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Sufizm w Dagestanie

Dagestan, najwieksza z péiocnokaukaskich republik rosyjskich, roz-
ciaga sie od wybrzezy Morza Kaspijskiego po gorskie granice z Czecze-
nig, Krajem Stawropolskim, Kalmucja oraz Azerbejdzanem. Nazywa
sie go czesto ,kaukaska gora Babel”, z uwagi na r6znorodnosé¢ wyste-
pujacych tam grup narodowych i etnicznych oraz jezykéw, ktérymi sie
postuguja. Na terenie 50 000 km, zamieszkatym przez niewiele ponad
3 mln ludzi', spotka¢ mozna przedstawicieli 36 grup etnicznych, z kté-
rych zaledwie jedna trzecia okresla sie mianem narodu, méwiacych
lacznie kilkudziesiecioma jezykami®. Sama nazwa ,Dagestan”, funk-
cjonujaca od okoto XV/XVI w., powstala z potaczenia dwdch stéw: tu-
reckiego dag — goéra oraz sufiksu perskiego pochodzenia istan — kraj
(Ibrahimov 2006: 11). Sama w sobie narodowo$¢ dagestanska nie ist-
nieje; nie oznaczataby zreszta przynaleznosci do zadnej grupy etnicz-
nej. Poniewaz obywatele Dagestanu naleza do réznych grup narodo-
wosciowych i etnicznych, kultywowane przez nich tradycje moga réz-
ni¢ sie znacznie miedzy soba w zaleznosci od regionu panstwa.

Roézne oblicza islamu dagestanskiego

Swoista mieszanke kulturowo-etniczng Kraju Gor taczy jednak jeden
bardzo wazny czynnik - religia, ktéra najezdzcy z Pétwyspu Arab-
skiego przyniesli na tereny dawnej Wielkiej Albanii® w VII w. Zapytani

! Dane Federalnej Stuzby Statystyki Paristwowej z 2017 r.

%14 z tych jezyk6w wyksztatcito juz forme pisana.

? Wielka Albania, Albania Kaukaska — w starozytno$ci miescita sie na terenach
dzisiejszego Azerbejdzanu i czeSciowo Dagestanu. Jej mieszkarcy, za ktérych
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o wyznanie, mieszkancy Dagestanu bez wahania okre$laja sie jako mu-
zulmanie-sunnici*. Problem pojawia sie wraz z préba ustalenia szcze-
gétowych pogladéw, w tych bowiem zaréwno kaukascy goérale, jak
i mieszkancy terenéw réwninnych réznia sie miedzy soba, a sprzecz-
noéci te moga wynika¢ zar6wno z miejsca zamieszkania, tradycji,
w ktérej sie wzrastalo, jak réwniez szeroko pojetych wplywoéw ze-
wnetrznych. Juz podczas najazdu rosyjskiego w XVIII i XIX w. wytwo-
rzyly sie wyrazne antagonizmy na tle religijnym pomiedzy poszczegél-
nymi klasami spotecznymi, a takze zwolennikami odmiennych trybéw
zycia. Do burzliwych czaséw walki z caratem oraz krétkotrwatego ist-
nienia Imamatu Kaukaskiego mozemy poréwnac sytuacje po upadku
Zwiazku Radzieckiego. W ciagu ostatnich dwudziestu lat r6znice mie-
dzy sufimi (czlonkami bractw dziatajacych w Dagestanie od stuleci)
a salafitami (zwolennikami idei nasladownictwa zycia Proroka oraz
jego spotecznosci w oparciu o hadisy)® urosty do niespotykanych wcze-
$niej na tym obszarze rozmiaréw, co doprowadzito do widocznych po-
dziatéw oraz destabilizacji sytuacji w calej republice.

W rzeczywistoSci konflikt suficko-salaficki w Dagestanie trwa od co
najmniej kilkudziesieciu lat, jednak jego wyrazne zaostrzenie i idacy
za tym wzrost wrogich dziatan skierowanych przez jedna grupe prze-
ciwko drugiej mozna obserwowaé¢ mniej wiecej od potowy lat 90. ubie-
glego stulecia. Jakim sposobem przybralo to na sile w tak krétkim cza-
sie? Przelomowy wydaje sie rok 1991. Upadek Zwiazku Radzieckiego,
bedacego propagatorem Swieckiego ustroju republik czlonkowskich,
pozwolil salafitom dagestaniskim na coraz odwazniejsze kroki w strone
,oczyszczenia” kaukaskiego islamu z nagromadzonych w nim przez
lata ,nieprawidtowosci”, wynikajacych ze zbyt bliskiego kontaktu re-
ligii z niewyplenionymi do korica wierzeniami plemiennymi sprzed is-
lamu. Poniewaz nowym wiladzom, zaréwno centralnym (Federacji Ro-
syjskiej), jak i lokalnym (ztozonym gléwnie z przedstawicieli najbo-
gatszych rodéw dagestanskich, nierzadko zawierajacych pakty o ,nie-
ingerencji” z Kremlem), o wiele latwiejsza wydala sie perspektywa
hotdowania tradycyjnemu islamowi ze spora domieszka wplywow
bractw sufickich, salafici byli wciaz na pozycji stracone;.

potomkéw uwaza sie Azeréw, przyjeli chrzescijaristwo w tym samym czasie,
co Gruzja i Armenia. http://www.nawschod.eu, dostep: 24.06.2017.

* Jedyny wyjatek szyicki stanowig Azerowie zamieszkujacy potudniowa czes$é
Dagestanu oraz Lezgini z wioski Miskindzy. Oprécz tego w Dagestanie
mieszka niewielki (ponizej 10%) odsetek ludno$ci prawostawnej i zydowskie;j.
> Salafici, wedlug wspodtczesnej definicji, odrzucajg wszystko, co przenikneto
do islamu po III w. hidzry.
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Wplywy fundamentalistyczne, przenikajace do Dagestanu z sasied-
niej Czeczenii, ogarnietej wojna w latach 1994-1996, a nastepnie po-
wojennym chaosem®, doprowadzitly do oficjalnego zdelegalizowania
wszelkiej dzialalnosci ruchéw salafickich w 1999 r. Te rozwijaly sie
jednak preznie w dagestaniskim podziemiu, czemu sprzyjat takze nie-
kontrolowany naptyw uchodzcéw czeczenskich, uciekajacych przed
wojna domowa, a nastepnie z powodu przesladowan ze strony wladz.
To, co miato prowadzi¢ do zreformowania islamu, doprowadzito do
jego ewolucji w strone agresywnego radykalizmu i, w konsekwencji,
terroryzmu. Pierwsze lata nowego wieku obfitowaly w niechlubne dla
Dagestanu ataki terrorystek-samobéjczyn, zaré6wno w republice, jak
i catej Rosji’. Tragiczne incydenty, pociagajace za soba mnéstwo ofiar,
przypiely péinocnokaukaskiej republice ponura etykietke wylegarni
zamachowcéw, a wlaczenie jej w 2007 r. w sklad samozwanczego Emi-
ratu Kaukaskiego bynajmniej nie poprawito sytuacji.

Druga, catkowicie przeciwna strona dagestanskiego islamu to su-
fizm, uwazany za tradycyjna i ,swojska” forme tej religii. Sufizm,
obecny w Dagestanie od kilkunastu stuleci, jest wspierany przez wia-
dze lokalne, ktére nierzadko maja duzy udziat w wybieraniu imaméw
i muftich oraz wptyw na ogdlne zarzadzanie wizerunkiem religii w re-
publice. Scista kooperacja organizacji sprawujacej zwierzchnia wladze
religijna w Dagestanie — Duchownego Zarzadu Muzulmanéw Dage-
stanu — z wladzami Republiki sprawia, ze religia bywa czesto postrze-
gana jako narzedzie polityczne rzadzacych autonomia. Btedne jest jed-
nak zar6wno catkowite utozsamianie tradycji sufickiej z politycznymi
powiazaniami cztonkéw Duchownego Zarzadu Muzulmanéw Dage-
stanu, jak i zupele lekcewazenie ich relacji. Analizujac kooperacje
przywodcéw bractw religijnych z przywddcami politycznymi®, nalezy
pamietaé, jak wazna byla rola szejchéw sufickich w historii walki na-
rodowowyzwolenczej Dagestanczykow i Czeczenéw. Najstynniejszy
z nich, Imam Szamil (1797-1871), do dzi$ uchodzi za bohatera naro-
dowego w obu tych republikach, a jego imie pozostaje najwazniejszym
symbolem walki z rosyjskim najezdZca®. Co ciekawe, imam Szamil

¢ Doprowadzil on zreszta do zbrojnej interwencji w Czeczenii wojsk federa-
cyjnych w 1999 r., okreslanej mianem II wojny czeczeiiskiej i zakoficzonej
dopiero osiem lat pdznie;j.

7 Wéréd zamachowceé6w w szkole w Biestanie (Osetia Péinocna, 2004) oraz
w moskiewskim teatrze na Dubrowce (2002) znajdowaly sie réwniez
mlode Dagestanki.

8 Na przyktad w celu zwalczania fundamentalizmu w latach 90. ubieglego wieku.
° Imam Szamil byt przywddca powstan kaukaskich gorali przeciwko Rosja-
nom w latach 1834-1859.
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moze by¢ wzorem réwniez dla radykalnych salafitéw, postulujacych
utworzenie na Kaukazie Pélnocnym panstwa islamskiego. W pewnym
sensie on sam takiego czynu dokonat, taczac, co prawda, na kroétko,
Dagestan i Czeczenie w tzw. Imamat Szamila badz Imamat Kaukaski —
teokratyczny organizm panstwowy oparty w cato$ci na prawie muzut-
manskim. Twér upadl wraz z aresztowaniem Szamila w 1859 r. w Aule
Gunib w srodkowej czesci Dagestanu, jednak legenda przywdédcy na-
rodu i twércy niepodleglego quasi-panstwa pozostaje zywa w pamieci
narodowej mieszkancow Kaukazu Péinocnego.

Historia islamizacji Dagestanu

Muzulmanscy Arabowie pojawili sie na terenie dzisiejszego Dagestanu
w VII w., a pierwsza opanowana przez nich twierdza byt Derbent, zdo-
byty w latach 643-644 (Rau 2002: 98). Pierwszym z narodéw kauka-
skich, ktére przyjely islam, byli Lezgini, co miato miejsce w latach 651-
690. Na obszar zamieszkalego przez nich potudnia Dagestanu przesie-
dlano ludno$¢ arabska z Syrii i Mezopotamii. Warto wspomnie¢, ze
przed pojawieniem sie muzulmanéw mieszkancy Kaukazu byli przez
kilkaset lat (od IV w.) chrzescijanami (Ibidem). Derbent stanowit dla
Arabéw oraz pézniejszych najezdzcow — Mongotéw (XII-XIV w.)
i Turkéw (XVI w.) — wazna twierdze ze wzgledu na swoje potozenie
geograficzne, pomiedzy gérskimi szczytami a brzegiem Morza Kaspij-
skiego. Okoto X w. utworzono Emirat Derbencki, ktérym przez kolejne
dwa wieki rzadzili potomkowie arabskich osadnikéw, nadajac sobie
tytul szyrwanéw. Przesiedlani na teren Kaukazu Arabowie niechetnie
asymilowali sie z ludem zastanym na ziemiach kaukaskich, w zwigzku
z czym istnial wyrazny rozdzial pod wzgledem jezyka i kultury pomie-
dzy rdzennymi mieszkancami Kaukazu a ludnoscia naptywowa z tere-
néw arabskich. W XV w. powstaly mate organizmy panstwowe skupia-
jace poszczegdlne narody dagestanskie: Chanat Awarski, panstwa Dar-
ginéw, Tabasaranéw, Kumykéw oraz Lakéw. Dwa stulecia pézniej roz-
winat sie system dzamaatéw — autonomicznych wspdélnot administra-
cyjnych — ktéry pelni wazna role réwniez dzis. Niedtugo pézniej pelna
wladze nad obszarem Dagestanu objat Chanat Awarski (Ibidem).
Proces islamizacji Dagestanu byt dtugi i nieréwnomierny. Inaczej
niz na pénocno-zachodnim Kaukazie, gdzie funkcjonowali wystannicy
osmanscy, nauczajacy zasad wiary wedtug szkoty hanafickiej'®, w Da-
gestanie dzialano mniej formalnie (Zelkina 1999: 50); przekazicielami

10 Szkota hanaficka — jedna z czterech szk6l prawa muzutmanskiego, wywo-
dzaca sie od teologa Abu Hanify (zm. 767).
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religii byli uznani pézniej za $wietych mezowie, ktérych groby do dzi$
sa wazne dla poszczegdblnych bractw sufich. Stopniowo sytuacja ule-
gala jednak zmianie, zwlaszcza na terenach nizinnych, gdzie pojawiali
sie coraz to lepiej wyksztatceni uczeni, otaczani szczegélnym szacun-
kiem i niemal uwielbieniem przez goérali. Intensywne okresy islamiza-
cji przypadaja na XI-XII w. — czas panowania Seldzukéw, ktérzy przy-
chylnym okiem patrzyli réwniez na rozwdj sufizmu (Yusupova i Alieva
2011), oraz na XVI-XVII w. Ten drugi okres jest zwiazany z wptywami
osmanskimi — sunnickimi, ktérym ulegla wiekszos¢ kraju, oraz per-
skimi — szyickimi, ktére zdotaty zaszczepic sie tylko w niewielu miej-
scach — ich $lady sa dzi$ widoczne np. w lezginiskiej wiosce Miskindzy
(Hahn 2007: 100).

Dagestan stat sie czeScia Imperium Rosyjskiego dopiero po dtugich
walkach w drugiej potowie XIX w., przez co bywa nazywany republika
o charakterze kolonialnym!!. Jednym z elementéw polityki koloniza-
cyjnej drugiej potowy XVIII w. byto zachecanie czlonkéw miejscowych
elit do dobrowolnego przenoszenia sie w inne czesci kraju, a nastepnie
ich chrystianizacja i zakaz powrotu do miejsca urodzenia. W latach 70.
zdecydowano sie troche ztagodzi¢ wczesniejsze postanowienia i obie-
cano wysoka zaplate tym, ktérzy zostana w Rosji, a na poczatku kolej-
nego stulecia zagwarantowano mozliwo$¢ ponownego osiedlenia sie
na Kaukazie, zwolnienie z podatku i prawo do uprawiania tam ziemi
(Khodarkovsky 2001: 20). Wspétpraca z elitami nie oznaczata, ze przy-
wilejami obdarzano wszystkich. Czesto tworzono sztuczne konflikty,
podjudzajac arystokratéw przeciwko sobie. Mieszkancy Kaukazu byli
ponadto podzieleni pod wzgledem wizji przysztosci swoich krajow
oraz tego, jakie prawo powinno w nich panowac.

Poczatki rozwoju dzialalnosci bractw sufickich w Dagestanie

Istnienie autonomicznych wspdlnot na terenie dzisiejszego Dagestanu
przez stulecia sprzyjato rozwojowi synkretycznych form religii muzut-
manskiej, faczacych w sobie zaszczepione jeszcze przez arabskich na-
jezdzcow podstawowe zasady wiary z lokalnymi tradycjami (tzw. ad-
atami), a takze dziatalnoScia pojawiajacych sie w kolejnych wiekach
bractw sufickich. Pierwsze $lady dziatalnosci sufich w Dagestanie
wskazuja na X i XI w. oraz dzielo Abii Bakra Muhammada ad-
Darbandiego ,,Rayhan al-haqa’iq wa-bustan ad-daqa’iq” (Sidorko 2007:

! Takiego okreSlenia uzywa I. Kaliszewska w swojej publikacji pt. Dagestan.
W poszukiwaniu straconego paristwa,
http://www.pia.org.pl/sites/default/files/i_kaliszewska_said_dagestan_w_pos
zukiwaniu.pdf, dostep: 04.03.2017.
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110). Nazwisko autora tej encyklopedii terminéw zwiazanych z sufi-
zmem mowi réwniez o wadze, jaka dla rozwoju bractw mistycznych
mial §redniowieczny Derbent. Wazny dla rozwoju sufizmu byl takze
poludniowy Dagestan, gdzie znajdowaly sie chanaki'? oraz madrasy
Nizamiyye — nazywane tak na cze$¢ ich XI-wiecznego fundatora,
Nizama al-Mulka (Shikhsaidov 2006: 51) (wezyr sultana Alp-Arslana,
XI w.), ktére w XI-XIII w. stanowily centrum mistycznej mysli Azji
Srodkowej (Zelkina 1999: 47). Uwaza sie, ze na dynamiczny rozwoj
sufizmu na tym obszarze mogta mie¢ wplyw rzadzaca w sasiedniej Per-
sji dynastia Seldzukéw, ktéra w czasach sultana Alp-Arslana skiero-
wala sie w strone mistycyzmu, a to w duzej mierze dzieki protegowa-
nemu wielkiego wezyra — Al-Gazalemu, ktéry duza czeié swego zycia
spedzit w Dagestanie (Ibidem). Shikhsaidov wskazuje rowniez na zna-
czaca role ghazich, grupy Dagestanczykéw z Derbentu, ktérzy zajmo-
wali sie rozprzestrzenianiem wiary muzulmanskiej takze na sasiednich
obszarach (Shikhsaidov 2006: 51). Od XIII w. znaczenie sufizmu za-
czyna jednak maleé, a centrum aktywnoSci bractw przenosi sie z miast
do wsi, gdzie kultywowana jest ona przez kolejne stulecia. Zwlaszcza
XV-XVII w. to czas powrotu do popieranej przez panstwo filozoficznej
mysli Al-Gazalego, objawiajacego sie takze podrézami Dagestaficzykéw
na Bliski Wschdd, celem pobierania edukacji religijnej, co potegowato
rozwdj religii, kultury i nauki (Yusupova i Alieva 2011). W XIX w. dzia-
falnos$¢ na duza skale rozpoczela ortodoksyjna Nagsbandiyya.
Nagsbandiyya, uwazana za najliczniejsze bractwo mistyczne w dzi-
siejszym Dagestanie, jako ruch w obrebie sufizmu ma swéj poczatek
w XII-XIII-wiecznej Azji Srodkowej, jej zalozyciela za$ nalezy upatry-
wac w osobie Abii Ya‘qiiba al-Hamadaniego (zm. 1240). Swego ducho-
wego przewodnika czlonkowie Nagsbandiyyi widza juz w pierwszym
z czterech Kalifow Sprawiedliwych, Abt Bakrze (Sidorko 2007: 110).
Zwana pierwotnie ,,droga mistrzow”, swoja obecna nazwe tariqga®? za-
wdziecza szejkowi Muhammadowi Baha’ ad-Dinowi an-Nagsbandiemu
(1318-1389). Pierwszych sladéw Nagsbandiyyi w Dagestanie nalezy
szukaé¢ w XVII w. i w zapiskach tureckiego podréznika Evliyyi Cele-
biego, ktéry wspomina o dagestanskim miescie w regionie Kojsu, gdzie
mialy sie znajdowaé dwa tekke'?, dziesie¢ szkélek religijnych (madrasy
oraz maktaby) (Celebi 1979: 117), a takze o odkrytych w kumyckiej
fortecy Enderi mauzoleach szejkéw z Azji Srodkowej: Al-Haggiego

12 Odpowiednik klasztoru, inaczej nazywany ribatem. W Turcji znany pod na-
zwa tekke.

'3 Tariga — bractwo sufickie.

4 Tur. Tekke — przybytek sufich.
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Gamy, Hagglego Yasa-yi-Sultana oraz Hagglego Yasallaha
Taskandiego (Ibidem: 115). Podréznik sugeruje przynaleznosé swoich
odkry¢ do tarigi nag3bandyckiej, co miatoby dowodzi¢ jej istnienia
w Dagestanie na dtugo przed XIX w. Swiadectwo Turka jest jednak
podwazane, m.in. przez niemieckiego badacza M. Kempera, wykazu-
jacego, ze nie mozna z cala pewnoscia stwierdzi¢ poprawnosci danych
geograficznych w dziele Celebiego (Kemper 2005: 117). Prawdopo-
dobna jest natomiast dziatalno$¢ ,,misyjna” szejkow centralno-azjatyc-
kich na terenach kaukaskich oraz préby utworzenia tam pierwszych
przedstawicielstw bractwa Nagsbandiyya. Nastepne dwa stulecia nie
przynosza jednak zadnych nowych informacji o rozwoju bractwa
w Dagestanie ani o powstatych tam dzietach (Sidorko 2007: 111).

Wyrazny i udokumentowany rozwéj Nagsbandiyyi, a konkretnie jej
dwdéch odtaméw — Halidiyyi i Mahmiidiyyi, nastapit dwa wieki pdznie;j.
Pierwszy odlam zyskal popularno$¢ za sprawa szejka Isma‘la al-
Kurdamiriego, ktéry przybrat w trakcie swojej dziatalnosci imie Halid.
Dzialal on na terenie dzisiejszego Azerbejdzanu, a dokladnie w miescie
Szyrwan, gdzie byl uczniem zalozyciela chalidyckiej galezi Nagsban-
diyyi, szejka Diya’ ad-Dina Halida al-Bagdadiego. Sam al-Kurdamiri,
otrzymawszy od swego mistrza pozwolenie na przekazywanie wiedzy
(igaza), rozestal swoich uczniéw w rézne strony, by pozyskiwali dla
bractwa kolejnych czlonkéw. Jego nauki zostaly przeniesione do Da-
gestanu przez jednego z jego uczniéw, Hassa Muhammada a$-Sir-
waniego, a nastepnie rozpowszechnione przez kolejnych adeptéw:
Muhammada al-Yaragiego (kt6ry zostat pierwszym Dagestaficzykiem
w duchowym tanicuchu mistrzéw sufich) oraz Sayyida Gamal ad-Dina
al-Gazi Gumiiqiego — mistrza Gazi Muhammada. Nagsbandiyya-Hali-
diyya zyskala zaréwno wsrdéd rosyjskich, jak i zachodnich badaczy
miano muridyzmu'®, uwazanego czesto za sekte, nieutozsamianego
z sufizmem (a nawet z nim rywalizujacego) badz — w skrajnych przy-
padkach — za oddzielna od islamu religie (Gammer 1994: 205). Za cza-
sOw Imamatu Szamila muridem okreSlano kazdego, kto zamieszkiwat
kontrolowane przez imama tereny. Terminu tego uzywata takze rosyj-
ska propaganda, pietnujac nim wszystkich podejrzanych o prowadze-
nie dzihadu od czaséw Gazi Muhammada (Sidorko 2007: 369) (na tej
samej zasadzie okreSlano w XXI w. mianem ,,wahhabitéw” wszystkich
mezczyzn, ktérzy wygladem zewnetrznym wyrazali przynaleznos$¢ do
wyznawcow islamu).

> Murid - uczefi mistrza sufich; muridyzm mial skupia¢ adeptéw nauk
mistycznych, czy tez, z uwagi na swoja polityczna aktywno$é, aktywistow
ruchu oporu.



Sufizm w Dagestanie 33

Halidiyya pojawita sie na Kaukazie w momencie zwatpienia wier-
nych w dotychczasowych przywédcéw, co sprawito, ze tatwo jej byto
zyskaé¢ uznanie swoimi prostymi, a konkretnymi zasadami. Nauka
szejka Halida oraz jego ucznidéw postulowata powrét do zycia takiego,
jakie wiodl Prorok w pierwszej wspdlnocie muzutmanskiej. Rytm co-
dzienno$ci miata wyznaczac¢ sunna Proroka, a prawo regulowa¢ miat
szariat. Zasady te powinny obowigzywac nie tylko zwyktych obywateli,
ale tez — a moze przede wszystkim — wtadcow. Szejkowie chalidyccy
postulowali oparcie zycia codziennego na Koranie i hadisach, a co za
tym idzie, wyplenienie ,niestusznych” adatéw, zwyczajéw istniejacych
na terenach kaukaskich od wiekéw'®. Halidiyya okazywala tez szcze-
gbélna wrogos¢ wyznawcom innych religii — chrzescijanom, zydom,
a nawet szyitom. Jak wskazuje Abti Mannah, szejk Halid mial nama-
wia¢ swoich uczniéw do dodawania do modlitw koriczacych charakte-
rystyczny dla NagSbandiyyi zikr'” formulke z prosba o unicestwienie,
jak ich nazywal, ,,wrogéw religii”: Zydéw, chrzeécijan, pogan oraz per-
skich szyitow (Abti-Mannah 1982: 15). Bojownicze poglady trafity na
niezwykle podatny grunt na Kaukazie Pémocnym, toczacym walke
z wojskami carskimi.

Nagsbandiyya-Halidiyya jest znana ze swej aktywnosci politycznej
od samego poczatku istnienia na Kaukazie P6lnocnym, to jest z zastug
dla walki w ruchu oporu przeciw rosyjskiemu najezdzcy w latach
1829-1859, a takze z organizacji pézniejszych powstan przeciw Impe-
rium Rosyjskiemu (1863, 1877-78) oraz Rosji Radzieckiej (1920).
Szczegoblnie aktywnymi propagatorami swietej wojny na Kaukazie byli
niemal od samego poczatku Muhammad al-Yaragi oraz jego uczniowie.
Co ciekawe, pierwszym ‘alimem (uczonym, teologiem), ktéry otwarcie
wypowiedzial dzihad narodowi rosyjskiemu i wezwal do tego takze
wszystkie narody Dagestanu oraz ich przywdédcéw, byl przeciwnik
Nagsbandiyyi, Sayyid Afandi al-Harakani (w 1819 r.). Nie wiadomo,
czy byl on bardziej wiarygodny od dziataczy ruchu Nagsbandiyya-
Halidiyya, ktérych gléwnym celem bylo jednak oczyszczenie islamu
kaukaskiego z narostych w nim przez wieki nieprawidtowosci oraz
zwrocenie wiernych w strone jedynej catkowicie stusznej interpretacji
wiary, polegajacej ich zdaniem na zyciu w zgodzie z sunna Proroka
i odrzuceniu wszelkich idei z zewnatrz (Gammer 1994: 214).

Réwnolegle do Halidiyyi rozwijat sie w sasiednim Azerbejdzanie
inny odlam Nagsbandiyyi — Mahmidiyya, ktéra z czasem zyskala

16 Podobne cele zdaja sie przy$wieca¢ dziataczom ruchéw salafickich z II pot.
XX w., o ktérych bedzie mowa péznie;j.
17 Zikr — dost. wspominanie; podstawowa forma modlitwy w sufizmie.
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uznanie takze w Dagestanie i stanowi dzi§ gtéwne oblicze dagestan-
skiej Nagsbandiyyi (Shikhaliev 2013: 145). Obie gatezie bractwa od-
wotuja sie do tych samych warto$ci i uznaja tych samych mistrzow —
od pierwszego Baha’ ad-Dina Nagsbandiego az do wspominanego juz
Isma‘ila al-Kiirdamiriego. Al-Kiirdamiri, uczyniwszy swoimi oficjal-
nyml nastepcami Muhammada al-Yaragiego oraz Muhammada Saliha
as- Slrwanlego zapoczqtkowa} roztam tariqi. Al-Yaragi skierowatl sie do
Dagestanu, as-Sirwani za$ pozostal w Azerbejdzanie, gdzie przekazy-
wat tajniki wiedzy i tradycji kolejnym adeptom, takim jak Ibrahim al-
Qadgasini, Ytinus al-Lali i wreszcie Mahmiid al-Almali. Ten ostatni
uchodzit pomimo swego azerskiego pochodzenia za pierwszego dage-
staniskiego mistrza Mahmidiyyi i to jemu zawdziecza ona swoja nazwe.
Al-Almali mial uczniéw zaré6wno na terenach nadwolzanskich, jak
i w potudniowym Dagestanie oraz péinocnym Azerbejdzanie. Sam
walczyt przeciw rosyjskiej armii w oddziatach Imama Szamila, w wy-
niku czego zostal zestany na wygnanie w rosyjski rejon Perm, skad
udat sie do Kazania i nawiazal kontakty z miejscowymi mistrzami su-
fich. Mahmd al-Almali zmart w Astrachaniu podczas kolejnej zsyiki,
pozostawiajac po sobie nastepcéw zaréwno wsrdd réznych narodowo-
Sci Dagestanczykéw, muzulmanéw nadwotzanskich, jak i Azeréw. Do
najwazniejszych nalezy zaliczy¢ m.in. Muhammada Dakira al-
Cistawiego, Ibrahima as-Siwakaliego oraz Gibra'ila at- -Tsahtiriego.
Kolejna faza rozwoju dagestanskiej Mahmidiyyi rozpoczyna sie
w drugiej potowie XIX w. wraz z pojawieniem sie na scenie osoby
szejka Sayf Allaha Qadiego Baslarova an-Nitsubkriego, ktéry na chwile
polaczyt wszystkie obecne w Dagestanie odtamy sufizmu. Baslarov, po
dziecinstwie i wczesnej mtodosci spedzonej w Astrachaniu, poznawat
tajniki bractwa sufickiego przy szejku al-Hagg Hass Bilacie al-Ku-
stakim, jednym z nastepcéw Mahmitida al-Almaliego. Odebral réwniez
nauki od wspomnianego juz jako innego ucznia Al-Almaliego — szejka
Al-Cistawiego w Tatarstanie. Po jego $mierci (1904 r.) Baslarov dota-
czyl do adeptéw skupionych wokét innego tatarskiego mistrza, Zayn
Allaha Rasiiliego (Rasuleva), od ktérego w 1907 r. otrzymal igaze.
Swoje kontakty z przedstawicielami innych tarikatéw rozpoczal od
znajomos$ci z poznanym podczas wygnania'® astrachariskim szejkiem
Muhammadem Salihem al-Agawim, ktéry reprezentowal zaréwno
Nags$bandiyye, jak i Sadiliyye. W szeregi tej drugiej Baslarov zostat
przez niego wprowadzony w 1915 r. Wkrétce pdézniej zostat przyjety

18 Podejrzany o uczestnictwo w dagestansko-czeczeriskim powstaniu przeciw
Rosji w latach 1877-78, Baslarov zostal skazany na zsylke na tereny
nadwotzanskie.
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rowniez do kregu Qadiriyyi (Shikhaliev 2013: 147). Jeszcze przed
$miercia uczynit swojego ucznia, Hasana al-Qahiego, swoim nastepca
zaréwno w Mahmidiyyi, jak i Sadiliyyi oraz Qadiriyyi. Od tego czasu
dagestanski odtam nagsbandiyyskiej Mahmiidiyyi uwazany jest za po-
taczenie Naggbandiyyi z Sadiliyya (Ibidem).

0d czasu skrzyzowania sie $ciezek Mahmidiyyi i Sadiliyyi staje sie
dla badacza coraz mniej jasne, czy dany mistrz nalezy do jednego
z tych bractw, czy tez do obu. W rzeczywistosci ma to znikome zna-
czenie dla przecietnego czlonka bractwa, poniewaz, o ile nie aspiruje
on do pozycji szejka, najwazniejsza jest wiara sama w sobie, a czton-
kostwo w tarice to czesto kwestia uwarunkowan spotecznych czy tra-
dycji rodzinnej. Praktykowane jest rowniez ,zmienianie” tariqgi, a wigc
przechodzenie np. z Sadiliyyi do Mahmiidiyyi. Wiaze sie to ze zmiana
praktykowanych rytualéw oraz koniecznoscia nauki wybranych ele-
mentéw od nowa przez muridow.

Probe przyporzadkowania wspétczesnych mistrzow-szejkéw dage-
staniskich do poszczegdlnych bractw podjat Shamil Shikhaliev. Najwie-
cej, bo az o$miu, liczy sobie Nagsbandiyya-Halidiyya. Sa to: Magomed
Mukhtar Babatov, Seragudtin Israfilov, Magomed Gagi Gagiev, Mu-
hagir Akajev, Abdulwakhid Magomedov, Ilyas Ilyasov, Pata Muham-
mad Dorgelinskiy i Murtazali Karachajev. Pieciu szejkéw znajduje sie
w gronie reprezentujacych jednoczesnie Nagsbandiyye-Mahmiidiyye
oraz Sadiliyye: Sayyid Efendi Acajew Chirkieyski, Mansuril Muham-
mad, Gazimagomed Ramazanov, Magomed Rabadanov i Gambulat Ta-
girov, a jedynie dwéch samg Sadiliyye: Arslanali Efendi Gamzatov
oraz Abdulwakhid Kakamakhinskiy. Wsréd nich znajduja sie przedsta-
wiciele réznych narodowosci zamieszkujacych Dagestan, a kazdy, nie-
zaleznie od pozostalych, obejmuje swym zasiegiem inny region, kto-
rego wielko$¢ zalezy od liczby uczniéw oraz popularnosci, jaka zdo-
bywa swoim nauczaniem i dzialalnoscia. Muridéw mozna mie¢ réwnie
dobrze stu, jak i dziesiec tysiecy, a obszar wplywow oznacza w niekté-
rych przypadkach jeden niewielki rejon, w innych za$ kilka-kilkana-
Scie jednostek administracyjnych. Za najbardziej wptywowego szejka
uznawany byt Sayyid Efendi Acajew Chirkieyski, ktéry zgromadzil wo-
kot siebie ponad 10 tysiecy uczniéw, gloszac nauki zaréwno w wiek-
szych miastach, takich jak Machaczkata, Chasawjurt, Bujnack czy Ka-
spijsk, jak i w pomniejszych o$rodkach. Chirkieyski angazowat sie ak-
tywnie w polityke, publicznie krytykujac ruchy salafickie, bardzo
szybko przeradzajace sie na przelomie tysiacleci w radykalne, przy-
najmniej w opinii wladz, republiki. W 2012 r. wplywowy sufi zginat
we wlasnym domu w Czirkiei w wyniku wysadzenia sie¢ w powietrze
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terrorystki-samobdjczyni, ktéra wpuszczono na teren jego posiadtosci,
gdzie przyjmowal uczniéw oraz regularnych gosci.

Poza muridami zgromadzonymi wokét zyjacego mistrza, istnieja
w Dagestanie réwniez grupy odwotujace sie do nauk dawno juz zmar-
lego sufiego, ktéry nie wyznaczyt sposréd uczniéw zadnego nastepcy.
Istotny jest tu kult oddawany zmarlemu w miejscu jego pochéwku —
przykladem jest rytual grupy uznajacej nauki Muhammada Ba-
lahiiniego (zm. 1925), ktdrej czlonkowie klada rece na jego grobie,
a nastepnie odprawiaja zikr. Tego rodzaju praktyki sa surowo tepione
przez zwolennikéw ,czystego” islamu, ktérzy widza w czczeniu pa-
mieci zmarlego element wielobéstwa (ar. Sirk). Inna narazona na kry-
tyke praktyka jest przechowywanie fotografii zmartych szejkéw celem
utatwienia muridom zwizualizowania sobie ich postaci w sercu podczas
rytualu rabity Sayf Allaha Qadiego Baslarova, przekazane jego ucz-
niom przez Hasana al-Qahiego, ktéry zachecat ich do wlaczenia obrazu
zmartego mistrza w ,plan” codziennego rytuatu. Wzbudzito to goracy
sprzeciw Halidiyyi, zarzucajacej Mahmddiyyi-Sadiliyyi odejscie od za-
sad szariatu (Shikhaliev 2013: 164).

W Dagestanie zyje obecnie okoto 33 000 muridéw, czyli uczniéw
zgromadzonych wokot mistrzéw sufich'®, z czego zdecydowana wiek-
szo$¢ na terenach goérskich, w centralnej, zachodniej i péinocnej cze-
Sci kraju. Najliczniejsza grupa, jak zostalo juz wspomniane, jest
Nagsbandiyya (dzielaca sie, jak opisano wczesniej, na dwa odlamy:
Mahmidiyye i Halidiyye), w ktdrej szeregach znajduja sie Awarowie,
Dargini, Kumykowie, Lacy, Lezgini i Tabasarani. Dla poréwnania,
Sadiliyya, traktowana czesto jedynie jako etap na drodze do
Nagsbandiyyi-Mahm{diyyi, jest rozpowszechniona juz tylko wsréd
Awaréw, Darginéw i Kumykéw (Ibidem: 158). Najmniej liczna Qadi-
riyya skupia gtéwnie zyjacych w Dagestanie Czeczenéw oraz ludnosé
na terenach przygranicznych.

Istnieja podejrzenia, ze niektérzy z szejkoéw dagestanskich naleza
rowniez do innych bractw sufickich, oficjalnie nie dzialajacych na
Kaukazie Pélnocnym. Przyktadem moga by¢ Tagutdin ASalinskiy oraz
niezyjacy juz Sayyid Efendi Acajew Chirkieyski, ktérzy mieliby nau-
czaé takze wedtug zasad popularnej w Maghrebie Gaziliyyi®. Innym
szejkiem, udzielajacym sie takze w pozakaukaskich bractwach, jest

' Dane z archiwum Komitetu Rzadowego do Spraw Religijnych Republiki
Dagestanu.

0 Ta teza, wysunieta przez rosyjskiego badacza Michaila Roszczina, nie zna-
lazla jednak zadnego potwierdzenia w Zrédtach. Shikhaliev 2013: 163.
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Gazimagomed Ramadanov. Wedtug jego uczniéw, mistrz Mahmadiyyi
i Sadiliyyi nalezy takze do Rifa’iyyi oraz Cistiyyi (Ibidem: 163).

Specyfika sufizmu dagestariskiego

Sufizm w odstonie pénocnokaukaskiej, a w tym konkretnym przy-
padku dagestanskiej, r6zni sie dosy¢ znaczaco od sufizmu np. péinoc-
noafrykanskiego. Podstawowa cecha charakteryzujaca sufizm kauka-
ski polega na indywidualnosci dzialania kazdego z mistrzéw. Nie dziwi
wiec brak typowych dla np. Maroka czy Tunezji ribatow* czy zawiyi*
na terenie Dagestanu. Mistrz powinien cieszy¢ sie catkowitym zaufa-
niem i powazaniem swoich uczniéw. Niezwykle wazne jest tez postu-
szenstwo i wiara w nieomylnos¢ jego osadéw, a takze ogdlne pozy-
tywne ustosunkowanie do osoby mistrza (Ibidem: 159). Do obowiaz-
kowych lektur kazdego adepta naleza dziela $redniowiecznych mi-
stykoéw, takich jak Al-Gazali czy Al-Qusayri. Oprécz tego duza uwage
posSwieca sie nauce jezyka arabskiego, z naciskiem na gramatyke,
a takze znajomosci prawa koranicznego, hadiséw oraz komentarzy
do Koranu (znajomo$¢ Ksiegi w oryginale rozumie sie wobec tego
samo przez sie). Istotna jest umiejetnos$¢ logicznego myslenia. Nauka
u mistrza nie przebiega jednak tak jak w madrasie, a sam mistrz nie
przypomina typowego nauczyciela. Esencja wyksztatcenia sufickiego
jest dzialanie, a metody nauczania praktycznego réznia sie znacznie
w zaleznosci od bractwa. Co ciekawe, Mahmidiyya (bedaca, jak opi-
sano wczesniej, jedna z dwoéch gatezi dagestaniskiej Nagsbandiyyi)
zaklada, ze kazdy prawdziwie wierzacy muzulmanin powinien by¢
takze cztonkiem bractwa religijnego.

Chalidycki odlam dagestanskiej Naqgsbandiyyi przewiduje cztery
stopnie na drodze do ,wtajemniczenia” mistycznego uczniéw tariqi.
Pierwszy zaklada $ciste przestrzeganie zasad szariatu i to jeszcze przed
wstapieniem murida na $ciezke bractwa. W swoim artykule Shamil Shi-
khaliev przytacza stowa chalidyckiego szejka Ilyasa Hagiego Ilyasova,
ktéry podwaza sens przyjmowania w szeregi bractwa kogos, kto nie
zachowuje postu badz nie dba o regularna modlitwe (Ibidem: 160).
Drugim stopniem jest wstapienie do tariqi — oznacza to wejscie na
droge ku duchowemu pojednaniu sie z Bogiem. Dalsza w kolejnosci
jest ma‘rifa. Sufi, ktérzy osiagneli ten stopien, sa w stanie ogarnaé
swoim sercem jedno$¢ Kosmosu w Bogu, rozréznia¢ dobro od zla, jak

2! Rifa’iyya powstata w Iraku, korzeni Cistiyyi nalezy za$ szuka¢ w Afgani-
stanie.

22 Ribat — wojskowy klasztor muzutmariski.

23 Zawiya - siedziba bractwa muzulmariskiego.
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rowniez pojeli iluzoryczny charakter otaczajacego nas materialnego
Swiata. Ostatnia na drodze do Boga jest Prawda (haqiqa), czyli osia-
gniecie stanu Prawdy Absolutnej, a zarazem znalezienia sie w nieroze-
rwalnej jednosci duchowej z Najwyzszym.

Waznym elementem sufickiej praktyki rytualnej jest zikr (wspomi-
nanie), czyli powtarzanie wyznania wiary — szahady. Istnieja dwa ro-
dzaje zikru, cichy i glosny, przy czym pierwsza odmiana jest charakte-
rystyczna wylacznie dla Nagsbandiyyi i polega nie na wypowiadaniu
stéw ,,Nie ma Boga précz Allaha, a Mahomet jest jego prorokiem”, ale
na powtarzaniu ich w mys$lach, a raczej w sercu (ta odmiana zikru
bywa nazywana réwniez ,,zikrem serca” i jest uwazana za pierwszy sto-
pienl na drodze duchowej adeptéw Nagsbandiyyi w ogéle (Ibidem).
Aby ,dojrze¢” do tej formy, mlodzi adepci maja wyznaczane inne za-
dania, takie jak codzienna lektura Koranu badz konkretnych modlitw.
Caly ten proces przygotowawczy jest koordynowany przez szejka,
a w zwiazku z indywidualng dziatalnoscia kazdego z nich moze prze-
biega¢ odmiennie w zaleznosci od przypadku. Niektérzy mistrzowie sa
zdania, ze aby prawidlowo wykonywaé zikr cichy, murid powinien
wpierw opanowac gikr glosny?*, celem oczyszczenia swojej duszy
z grzechow i odpowiedniego przygotowania jej na odmiane cicha, ma-
jaca by¢ wyzszym stopniem wtajemniczenia ucznia. Warto dodac, ze
tylko odtam chalidycki dagestanskiej Nagsbandiyyi nie odrzuca glo-
$nej formy gzikru. Czlonkowie Mahmidiyyi neguja jej warto$¢ nawet
jako elementu przygotowawczego na Sciezce duchowej adeptéw. Po-
mimo istotnych réznic pomiedzy praktykami rytualnymi obu tych
odlaméw, najwazniejsza role w cichym zikrze odprawianym przez oby-
dwa bractwa pelni prawidtowe oddychanie. Istnieja konkretne zalece-
nia dotyczace nabierania powietrza i wypuszczania go podczas bezglo-
$nego powtarzania formuly szahady. Oprocz tego specyficznego rytmu
oddychania, nalezy przyjac pozycje siedzaca ze skrzyzowanymi nogami®.

Innym waznym dla sufich rytualem jest medytacja, majaca na celu
umozliwienie uczniowi duchowego potaczenia z mistrzem (ar. rabita).
Aby je osiagnaé, adept powinien utworzy¢ w swoim sercu obraz szejka,
a takze, jesli znal go osobiscie, mistrza tego ostatniego. Umozliwi to
zestanie do serca murida $wiatla bozego (ar. fayd), za pomoca ktérego
bedzie on podazat droga wskazywana przez swojego mistrza. Zwia-
zany z medytacja jest takze inny rytual zbiorowej praktyki duchowej,
zwany hatm al-hwagagan, odbywany obowiazkowo przez muridéw

2 W cytowanym powyzej artykule Shikhaliev wymienia szejka halidiyyskiego
Ilyasa al-Cudaqariego, powolujac sie na jego dzielo Kifayat al-murid.
» Opis praktyk bractw skonstruowany na podstawie artykutu Shikhalieva.
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nakszbandijskich w kazdy czwartkowy badz niedzielny wieczér. Po-
lega on na wspélnej recytacji imion mistrzow bractwa w kolejnosci
chronologicznej. Kolejna, zblizona forma praktyka, to wird, najbar-
dziej dajacy sie poréwnaé do rabity. Moze on by¢ takze, w przypadku
Nagsbandiyyi, jednym z elementéw przygotowujacych adepta do ci-
chego zikru — nazywane jest tak wéwczas kazde zadanie otrzymane
przez ucznia podczas okresu adaptacyjnego (najczesciej sa to wspo-
mniane juz codzienne lektury Koranu badzZ poszczegélnych modlitw).
Wird w rozumieniu $adilickim sklada sie z okres$lonej liczby, oscyluja-
cej zazwyczaj okoto stu, powtdrzen ustalonej frazy, bedacej najczesciej
btaganiem o odpuszczenie grzechéw. Adepci powtarzaja ten rytuat co-
dziennie, podobnie jak hatm, ktéry w ich wykonaniu rézni sie nieco od
praktyki nagsbandyckiej.

Znaczenie sufizmu we wspoélczesnym Dagestanie

Islam w Dagestanie jest zjawiskiem niejednorodnym i na swéj sposéb
egzotycznym. Uwarunkowania historyczne oraz geopolityczne spra-
wily, ze przybyla na Kaukaz juz w VII w. religia ksztaltowala sie,
wchlaniajac w duzej mierze miejscowe zwyczaje. Wynikiem zlewania
sie wplywow kulturowych ludéw kaukaskich z zasadami przybytego
z Poétwyspu Arabskiego islamu jest specyficzna forma religijnosci, na
ktorej uksztaltowanie mieli réwniez bardzo duzy wptyw Srednio-
wieczni mistycy — sufi. Sufizm zyskat znaczenie polityczne podczas ko-
lonizacji Kaukazu przez Rosje, a przywodcy powstan przeciwko na-
jezdzcy byli czesto takze przywoddcami religijnymi. Najwazniejszy
z nich, uwazany do dzi$ za symbol walki narodowo-wyzwoleniczej za-
rowno wsréd Dagestanczykéw, jak i Czeczenéw, Imam Szamil dopro-
wadzil do rozwiniecia utworzonego jeszcze za czaséw jego poprzedni-
kéw Emiratu (Imamatu) Kaukaskiego, zwanego réwniez Imamatem
Szamila, obejmujacego terytorium Czeczenii i Dagestanu, na ktérym
obowiazywalo wylacznie prawo szariatu.

Szacuje sie, ze obecnie liczba aktywnie dzialajacych w republice
sufich to ponad 60 tys. oséb, z czego 85% przebywa w péocnej lub
zachodniej czesci Dagestanu (Yusupova i Alieva 2011). Wspdtczesny
sufizm na Kaukazie ma réwniez wymiar polityczny, co widaé zaréwno
w Dagestanie, gdzie Zarzad Duchowny Muzulmanéw Dagestanu
sklada sie wytacznie z sufich, jak i w sasiedniej Czeczenii, ktérej przy-
wébdca — Ramzan Kadyrow — prowadzi publiczne zikry w centrum Groz-
nego. Po drugiej stronie kaukaskiego islamu stoja zwolennicy purytan-
skiej wersji religii, ktérzy uaktywnili sie szczegélnie w latach 90. ubie-
glego wieku, po rozpadzie Zwiazku Radzieckiego. Pod kontrola
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salafitéw znajduje sie np. Rada Uczonych Ahl as-Sunna wa-al-Gama‘a;
sa oni takze aktywni w rosyjskich mediach spotecznosciowych, co po-
zwala im na werbowanie w swoje szeregi mtodziezy (Falkowski 2016).
Antagonizm miedzy sufizmem i salafizmem we wspoétczesnym Dage-
stanie jest bardzo widoczny, takze w dyskursie publicznym. Sufi pré-
buja narzuca¢ salafickim meczetom wybranych przez siebie imamoéw,
wyglaszaja rowniez publicznie niepochlebne opinie na temat ruchéw
purytanskich, oskarzajac je otwarcie o dziatalno$¢ fundamentali-
styczna i terrorystyczna. Prawda jest, ze niektore ze sSrodowisk salafic-
kich daza do zycia w szariacie, odrzucajac catkowicie struktury swiec-
kie republiki, inne jednak skupiaja sie wytacznie na doskonaleniu swo-
jego zycia duchowego badz tez konstruktywnej krytyce takich zjawisk,
jak korupcja czy nepotyzm.

W przeciwienstwie do oswojonych z systemem sufich, ktérzy przez
caly czas istnienia areligijnego Zwiazku Radzieckiego czekali na moz-
liwos¢é wyjscia z ukrycia, ruchy purytanskie to zjawisko stosunkowo
nowe, w ktdérego szeregi wchodzili w latach 90. zupekie niedoswiad-
czeni mlodzi ludzie. Czes$¢ z nich bardzo szybko sie zradykalizowata,
na co wpltyw mogli mie¢ ,, misjonarze” z zewnatrz, gldéwnie znad Zatoki
Perskiej, ktorzy — jak sie zdaje — dostrzegli w walczacych o niepodlegla
Czeczenie zadatki na wahhabitéw?®. To wlasnie najbardziej radykalny
odlam kaukaskich salafitéw na czele z Doku Umarowem proklamowat
w 2007 r. powstanie Emiratu Kaukaskiego, w ktérego sktad wchodzit
rowniez Dagestan. Organizacja ta, odpowiedzialna za dzialania terro-
rystyczne i préby egzekwowania prawa szariatu na swoim terenie,
szybko zostala uznana za terrorystyczna przez Rosje i Stany Zjedno-
czone; nie sprawilo to jednak, ze zostala rozwiazana. Skala ofiar jej
atakéw zaczela sie jednak z roku na rok zmniejsza¢ i trudno z cala
pewnoscia stwierdzié, jakie zagrozenie stanowi obecnie. Oficjalnie
Emirat Kaukaski zlozyl przysiege wiernosci Panstwu Islamskiemu,
a wielu bojownikéw walczacych niegdys o niepodlegtosé swoich repu-
blik wyjechato do Syrii, by walczy¢ tam z niewiernymi.

Dagestan jest dzi$ okreSlany najbardziej niespokojna z pémocno-
kaukaskich republik. Pojedyncze zamachy samobdjcze w Machaczkale
wciaz jednak nie sa rzadko$cia, a odpowiedzia na nie sa obtawy anty-
terrorystyczne rosyjskich sit specjalnych, wymierzone nie zawsze
w odpowiedni cel. Skorumpowane wladze i administracja republiki to
kolejny problem, z jakim od lat mierzy sie Dagestan i ktérego nie

% Sam prezydent proklamowanej w 1991 r. niepodlegtej (chociaz uznanej
jedynie przez Gruzje) Czeczenii, Dzochar Dudajew, zapowiadal uczynienie ze
swojego kraju ,,drugiego Kuwejtu”.
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nalezy lekcewazy¢, poniewaz oba te zjawiska maja odniesienie do sil-
nych tak samo dzis$, jak kilkaset lat temu, powiazan rodowych i klano-
wych. Wiezy krwi sa dla mieszkaiicéw Kaukazu silniejsze niz zasady
polityczne i prawa obywatelskie, co prowadzi do dziatai niezgodnych
z prawem rosyjskim, jednak catkowicie naturalnych dla Dagestanczy-
kéw. Religia wydaje sie nieodlacznie zwigzana z polityka, a rézne ob-
licza dagestanskiego islamu prowadza do nieustannych konfliktéw,
wynikajacych z odmiennych wizji przysztosci republiki. Gospodarczo
czerpiacy bardzo wiele od Rosji Dagestan nie mysli raczej o oderwaniu
sie od Federacji, tak jak dwadzieScia lat temu Czeczenia. Wielu Dage-
staiiczykéw pracuje w centralnej czesci kraju, wszyscy méwia po ro-
syjsku na poziomie rodzimych uzytkownikéw jezyka. Niezaprzeczal-
nie znaczacy byt takze udziat Rosji w ksztaltowaniu sie religii muzul-
manskiej na Kaukazie, co odbija sie nawet w tak prostej kwestii jak
stréj. Noszone tradycyjnie przez Dagestanki (podobnie jak Czeczenki
oraz mieszkanki innych pélocnokaukaskich republik muzutmanskich)
chusteczki na glowe i spédnice do kolan bardziej przypominaja od-
Swietny ubidr rosyjskich kobiet podczas obchodéw $wiat religijnych,
niz dlugie do ziemi arabskie abagje i odstaniajace jedynie twarz hidzaby.
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Abstract
Sufism in Daghestan

The article describes the religious situation in Daghestan, one of
the north-Caucasian republics of Russia, focusing especially on the
Islamic mysticism — Sufism. The introduction presents the geo-
graphical and ethnical situation of the Republic. The following
chapters discuss the history of Islam in Caucasus which had started
in Daghestan as well as the development of mystical brotherhoods
and their profiles. The role of Islam and its mystical branch in con-
temporary Daghestan has been depicted in the conclusion.
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