (Южного Урала) ректора уфимского Исламского института им. Ризаэтдина Фахреддина Рината Раева.
2006
Февраль — практически все мусульманские лидеры России осуждают публикацию датской газетой «Юлланден Пост» кари​катур на пророка Мухаммеда.
26 февраля — прокуратура г. Москвы выносит официальное предупреждение обществу «Мемориал» по факту размещения на его сайте апологетического отзыва на литературу террори​стической организации «Хизбут-Тахрир», подготовленного муфтием Нафигуллой Ашировым.
I марта — в Ноябрьске (Ямало-Ненецкий автономный округ) проходит II Внеочередной съезд РДУМ ЯНАО. Новым муфтием и председателем РДУМ избираются соответственно имам-мухтасиб Нового Уренгоя Хайдар Хафизов и председатель благотворительного фонда «Ихлас» Анур Загидулин.
II марта — Совет муфтиев России выступает против введе​ния института военных священников и преподавания в школах «Основ православной культуры».
11 марта — Центральное ДУМ Чувашской Республики вхо​дит в состав Совета муфтиев России.
2 июня — на очередном заседании КЦМСК его новым предсе​дателем избирается муфтий Карачаево-Черкесии и Ставрополья Исмаил Бердиев.
5 августа — в Соборной мечети Карачаевска ваххабиты уби​вают ее имама Абдул-Керима Байрамукова, а неделей позже — его помощника, имама Исмаила Батчаева.
25 сентября — ваххабиты убивают имам-хатыба Кисловодска Абубекира Курджиева.
4 декабря — приказом Банка России отзывается лицензия на осуществление банковских операций у «Бадр-Форте Банк», спонсировавшего целый ряд радикальных мусульманских орга​низаций.
12 декабря — создается Фонд поддержки исламской культуры, науки и образования.
18 декабря — в Перми создается Централизованное религи​озное управление мусульман Пермского края в составе ДУМЕР, которое возглавляет муфтий Хамит Галяутдинов.
2007
11 января — Россия получает статус наблюдателя в Исламской организации по образованию, науке и культуре.
18 января — на прошедшем в Саратове выездном заседании Совета муфтиев России муфтий Равиль Гайнутдин переизбира​ется его председателем. Сроком на три года его сопредседате​лями выбираются муфтии Нафигулла Аширов, Гусман Исхаков, Мукаддас Бибарсов и Нурмухаммад Нигматуллин. На том же заседании муфтий Исмаил Шангареев выводится из состава Совета муфтиев.
26 января — председатель Центрального духовного управ​ления мусульман России Талгат Таджуддин подписывает Указ о создании Дальневосточного регионального управления мусуль​ман с центром в Южно-Сахалинске. Его председателем и муфти​ем назначается ректор филиала уфимского Исламского универ​ситета в городе Октябрьский Мавлемзан Сибгатуллин.
31 января — в результате покушения серьезные ранения полу​чают муфтий Ингушетии Иса Хамхоев и его сын.
1 февраля — верховный муфтий Талгат Таджуддин назначает своего сына Мухаммада главным муфтием Приволжского феде​рального округа. Новым муфтием РДУМ РБ в составе ЦДУМ ста​новится Хамза Галлямов.
Начало февраля — предаются огласке планы создания в Москве, Казани, Уфе, Махачкале и Нальчике пяти центров уни​верситетского исламского образования.
21 мая — Коптевский суд Москвы признает экстремистски​ми 14 книг турецкого богослова Саида Нурси под общим назва​нием «Рисале-и Нур».
14 июня — утверждается Программа Министерства образо​вания и науки РФ по обеспечению подготовки специалистов с углубленным знанием истории и культуры ислама в 2007-2010 гг.
11 июля — имам города Коврова и Владимирской области Вафа Яруллин заявляет о создании ДУМ Владимирской области юрисдикции ЦДУМ.
26 июля — в результате взрыва машины в Махачкале погиба​ют заместитель муфтия Дагестана Курмухаммад Рамазанов и его брат.
27 июля — на расширенном пленуме ДУМАЧР в Первоуральс​ке (Свердловская область) духовное звание муфтия присваива​ется трем казыям ДУМАЧР — свердловскому Данису Давлетову, омскому Ануарбеку Жунусову и гриморскому Абдулле Ишмухамметову. Начинается новый этап раскола мусульманско​го сообщества азиатской части России.
25 августа — в Бугуруслане проходит внеочередной съезд ДУМ «Ассоциация мечетей России» и входящего в его состав Центрального ДУМ Оренбургской области. Поводом для его со​зыва стало желание Исмаила Шангареева покинуть пост пред​седателя. Делегаты съезда удовлетворили желание опального муфтия, избрав на пост председателя его заместителя Асхата Шафигуллина. При этом духовное звание муфтия за Шанга- реевым было сохранено полшзненно.
29 сентября — в селе Губден Карабудахкентского района (Да​гестан) по дороге в мечеть был расстрелян богослов Хаджиму- хаммад Нурмагомедов, бывший одним из известнейших против​ников ваххабизма.
18 ноября — на очередном заседании Совета муфтиев России поддерживается инициатива Исламского культурного центра России по созданию Общественного движения «Мусульмане в поддержку президента Пугина».
29 декабря — Федеральный список запрещенных материа​лов пополняет главное подарочное издание Совета муфтиев России — книга Мухаммада Али Аль-Хашими «Личность мусуль​манина», выдержавшая более 10 переизданий.
2008
14- 15 февраля — в Казани на выездном заседании Совета муф​тиев России муфтий Равиль Гайнутдин заявляет о своем несогла​сии с решением Бугурусланского суда, благодаря которому кни​га Мухаммада Али Аль-Хашими пополнила Федеральный список запрещенных материалов.
3 июня — на пленуме ДУМАЧР альтернативным муфтием Че​лябинской области был назначен чебаркульский имам ДУМАЧР Вугар Акперов.
2 ноября — на IV съезде мусульман Нижегородской области новым председателем ДУМ Нижегородской области избирается глава мусульманской общины города Дзержинска Гаяз Закиров.
3- 4 июля — в Москве проходит крупная Международная кон​ференция «Ислам победит терроризм».
Август — Федеральный список запрещенных материалов по​полняет листовка сопредседателя Совета муфтиев России На- фигуллы Аширова в поддержку террористической организации «Хизбут-Тахрир».
17 октября — в центре Грозного торжественно открывает​ся Мечеть им. Ахмада Кадырова, получившая название «Сердце Чечни».
17 октября — муфтием Кемеровской области провозглашает​ся председатель региональной организации ДУМАЧР «Здоровая жизнь» Салават Кучумов.
18- 19 октября — в Грозном проходит II Международный ми​ротворческий форум.
2009
7 мая — Верховный Суд России признает экстремистской и запрещает деятельность на территории РФ международной ре​лигиозной организации «Таблиги джамаат».

17 июня — в Москве проходит Международная научно-прак​тическая конференция «Мусульмане СНГ за межконфессио- нальное и межнациональное согласие», на которой создается Консультативный совет мусульман СНГ во главе с лидером Уп​равления мусульман Кавказа шейх-уль-исламом Аллахшукюром Паша-заде.
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Книга доцента Московского государственного лингвистического университета, кандидата исто​рических наук Романа Анатольевича Силантьева посвящена внешней политике мусульманских организаций России и охватывает период с конца XVIII до начала XXI вв. В ней рассматриваются становление мусульманских централизованных организаций, особенности их отношений с го​сударством, политическими и общественными движениями, зарубежными единоверцами, а так​же другими религиозными традициями. Особое внимание уделяется экспансии в Россию нетради​ционных для нее течений ислама и предприни​мавшимся контрмерам.

' Зорин В.А. Основы дипломатической службы. М., 1977. С. 8-12.
** Хасан ибн Мухаммад Сафар. Посольская деятельность во времена Про​рока, ее особенности и цели // Хасанийские чтения в Священный месяц Рамадан. М., 1996.
*
По другим данным, Баязитов был освобожден от своей должности решением Временного правительства от 22 марта 1917 г., а 30 марта того же года дополнительным решением исполняющим обязанности муфтия ОМДС был назначен казый Нурмхаммад Мамлиев.
' По другим данным — 15 марта 1917 г.
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�	Там же.


�	Например, в трудах Дамира Исхакова, Рафаэля Хакимова, Айдара Хабутдинова.


�	По мнению немецких пропагандистов, кайзер был вовсе не шайта�ном, а «великим другом мусульман», «мусульманином-хаджием» и даже «по�томком сестры пророка Мухаммеда».


�	Известна также под названием «За единство и сотрудничество му�сульман в борьбе за мир, против империалистической агрессии».


�	На самом деле Аллахшукюр Паша-заде не был учеником аятоллы Хо- мейни.


�	В настоящее время Ахмед Магомедов возглавляет Совет по делам ре�лигий при Кабинете Министров Республики Дагестан.


� Партия «Фазилет».


�	По другим данным — в ноябре 2007 г.


�	На самом деле они были построены.


�	К таковым местам относились исторические части городов, рекон�струкция которых регламентировалась строгими правилами; территории парков; площадки, расположенные на месте разрушенных христианских храмов, синагог, а также немусульманских кладбищ; площадки, орогра�фически доминирующие над важными православными храмами (обычно кафедральными соборами).





