
Наконец, отметим, что никакой закон или нормативное положение не 

запрещает капеллану носить одеяние или знак, проявляющий его 

религиозную принадлежность. Не будучи государственным служащим, он не 

связан запретом на внешнее проявление своей религиозной принадлежности. 

Напротив, капеллан обладает свободой культа, гарантированной 1-ой статьей 

закона от 9 декабря 1905 г. которая подразумевает, как это признал 

Государственный Совет, право для духовного лица носить религиозное 

облачение1. 

Приведенная информация корректирует расхожие представления о том, 

что религия и религиозное образование полностью изгнаны из светской 

системы публичного образования Франции. Даже в запрете на 

государственное финансирование религии сделана оговорка в пользу 

допустимости субсидирования капелланских служб. В то же время само 

публичное образование остается светским и мировоззренчески нейтральным. 

В данном случае светскость образования сочетается с заботой государства о 

свободе совести учащихся, и эта забота не сводится к невмешательству. 

Приобретение знаний о религии в ходе реализации светских школьных 

образовательных программ оказалось возможным на практике сочетать с 

добровольным обучением религии. 
 

© М.О. Шахов 

 

ВАХХАБИЗМ : ИСТОКИ, ОСОБЕННОСТИ ВЕРОУЧЕНИЯ 

Сегодня ислам демонстрирует уникальную способность к оживлению и 

обновлению, противопоставляя себя современным идеологическим и 

социально-политическим силам. 

Об исламе на Северном Кавказе пишут много, как правило, в 

негативном плане.  Такие феномены,  как исламский фундаментализм, 

                                                 
1 Свобода ношения религиозного облачения есть следствие свободы культов, 
гарантированной ст. 1 Закона от 9 декабря 1905 г. СE, 18 января 1929 г., Sieur Richard. 
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исламизм и ваххабизм, воспринимаются российским общественным 

сознанием как нечто враждебное, пугающее, с которым надо бороться.  А  

так называемый традиционный  ислам, под которым подразумевают главным 

образом ислам в форме суфизма - тарикатизма, предстает жертвой  

ваххабизма - фундаментализма.  

При Советской власти понятия «суфизм», «мюридизм», «мюридские 

братства»,  «мюридские ордена» служили страшилками, как сегодня 

ваххабизм. Тарикатские вирды находились под запретом и действовали  в 

подполье.  В каждом, мюриде, члене тарикатского вирда  советская власть 

видела врага. С идеологией суфизма-тарикатизма  она боролась как с 

пережитком прошлого, реликтом  феодализма. Наиболее авторитетные 

руководители тарикатских братств  в 30-е  годы прошлого века  были 

репрессированы,  многие расстреляны как «враги народа». 

Сегодня история  в определенной степени повторяется: под запретом 

находится ваххабизм, а суфизм - тарикатизм предстает как  

неполитизированная, благонадежная и  лояльная к существующему режиму 

идеология.  Однако все не так просто и однозначно.  

Деление ислама на «хороший» и «плохой» уже привело к расколу 

мусульманской уммы Северного Кавказа на «своих» и «чужих». На «чужих» 

устроена настоящая охота, они стали изгоями общества. Ни к чему хорошему 

это  не приведет. 

Взвешенное и всестороннее рассмотрение  проблемы ваххабизма  на 

теоретическом и политическом уровнях, несомненно, в интересах всех 

россиян,  прежде всего, в интересах самих мусульман. 

В связи с этим обратимся к некоторым вопросам истории  и догматики 

ваххабизма. Это тем более важно, что в современной России, особенно когда 

речь заходит о событиях на Северном Кавказе, ислам   в общественном 

сознании нередко  отождествляется с ваххабизмом, который в свою очередь 

сопрягается с радикальным исламским фундаментализмом, исламизмом, 

салафийа. Все эти понятия благодаря некоторым ученым и СМИ приобрели в 
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общественном сознании россиян  негативный смысл. Более того, ваххабизм, 

исламский фундаментализм, исламизм и салафийа нередко  отождествляются 

с экстремизмом.  

Некоторые исследователи под исламским фундаментализмом, 

подразумевают исламизм, ваххабизм, салафийа, то есть  пытаются одним 

понятием  охватить   сходные, но различные по генезису и  содержанию 

явления.  Хотя между  этими четырьмя  понятиями (фундаментализм, 

ваххабизм, исламизм, салафийа) существует  немало общего, но есть и  

различия по форме и содержанию. Причем понятия «исламский 

фундаментализм» и «исламизм» чужды мусульманской богословской 

лексики.  

Особенно много негативного, тенденциозного в суждениях о характере 

и идеологии ваххабизма.  Старанием  многих  официальных мусульманских 

богословов,  и  людей, пишущих об исламе, политиков, СМИ, он превратился 

в пугающий ярлык, под который подверстываются  различные    

преступления, не связанные с религией,  не говоря уж об экстремизме, 

который априори связывается с ваххабизмом.  Хотя между  экстремизмом и 

ваххабизмом нет генетической связи, и одно не обусловливает другого. 

Оценки  ваххабизма приобрели  субъективный, политизированный, 

тенденциозный характер. Окончательно дезинформированные и страшащие  

обывателя ваххабизмом журналисты,  обращаются за разъяснением лично к  

президенту Российской Федерации. На пресс-конференции 31 января 2006 

года  В.Путин четко сформулировал свою позицию: «Ваххабизм сам по себе 

не несет какой-то  угрозы, но извращение норм Ислама, извращение 

ваххабизма, они, конечно, не могут трактоваться никак иначе, как призывы к 

терроризму. Повторю, извращения»1.   

Сходное мнение высказал директор Института Африки РАН, президент  

центра арабских, африканских и исламских исследований Алексей Васильев: 

                                                 
1 http:// www. Interfa – religion. ru/print.php?act=new&id =9111 
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«Фундаментализм и то, что называют «ваххабизмом», для России, с моей 

точки зрения, сам по себе опасности не представляет... Центр, светские 

власти должны руководствоваться только одним принципом: соответствует 

ли поведение той или иной группы населения существующим законам»1. В 

том же смысле высказался дагестанский  знаток шариата Магомет-Мухтар 

Казиханов в интервью НГ-Религии: «Ваххабизм-течение ислама. 

Журналисты говорят: ваххабит- террорист, ваххабит- бандит. Это 

неправильно, если честный ваххабит, фундаменталист, он не должен быть 

террористом, бандитом, он честным человеком должен быть»2. Словом, не 

каждый ваххабит экстремист и не каждый экстремист среди мусульман -  

ваххабит, как утверждают многие мусульманские богословы-

традиционалисты. Именно в извращенном виде преподносится сегодня  

ваххабизм широкому общественному мнению многими так называемыми  

официальными мусульманскими богословами, специалистами  по проблемам 

ислама и СМИ. Вследствие чего  сегодня за ваххабизмом  прочно закрепился  

ярлык экстремизма. 

Что же представляет собой на самом деле ваххабизм как учение, 

идеология и практика? 

 

Идейные истоки учения аль-Ваххаба 

Сами  последователи учения Мухаммада Ибн Абд аль-Ваххаба никогда 

не называли себя ваххабитами. Их самоназвание ахль ат-тавхид или 

муваххидун (люди единобожия, единобожники). «Российские» ваххабиты 

предпочитают называть себя общиной мусульман (джама’ат), салафийюнами 

или просто мусульманами. 

Основа ваххабитской догматики – единобожие (таухид) и осуждение 

культа святых. Имам ат-Тамими  (Ибн аль-Ваххаб-Л.Б.) подчеркивал, что 

ширк (неверие, придание Аллаху сотоварища, многобожие – Л.Б.)  
                                                 
1 http://www.rt-online.ru/numbers/social/?ID=4506 
2 Мусульмане без тариката// НГ-Религии. 30.05.2001. 
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представляет собой диаметральную противоположность таухиду и 

противоречит поклонению Аллаху. Ширк имеет две разновидности: явный, 

великий ширк, и скрытый – малый ширк. Великий ширк состоит в 

приобщении к Аллаху сотоварища и обращение молитвы к нему так как к 

«Самому Аллаху». Совершающий такие действия, по мнению имама, никоим 

образом не может быть муваххидом (приверженцем  таухида –Л.Б.). Это 

самый настоящий мушрик (человек, приобщивший к Аллаху             

равных, совершающий великий ширк. – Л.Б.), которого «Аллах никогда не 

введет в рай, ибо Огонь есть место его  обитания». Малый ширк  

представляет все слова и действия, которые приводят  к приобщению к 

Аллаху кого-нибудь, например возвеличивание творения Аллаха, не  

достигающее уровня поклонения ему, клятва не именем Аллаха, мелкая 

показуха и т.п.1 

Многие из тех, кто пишет сегодня  о ваххабизме, причем, как правило,  

негативно, игнорируют  идеологический, политический  и исторический 

контекст, объясняющий  природу этого религиозно – политического   

феномена. 

Идейные истоки явления, известного сегодня под термином 

«ваххабизм»,  берут свое начало в IХ в., во времена  распространения учения  

имама Ахмада Ибн Ханбала аш-Шайбани (778-855 гг.). Имам  считал 

главным источником ислама Коран,  а Сунну – вторым, причем хадисы 

(хадис – араб., рассказ  о поступках и высказываниях пророка Мухаммада - 

Л.Б.) признавались только те, которые  исходили непосредственно от 

пророка Мухаммада. Он не доверял тем иджмам (иджма-согласное мнение по 

какому-либо вопросу наиболее авторитетных знатаков религиозных наук, 

считавшееся мнением всей общины верующих – Л.Б.), которые не 

относились ко временам сахаба (сподвижников пророка Мухаммада – Л.Б.), 

считая их неточными. По его мнению, иджма после завершения эпохи сахаба 

                                                 
1 См.: Мухаммад ибн Сулейман ат –Тамими. Книга единобожия. Баку-1997, с.52. 
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было невозможно1. А.Ханбал неохотно пользовался принципом кийяс 

(суждение по аналогии-Л.Б,), готовя свои фетвы (мнение религиозного 

авторитета). 

А.Ханбал резко выступил против роскоши и развращенности 

халифского двора и «засорения» ислама чуждыми верованиями и обычаями - 

языческими, зороастрийскими, христианскими. Принципиальный борец за 

чистоту мусульманской религии А.Ханбал пользовался огромным 

авторитетом у простых багдадских мусульман. Опираясь на поддержку 

социальных низов и духовных единомышленников, он основал и возглавил 

самую политизированную из четырех суннитских канонизированных школ - 

ханбалитскую, названную так в честь ее создателя. 

Ханбалитство, в отличие от других суннитских мазхабов, возникло 

прежде всего как религиозно-политическое движение и уже затем 

оформилось в догматико - правовую школу. Политические взгляды 

А.Ханбала отличались вполне рациональным прагматизмом: с одной 

стороны, он признавал право на халифат (т.е. на власть, на управление 

мусульманским государством) за любым представителем рода курайшитов, а 

с другой - считал возможным смещение правителя, «побуждающего людей к 

сомнению в вере»2. Более того, он признавал допустимой религиозно - 

политическую борьбу и призывал в случае вовлечения в «смуту» («фитна») 

отстаивать исповедуемые взгляды до конца, а богословам  вменял в 

обязанность контроль и влияние на своего правителя с позиций исламской 

морали. 

Это, однако, вовсе не означало, что ханбалиты пропагандировали 

смуту даже в  том случае, если  правитель нарушал главные требования 

исламской морали. Напротив, лучшим способом восстановления порядка в 

общине они считали методы убеждения, поиск компромисса, налаживание 

широкого диалога, то есть  были сторонниками ненасильственных способов 
                                                 
1 См.: Абу Амина Биляль Филипс. Законы жизни мусульман.Эволюция фикха. Иман. М., 
2002, с.160. 
2 См.: Ислам: Энциклопедический словарь. С.30-31. 
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разрешения острых проблем и конфликтных ситуаций. Подчинение 

законному правителю, «справедлив он или нет», ханбалиты считали 

меньшим злом, чем хаос безвластия в результате «фитны». 

А. Ханбал был признан современниками одним из наиболее 

авторитетных систематизаторов традиционалистского (суннитского) ислама, 

за ним закрепилось звание спасителя ислама от нововведений (бида)1. Речь 

шла о «недозволенных нововведениях», подрывавших фундаментальные 

основы исламской религии, содержащиеся в Коране и Сунне (обычай, 

предание о традции пророка Мухаммада), а именно: наслоениях политеизма, 

обычного права и национальных традиций, влияниях других монорелигий. 

Словом, если «нововведение» в догматике и жизни мусульманской общины 

не имело достаточного обоснования в Коране и Сунне или не было одобрено 

«согласным мнением» («иджма») первых трех поколений мусульманских 

авторитетов – «семи факихов Медины» (ученых-законоведов второй 

половины VII в.), то, по убеждению А.Ханбала и его единомышленников, 

такое «нововведение» следовало истолковывать не иначе, как 

«заблуждение», «недозволенное новшество». 

Предтечей ваххабизма признан сирийский богослов Ибн Таймийа 

(1263-1328) - последователь крайнего направления ханбалитского мазхаба. 

Он выступал за изменение существовавшей тогда формы ислама, 

категорически противопоставляя Сунну «новшествам», которые уводили 

мусульман от первоначального ислама. Ибн Таймийа выступал против 

суфиев, культа святых и пророка, осудил как несоответствующее исламу 

паломничество к мавзолею пророка в Медине. Он расходился по некоторым 

вопросам даже с ханбалитами2.  

                                                 
1 Множественное число от арабского «бада», означавшего «вводить новое», «создавать 
впервые»; нововведение, новшество. В полемике исламских богословов в области догматики 
использовалось в смысле «недозволенное новшество», «заблуждение». 
3.Гольдциер И. Догмы исламского права. Париж, 1920. С.49. 
2 См.: А.М. Васильев.  История Саудовской Аравии.  М.,1999. С.73-74. 
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По мнению Ибн Абд аль-Ваххаба, «никто на протяжении всей истории 

ислама не смог оставить такой след, какой оставили труды Ибн Таймийа в 

области расхождений между мазхабами, критики различных течений в 

исламе и в критике антиисламских философских идеологий»1. 

Последователь ханбалитской богословско - правовой школы Ибн 

Таймийа пытался сформировать свои религиозные взгляды по принципу 

«золотой середины», то есть  на совмещении элементов калама (опоры на 

разум - акл), традиционализма (опоры на традиции - накл) и суфизма (опоры 

на волю - ирада). 

В области догматики Ибн Таймийа был убежденным монотеистом, он 

был против сравнения Аллаха с его творением (вахдат ал-вуджуд – единство 

бытия). Будучи сам суфием, Ибн Таймийа выступал против  пантеистических 

идей. Он  доказывал неправомерность отождествления Аллаха с его 

творением. Он впервые сформулировал и ввел в обращение термин «вахдад 

ал-вуджуд» (единства бытия), которое является творением Аллаха, но не есть 

Аллах. Вахдат ал-вуджуд - под Богом, поэтому высшие тайны бытия ведомы 

только Аллаху. Примирение ортодоксального суннизма с «тасаввуф» 

(суфизмом) было продиктовано пониманием неизбежности существования 

среди верующих лиц, для которых неприемлема строгая лимитация законами 

и догматами их личной религиозной жизни»2. 

Известно, что самым распространенным течением в интеллектуальном 

суфизме является учение, основанное на концепции «единобытия», 

«единосущности» или «единства» божественного бытия (вахдат ал-вуджуд), 

окончательная разработка которого связана с именем мистика Иб Араби 

(1165-1240)3. 

                                                 
1 Мухаммад ибн Сулейман ат-Тамими. Книга единобожия. Баку, 1997. С.96. 
2 См.: Адам Мец. Мусульманский ренессанс. М.,1973.С.240. 
3 Учение крупного мусульманского философа – мистика Ибн аль – Араби (1165 – 1240) известно как  
доктрина  «единство бытия» («вахдат аль – вуджуд), являющее собой сложный сплав суфийской  
теософии, мусульманской метофизики, некоторых методов калама (богословия) с элементами  
неоплатонизма, гностицизма и восточнохристианских учений. Он толковал Коран в символико-  
аллегорической форме./ Хрестоматия по исламу. М.,1994.С..68. 
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Ибн Таймийа  развенчивал не только содержание и практику 

политеизма, но и его философскую сущность. Пантеисты исходили из 

философского постулата о единстве мира: Бог создал мир, «растворив» себя в 

нем, а потому поклонение частям этого мира (камням, деревьям, 

определенным местам, отдельным людям и т.п.) есть поклонение Создателю. 

Иб Таймийа   резко выступил  против этой концепции. 

Как пишет немецкий  религиовед Петер Антес: «Утверждение об 

особой сущности Бога, о его несопоставимости с любыми творениями 

остается важнейшим положением исламской теологии, не допускающей ни 

малейшего приближения человека к Богу и не знающей в этих вопросах 

никаких компромиссов»1.  

Ибн Таймийа  требовал строго придерживаться буквы Корана и Сунны. 

Он утверждал, что Бог   есть  Единый и единственный и «наша покорность 

должна быть только перед Ним»2. Он выделял два условия единобожия: 

1.Даже признание Аллаха творцом не спасет человека от многобожия, если 

он приобщает к Аллаху кого-либо или что-либо в поклонении; 2.Поклонение 

Аллаху должно осуществляться только согласно указанному в шариате 

способу. 

Последовательно отстаивая единобожие Ибн Таймийа исходил из того, 

что священные тексты доступны человеческому разуму, хотя и выступал 

против их рационального анализа, ибо считал, что богослов как  человек 

может ошибиться в своих суждениях о Коране и Сунне. Он утверждал, что 

вся истина заключена в священных текстах и непонятные места могут 

трактоваться только на основе самих же текстов. Ибн Таймийа  полагал, что 

все интересы общины предусмотрены шариатом, и критически относился к 

                                                 
1 Петер Антес. Религии современности. История и вера. М., Прогресс – Традиция. 
2001,с.117. 
2 Rahman F. “Prophecy in Islam?”/ George Allen and Unwin, Russin Houese Museum Strttt. 
London,1974. P. 101. 
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распространенному среди богословов принципу маслаха, согласно которому 

интерес общины может быть поставлен выше положений шариата. 

В области политики Ибн Таймийа выступал за единство государства и 

ислама: без могущественного государства ислам как религия может оказаться 

в опасности, а без шариата государство может скатиться к тирании. Он не 

был сторонником института халифатства, то есть  слияния светской и 

духовной власти над мусульманской общиной в руках халифа. В вопросах 

взаимоотношений власти и народа Ибн Таймийа выдвигал идею своего рода 

общественного договора, «клятвы» между имамом и мусульманской 

общиной о взаимной преданности и лояльности. Он резко осуждал 

использование власти в корыстных целях и стремление к власти в целях 

личного обогащения1. Ибн Таймийа был против смуты (митна), свержения 

законной власти. Он придерживался принципа, который гласит: «Шестьдесят 

лет с имамом  - деспотом – большее благо, нежели одна ночь безвластия». В 

хадисе пророка сказано:  «Тот, кто увидит в действиях своего эмира нечто 

отвратительное, пусть проявит и не перестает ему подчиняться». 

Комментируя этот хадис, Ибн Каййим писал: «Если пресечение неминуемо 

влечет более тяжкий грех и вызывает еще большее неприятие у Аллаха и Его 

посланника, то такое пресечение недопустимо… Так, пресечение 

несправедливости властей путем выступления против них является основой 

всякого зла и смуты до скончания века… Кто задумался о постигших ислама 

великих и малых смутах, тот увидит, что причина тому упущение данного 

начала, отказ терпеливо относиться к совершению запретного, подлежащего 

искоренению, в результате чего рождается еще больший урон». 

«Современные  радикально настроенные ваххабиты  забывают эти слова 

имама, с чьим мнением считался  Ибн аль - Ваххаб как и предупреждение 

последнего,- пишет Л.Р.Сюкияйнен. - Некоторые религиозно настроенные 

                                                 

1 См.: Ибн Таймийа. Ас Сийаса аш-шарийа. Бейрут, 1966. С.28-30. 
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люди пресекают запрещенное, и в этом они правы, но их ошибка заключается 

в том, что в своем рвении они доводят дело до розни между братьями»1. 

Ибн Таймийа и Ибн аль-Ваххаб строго следовали аяту Корана: «О вы, 

которые уверовали! Повинуйтесь Аллаху, повинуйтесь Посланнику и 

вершителям дел из вас» (Коран, 4:59). Речь идет о повиновении правителю, 

власти. 

Ибн Таймийа писал: «В книге Аллаха и Сунне много текстов, в 

которых Всевышний осуждает тех, кто приписывает Его блага другому и 

таким образом приобщает к Нему сотоварища»2. 

Для современных мусульман Ибн Таймийа является примером 

правоверного мусульманина. Будучи муфтием  в Багдаде, в фетве о 

монголах, вторгшихся на Ближний Восток, он указывал на то, что шахада 

(мусульманский символ веры) пятикратной молитвы и поста недостаточно 

для того, чтобы считаться подлинным мусульманином. Он призывал вести 

войну против группы мусульман, нарушающих мусульманский закон, даже 

если они продолжают придерживаться шахады. 

Ибн Таймийа писал: «Таухид, с которыми пришли посланники, 

содержит в себе утверждение божественности только Одного Аллаха, ибо 

человек, свидетельствующий, что нет божества, кроме Аллаха, не 

поклоняется никому, кроме Него, не уповает ни на кого, кроме Него, дружит 

только ради Него, враждует только ради Него и совершает все свои дела 

только ради Него. Он (таухид.-Ред.) включает в себя подтверждение всех 

имен и качеств, которыми Он охарактеризовал Себя»3. В подтверждение 

своих доводов имам приводит аяты из Корана (2:163 и 16:51), в которых 

Аллах говорит, что он один и требует не брать двух Богов и поклоняться 

                                                 
1 Л.Сюкияйнен. Знание шариата – лучшее средство противостояния экстремизму.// Духовно- просветительский 
 журнал «Мусульмане» №1 (4) февраль – март 2000. С. 41-42 

2 Цит. по: Мухаммад ибн Сулейман  ат-Тамими, Указ, соч. С. 86. 
3 Цит.по: Мухаммад ибн Сулейман ат-Тамими.Указ.соч.,с.29. 
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следует одному Богу - Аллаху. Словом, в Коране сурово осуждается 

политеизм. 

Как видим, Ибн аль-Ваххаб не был оригинальным в последовательном 

отстаивании принципа единобожия - таухида. Он воспринял идеи Ибн 

Ханбалы и учение Ибн Таймийа и положил их  в основу своей религиозной и 

политической доктрины, суть которой заключалась в осуждении культа 

святых и утверждении единобожия (таухида): Аллах - единственный 

источник творения и только он достоин поклонения со стороны людей. 

Источником истинного ислама ваххабиты считали только Коран и Сунну, а 

все, что «не согласовывалось» с этим источниками правоверия, относили к 

бида - «недозволенным новшествам», «заблуждениям». 

 

Ваххабизм: генезис и вероучение 

 

Ваххабизм как религиозно-политическое движение в суннитском 

исламе сформировался в Аравии в середине XVIII в, на основе учения 

Мухаммада Ибн Абд аль-Ваххаба - восприемника и продолжателя дела Ибн 

Таймийа и его ближайшего ученика Ибн Каййима. 

По мнению исламоведа Г.В. Милославского, источниками 

классического (аравийского) ваххабизма признаны: Коран  (буквальное его 

содержание, при отрицании существования скрытого смысла – батин); шесть 

канонических суннитских сборников хадисов – ал-Бухари, Муслима, Ибн 

Маджа, Абу Дауда, ат-Тирмизи и ан-Насаи; два тафсира - Ибн Касира и ал-

Бадави. Наиболее авторитетными считаются труды Ахмада бен Ханбала, 

Таки ад-дина Ибн Таймийа,  его ученика Ибн ал - Кайима, Мухаммада бен 

Абд ал-Ваххаба и его сына Абдаллаха1. 

                                                 
1 Г.В.Милославский. Ваххабизм в идеологии и политике мусульманских стран (к 
эволюции возрожденческого течения в исламе).// Ислам и политика. М.,Крафт +ИВ 
РАН,2001.С.74. 
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Востоковед А.Васильев, исследовавший  генезис ваххабизма, пишет, 

что  государство Саудидов возникло в Аравии в XVIII в. на основе  движения 

мусульманских реформаторов-ваххабитов и  что ключ к пониманию 

ваххабитской идеологии, причин создания, развития, гибели и возрождения 

государства, которое сегодня именуется Саудовской Аравией, может дать, 

прежде всего, изучение аравийского общества1. 

Арабский историк, современник и исследователь движения ваххабизма  

Ибн Ганнам отмечал: «В те времена (когда появился ваххабизм) большая 

часть людей погрязла в скверне…Они стали предаваться поклонению святым 

и праведникам и забросили  единобожие и религию. Люди приходили  к 

святым, или к их могилам и требовали  совершить какое-либо  доброе дело 

или избавить их от несчастья. Они обращались с подобными призывами к 

живым и мертвым. А многие верили, что камни и деревья  смогут принести 

пользу или причинить вред… В селении Фида росла пальма, к которой 

приходили  мужчины и женщины, просили у нее благословения…»2. 

Все исследователи Аравии, пишет А.Васильев, отмечают, что ислам 

плохо прижился среди бедуинов. Французский  энциклопедист и  

путешественник  К.- Ф. Вольней писал: «Бедуины, живущие на границах с 

турками, из политических соображений делают вид, что они мусульмане, 

однако они  столь мало религиозны и их набожность  настолько слаба, что их 

читают  обычно неверными, не имеющими ни закона, ни  пророков»3. 

По сообщению И.Буркхардта, до ваххабизма бедуины зачастую вообще 

не знали ислама4. Другой исследователь  У.Пэлгрев отмечал: «Накануне 

появления ваххабизма население Джауфа (в Северной Аравии), подобно 

                                                 
1 См.: А.Васильев. История Саудовской Аравии (1745 – конец ХХ в.) Издание второе, 
расширенное и дополненное. М.,1999.С.25. 
2 Цит. по: А. Васильев. История Саудовской Аравии…С.76. 
3 Там же.С.77. 
4 См.: там же.С.78. 
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жителям всего полуострова, впало в полуязычество и поклонялось местному 

джину»1. 

Английский археолог и писатель, Ч.Доути (1876 – 1877 гг.), 

путешествовавший по Аравии,  писал: «…Пока ваххабитская власть не 

установила гражданского благоденствия, жители большинства поселений   

внутренней Аравии постоянно враждовали-джаммаа против джаммаа, сук 

(базар) против сука»2.  

Картина духовной жизни Аравии в целом накануне появления 

ваххабизма, отмечает А.М.Васильев, выглядела пестрой и противоречивой. 

Здесь была представлена широкая гамма цветов и оттенков ислама - от 

ханбалитов через ортодоксальных суннитов других толков и зейдитов до 

шиитов и ибадитов; культ святых стал всеобщим и распространенным; а 

рядом, переплетаясь с исламом или заменяя его, существовали 

домусульманские религиозные верования и культы - колдовство, 

идолопоклонничество, солнцепоклонничество, анимизм, фетишизм, культ 

предков. Таково было духовное наследие, на основании которого 

складывались взгляды Мухаммада Ибн Абд аль-Ваххаба, и среда, в которой 

он жил3. 

Учение Ибн аль-Ваххаба стало выразителем определенной линии в 

развитии ислама, наложенной  на конкретные условия социально – 

политической и духовной  жизни Ближнего и Среднего Востока в целом  и 

Центральной Аравии  в частности4.  

В период зарождения движения ваххабизма Аравия номинально 

входила в состав Османской империи,  причем официальным толком 

(мазхабом) которого был ханафизм, в то время как в Аравии господствовал 

ханбализм. Ханбалиты, помимо догматических целей, преследовали и 

                                                 
1 Цит.по: А.Васильев.Указ.соч.С.77. 
2 Цит. по: А.Васильев.Указ.соч.С.34. 
3 См.: Васильев А.М. Указ. соч. С.78 – 79. 
4 См.:там же.71. 
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политические - освобождение от зависимости Османской империи и 

объединение Аравии в единое государство. То есть ваххабизм служил 

идеологическим знаменем в национально-освободительной борьбе против 

Оттоманской империи. 

Османская империя в тот период находилась в процессе заката. И, как 

пишет А.Васильев, общее ее разложение  затронуло и мусульманское 

духовенство. Коррупция богословов, их жадность и несправедливость 

вызывали недовольство населения. Причем с ортодоксальными улемами 

делили влияние и богатство шейхи суфийских орденов, которые к этому 

времени отказались от многих своих антисуннитских позиций1. Забегая 

вперед, заметим,  эта ситуация, напоминает ту, что сложилась  на Северном 

Кавказе  в  90-х годах прошлого века. 

Таким образом, в Аравии в ХVIII в. сложились все необходимые 

предпосылки для появления ваххабитского  религиозно-политического 

движения. 

Ваххабизм как фундаменталистское течение основывается на 

ханбалитском мазхабе (богословско-правовой школе), основателем которого 

являлся, как уже отмечалось, багдадский богослов IX в. Ахмад Ибн Ханбал 

(780-855). Ханбализм признавал только ранний ислам и отвергал учения 

последующих богословов. 

По мнению Г.В.Милославского, можно говорить, что ханбализм 

является самой ранней формой возрожденческого течения в исламе. К этому 

течению отечественные специалисты относят традиционалистов, 

фундаменталистов, ваххабитов и «Братьев - мусульман»2.  

Здесь  следует отметить, что некоторые исследователи современные 

идейные течения в исламе подразделяют на традиционалистские, 

выступающие за сохранение  сложившейся религиозной системы, и течения 

                                                 
1 См.: там же.74. 
2 См.: Г.В.Милославский. Ваххабизм в идеологии и политике мусульманских стран./к 
эволюции возрожденческого течения в исламе/.// Ислам и политика. М.,2001.С.72 – 73. 
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реформаторского типа, допускающие изменения этой системы. Последние в 

свою очередь, выступают в двух формах: фундаменталистской или 

возрожденческой, ратующие  за возрождение фундаментальных основ 

ислама, и течения модернистские, основанные на идее приспособления 

ислама к современным условиям. В фундаментализме выделяются два крыла 

– умеренное и радикальное, в зависимости от содержания их идеологических 

установок и методов действия. Что же касается, понятия «традиционный 

ислам», то у него нет внятного определения. 

Традиционный ислам - это  ислам, который существует на протяжении 

многих веков, тесно связан с национальными традициями и обычаями, 

адаптирован к местным условиям жизни,  этнически окрашен, 

сопротивляется внешнему воздействию – будь то фундаментализм, 

ваххабизм или так называемый исламизм.  

Свое мнение по поводу традиционализма и фундаментализма 

высказывает А.Ю. Умнов. Он пишет: «… внешне традиционализм и 

фундаментализм схожи – и тот, и другой выступают за возрождение 

традиционно исламских норм поведения, обычаев, наказаний. И тот, и 

другой применяют, хотя и в разной степени, экстремистские методы. 

Традиционализм использует традиционную форму для сохранения 

традиционных отношений. Фундаментализм делает то же самое, стремясь к 

радикальной перестройке общества или даже к революции. Вместе с тем, 

если традиционалисты ограничиваются территорией собственной страны, то 

фундаменталисты стремятся выйти за ее пределы»1. 

Венгерский исламовед И.Гольдциер очень точно подметил, что 

«история религии... это в то же самое время история толкования писания». То 

есть речь идет об интерпретации одних и тех же аятов Корана, хадисов, 

людьми, придерживающимися разных религиозно- политических взглядов, 

преследующих разные политические цели. Тем  более, что в Коране много 

                                                 
1 Время и деньги, 26 ноября 1996. 
 

 212



аллегорий, метафор, иносказаний, которые можно интерпретировать в духе 

времени. 

Ислам, как известно, зародился в патриархальном арабском обществе, 

религиозная система которого содержалась в единственном источнике - 

Коране. По мере социального и духовного развития арабских племен и 

соприкосновения их с более развитыми (часто завоеванными) народами 

появилась необходимость обогащения этой религиозной системы, чтобы 

удовлетворить запросы времени. Именно этим целям служили 

многочисленные предания, рассказы (хадисы) о конкретных поступках, 

высказываниях, жизни и деятельности пророка Мухаммада, которые 

воспринимались мусульманами как своего рода кодекс поведения, 

получивший название «Сунна». 

Дальнейший процесс адаптации ислама к постоянно изменяющейся 

действительности не мог остановиться на Сунне, в которой «воплощалась 

закостеневшая традиция»1, но осуществлялся через религиозное освящение 

новых традиций, соответствовавших Корану и Сунне. Доказательством 

такого соответствия были: согласованное решение богословов (иджма) или 

суждение по аналогии, правовой прецедент (кияс). 

Использование иджма и кияс - в практике исламского богословского 

права означало качественный рост, принципиальное совершенствование всей 

религиозной и правовой системы мусульманских общин. Кияс как ведущий 

принцип рационалистического исследования правовых вопросов давал 

возможность анализировать живую практику, вносил логическую 

упорядоченность в нагромождение разрозненных фактов, то есть  

способствовал лучшему пониманию действительности и усиливал 

адаптивные возможности ислама в постоянно меняющемся мире. Иджма и 

кияс расширяли сферу бида: именно через иджма и кияс реальная жизнь 

вторгалась в исламскую догматику, изменяла облик мусульманских общин, 

                                                 
1 Васильев А.М. Пуритане ислама? М.,1967.С.90 
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обновляла способ мышления и мировоззрение последователей ислама. В то 

же время они давали простор субъективизму, позволяли интерпретировать те 

или иные аяты Корана, хадисов не буквально, а в духе времени.  

Прав А.Е.Крымский, который утверждал, что «ислам далеко не 

выражен в устойчивых, единообразных, безапелляционных формулах, о сути 

которых нельзя  мусульманам и спорить, напротив: ислам не меньше, чем 

другие религии, создан не основателем, а учениками»1, то есть речь идет и об 

основателях четырех мазхабов (богословско-правовых школ). 

По А.М. Васильеву, «история ислама в области догматики - это в 

значительной степени борьба традиций (сунны) и «новшеств» (бида). По 

отношению главным образом к бида внутри ортодоксального ислама 

(суннизма) образовались четыре правоверные школы, или толка (мазхаба). 

Самым «либеральным» из них был ханифизм, самым крайним -  ханбализм, 

который стоял на позиции полного отказа от бида»2. 

«Сущность учения четырех канонических суннитских школ (мазхабов), 

- отмечал А.Массэ, - можно кратко сформулировать следующим образом: 

маликиты и ханбалиты больше придерживаются буквы закона, ханафиты и 

шафииты придают больше значения его духу»3.  

Ханбалиты осуждали поклонение другим божествам, помимо Аллаха, а 

также предметам и людям, рассматривая это как тяжелый грех, 

приравниваемый к неверию (куфр). Кроме многобожия, в разряд куфра 

относили такие проступки и преступления, как колдовство, пренебрежение 

молитвами, прелюбодеяние, пьянство, самоубийство, азартные игры и др. 

На протяжении всей истории ислама среди различных религиозно-

политических течений и мазхабов шли споры (вплоть до кровавых 

конфликтов) о том, что именно считать куфром и как относиться к 

совершившему его. Эти споры не прекращаются и сегодня: куфр 
                                                 
1 А.Е.Крымский. История мусульманства. М.,2003.С. 251. 
2 Васильев A.M. Указ.соч.С.91. 
3 Массэ А. Ислам. М.,1982. С.156. 
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используется как религиозно - политическая категория, на основе которой 

строится идеология современного мусульманского экстремизма. Кафирами 

(неверующими) порой объявляются те мусульмане, которые не разделяют 

идеологии того или иного исламского движения, например, ваххабизма или           

«Братьев-мусульман». 

Как отмечает Р.Хаким, «в Коране и  Сунне  нет точного определения 

куфра. Если одни осуждают других в куфре, не имея на то права, то чем одни 

лучше других»1. 

В последние десятилетия на страницах арабской (в частности 

египетской) печати не стихают дискуссии о понимании куфра с идеологами 

радикального исламизма. По мнению известного египетского богослова 

доктора М.Имары, позиция экстремистов, основанная на том, что любой 

грех, совершенный мусульманином, приравнивается к идолопоклонству и 

должен караться как «смертный грех», в корне ошибочна. Он приводит 

следующие доводы в защиту своего мнения: во-первых, исламские 

экстремисты не отличают грех идолопоклонства (многобожия) от прочих 

грехов, имеющих за собой адекватную, конкретную кару; во-вторых, только 

Аллах, «которому ведомы все тайны бытия», может изобличить ревностно 

выполняющего религиозные обряды кафира; в-третьих, огульное обвинение 

мусульман в неверии противоречит практике пророка Мухаммада и его 

сподвижников, которые считали, что даже с мунафикунами - лицами, 

принявшими ислам только внешне, следует обращаться как с 

благочестивыми мусульманами. 

Слово «куфр» встречается в Коране и Сунне многократно, однако 

нельзя утверждать, что его во всех случаях следует понимать как 

вероотступничество. В хадисе, который приводит аль-Бухари, говорится: 

«Поношение мусульманина есть (проявление) нечестия, а сражение с ним – 

                                                 
1 Р.Хаким. Где наша Мекка? Казань. Из – во «Магариф». 2003.С.46. 
36 См.: Имара М. Обвинение мусульман в неверии – присвоение полномочий Аллаха, который знает, что в сердцах // Аль-
Ахрам.1987,11 ноября.С.13 
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(свидетельство) неверия». Комментируя этот хадис шейх мухаддис (знаток 

хадисов) Мухаммад Насир ад – Дина аль-Альбани, отмечает: «нечестие 

может выступать как в качестве  синонима такого неверия, которое ставит 

человека вне рамок религии, и в качестве синонима такого неверия, которое 

не делает человека вероотступником»1. «Сражение мусульманина с 

мусульманином есть проявление несправедливости, враждебности, нечестия 

и неверия, пишет шейх, - однако это значит, что неверие может проявляться 

как в делах, так и в убеждениях. Вот почему так подробно разъяснял этот 

вопрос шейх-уль-ислам Ибн Таймийа…, а после него его ученик Ибн Каййим 

аль-Джаузийа…они считали необходимым отделять неверие, проявляющееся 

только в делах, от неверия в убеждениях, а иначе мусульманин, не 

отделяющий первый вид неверия от второго, сам того не зная, отделиться от 

мусульманской общины, как это случилось с хариджитами в старые времена 

и происходит с их последователями ныне»2. Здесь явный намек на  

радикальных ваххабитов, которые не согласных с ними нередко считают 

неверным. Далее шейх комментриует слова пророка о том, что «а сражение с 

ним - (свидетельство) неверия» не является указанием на 

вероотступничество»3. 

По мнению шейха, люди, которые  в качестве довода используют слова 

Аллаха, «это неверные», свидетельствует  о том, что они не ознакомились с 

некоторыми другими аятами, где упоминается о неверии (куфр), и стали 

исходить из того, что слово «куфр» означает только отрицание религии и что 

нет разницы между людьми, впавшими в неверие такого рода, и 

многобожниками из числа иудеев, христиан и приверженцев прочих религий 

, что в Коране и Сунне слово «куфр» используется не в том ошибочном 

значении, о котором они постоянно говорят применительно к людям, не 

                                                 
1 Ислам против терроризма. Фетвы имамов по вопросам, касающимся тяжких бедствий. 
М.,2003.С.134 – 135. 
2 Там же.С.136 
3 Там же.С.136-137 
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имеющим к этому никакого отношения1. Обвинив  иудеев и христиан в 

многобожии, шейх защищает мусульман, которых, по его мнению, 

безосновательно обвиняют в неверии. «Дело в том, - пишет он, - что  слово 

«куфр», равно  как и слова  «несправедливые» и «нечестивые», 

неоднозначны. Если человек характеризуется как несправедливый и 

нечестивый, это не обязательно говорит о том, что он отступился от своей 

религии»2. По мнению шейха, необходимо отделять неверие, проявляющееся 

только в делах, от неверия в убеждениях, а иначе мусульманин, не 

отделяющий первый вид неверия от  второго, сам того не зная, отделится от 

мусульманской общины, то есть станет неверным. 

Ханбалитские богословы разработали стройную систему определения 

греха многобожия (ширк), которую позже использовали ваххабиты. Согласно 

этой системе, существует пять видов ширк – «придания Аллаху сотоварища», 

то есть многобожия: 1) признание за всеми пророками, а также святыми, 

предсказателями и астрологами «сокровенного знания»; 2) признание за кем 

бы то ни было посреднической миссии, которой пророк Мухаммад будет 

наделен в День воскресения; 3) поклонение кому-либо или чему-либо 

(шейху, устазу, могилам святых, камням и др.), кроме Аллаха; 4) вера в 

предрассудки и колдовство - предзнаменования, заклинания, амулеты, 

плохие и хорошие дни и прочее; 5) произнесение клятв именами пророков 

Мухаммада, Али, других авторитетов мусульманской общины наряду с 

именем Аллаха3. Ханбалиты были сторонниками абсолютного монотеизма, 

не признавая никаких посредников между Аллахом и человеком. 

Идея такфира - обвинения в неверии - не является изобретением 

радикальных ваххабитов, так как  рассматривалась  еще в классическом 

исламе. В рамках суннизма А.В. Коровиков рассматривает  три основных 
                                                 
1 См.:Ислам против терроризма…,с.32. 
2 Там же.С.132. 

3 См.: Ислам: Энциклопедический словарь. С.300. 
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подхода к этой проблеме. Первый - точка зрения суннитской ортодоксии – 

был изложен в заявлении великого муфтия Египта, опубликованном  в «Аль-

Ахрам» 8 декабря 1981 г. Обвинив  идеолога группы «аль-Джихад» 

Мухаммеда Абд ас-Саляма Фараджа в неверной интерпретации Ибн Таймийа 

и в искажении смысла Корана, великий муфтий заявил, что правоверие  

человека остается  незыблемым, пока он верит в существование Аллаха и в 

пророчество Мухаммада. Ислам, с его точки зрения, не дает никаких 

оснований обвинять такого человека в неверии, даже если он совершил 

тяжкий грех. 

Второй подход представляет  позицию  умеренного крыла «Братьев - 

мусульман», а именно: во-первых, обвинять в неверии имеет право лишь 

исламское государство, а не любой правоверный мусульманин, и, во-вторых, 

совершение тяжкого греха, как правило, не есть основание считать 

мусульманина неверным. 

Третий – это подход, который выразил идеолог радикального  крыла 

исламского фундаментализма С. Кутба1, который писал: «любой, кто берет 

законы из источника иного, чем Аллах, и по-другому, чем Он научил нас 

через пророка, тот не поклоняется одному только  Аллаху»2, то есть такого 

человека, по его мнению, нельзя считать мусульманином. 

Из сказанного следует, что обвинить в неверии   мусульманина, 

соблюдающего пять «столпов» ислама,  нельзя. Следовательно,   

радикальные ваххабиты, которые  обвиняют в неверии не согласных с ними 

мусульман,  вступают в противоречие с Кораном и Сунной, а также  с  

мнением крупнейших мусульманских улемов. 

                                                 
1 А.В. Коровиков….С.53 – 54. 
2 Цит. по: А.В.Коровиков…С.54. 
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Понимание куфра тесно связано с правом на иджтихад1. Иджтихад 

восходит к временам пророка Мухаммада и его ближайшего окружения. 

Споры о том, кто имеет право на толкование Корана и какие методы можно 

при этом использовать, начались еще при жизни пророка, который 

приветствовал иджтихад со стороны своих сподвижников, потому что: во-

первых, занятие иджтихадом требовало серьезной интеллектуальной работы, 

связанной с глубоким изучением арабского языка со всеми его 

грамматическими, лексическими и диалектными особенностями, а также 

истории и догматики ислама, логики и права; во-вторых, иджтихад, 

осуществляемый образованными богословами - правоведами, помогал 

решать множество проблем, в том числе правового характера, которые 

возникали в жизни мусульманской общины и не были «прописаны» в 

исламских источниках. Таким образом, иджтихад способствовал 

внутреннему развитию догматического ислама и расширял круг людей, 

познавших ислам и культуру, язык народа, давшего миру эту веру. 

Иджтихад стал широко применяться  в VIII - IX вв. Крупнейшими 

представителями иджтихада были основатели четырех мусульманских 

толков - Малик, Абу Ханифа, аш-Шафии, Ибн Ханбал. Перед лицом власть 

имущих они сохраняли верность своим принципам, несмотря на жестокие 

испытания. Благодаря своей моральной стойкости и бескомпромиссности 

имамы - муджтахиды приобрели авторитет в народе выше, чем власть самих 

халифов. Однако улемы последующего поколения стали заискивать перед 

правителями,  поэтому их авторитет упал и стремление иметь собственное 

мнение по религиозным вопросам ослабло, а суждения прежних богословов 

постепенно превратились в догму2. 

                                                 
1 Иджтихад (от араб. Иджтахада - выносить самостоятельное решение) - способность и право 
компетентного факиха (знатока мусульманского права) выносить собственное решение по 
важным вопросам религиозной и общественной жизни на основе Корана и Сунны. См.: Ислам: 
Краткий справочник. М., 1983. С.57. 

2 См.: Аль-Ахрам. 1983. 7 января. С.13. 
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Дискуссии по вопросам иджтихада велись и продолжаются сегодня 

среди исламских богословов и внутри мусульманских общин. В современном 

понимании иджтихад - это не только право на толкование исламских 

источников, но целая система научно-проповеднической деятельности по 

интерпретированию и комментированию вопросов богословско-правового 

характера. 

Одни богословы считают иджтихад прерогативой улемов 

(мусульманских богословов), имеющих специальное богословское 

образование, а другие, напротив, выступают за всемерное расширение круга 

знатоков и толкователей Корана и Сунны, потому что в современных 

исламских странах есть все необходимые предпосылки для успешного 

осуществления иджтихада: материальные, культурные, политические1. 

Видный современный арабский теолог и ученый Юсуф аль-Кардави, 

призывая к иджтихаду, в то же время  пишет: «Недопустимо оставлять 

положение дел таким, когда каждый желающий имел бы доступ к иджтихаду, 

ибо это приведет к анархии и смуте»2. Как отмечает Р.Хаким, он (Юсуф аль – 

Кардави) считает, что есть те, кто достоин, и те, кто не достоин иджтихада. 

Но кто определит  когорту «достойных»?3 Действительно, кто? 

Выступая на Хасанийских Чтениях в Священный месяц Рамадан 

(Королевство Марокко) по толкованиям Корана и хадисов, профессор аль-

Хасан ибн ас-Сиддик высказал довольно смелое суждение о том, что даже 

признанные знатоки хадисов (основатели четырех суннитских мазхабов) 

«несмотря на всю их ученость и достижение степени абсолютного 

иджтихада... просто не могли знать всех хадисов Посланника Аллаха и всего, 

что с ним происходило. Более того, всех хадисов Посланника Аллаха не 

могли знать даже праведные халифы, которые общались с Посланником 

                                                 
1 См.: Абд аль-Мунима Нимра. Иджтихад - обязанность общин и улемов // Аль-Ахрам,1986. 14 
января. С.1 5. 

2 Цит.по: Р.Хаким. Где наша Мекка? Казань,2003.С.44. 
3 Там же 
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Аллаха чаще всех остальных сподвижников, не расставаясь с ним ни в 

походах, ни в городе, поддерживая с ним более тесные связи, чем все 

остальные люди, и встречаясь с ним ежедневно по меньшей мере по пять раз 

во время совместных молитв в мечети"1. 

Это означает, что никто из знатоков ислама не обладает полным 

знанием Сунны Посланника Аллаха и его хадисов, равно как и никто не 

приписывал им такого. По этой же причине Имам аш-Шафии сказал о них 

следующее: «Среди нас нет таких, от внимания или из памяти которых не 

ускользнуло бы ни одно из изречений или действий Посланника Аллаха. А 

посему, какие бы Фатвы (правовое определение, вынесенное мусульманским 

духовным лицом – Л.Б.) я не выводил и какие бы принципы я ни 

устанавливал, в них найдется то, что противоречит пути Посланника Аллаха. 

Однако правильная Фатва – это то, что соответствует сказанному 

Посланником Аллаха, и для меня это и есть моя Фатва»2.  

Основатель ханафитского мазхаба Абу Ханифа предупреждал: 

«Запрещено кому бы то ни было, кто не знает моего  доказательства, 

выносить постановления - фетвы, ссылаясь на мои слова»3.  

Таким образом, напрашивается вывод: Сунна не завершена, она 

продолжает пополняться новыми знаниями о жизни и деятельности пророка 

Мухаммада и, следовательно, будет углубляться и расширяться иджтихад. 

Богослов новейшего времени Таха Хусейн писал, что «этот мазхаб» 

(имея в виду учение Ибн аль-Ваххаба. - Л.Б.) является не чем иным, как 

«мощным призывом к истинному исламу, очищенному от многобожия и 

идолопоклонничества»4. 

                                                 
1 Хасанийские Чтения в Священный месяц Рамадан: Научные чтения по толкованию Корана и хадисов 
Пророка Мухаммада. 1997 от Р.Х. Королевство Марокко. С. 173-174. 
2 Цит. по:Абу Амина Биляль Филипс. Законы жизни мусульман. Эволюция фикха. 
М.,2002.С27. 
3 Цит.по:Абу Амина Биляль Филипс…С.48. 
4 Цит. по: Васильев A.M. Указ, соч. С.105. 
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Для ваххабизма, особенно на ранних этапах его формирования как 

религиозно-политического движения, были характерны крайний фанатизм в 

вопросах догматики и экстремизм в практике борьбы с политическими 

противниками1. Это во многом обусловлено реальной обстановкой 

духовного и экономического хаоса в стране, которую застал Ибн аль-Ваххаб 

и которую он и его единомышленники вознамерились радикально изменить, 

упорядочить на основе истинной веры. 

  

                                                

Свою систему доводов, яростную атаку на культ святых, на 

«новшества» ваххабиты  заимствовали у Ибн Таймийи  и его ученика Ибн 

аль-Каййима2. 

В общественно - политической сфере ваххабиты проповедовали 

социальную гармонию, братство и единство всех мусульман, выступали с 

призывом строгого соблюдения морально-этических норм ислама.  

Важное место в идеологии и практике ваххабизма отводилось джихаду 

(борьбе за веру, борьбе на пути Аллаха), направленному против 

многобожников и мусульман, «отступивших» от принципов «чистого» 

ислама. Допустимым считался «джихад меча», то есть вооруженная борьба с 

неверными за истинный ислам, причем павших в такой борьбе ждало «вечное 

блаженство в раю»3. 

До сих пор не утихают споры о том, чего больше в движении 

ваххабитов - политики или религиозной догматики. Если политические 

идеалы ваххабитов находили понимание и поддержку в простом народе, то в 

сфере догматических споров у ваххабитов было немало оппонентов из числа 

авторитетных богословов. Швейцарский путешественник И.Буркхард, 

хорошо знавший арабский Восток, писал в начале XIX в., что каирские 

богословы в целом настроены против ваххабизма. Однако  прочитав труды 

Ибн Абд аль-Ваххаба («Книгу единобожия» и «Книгу раскрытия 
 

1 Ислам: Энциклопедический словарь. С.300. 
2 См.:А.Васильев. История Саудовской Аравии.М.,1999.С.80. 
3 Ислам: Энциклопедический словарь, С.66-67 
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дозволенных и запрещенных дел в единобожии»), они  единодушно заявили, 

«вопреки собственному желанию», что если таковы идеи ваххабитов, то они 

сами полностью принадлежат к этой вере, ибо не нашли в них никакой 

ереси1. Как  утверждал алжирский богослов Абу Рас аль-Насыри догматика 

ваххабитов вполне правоверна.  Басрийский летописец  Ибн Санад отмечал, 

что ваххабиты – это ханбалиты прежних дней. По мнению Л. Коранеза,  

ваххабиты это мусульманство в его первоначальной чистоте. В новейшее 

время подобную точку зрения разделяли арабские исследователи Мухаммад 

Хамид аль-Факи и Хафиз Вахба. Как отмечает А.Васильев, в европейской и 

арабской литературе было широко распространено определение ваххабитов 

как «пуритан» или «протестантов ислама». Это сходство было чисто 

внешнее, они  совершенно различны по общественно – политическому, да  и 

по богословскому содержанию2. 

Ваххабиты признавали основателей всех четырех канонических  

мазхабов и считали себя приверженцами ханбалитского мазхаба, а не 

создателями пятого мазхаба. По поводу названия «ваххабизм» сам Ибн аль-

Ваххаб писал, что это «прозвище придумали многочисленные противники 

призыва, пытаясь этим ввести в заблуждение людей. Они говорили, что 

ваххабизм - это пятый мазхаб, отвергающий все другие мазхабы, чтобы это 

отвращало неграмотных мусульман от призыва шейха»3.  

Имам  считал себя  и  своих  единомышленников, идущими по дороге, 

указанной пророком Мухаммадом, а свое  учение не противоречащим 

праведным ученым - основателям четырех исламских школ. Таким образом, 

вопреки многочисленным утверждениям о том, что  Ибн аль - Ваххаб  якобы 

считал себя создателем пятого мазхаба  он сам  категорически отрицал это. 

У ваххабитов было особое отношение к пророку Мухаммаду: они 

уважали пророка как посланца Аллаха, но считали его обыкновенным 
                                                 
1 См.: Васильев A.M. Указ. соч. С. 104. 
2 Там же. С.81. 
3 Мухаммад ибн Сулейман ат – Тамими. ( он же – аль-Ваххаб-Л.Б.). Указ. соч. С.16 – 17. 
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человеком, которого нельзя обожествлять, которому нельзя поклоняться, у 

которою ничего нельзя просить, взывая о помощи, а места, связанные с 

жизнью Мухаммада, не следует превращать в мечети.  

Идеологическая последовательность ваххабитов в отстаивании 

монотеизма и нежелании превращать человека (даже если это пророк 

Мухаммад) в «сотоварища» Аллаха, приравнивать человека к Богу усиливала 

число критиков этого движения. Автор книги (аль-Ваххаб – Л.Б.) отмечал, 

что «к самым недостойным обвинениям в адрес Абд аль-Ваххаба относится 

то, что он якобы не любит и унижает посланника Аллаха-пророка 

Мухаммада...»1. 

Идеология последовательного монотеизма заложена в самом Коране. 

Переводчик Корана с арабского языка на английский Маулан Мухаммад Али, 

комментируя один из аятов, писал: «...ислам не признает доктрины, согласно 

которой человек нуждается в посреднике, дабы обрести милость Бога, вот 

почему посредничество или заступничество в том смысле, в каком 

наличествуют они в учении христиан, не знакомы исламу...»2. 

Таким образом, Ибн Абд аль-Ваххаб и возглавляемое им религиозно-

политическое движение возродили в новых исторических условиях учение 

своих предшественников о единобожии (таухид), основательно подзабытое 

его современниками.  

Следует отметить, что на идейное наследие  Ибн Таймийа опирался не 

только Ибн аль - Ваххаб, но и такие видные реформаторы ислама, как 

крупный теолог Джамаль ад-Дин аль-Афгани (1839 – 1897 гг.), его  ученик 

видный египетский теолог и общественный деятель  Мухаммад Абдо (1849 –

1905), ученик последнего Мухаммад Рашид Рида (умер в 1935 г.), Хасан аль-

Банна (умер в 1949 г.) - основатель ассоциации «Братья – мусульмане», 

Сайид Абу аль-Аля Маудуди (1903 – 1979 гг.) и др. 

                                                 
1 Там же. 
2 Священный Коран. В переводе, с введением и с комментариями Мауланы Мухаммада Али. / 
Пер. на рус.яз. А.Садецкина /.- Ахмадийа Анжуман Ишаат ислам: Лахор, США. 1997. С. 18. 
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Мусульманские реформаторы Джамаль ад-Дин аль-Афгани  шейх 

Мухаммад Абдо  вслед за Ибн Таймийа и Ибн аль-Ваххабом главным в 

религии считали веру в единого бога, во всеорганизующую роль 

всемогущего Бога: «Смысл истинной религии состоит в признании единого  

бога-создателя вселенной… Такой религией может быть только ислам, 

который ниспослан, чтобы привести человечество к единобожию, очистить 

монотеизм от высшего выражения абстракции»1. 

Конфликт между представителями традиционной исламской 

теологической доктрины и реформаторами наиболее ярко проявился в 

решении вопроса о соотношении и правомочности двух диаметрально 

противоположных концепций –  таклида и иджтихада. Улама-

традиционалисты настаивали на необходимости безоговорочного следования 

традиции таклида, предлагавшей принятия догмы  без права ее свободной 

проверки и рационалистического осмысления2. 

В противоположность традиционалистам теоретики реформаторского 

движения выступали за возрождение принципа иджтихада - права на 

свободное толкование мусульманского священного наследия.   

«Ислам,- писал  Мухаммад Абдо, - освободил человека от давления 

религиозных авторитетов, поставил его лицом к лицу с богом и научил его не 

надеяться  на его  заступничество»3. 

Реформаторы призывали к использованию принципа иджтихада 

применительно как к Корану, так и к Сунне Пророка, «имевшей решающее 

значение в толковании недостаточно ясных слов Корана, которые  только при 

сопоставлении с ней делаются живыми и действенными»4.  

                                                 
1 Цит. По: Кириллина С.А. Ислам в общественной  жизни Египта ( вторая половина XIX –
начало ХХ в. М.,1989,С.124 
2 Там же.С.125 
3 Там же.С.126 
4 Цит. по :С.А. Кириллина … Там же. 
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Мухаммад Абдо как и Ибн аль-Ваххаб опирался на авторитет Ибн 

Таймийа, стремился адаптировать ислам к изменяющимся условиям жизни, 

утверждая, что каждой эпохе необходима самостоятельная трактовка Корана. 

Кроме того, как и аль-Ваххаб, Мухаммад Абдо  подвергал резкой 

критике идеологию и практику суфиев. Он писал: «Чудеса стали родом 

практики, в которой соревнуются святые и которой гордятся избранники. Все 

это не имеет никого отношения к Аллаху и к вере в него, к приближенным к 

нему и ко всем богословам»1. 

Принципиальное разногласие  между ортодоксальным богословами и 

суфиями существует в трактовке  172 аята 2 суры Корана: «Не в том 

благочестие, чтобы вам обращать свои лица в строну востока и запада, а в 

благочестие – кто уверовал в Аллаха и в последний день, и в ангелов, и в 

писание, и в пророков, и давал имущество, несмотря на любовь к нему, 

близким  и сиротам, и беднякам, и путникам, и просящим, и на рабов, и 

выстаивал молитву, и давал очищение, - и исполняющим свои заветы, когда 

заключат и терпеливые в несчастии и бедствии и во время беды, - это те, 

которые были правдивы, это они богобоязненные». 

Ортодоксальное духовенство требовало строгого следования этим 

предписаниям аята, установленным во времена пророка Мухаммада. 

Основное внимание уделялось внешней стороне поведения верующих. В 

противоположность экзотерической трактовке  религиозного текста суфии 

придавали им эзотерический смысл, толковали эти и другие аяты Корана 

символически, аллегорически.  

В этом, если опустить некоторые детали, суть противоречий между 

ваххабизмом (ортодоксами) и суфизмом. Первые следовали букве Корана, 

вторые – его духу. 

Трактовка ханбалитского мазхаба, выработанная Ибн аль-Ваххабом, 

стала идеологическим знаменем движения аравийских племен за 

                                                 
1 Цит. по :С.А. Кириллина… С.146. 
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объединение и создание централизованного государства, которое было 

возглавлено саудидами - родом племенных вождей из области Неджд. 

Современный ваххабизм (таухид) является официальной идеологией 

Саудовской Аравии и стран Персидского залива. Именно под именем 

«ваххабизм» это исламское фундаменталистское течение стало известно во 

всем мире. 

Правда, сами  саудиды не согласны с тем, что  это течение носит имя 

его основателя. Так, отвечая на обвинение  так называемого ваххабизма в 

терроризме, жестокости и т. д. атташе по культуре Посольства  Королевства 

Саудовская Аравия в Республике Казахстан Мухаммед ибн Абд Аль-Азиз 

аль-Гейлан дает весьма примечательную оценку этому движению. Он пишет, 

что абсолютно не существует религии или ее направления (мазхаб), которое 

называется «ваххабизмом». То есть отвергает обвинение в том, что  аль-

Ваххаб пытался  создать дополнительно  пятый мазхаб, к уже существующим  

четырем. Далее он отмечает, что ученый и шейх Мухаммед Ибн Абд 

Алваххаб (так написано у атташе – Л.Б.), с которым связаны эти ложные 

представления, на самом деле просто является одним из мусульманских 

ученых  века. Он создал большие труды, призывающие людей к правильному 

Исламу, борющиеся против язычества, различных искажений религии и 

суеверий. Шейх Мухаммед Ибн Абд  Алваххаб не пришел с новой религией, 

он придерживался исламского направления «Хамбали» (то есть Ханбала – 

Л.Б.) и опирался полностью на щедрый Коран и на Сунну пророка 

Мухаммада. «Его труды и книги, вместе с трудами остальных мусульманских 

ученых, принесли хорошие результаты и благословенные плоды для многих 

мусульман в Королевстве Саудовская Аравия и других арабских, 

мусульманских странах»1. Далее автор  добавляет, что аль-Ваххаб выступал 

против терроризма и экстремитзма, призывал к развитию науки, прогрессу и 

цивилизации…:  «Таким образом,  - заключает атташе по культуре, - мы не 

                                                 
1 Wahabism.narod.ru/htt:// www.wahhabism.narod.ru/no_wah_but_musl.html 
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ваххабисты, а мусульмане, и на этом основано Саудовское правительство, 

которое придерживается Ислама, согласно Корану и Суннам пророка 

Мухаммада…»1. 

Мнение, высказанное  ответственным  сотрудником  Посольства   

Королевства Саудовская Аравия в Республике Казахстан, о «ваххабизме», 

видимо, можно рассматривать как официальную позицию руководства этого 

государства.  

 

Ваххабизм в России: идеология и практика 

 

В Россию учение Мухаммада Ибн Абд аль-Ваххаба  пришло через 

советскую Среднюю Азию, где оно  впервые обозначилось в 70-х гг. как 

религиозная оппозиция традиционному духовному сословию (муллам, 

ходжам, ишанам) и как политическая оппозиция (тогда еще скрытая) 

государственно-партийному аппарату. В средствах массовой информации 

отмечалось в  характерном для того времени стиле, что в последние годы в 

Узбекистане и Таджикистане появились крайне фанатичные мусульманские 

группы, которые называют себя сторонниками «чистого» ислама, 

«ваххабитами». Они ратуют за «очищение» ислама, усиление его роли в 

социально – политической жизни общества, призывают вести активную 

борьбу против «неисламского» общественного строя и неверующих, 

выступая за создание на территории Средней Азии исламского государства. 

«Ваххабиты» призывают к «отделению» верующих от неверующих, 

прекращению всякого общения между ними, разжигают неприязнь к лицам 

других национальностей. Их социальная программа, по сути, смыкается с 

«мусульманскими братьями», «исламскими фундаменталистами» и с 

крайними лозунгами Хомейни2. 

                                                 
1 Там же. 
2 См.:Собеседник,№37, сентябрь 1988. 
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Говоря о причинах укрепления позиций ваххабизма в России, муфтий 

Равиль Гайнутдин отметил: «...мы должны признать, что явление ваххабизма 

в России - это результат нашей слабости, возникший из-за недостаточной 

духовной подготовки»1. К сказанному следует добавить: так называемый 

традиционный ислам, только недавно вышедший из – под  влияния советской 

системы, в условиях которого понес невосполнимые интеллектуальные 

потери  в результате  репрессивных мер,  и в силу этого приобретший  

устойчивый комформизм, лишенный харизматических духовных лидеров 

оказался не в состоянии дать идеологический отпор малочисленным, но 

хорошо подготовленным в теологическом отношении и  организационно 

сплоченным группам исламских фундаменталистов – ваххабитам. Кроме 

того, именно в этот период среди  «советского» мусульманского духовенства 

началась борьба за передел сферы влияния на мусульманские общины и за 

доступ  к  немалым средствам, которые потекли из мусульманского мира на 

строительство мечетей, создание учебных заведений, печатных органов и т.д. 

Никто тогда  особенно не задумывался об источниках  этих средств, как  и о 

том, почему так расщедрилась зарубежная мусульманская умма,  и чем надо 

будет расплачиваться. Тем временем сепаратистски настроенная 

национальная элита, не отягащенная  знаниями тонкостей  исламской 

догматики, взяла на вооружение политические идеи  ваххабитского 

движения. 

Конечно, налицо была экспансия учения ваххабизма. Его 

распространению на Северном Кавказе, а затем и во всей России, 

способствовали проповедники - эмиссары из арабо - мусульманских стран, 

особенно из Саудовской Аравии, Пакистана, Сирии, Египта и  др.. Были 

брошены на это огромные  средства. Однако не столько это способствовало 
                                                 

1 "Будущее мусульман России в новом тысячелетии". 27 мая 2000 // Независимая газета: НГ- 
Религия. 2000. 31 мая. 
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распространению идеологии ваххабизма среди населения Северного Кавказа,  

сколько социально - экономический и политический кризис, сложившийся в 

90-х годах прошлого века. Этот кризис стал питательной средой, 

благоприятствовавшей  распространению ваххабизма. 

Так называемый северокавказский ваххабизм отличается от 

классического ваххабизма, зародившегося в Аравии ХУ111 в. Учение 

ваххабизма, привнесенное  в иные социально-экономические, политические  

и этноконфессиональные условия, трансформировалось, резко 

радикализировалось, чему  способствовала военно-политическая ситуация, 

сложившаяся на Северном Кавказе. Востребованными оказались не столько 

догматические положения ваххабизма, которые находились  в резком 

противоречии с местным  традиционным исламом в форме суфизма - 

тарикатизма, тесно замешанного на местных традициях и обычаях, адатах, а 

социально-политические идеи, содержащие в нем. В общественно - 

политической сфере ваххабиты пропагандировали социальное равенство, 

братство  и единение всех мусульман, строгое соблюдение морально-

этических принципов ислама, осуждали  роскошь и стяжательства  и т.д. В 

учении ваххабизма большое место занимает идея о переустройстве общества 

на принципах ислама.  Именно  политический аспект нового учения  взяли   

на вооружение местные сепаратисты и радикально настроенные религиозные 

деятели, конфликтовавшие с лидерами традиционного ислама и местной 

властью.  Радикальные идеологи ваххабизма  нашли понимание и поддержку 

у значительной части населения, недовольной своим социально-

экономическим положением. 

Особенно ярко проявился политический аспект учения ваххабизма в 

республике Дагестан и Чеченской Республике. Не случайно идеи ваххабизма 

получили поддержку у военно-политических лидеров Чечни З.Яндарбиева, 

М.Удугова, Ш.Басаева, В.Арсанова и других, которые ранее не были 

замечены в религиозном рвении. Попытки политического руководства 

Чеченской Республики Ичкерии создать шариатское государства, как 
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известно, потерпели крах. И не только потому, что  учение ваххабизма было 

чуждо чеченцам, их менталитету. Чеченцы никогда не отличались 

религиозным фанатизмом,  не шариат, а национальные традиции - адаты 

играли и играют ведущую  роль в их личной и общественной жизни. Имам 

Шамиль пытался мечом искоренить адаты горцев, в том числе и среди 

чеченцев, но  не смог. Поэтому нельзя согласиться с утверждением о том, что 

«именно радикальный исламизм (цитируемый автор  имеет в виду ваххабизм  

- Л.Б.), а не только экономический хаос  и изоляция, не позволили установить 

в послевоенной Чечне какие- либо основы гражданского правления, 

законности и порядка»1. В Чечне никогда не было теоретически и идейно 

оформленного так называемого исламизма – ни радикального, ни 

умеренного. Поэтому значительная часть населения не приняла ваххабизм ни 

как идеологию, ни как практику. Одного того, что ваххабиты  запрещают  

младшим вставать при появлении старших, достаточно, чтобы эта идеология  

никогда не укоренилась среди чеченцев. При запретах чеченцы всегда будут 

читать Коран на могиле своих близких. Говорят, что Мухаммад не читал 

Коран на могиле умерших. Видимо, это так. Но при нем  не совершали 

мавлид, а чеченцы и ингуши, как и  другие народы, среди которых 

распространен ислам, отмечают мавлюд (день рождения Мухаммада). Его 

отмечают не только  в месяц рождения пророка, но и в течение всего года, 

чаще всего – по поводу чисто житейских, семейных событий: по поводу 

закладки нового дома и завершения его строительства, новоселья, рождения 

сына, удачной покупки, на свадьбах и на похоронах и т.д. При этом 

устроители мавлида несут большие расходы, обременительные для 

семейного бюджета. Поэтому не так уж и неправы ваххабиты, которые 

выступают  против такого мавлида. 

Безусловно, радикальный ваххабизм сыграл отрицательную роль  

политических процессах не только в Чеченской Республике, но и на всем 
                                                 
1 В.Тишков. Слова и образы в постконфликтной реконструкции.//Чечня: от конфликта к 
стабильности (проблемы  реконструкции). М.,2001.С.71. 
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Северном  Кавказе. Однако нельзя преувеличивать в целом роль  

религиозного фактора в этих процессах.   

В отличие от своей исторической родины, где он возник и укоренился в 

монорелигиозной среде, ваххабизм оказался в полиэтническом, 

поликонфессиональном обществе, где ислам    распространен в форме 

суфизма (речь идет о северокавказском регионе, откуда он начал 

распространяться по всей России), против которого  он боролся повсюду. Все 

это, естественно, сказалось на догматике и практике ваххабизма. Однако в 

догматической основе он  не изменился и в новых для себя условиях. 

Главной особенностью ваххабизма является, как уже отмечалось, 

проповедь единобожия (таухид), то есть  «признание единовременности 

Аллаха в поклонении, господстве и обладании прекрасными именами и 

качествами».  

Ваххабиты отрицают все виды посредничества между мусульманами и 

Аллахом, выступают против поклонения людям, облеченным духовной 

властью - пророкам, шейхам, имамам, устазам (устаз - учитель, наставник) и 

др., а также сотворенным людьми «святым местам» - мавзолеям, мазарам,  

камням и пр.  

Это не означает, что ваххабиты вообще отрицают институт пророков 

ислама. Они уважительно относятся к пророку Мухаммаду, принесшему 

людям от Аллаха Великую книгу мудрости Коран, к пророкам Исе (Иисусу 

Христу), Адаму и другим. Однако обращение мусульман в молитвах должно 

быть адресовано непосредственно Богу и только Богу. Они призывают «не 

поклоняться никому, кроме Аллаха, и ничего не придавать Ему  сотоварищи, 

и чтобы одним из нас не обращать других в господ, помимо Аллаха...». 

Посредники не должны заслонять от людей Аллаха, «приобщать к Аллаху 

равных». 

Есть и другой, не менее важный аспект ваххабитского единобожия, 

смысл которого заключается в том, чтобы помочь людям, обществу 

противостоять рабской зависимости  себе подобных: не творите себе кумиров 
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и умейте отстаивать собственные суждения. Ваххабитский богослов 

приводит слова Пророка: «Берегитесь возвеличивания, ибо именно 

возвеличивание погубило тех, кто были до вас». К величайшим достоинствам 

единобожия (таухида) ваххабиты относят то, что человек, служащий Аллаху, 

освобождается от рабской зависимости от других людей, перестает бояться 

их, заискивать перед ними и работать ради них, в чем проявляется истинное 

величие и достоинство человека-творения Бога. 

Ваххабиты убеждены, что ислам подвергается «порче» такими 

мусульманами, которые «придают Аллаху равных» (обожествляют 

смертных) и которые «превратили могилы своих пророков в храмы». 

Особенно большим ширком (грехом) ваххабиты считают поклонение 

могилам светских лидеров и попытки их освящения: «Сказали те, которые 

одержали верх в их деле: «Устроим мы над ними мечеть!» (Коран 18:20). 

Особенно этим грешат, по мнению ваххабитов, христиане и иудеи. 

Каждый мусульманин, по мнению ваххабитов, должен познавать ислам 

через Коран, Сунну и иметь собственное понимание и толкование исламских 

первоисточников. 

В мусульманской общине, которую моделирует идеология ваххабизма, 

особый социальный слой духовенства не нужен: каждый мусульманин 

должен сам, без помощи всякого рода толкователей и наставников, дойти до 

исламской истины, заложенной в Коране и Сунне - источниках «чистого 

ислама», незамутненного ошибками и невежеством простых смертных. По 

мнению мулл, считающих себя знатоками и толкователями ислама, 

ваххабиты стремятся «сделать каждого простого мусульманина улемом» - 

богословом, ученым. Отчасти так оно и есть: лидеры ваххабитских 

группировок и даже многие рядовые сторонники этого исламского движения 

по уровню религиозной образованности и знанию теологических исламских 

тонкостей зачастую превосходят мулл, шейхов, устазов и улемов. 

Ваххабиты превосходят официальное местное духовенство и в другом - 

в преданности духовно - нравственным основам ислама и умении 
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организовать и защищать истинно исламский образ жизни, то есть  жизнь в 

соответствии с духовными, правовыми и нравственными постулатами 

шариата. Речь идет о так называемых умеренных ваххабитах. 

В этой связи следует отметить, что в арабских странах, где ваххабизм 

имеет наибольшее влияние и пользуется поддержкой государства 

(Саудовская Аравия, Объединенные Арабские Эмираты и др.), бытовая 

преступность практически отсутствует. Ваххабизм выступает здесь 

охранителем традиционного стиля жизни, основанного на шариате, помогая 

государству и обществу противостоять влиянию Запада: бездуховности, 

безнравственности, безбожию, бесчеловечности. 

Ваххабитская духовность и нравственность основываются на 

изначальном исламском пуританстве: ваххабиты резко выступают против 

проведения пышных обрядов - свадеб, похорон, на которые приглашается 

много людей и которые по своим материальным затратам непосильны для 

простых мусульман; осуждают алчность и материальное благоденствие мулл 

и руководителей Духовных управлений за счет пожертвований верующих; 

активно работают, точнее, работали до запрета своей деятельности, на ниве 

благотворительности,  распределяя между сирыми и убогими все собранные 

от пожертвований средства. 

Таким образом, ваххабизм как по догматике (единобожие, отрицание 

духовного посредничества между человеком и Богом, обязательность 

обращения к мусульманским первоисточникам и свобода их толкования 

простым верующим), так и по основным направлениям  социальной 

деятельности (гуманитарной,  благотворительной нравственно- 

утверждающей), сужая сферу влияния традиционных мусульманских 

духовных сословий, ограничивал реализацию их материальных интересов. 

Ваххабизм особенно привлекает молодежь и людей зрелого возраста, 

то есть  наиболее деятельную часть населения. Среди ваххабитов есть  

представители всех возрастов и социальных групп:  бедные и богатые, 

малообразованные и представители интеллигенции. Ваххабизм вобрал в себя 
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протестные слои  верующего населения, которые были недовольны 

комформизмом тарикатских лидеров, тесно связанных с политической 

элитой и коррумпированной властью. Поэтому не случайно, что власть и 

тарикатисты объединились в борьбе с  ваххабитами. 

Это во многом объясняется тем, что внутренняя организация 

ваххабитского исламского движения отличается демократичностью, не 

подавляет личность и духовную свободу верующих. Если в религиозных 

братствах (мюридских орденах) суннитского (тарикатского) ислама, 

традиционного для северокавказского региона, молодые мусульмане 

подчинены воле своих устазов - религиозных наставников, в ваххабитском 

движении все равноправны и свободны в теологическом споре, вправе 

избирать из своей среды имама - настоятеля мечети, причем последний 

может быть смещен в любой момент, если верующие будут им недовольны. 

Старшее поколение чаще всего морально не готово к подобным 

проявлениям демократизма, считая его признаком неуважения к 

национальным традициям горцев, а именно - традиции почитания старших. 

Тридцатилетний имам, избранный настоятелем мечети вместо изгнанного 

старца, или молодой ваххабит, одерживающий победу в теологическом споре 

с уважаемым старым муллой, - явление не просто новое для «народного 

ислама» и его духовного сословия, но крайне сложное в плане 

психологической перестройки старшего поколения верующих. 

Ваххабизм, как религиозно-политическое движение на Северном 

Кавказе, не было  единым, сплоченным, объединенным единым центром. 

Ваххабиты группируются в небольшие  общины - джамааты. Сегодня, 

находясь под запретом, они вынуждены, как  суфийские братства 

(тарикатисты) в советское время, собираться тайно и не демонстрировать 

свою принадлежность к ваххабизму. 

Нет у российских ваххабитов и общепризнанного лидера. Движение 

ваххабизма в России связывают, как правило, с тремя именами. Это аварец 

Ахмад-кади Ахтаев (1942-1998), который   представлял умеренное 
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направление в ваххабизме-фундаментализме, был сторонником мирного 

распространения ваххабизма,  выступая за диалог с суфиями-тарикатистами. 

Он писал: «Вопросы суфизма и тариката очень тонкие, и я готов сесть за 

круглый стол с мусульманами, принадлежащими к различным направлениям 

в исламе, ради согласия и взаимопонимания»1. 

Радикальное крыло в северокавказском ваххабизме представляет   

Багауддин Кебедов, который был членом накшбандийского тариката,  

мюридом  Саида-Афанди Чиркейского. Позже он отошел от суфизма, назвал 

его ошибочным учением. Багауддин Кебедов сыграл определенную роль в 

распространении ваххабизма в Чечне, куда переселился в так называемую 

первую чеченскую войну.  

Крайне радикальное крыло ваххабизма возглавил ученик Багауддина 

Кебедова Аюб Астраханский, который сформировал радикальную 

исламскую общину ваххабитского толка. Он и его сторонники считали  всех, 

кроме себя, кафирами. 

 

Ваххабизм и суфизм: сущность противоречий 

 

Суждения о том, что ваххабизм как фундаменталистское учение 

неприемлем для конформистского, традиционного суннизма, представляется 

не совсем верным. Предтеча ваххабизма Ибн Таймийа к суфизму относился  

неоднозначно. Он в целом с симпатией относился к суфизму. Объектом 

критического отношения были практикуемые суфиями «новшества, 

несовместимые, по мнению Ибн Таймийа, с истинным исламом. Опасность 

для ислама он видел в теософских и метафизических спекуляциях Ибн Араби 

и его последователей, придерживавщихся учения вахдат ал-вуджуд. Различая 

«настоящих суфиев» и  их «подражателей». Ибн Таймийа признавал заслуги 

                                                 
1 Исламские новости.1992,№2 (19), 20.02 
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ранних подвижников, выступавших зачинателями суфийских движений1. 

Неприемлемыми для него были некоторые суфийские обряды, не имевшие 

обоснования в Коране и Сунне, в частности громкие радения (сама, зикр) с 

применением музыкальных иснструментов, добровольное нищенство, жизнь 

в обителях, противопоставляющая суфия другим членам общины.  В 

историческом плане Ибн Таймийа явился продолжателем традиций таких 

своих  предшественников, как аль-Газали и Абд ал-Кадир ал-Джилани, 

которые стремились использовать морально-этические принцыпы, 

выработанные в рамках суфизма, для укрепления духовного здоровья 

мусульманской общины, ее духовной реформации. «Если говорить 

конкретно об отношении к суфизму ханбалитов, - пишет Кныш, - то оно 

варьируется от полной гармонии (например, Абдаллах ал-Ансари) до 

противостояния (Ибн ал-Джаузи и Ибн Таймийа) и даже полного отрицания 

(современные саудовские богословы). О неоднозначности связи между 

ханбалитством и суфизмом свидетельствует хотя бы тот факт, что даже 

критическое выступление Ибн Таймийа не отвратило от суфийского 

мировоззрения ханбалитских богословов2. Как показывает практика, 

конформизм имеет свой предел - все зависит от обстоятельств. Дагестанский 

ученый Г.О. Османов считает важным  важно обозначить разницу между 

ваххабизмом как экстремистским религиозно-политическим агрессивным 

течением и ваххабизмом как фундаменталистским учением, обращенным к 

первоосновам ислама"3,то есть такой ваххабизм всегда может найти общую 

основу с некоторыми приверженцами «традиционного ислама», которые «не 

прочь завладеть властью»4. Речь в данном случае идет о традиционном для 

народов Северного Кавказа суфийском исламе. 

                                                 
1 Кныш А.Д. Мусульманский мистицизм: краткая история (А.Д.кныш; пер. с анг. 
М.Г.Романов.-СПб. Издательство «Диля» 2004.С.. 179 
2 Кныш А.Д. Указ.соч. С.180 
3 Религиозно-политический экстремизм и агрессия против Дагестана: «круглый стол» 
в редакции журнала "»Народы Дагестана"». 1999.6.09. Махачкала. С. 10-11. 
4 Там же.С.14.  
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С давних пор мистика таила в себе тенденцию презрения ко всему 

земному, в том числе к закону. «Среди суфиев есть такие, - пишет Л.Мец, - 

которые утверждают, что для того, кто познает Аллаха, рушатся законы, а 

другие еще добавляют: и он соединился с Аллахом...»1. 

Монолитного правоверия никогда не существовало, но всегда было 

стремление «к стандартизации исламской мысли и исламской жизни"2. Хотя 

среди суннитов суфизм единодушного отвержения так и не получил, 

некоторые «секты» с большим рвением осуждали мистические идеи. 

Особенно отличались ханбалиты и их последователи - ваххабиты. 

Современное «непримиримое противостояние» между суфиями 

(тарикатистами) Северного Кавказа и местными ваххабитами носит больше 

политический, чем догматический характер: суфийские муллы не хотят 

терять места в мечетях и отказываться от положения приближенных к власти, 

используемых властью (как в советские времена), имеющих 

гарантированный материальный и моральный статус в мусульманской 

общине. Как и в те далекие времена зарождения ваххабизма, когда  в случае 

его успеха «хиджаские богословы опасались утратить авторитет, а вместе с 

ним привилегии и доходы»3, так  и нынешние ортодоксы опасаются за свое 

благополучие и не хотят примириться «с тем, что какой - то  недждиец (Ибн 

аль-Ваххаб – Л.Б) вздумал учить их истинному исламу»4. 

Вместе с тем нет единства и согласия между различными тарикатами 

(накшбандийя, кадирийя и шазилийя), а также между так называемыми 

шейхами, мюршидами и устазами, каждый из которых считает себя наиболее 

«верным продолжателем» учения того или иного основателя суфийского 

ордена. Другими словами, борьба за влияние, за власть над верующими 

мюридами идет и внутри самого суфизма. Причем мюриды объединяются 

                                                 
1 Мец А. Мусульманский ренессанс. М., 1982. С. 120. 

2 Г.Э. фон Грюнебаум. Классический ислам: 600-1258. М., 1986, С.121. 
3 А.Васильев. История Саудовской Аравии…С.86. 
4 Там же. 
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вокруг какого-то тарикатского шейха  не на догматической основе, близости 

его учения своим  религиозно – нравственным принципам, а вокруг именно 

шейха своей национальности. Это  говорит о том, что национальный фактор 

превалирует над религиозным. Мусульмане доверяют  не вообще 

религиозному деятелю, а именно  шейху своей национальности. То есть 

происходит этнизация  тарикатов: национальная идентичность оказывается 

сильнее религиозной. 

Еще недавно руководители суфийских братств открыто не 

претендовали на политическую власть (по крайней мере многие), в отличие 

от ваххабитов, которые никогда не скрывали своих претензий на 

политическую власть, установление шариатского правления. Поэтому нет 

ничего удивительного в том, что «в процессе общественно-политической 

практики... в языке (разных народов -Л.Б.) за последнюю четверть века уже 

утвердилось и другое, второе значение слова ваххабизм - политическое 

течение1, сторонники которого, основываясь на специфической, 

субъективной интерпретации положений ислама, осуществляют деятельность 

(преимущественно с использованием насилия), направленную на изменение 

общественно-политического строя...»2. 

Видимо, следует еще раз подчеркнуть, что догматика и политика тесно 

переплетаются в идеологии и практике ваххабизма. Эти две составляющие 

идеологии ваххабизма активно проявляются на практике и не противоречат 

учению ислама. Ваххабиты не ограничиваются проповедью единобожия 

(таухида), они не скрывают, как отмечалось, и своих политических целей - 

создания на Северном Кавказе исламского государства. Они видят два пути 

достижения поставленных перед собой целей; убеждение и применение силы 

                                                 

1 Под первым значением слова "ваххабизм", надо полагать, А.Игнатенко имеет в виду 
религиозное течение. 
2 Игиатепко А. Мусульманская защита от ваххабизма: Антиваххабитский закон, принятый в 
Дагестане, - попытка решить острую общественную проблему общероссийского 
масштаба//Независимая газета, 1999. 1 дек. С. 16.  
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в случае неприятия убеждения. Еще недавно ваххабиты, по их словам, были 

заняты проведением работы «по пути убеждения». Но, как свидетельствует 

история ваххабитского движения, а также недавние события на Северном 

Кавказе и в ряде регионов Центральной Азии, сторонники «чистого» ислама 

не останавливаются и перед применением силы, добиваясь политических 

целей. 

Что касается исламской догматики, то принципиальных противоречий 

между суфиями - тарикатистами и ваххабитами (ханбалитами) в прошлом не 

было. Как отмечал В.Бартольд, суфизм высоко чтил память основателя 

«самого фантастического и воинствующего» из четырех правоверных толков 

Ибн Ханбала. Первые суфии тоже отвергали многобожие, включая в понятие 

ширк (грех многобожия) любое препятствие на пути «предания себя 

Аллаху»1. Впоследствии к ханбалитскому толку присоединились многие 

выдающиеся суфии XII в., как, например, Абу ал-Кадир ал-Гиляни (умер в 

1116г.) - основатель кадирийского тариката, который  ныне широко 

распространен среди мусульман Северного Кавказа, в частности Чечни и 

Ингушетии, где он известен в интерпретации  Кунта Хаджи. И борьба, 

которая идет между последователями так называемого ваххабизма  и 

суфизма   связана  не  столько с догматическими противоречиями, сколько  с  

социально-экономическими, политическими и иными причинами, в том 

числе - традициями. 

Суфизм на раннем этапе своего развития строго следовал 

предписаниям Корана и Сунны, отвергал нововведения (бида), выступал 

против всяких новшеств. Со временем суфизм трансформировался. 

Противники суфизма, ратовали  за «обновление» ислама в соответствии  с 

требованиями эпохи либо за возвращение к его «первоначальной чистоте», 

где не было места суфийским теориям. Кроме того, суфийских шейхов в 

арабо – мусульманских странах в ХIX веке обвиняли в пассивности, в 

сотрудничестве с колонизаторами, в манипуляции общественным сознанием 
                                                 
1 Бартольд В.В. Соч.Т.II.Ч.I М.,1963.С.232. 
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с корыстными целями, в поддержке изживших себя традиций и обычаев и 

т.д.1 Многие из этих и других упреков можно адресовать современным 

суфиям Северного Кавказа. 

Тем не менее непреодолимых преград между суфизмом и ваххабизмом 

нет. 

Однако из положений и практики ваххабизма вытекало его вполне 

определенное антисуфийское содержание, точнее, осуждение суфизма в том 

виде, который получил распространение в Османской империи ХVIII в. Как  

отмечает  А.Васильев, учение ваххабитов не содержало открытых выпадов 

против  суфизма. Абдалах, сын Ибн аль-Ваххаба, даже сказал однажды, что 

он не против суфизма2. Словом, отношение ваххабизма к суфизму  

неоднозначное, противоречивое.  

Как видим, у кадирийцев и ваххабитов одна и та же идейная основа - 

ханбализм. Так о чем же идет спор? 

Спор идет прежде всего о совместимости народных традиций и 

обычаев, формирующих  национальный менталитет, с  «чистым» исламом. 

Так называемый традиционный ислам, бытующий на Северном Кавказе, в 

форме суфизма - тарикатских братств замешан на национальных традициях 

(адатах), сочетает  шариатские и адатские нормы, принципы. Мусульмане 

Северного Кавказа в семейно-бытовых отношениях придерживаются не 

только и не столько шариатских норм, сколько  адатских, народных.  

Другими  словами, ваххабиты посягнули на самое святое для горцев, а 

именно на их этикет, образ жизни, менталитет. Вот этот аспект учения 

ваххабизма и не приемлют горцы Северного Кавказа. Они, конечно, считают 

себя истинными мусульманами, но не готовы, чтобы жить по жестким 

нормам шариата.  

В связи с этим уместно привести высказывания бывшего председателя 

Верховного шариатского суда в Чеченской Республики Ичкерия Хусейна 
                                                 
1 См.:Ислам. Энциклопедический словарь. М.,19991.С.231. 
2 См.:А.Васильев.История Саудовской Аравии…С.86. 
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Батукаева по поводу посягательств ваххабитов на национальные традиции: 

«У чеченцев же помимо культуры существуют адаты, - отмечал он, - которые 

взаимосвязаны. В мусульманском государстве (видимо, речь шла об 

Ичкерии, - Л.Б.)  приемлемы те адаты, та культура, которые не противоречат 

шариату. Разве какими-либо указами можно запретить людям петь и 

танцевать: на то она и жизнь… Так народы жили всю свою человеческую 

историю и не надо вторгаться в эту вечную жизнь и пытаться кардинально 

изменить ее в ту или иную сторону…»1. Сказано не очень складко, но суть 

ясна. 

Что касается догматики, то здесь нет принципиальных противоречий 

между так называемым традиционным исламом в форме суфизма-

тарикатизма, бытующим  на Северном Кавказе,  и ваххабизмом.   

Кроме того, идеология ваххабизма не признает родоплеменные 

отношения, ведущие к расколу мусульманскую общину. Как и 

первоначальный ислама, бросивший вызов родоплеменным отношениям, 

ваххабизм выступил с самого начала против разобщенности арабского 

общества по родоплеменным принципам, видя в этом угрозу исламу. 

Идеологи ваххабизма  резко выступили против института тайпизма, 

сохранившегосяся в Чечне, и  дагестанских джамаатов, организованных по 

этноконфессиональному принципу, то есть  выступили против 

традиционного уклада северокавказских народов. Эти внутриисламские   

противоречия создали напряженную обстановку во всем регионе  и в 

конечном счете привели к кровавым столкновениям сначала враждующих 

сторон, а затем органов власти и ваххабитов. 

Таким образом, не «чистый» ислам, не салафийа, не так называемый 

исламский фундаментализм чужд мусульманам Северного Кавказа, а  чужда 

его интерпретация  радикальными идеологами ваххабизма, не допускающего 

никакого компромисса на национальной почве. 

                                                 
1 Исламская нация.Международная исламская газета.1998,№12,26 ноября. Грозный. 
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На вопрос, чем объяснить, что в России сейчас много говорится о 

таком понятии, как «ваххабизм», шейх университета Аль-Азхар в Каире 

Мухаммед Сайд Тантави ответил: «В исламе нет одного - единого мазхаба. 

Есть мы (ханафиты - Л.Б.), есть маликиты, есть ханбалиты, есть шафииты - 

все это выражает ислам. Тем более что между ними нет серьезных 

противоречий... А те, кого вы называете ваххабитами, относятся к мазхабу 

имама Ахмеда ибн Ханбала, а он почитается каноническим мазхабом»1. Как 

отмечает шейх, «всякий человек идет тем путем, который он считает 

нужным, он выбирает тот мазхаб, который велит ему его совесть»2. 

На аналогичный вопрос другой известный и авторитетный  сегодня в 

исламском мире теолог и ученый Юсуф Кардави ответил: «Я сторонник 

золотой середины. Не надо склоняться  к какому-то направлению, да еще 

рьяно отвергая течения. Негоже ваххабиту или салафиту слепо преследовать 

суфиев, и наоборот. Не это главное, а то, добродетелен ли этот мусульманин 

или нет. Есть пять столпов исламской веры, их надо 

придерживаться…Истинен лишь путь добродетелей…И не нужно вдаваться 

в подробности, разделяющих правоверных. У суфиев можно взять лучшее: их 

опыт очищения и совершенствования, например… Мусульмане должны  

выстроить праведные отношения с Богом, с самим собой, окружающими…»3. 

Влиятельный богослов  по-восточному ушел от прямого ответа, 

сославшись на приверженность к «золотой середине». Видимо, трудно дать 

однозначного ответа на вопрос: что собой представляет «ваххабизм» - ересь, 

секта или ригористское учение в исламе, базирующееся на вполне 

легитимном каноническом  ханбалитском мазхабе. 

Вместе с тем шейх однозначно отрицательно высказался по поводу 

запрета в России  на продажу и распространения книги «Единобожие» 

(«Таухид») Ибн аль - Ваххаба. «Нет в ней ничего вредного – сказал он. - 
                                                 
1 Независимая газета:НГ – Религии.1999.11 августа. 
2 Там же. 
3 htt:www.islam.ru/pressckub/gost/kardavi/?print_page 
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Книга «Единобожие» шейха Мухаммада ибн Абдель – Ваххаба совсем не 

вредна. В Катаре, где я живу, по этой книге учатся. Она призывает к борьбе с 

суевериями и ересями, когда люди поклоняются камням или деревьям, что не 

имеет отношения к исламу»1. 

Как отмечает Г.В.Милославский, учение Мухаммада Ибн Абд аль-

Ваххаба «отнюдь не носит сектантского характера по отношению к 

суннитскому исламу, а представляет собой дальнейшее развитие одного  из 

весьма влиятельных течений внутри правоверия»2. Он считает ваххабизм 

возрожденческим течением «в исламе, начало которого восходит к Ахмаду 

бен Ханбалу (780 – 855), затем к салафитам и Ибн Таймийе (1263 – 1328)». 

Иной точки зрения придерживается  первый заместитель председателя 

Духовного управления мусульман Татарстана Валиулла Якупов, который в 

своей статье «Резерв террористов готовится внутри России» с подзаголовком 

«Кровавые события в Беслане должны отрезвить государственных мужей» 

пишет: И хотя у отдельных террористических актов  имеется, к сожалению, 

«мусульманское» лицо, сами террористы не являются классическими (! - 

Л.Б.) мусульманами. Они представляют сектантское крыло в исламе, 

известное как секта салафитов – ваххабитов. И эта секта относится к 

разновидности фашизма (! - Л.Б.). Фашизм, если иметь  в виду религиозную 

компоненту, как известно, был и «протестантским», и «католическим», но 

никогда не проистекал из религиозной культуры (?! - Л.Б.)3. 

Сегодня ваххабизм не ругает только ленивый. С ним  связывают 

практически все преступления, не говоря уж об экстремизме и терроризме: 

ваххабит – значит экстремист, террорист, и наоборот. И мало кто 

задумывается над тем, что среди так называемых ваххабитов  абсолютное 

                                                 
1 Там же. 
2 Г.В.Милославский. Ваххабизм и идеологии и политике мусульманских стран. (К 
эвлюции возрожденческого течения в исламе). //Ислам и политика. М.,2001.С.70. 
3 «Независимая газета»,13 сентября 2004 года. 
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большинство – это люди, искренно верующие, выступающие против насилия 

и тем более экстремизма и терроризма. 

Заместитель председателя Духовного управления Татарстана создал 

новый неологизм: «мусульманский фашизм». Видимо, ему  показалось мало, 

что ваххабизм, последователями которого являются тысячи искренне 

верующих мусульман, называют экстремистским движением, теперь уже с 

подачи мусульманского богослова  будет называться  салафитской сектой, 

разновидностью которой якобы является фашизм. 

Весьма отрицательно отзывается о ваххабизме известный исламовед  

А.Игнатенко, который считает, что «программным положением» ваххабизма 

«является  ненависть в первую очередь к традиционному исламу, а также ко 

всем «неверным» - христианам, иудеям, коммунистам, либералам, всем – 

всем»1. Автор несколько увлекся, приписав аль- Ваххабу ненависть к 

либералам и коммунистам, о которых он не имел никакого представления и 

поэтому не мог к ним  питать никаких чувств. Что касается  последователей 

аль-Ваххаба, то они много о чем говорили и говорят, но  за это повинен не 

учитель, а его недобросовестные ученики. Кстати, сам Муххамад Ибн Абд 

аль-Ваххаб еще при жизни отказывался от того, что приписывали ему его 

недобросовестные оппоненты. 

Как пишет А.Васильев, в последние годы внимание востоковедов и 

некоторых арабских историков привлекла хроника «Блеск метеора в житии 

Мухаммеда ибн Абд аль-Ваххаба», оригинал которого хранится в 

Британском  музее. Большинство авторов считает ее анонимной. Эта 

летопись объемом 764 страницы охватывает период аравийской истории 

примерно с четвертого десятилетия ХVIII в и обрывается на событии декабря 

1817 г. Летописец относится к Ибн  Абд аль-Ваххабу с уважением, но 

                                                 
1 «Аргументы и факты»№10,2005, 9 марта.С.9.  
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ссылаясь на мнение «шейхов из Басры и Эз-Зубайра, считает его учение 

ересью (ибтида)1. 

По мнению А.М. Васильева, сочинения Ибн Абд аль-Ваххаба, 

выпушенные уже в нашем веке (ХХ в.-Л.Б.) подверглись значительному 

редактированию и чистке или же публиковались на основе других вариантов 

этих же работ»2.  

Автор  не говорит о характере этих редакций и чисток, но судя по  тем 

многочисленным работам Иб Абд аль-Ваххаба, выходящим, как правило, с 

обширными комментариями на русском языке, одни издатели пытаются 

смягчить радикализм шейха, адаптировать его учение к современным 

условиям жизни, другие, наоборот, усиливают его радикальную сторону, 

приписывая Ибн Абд аль-Ваххабу порой то, что он не писал. К последним  

авторам - комментаторам следует отнести, в частности, Мухаммада бин 

Джамиль Зину3. Во введении своей книги он пишет, что  ответил  на все 

важные вопросы, касающиеся постулатов исламской веры, подкрепляя по 

мере возможности свои ответы цитатами из Корана и достоверных хадисов, 

чтобы убедить читателя в правильности ответов. «Кредо единобожия,- пишет 

он, - является основой счастья человека в этом и ином мирах»4.  

Здесь налицо не только упрощенно-поверхностный подход к трактовке 

«постулатов исламской веры»  в целом, но и в понимании автором сущности 

исламского единобожия –  в частности, которые, как он признается, может 

подкрепить цитатами из Корана и хадисов только «по мере возможности». 

Другим словами, некоторые  радикальные позиции Мухаммада бин Джамиля 

Зину в трактовке  исламского единобожия изначально сомнительны, ибо не 

находят прямого подтверждения в Коране и хадисах. Более того, автору не 

                                                 
1 С.: А. Васильев. История Саудовской Аравии ...С.8. 
2 Там же 
3 См.: Мухаммад бин Джамиль Зину. Исламская акида (вероучение, убеждение, 
воззрение/ по Священному Корану и достоверным изречениям пророка 
Мухаммада.-Баку-1996. 
4 Там же. С.3. 
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всегда удается найти необходимую цитату даже при  условии 

недобросовестного использования исламских первоисточников, когда, 

например, из единого контекста механически вырывается, извращая 

подлинный смысл, именно та часть высказывания, которая, якобы 

подтверждает априори заданную позицию. 

Современные исламские богословы выступают против механического 

растаскивания текстов Корана и хадисов пророка Мухаммада на цитаты, без 

постижения истинного смысла исламского наследия. Канонически 

правильные выводы при комментировании аятов (стихов Корана) и хадисов, 

по мнению исламских теологов, можно сделать, сопоставляя эти аяты и 

хадисы по времени и причинам их ниспослания, то есть, применяя научный 

метод познания – конкретный анализ конкретной ситуации. Автор книги не 

утруждает себя  аналитическими размышлениями и сколько-нибудь 

серьезной теологической аргументацией, подменяя их субъективными и 

бездоказательными оценками и суждениями, особенно в отношении тех, кого 

уличает в ереси многобожества. 

В назидании Мухаммаду бин Джамиля Зину, причем  вполне 

современно звучат  слова  известного шафиитского богослова и факиха 

(знатока исламского богословия и права) Аш-Шахрастани  (1075 – 1153): 

«Кто крайне усердно, слепо пристрастен к своему учению, тот обвиняет в 

неверии и заблуждении своего противника»1. 

Вот несколько образчиков рассуждения  Мухаммада бин Джамиля 

Зину: «Благодаря единобожию мусуьмане покорили многие 

страны…Единобожие побуждает мусульманина к джихаду… И в наши дни 

мусульмане продолжают сражаться во имя единобожия, и только оно в 

состоянии гарантировать им могущество и победу»2. Комментарии, как 

говорится, излишни. 

                                                 
1 Цит.по: Ислам.Религия, общество, государство. М.,1984.С.85. 
2 Мухаммад  бин  Джамиль  Зину.Указ.соч.С.16. 
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Книга Мухаммад бин Джамиля Зину написана в типично  

миссионерском стиле: вопросы и ответы. На свой вопрос, «Какие условия 

необходимо соблюдать, чтобы быть мусульманином?», отвечает: 

«Враждебно относиться к многобожникам и неверным…вражда важнее 

ненависти». И далее: «Каждый истинный мусульманин должен в 

обязательном порядке проявлять к мушрикам (многобожникам – Л.Б.) 

вражду и испытывать ненависть, причем делать это открыто», поскольку, по 

мнению Мухаммада бин Джамиля Зину, «ненависть, таящаяся в сердце, 

бесполезна, пока она не проявляется в виде вражды и бойкота. «Аль – Бара», 

-  объясняет преподаватель  из Мекки, - означает вражду и ненависть к 

неверным, язычникам и евреям…»1.  

Более того, агрессивно насаждая собственное понимание таухида и 

джихада, Мухаммад бин Джамиль Зину призывает мусульман  отказаться от 

существующих в исламском мире канонических мазхабов: «мусульманин 

может и не придерживаться какого-либо определенного мазхаба…»2. По сути 

дела, Мухаммад ибн Джамиль Зину проталкивает идею появления нового, 

пятого, мазхаба - ваххабитского. В книге упорно и последовательно 

утверждается идея, что только последователи ваххабизма являются 

истинными мусульманами, а значит ваххабизм – лучший из мазхабов. 

Пропагандируемая Мухаммадом бин Джамаль Зину идеология 

ваххабизма чужда российским мусульманам, ведет к расколу мусульманской 

общины. На Северном Кавказе уже произошли кровавые столкновения 

между ваххабитами и сторонниками традиционного ислама. 

Противопоставление ваххабизму за последние годы объективно 

привело к усилению роли их идеологических противников - суфиев, на 

которые власти вынуждены опираться. Духовенство все увереннее 

вмешивается  в дела светских структур - от парламентской деятельности до 

науки, образования, культуры, средств массовой информации. 
                                                 
1 Там же.С.21 – 22. 
2 Там же.С.64. 
 

 248



Сотрудничество муфтиятов с властями воспринимается радикальными 

мусульманами как политическая деятельность лидеров суфийских братств. 

Это дает возможность ваххабитам  критиковать суфийских лидеров, которые 

неспособны вести с ними теологическую дискуссию. 

После разгрома ваххабитских джамаатов в 1999 г. и ухода их в 

подполье суфийские лидеры приобрели  реальную политическую власть. 

«Зачистив» от ваххабитских групп религиозно-политическое поле, власти 

северокавказских республик (Дагестана, Чечни, Ингушетии, Кабардино-

Балкарии, Карачаево-Черкесии, Адыгеи) создали «режим наибольшего 

благоприятствования» так называемому традиционному исламу, лидеры 

которых не преминули воспользоваться создавшейся благоприятной  

ситуацией для усиления  своего влияния на общественно-политическую 

жизнь в своих республиках.  

Как считают специалисты, через несколько лет суфизм, 

последователями которого является большинство  мусульман Дагестана, 

Чечни и Ингушетии, станет более радикальным и политизированным, чем 

исламские экстремисты образца 1999 г. Связано это с резким  повышением   

политического веса  религиозных лидеров суфизма - шейхов, становящихся 

самостоятельными национальными религиозными силами в республиках. У 

так  называемых шейхов, пользующихся непререкаемым авторитетом у своих 

многочисленных последователей, появляются реальные возможности 

использовать свою власть в политических целях.  

С тарикатскими шейхами приходится считаться национальной 

политической элите Дагестана. Так, под влиянием шейха Саида Афанди 

Чиркейского находится Духовное управление мусульман Дагестана, потому 

что  число его мюридов по разным данным достигает несколько десятков  

тысяч человек. Вот что говорил бывший депутат Государственной Думы 

Российской Федерации Г. Омаров о Саиде Афанди: «Авторитет шейха 

действительно непререкаем…Он всегда был и остается   для традиционного  

в Дагестане умеренного ислама, противником ваххабизма и 
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фундаментализма… Со всего Дагестана, из других районов Северного 

Кавказа люди идут и идут к шейху Саиду Афанди. Люди верующие и 

неверующие. Кто из государственных мужей, где и когда видел у себя в 

приемной  такой нескончаемый поток граждан, служить которым обязано 

государство»?1 

О сложных религиозных процессах, происходящих в Дагестане, и их 

влиянии на весь Северный Кавказ пишет дагестанский ученый Г.Магомедов: 

«Ориентация властей Дагестана на ДУМД (Духовное управление мусульман 

Дагестана - Л.Б.) как на организацию, представляющую умеренный ислам и 

противостоящую распространению ваххабизма в регионе, постепенно 

привела к росту влияния этой организации,  ставшей на самом деле  

инструментом  влияния шейха Саида. Дагестан оказался лидером по мягкой и 

постепенной шариатизации, где успехи проповедников куда значительнее, 

чем в соседней Чечне. В мятежной республике только формально было 

объявлено о создании исламского государства, но исламскими миссионерами 

там всегда были и остаются дагестанцы. Поэтому происходящие в горном 

крае процессы обязательно сказываются не только на религиозной жизни 

чеченцев, но и всего Северного Кавказа»2. 

Значительное количество мюридов имеют и другие шейхи. Только не 

многие  мусульмане не считают себя связанными с каким-либо шейхом и 

вообще - тарикатом. 

После известных событий в сентябре 1999 г. Народное собрание 

Республики Дагестан приняло закон о запрете ваххабитской и иной 

экстремистской деятельности на территории республики. В соответствии со 

ст.1 этого акта в Дагестане запрещается создание и функционирование 

                                                 
1 См.:Независимая газета,18.08.2001 г. 
1.Бартольд  В.В. Соч.Т.II,ч.I.М.,1963.С.232.  
2. «Независимая газета», НГ-Религии. 11.08.1999. 
2 Что страшнее ваххабизма. Дагестан может поменять светскую власть на духовную.// 
«Независимая газета»,07.08.2001. 
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ваххабитских и других организаций, деятельность которых направлена на 

насильственное изменение конституционного строя.  

Характеризуя данный закон, его правовую основу с точки зрения 

юриспруденции, доктор юридических наук специалист по шариату 

Л.Сюкияйнен отмечает, что юридическим понятиям должны даваться 

правовые, а не религиозные определения. Речь идет о том, что в законе не 

дается определение, что такое «ваххабизм» и, следовательно, что же 

подвергается запрету? «Главное, - по мнению автора, - заключается в ответе 

на вопрос: что нас не устраивает в той деятельности, которую называют 

«ваххабитской»? Религиозно-догматические постулаты, разделяемые 

соответствующими организациями и лицами, или их преступные деяния, 

наносящие ущерб гражданам, обществу и государству? Думается, последнее, 

- отвечает ученый. – По крайней мере, с позиции закона и власти. Вот с этим 

и надо бороться, используя все предусмотренные законом способы  и 

называя указанную деятельность своими именами – преступность, 

бандитизм, терроризм и т.п. А сугубо религиозные вопросы пусть обсуждают 

духовные лидеры в рамках богословских диспутов»1. 

Было бы неверно утверждать, что с суфизмом конфликтует только 

ваххабизм в силу  радикальности  своего учения. Неоднозначное отношение 

к суфизму было у мусульманских реформаторов. В суфизме реформаторов 

ислама  прежде всего привлекала нравственная сторона этого учения. 

«Основная цель  слова мистического – писал реформатор ислама Мухаммад 

Абдо, - заключается в очищении и совершенствовании нравственности, в 

увлечении души к вере. В этом смысле  оно является родом руководства и 

познания»2.  

Сегодня еще остается шанс вступить в диалог с лидерами радикального 

ислама в целях стабилизации межконфессиональной обстановки в регионе. 

                                                 
1 Независмая газета: НГ – Религии. 27.06.2001. 
2 Цит по: С.А.Кириллина. Ислам в общественной жизни Египта./ вторая половина  Х1Х в./ 
М.,1989.С.146. 
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Главной целью таких переговоров, диалога должно стать следующее: во-

первых, создание условий для постоянных контактов, консультаций при 

любых поворотах политического противостояния; во-вторых, взаимные 

усилия по нейтрализации экстремистского крыла ваххабизма и других форм  

экстремизма на религиозной основе, с одной стороны, и политического 

экстремизма - с другой; в-третьих, согласование этических и правовых норм 

шариата с этическими нормами светской жизни и законами Российской 

Конституции, обеспечение необходимых условий для нормального врастания 

исламского образа жизни в российскую действительность. 

Это поможет не только стабилизации этноконфессиональной и 

политической обстановки в северокавказском регионе, но и положит начало 

осмыслению стратегических задач новой восточной политики России, 

основанной на принципиальном изменении отношения к внутреннему и 

внешнему исламу. 

© Л.А. Баширов 

 

БУДДИЗМ В КОНТЕКСТЕ ГЛОБАЛИЗАЦИИ 

 

В конце ХХ века мировая цивилизация столкнулась с феноменом 

религиозного возрождения, который не обошел и Россию. Среди важнейших 

причин этого - ответная реакция людей на усилившуюся глобализацию мира. 

Чем сильнее глобализация унифицирует внешние стороны человеческой 

жизни, тем сильнее становится стремление народов сохранить такие 

внутренние компоненты жизни как национальная культура и религия. По 

мнению С. Хантингтона, религия в современном мире становится одной из 

основных сил, которые формируют общественные настроения и мобилизуют 

людей. Уделяя основное  внимание противоречиям между цивилизациями, 

Хантингтон в основе цивилизаций рассматривает именно религии. 

«Основные цивилизации в человеческой истории, - пишет он, -  в огромной 

мере отождествлялись с великими религиями мира; и люди обще этнической 
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