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Религиозная ситуации в Татарстане: история и современность
Религия - важный фактор межэтнического взаимодействия в полиэтничных и поликонфессиональных сообществах, каковым является Республика Татарстан (РТ). Сохранение атмосферы доверия и взаимного уважения в непростых условиях последнего десятилетия – главное условие благополучия и процветания Татарстана, в обеспечении которого мусульманам и православным христианам принадлежит особая роль. Баланс их интересов должен соблюдаться, так же, как и равенство всех религий перед законом. В настоящее время акцент делается на вторую часть этой простой формулы, что приносит свои плоды.
Религиозная ситуация в Республике Татарстан характеризуется наличием ряда устойчивых тенденций. С каждым годом растет число конфессий и расширяется сеть религиозных организаций. Если на начало 1986 года функционировало всего 38 зарегистрированных религиозных обществ, то в 1991 году их стало 291, а к концу 1996 года это число возросло до 867. На 1 января 2006 г. в республике было уже официально зарегистрировано 1348 религиозных организаций.1
Таким образом, процессы становления и стабилизации религиозной жизни в РТ сегодня протекают достаточно активно. Все еще фиксируется рост количества верующих и их конфессиональных общин, но уже заметны замедление и даже некоторый спад этой тенденции. Сейчас идёт период  внутреннего развития религиозных организаций после завершения процесса возвращения и передачи им культовых зданий, реликвий и материальных ценностей. Государственно-конфессиональные отношения также уже фактически окончательно установились и отрегулированы. Республика де-юре является светским государством, но строительство и открытие церквей и мечетей продолжается, в том числе и при поддержке правительства. Однако в бюджете данные статьи расходов теперь практически не прописываются. Напряженности в духовной сфере республики нет. Межнациональный и межконфессиональный мир и согласие в Татарстане имеют испытанную историческую основу и подкрепляются целенаправленной политической деятельностью во имя сохранения толерантности в обществе.
Географическое положение Волго-Камского региона издавна определило расположенность народов к синтезу различных цивилизационных компонентов. Еще в добулгарское время местная культура была ориентирована на Восток - связи с Сасанидским Ираном и Средней Азией, входившей в состав Тюркского каганата. С эпохи Волжской Булгарии в Евразии усиливается приобщение к арабо-мусульманской культуре, вытесняется руническая письменность, распространяются арабская графика и литература. В IХ-XIII вв. происходит усиление ориентации Булгарского государства (религиозная, политическая, торгово-экономическая) на мусульманские центры Передней и Центральной Азии. Но одновременно Волжская Булгария стала политическим и торгово-экономическим посредником между христианской Русью и мусульманским Востоком; экономические связи Волжской Булгарии тянулись не только к Арабскому халифату, Ирану, Индии и Средней Азии, но и к Византии и на Русь, что не могло не отразиться на процессах межэтнического культурного общения. Булгарская культура XIII-XIV вв. испытывала влияние и европейской культуры в ее западном варианте. Во всяком случае, побывавшие в Волжской Булгарии и Золотой Орде француз Рубрук, итальянцы Плано Карпини и Марко Поло, венгр Юлиан писали об этих землях как об обычных европейских странах, хотя и подчеркивали их мусульманскую сущность.

Еще в домонгольский период Северо-Восточная Русь выбрала восточную политическую и культурную ориентацию в христианстве. Этот выбор оказался определяющим на многие века. В бассейне Волги образовалось обширное поле культурного взаимодействия православного христианства с суннитским исламом. Муромское, Нижегородское, Рязанское княжества стали его славянско-христианским полюсом, а Волжская Булгария - тюрко-исламским.2 Несмотря на то, что христианство на Руси насчитывало к ХV в. уж несколько столетий, его роль в домонгольских взаимоотношениях с исламизированной Волжской Булгарией была не определяющей, поскольку еще сильно было языческое сознание простого населения русских княжеств. Теперь же христианская религия стала одной из главных этноинтегрирующих сил, сыгравших, вероятно, решающую роль в становлении и централизации Московской Руси, в то время как в тюрко-мусульманской части системы на 100 лет (середина ХV - середина ХVI вв.) возобладала политическая раздробленность, что и привело к падению тюрко-исламских ханств.

«Сложное взаимодействие этнических культур привело к тому, что Волго-Уральский регион по разнообразию форм не имеет равных ни в России, ни в Европе. Важными результатами культурного взаимодействия в регионе стали разнообразный синкретизм и синтез мировых и языческих религий».3 С самого начала экономические детерминанты взаимоотношений двух молодых государств - Московской Руси и Казанского ханства - тесно переплетались с идеологическими и культурно-религиозными.

Очевидно, между тем, что в отношениях Московской Руси с Волжской Булгарией золотоордынского периода и позднее с Казанским ханством следует различать два уровня. На институциональном - межгосударственном - уровне эти отношения носили антагонистический характер. Второй уровень отношений - бытовой, межгрупповой, межличностный. Несмотря на то, что с момента монгольского нашествия межгосударственные отношения Руси и Волжской Булгарии потеряли свою интенсивность, простое население, особенно купечество, продолжало поддерживать отношения с булгарами, причем в течение всего ордынского периода они носили в основном мирный характер. Наблюдались взаимные переселения, в результате чего мусульмане-татары и христиане-русские жили на огромной территории чересполосно, что делало взаимодействие более интенсивным.

Завоевание в 1552 г. Казани и присоединение бывших земель Казанского ханства к Русскому государству явилось поворотным моментом не только для татарского народа, но и других народов, проживавших в крае. На покоренных землях христианская православная церковь становится господствующей, получает самые широкие полномочия на распространение Христовой веры среди мусульман и языческих народов, а Казань за короткий срок превращается в русский город, главный опорный пункт движения православия на восток. Пожалуй, именно с этого исторического момента в татарском обществе начали складываться 2 главных стереотипа, в которых прослеживаются действия русских по отношению к государству татар: стереотип «русские-колонизаторы» и по отношению к вере – «русские - преследователи мусульман» - стереотипы, которые в известной степени сохранились до настоящего времени.4 Очевидно, между тем, что эти стереотипы складывались в результате политики Российского государства и не имели никакого  отношения к основной массе русского населения.

Таким образом, на государственно-политическом уровне взаимоотношения татарского и русского народа (в лице его правящей государственной элиты) с момента присоединения Казанского ханства носили характер не столько этнического, сколько этноконфессионального противостояния, в котором экономические и культурные элементы носили подчиненный характер. Это подтверждается и тем, что татарские феодалы, принявшие христианство и постепенно в течение нескольких поколений инкультурировавшиеся в русскую культуру, не только сохранили имевшиеся у них привилегии, но и достигали высокого статуса в общероссийской государственной иерархии.

С начала ХУШ в. начинается новый виток христианизации нерусских народов теперь уже Казанской губернии, особенно татар. Причем политика включала как прямое, так и косвенное давление. В 1707 г. в Казани была открыта новокрещенская школа, контингент которой комплектовался принудительно. В 1709 г. ее вынужденно закрыли ввиду вымирания детей. Школу возродили в 1722 г. как отдельный класс Казанской духовной семинарии. Ежегодно в школу набиралось 20-30 мальчиков разных национальностей. Школа просуществовала до 1747 г. В 1735 г. вышел указ Сената об открытии новокрещенских школ на базе монастырей, что и было сделано повсеместно, в том числе и в городах Казанской губернии. В 1755 г. их объединили в Казани.5 К косвенным методам принуждения можно отнести Петровский указ от 1720 г., по которому новокрещенам устанавливалась трехлетняя льгота в виде освобождения от налогов и рекрутчины, а налоги за них должны были платить некрещеные. Еще больше усиливается христианизаторская политика с образованием в 1731 г. Комиссии новокрещенских дел, которая стала позднее называться Новокрещенской конторой. Именно эта контора в середине ХVIII в. сыграла ключевую роль в насильственном крещении нерусских народов Поволжья. Национально-конфессиональное противостояние инспирировалась не только определенными государственными институтами, но и отдельными деятелями православной церкви. Особенно «преуспел» в насильственной христианизации татар в середине ХVIII в. Казанский архиерей Лука Конашевич.
Ответом на усиление миссионерской политики, сопровождавшееся и экономическими методами давления, явилось активное участие татар и других народов края в антиправительственных восстаниях, наивысшей точкой которых в ХVIII в. стала крестьянская война под предводительством Емельяна Пугачева. Хотя крупные восстания в Поволжье имели место и до Пугачевского - в 1705 – 1711 гг., 1717 г., 1725 г., 1739 г., а также в 1755 г. под руководством Батырши (настоящее имя Абдулла Мязгильдин). Примечательно, что побудительной причиной во многом являлось конфессиональное угнетение, поэтому Батырша призвал к восстанию за веру. Конечно, по национальному и общему количественному масштабу, а также территории, оказавшейся в той или иной мере охваченной восстанием, Пугачевская война не имела равных в ХVIII в. Одним из главных результатов восстания стало кардинальное изменение политики правительства России к нерусским и нехристианским народам Поволжья, особенно к татарам, как одной из наиболее многочисленных этнических групп региона. Хотя уже в преддверие восстания в 1773 г. Екатериной II был подписан эдикт «О терпимости всех вероисповеданий», который отделил «иноверные исповедания» от вмешательства православия и перепоручил все религиозные дела светским властям. В результате уже к середине ХIХ в. достаточно широко распространилось и движение за «отпадение» крещеных от православия, к которому примкнули десятки тысяч ранее крещеных татар (в основном крестьян). Кроме того, с конца Х1Х в., вследствие усиления связей с мусульманскими государствами, особенно с Турцией, среди татар получило распространение выражение протеста против национально-культурного угнетения в виде эмиграции. Подобные проявления недовольства имели идеологическое обоснование в нараставшем со второй половины ХIХ в. политическом движении пантюркизма, ратовавшем, в противовес панславизму, за объединение всех тюркских народов как близких по религии и языку. Одной из форм этой идеологии в Казанской губернии и Казани стала развернувшаяся в 1897-1906 гг. кампания за переселение татар-мусульман в Турцию, которая во многом представлялась "землей обетованной" для мусульман.

Тенденция к росту национального самосознания у татар соседствовала с конца ХIХ в. с тенденцией приобщения татарской культуры к русской, а развитие в регионе мусульманства в форме джадидизма (просвещенного ислама) означало европеизацию и секуляризацию татарской культуры при активном участии в нем общероссийской культуры. Во многом заслугой джадидизма являлась массовость обучения русскому языку. Тем не менее, самым серьезным препятствием, ограничивавшим широкий спектр возможного взаимодействия основных этнических групп региона, каковыми являлись татары и русские, до октябрьской революции 1917 г. оставались конфессиональные различия, являвшиеся по сути этноконфессиональными.

Высокая степень актуализации именно этого маркера в самосознании татар достаточно отчетливо проявилась в период между февральской и октябрьской революциями. Казань в этот период превращается в центр объединения всех мусульман России. Здесь в течение нескольких месяцев проходит три съезда мусульман: I Всероссийский мусульманский военный съезд, съезд мусульманского духовенства и II Всероссийский мусульманский съезд. Именно в Казани впервые были сформированы и мусульманские военные комитеты.

Не случайным поэтому являлось то внимание, которое оказывалось советской властью развитию социальной структуры татарского народа с целью преодоления этноконфессиональных особенностей. Эти особенности затрудняли взаимодействие с русской частью населения республики, которая на момент образования ТАССР была более урбанизирована и интернационализирована. Для интенсификации процессов секуляризации жизни татарского народа в июне 1927 г. Татарским обкомом партии было принято специальное постановление, в котором в качестве первоочередных задач были выдвинуты такие, как «борьба с религиозным движением и ускорение развития татарской - советской культуры и просвещения, укрепление соответствующих советских органов и партийных организаций, сплочение вокруг партии кадров татарской советской интеллигенции...».6 Следует признать, что поставленные в 1927 г. задачи в целом за годы советской власти решить удалось.

Со второй половины 1980-х гг. и особенно в 1990-е гг. в Татарстане наблюдаются процессы религиозного возрождения. Около 2/3 горожан и 4/5сельских жителей считают себя верующими, еще десятая часть – колеблющиеся, т.е. отнюдь не атеисты.7 При этом большинство верующих не молятся. Зато устойчиво соблюдаются религиозные обряды: венчание и «никах» (религиозное заключение брака), крещение и обряд «исем кушу» (имянаречение), «суннат» (обрезание), религиозные похоронно-поминальные обряды.

При рассмотрении взаимосвязи конфессиональных и этнических процессов обнаруживается, что влияние религиозного фактора в РТ неоднозначно. С одной стороны, это фактор внутриэтнической консолидации, и он привносит некоторую дистанцированность от других этнических групп, особенно в семейно-родственной сфере. Но одновременно он не только не формирует враждебности к другим народам, но и способствует межэтнической и межконфессиональной солидарности. Так, среди русских верующие несколько чаще выражали желание, чтобы их дети знали татарский язык (73% и 64%); верующие татары выше, чем колеблющиеся, определили степень близости с русскими; особенно высокая степень близости была выражена у верующих русских к мусульманам и у мусульман к православным русским; верующие русские и татары чаще определили себя татарстанцами.8 Таким образом, религия в Татарстане не стала фактором, дезинтегрирующим общество. Религиозно-культурные отличия в Татарстане не вносят конфликтности в отношения, скорее это можно ожидать от неверующих.
С 1990-х гг. в республике началась консолидация общества вокруг республиканских ценностей, чему способствует, в частности, конфессиональная политика (и Рождество, и Курбан-байрам объявлены выходными днями; на территории Кремля построена соборная мечеть Кул-Шариф и восстановлен Благовещенский собор; создаются собственные исламские и православные учебные заведения). На фоне многих событий в мире, считает советник Президента РТ Р. Хакимов, Татарстан выглядит примером, опровергающим теорию столкновений цивилизаций9 и приводит эволюцию взглядов известного специалиста по СССР и постсоветской России (в том числе Татарстана) Д. Горовитца,  оторый в 1992 г. утверждал, что межэтнические столкновения в Татарстане неизбежны, в 1994 г. удивлялся, что они все не происходят, а в 1996 г. заявил, что ошибался в оценке ситуации.10
Тем не менее, проблемы в этой сфере, конечно, существуют. Бурный количественный рост «ведущей конфессии» РТ – ислама - происходит не гладко, и уже породил некоторые внутренние проблемы. К одной из них можно отнести стремление некоторых религиозных кругов сосредоточить управление конфессиональными организациями в границах республик. Подтверждением тому явился раскол ДУМЕС и образование самостоятельных духовных управлений мусульман Башкортостана и Татарстана. Конфронтация среди мусульманского духовенства не привела к столкновению между большими группами людей, как это произошло в свое время в среднеазиатских республиках, на Северном Кавказе. Но конфликт полностью не исчерпан. Несмотря на то, что VI чрезвычайный съезд мусульман Европейской части СНГ и Сибири однозначно высказался за единство мусульман в рамках ДУМЕС, часть мухтасибов заявила о своем разрыве с духовным управлением. Значит, единство ДУМЕС уже нарушено, и пока еще не ясно, в каком направлении пойдут события.
Реальностью является и факт образования Духовного управления мусульман в Республике Татарстан, вне зависимости от того, нравится это кому-то или нет. При этом следует обратить внимание на одну существенную деталь: Советом по делам религий при Кабинете Министров зарегистрировано Духовное управление мусульман в Республике Татарстан, а не Духовное управление мусульман Республики Татарстан. Это значит, что реальная власть новообразованного духовного управления распространяется только на те мусульманские общества, которые дали на то свое согласие. Все остальные пока будут действовать под эгидой ДУМ Европейской части СНГ и Сибири.

В последнее время наряду с внутренними конфликтами отдельные конфессии испытывают противодействие национально-радикальных общественных сил, придерживающихся иных религиозных ориентаций. Так, лидеры национальных движений и различных формирований выступили с совместным обращением, в котором они решительно заявили о невозможности использования одного из православных монастырей по прямому назначению. Они требуют также, чтобы православным верующим не возвращались церковные здания на том основании, что они находятся в центральной части города. Их функционирование расценивается как возрождение русского великодержавия и миссионерства. Что касается взаимоотношений духовенства и православных верующих с мусульманами, то они доброжелательные. Даже под вышеупомянутым обращением по поводу православного монастыря не подписался ни один мусульманский деятель, а лишь руководители ассоциаций, правлений, советов, т.е. тех организаций, в названии которых присутствуют мусульманские термины. Произошло  примирение двух веками противоборствовавших конфессий – православия и ислама.

Вместе с тем, за последние три-четыре года в Татарстане, и особенно в Казани, стали весьма активно заявлять о себе протестантские организации. Большая часть из них была зарегистрирована органами власти в 1991-1993 гг. Если к началу этого периода в республике действовали четыре зарегистрированные общины – баптисты и адвентисты седьмого дня, то теперь их насчитывается 73. Причем речь идет о совершенно новых деноминациях.

На фоне резкого возрастания числа мусульманских и православных общин это вроде бы не так уже и много. Но некоторые протестантские общины проявляют весьма заметную активность, умело, и целенаправленно ведут работу по вовлечению молодежи в лоно своих церквей. Не имея в своем распоряжении молитвенных домов, руководители вновь образованных общин арендуют дворцы культуры и проводят там богослужения при значительном скоплении молодежи, преимущественно студенческой.

Что же привлекает молодежь в эти общины? Пасторы внушают своим юным прихожанам, что в процессе богослужений те вступают в прямое общение с «духом святым». Богослужения сходны с дискотеками: они проходят под аккомпанемент оркестра, т. е. по существу в современных танцевальных ритмах. При этом распеваются куплеты, славящие Христа.

Принадлежность к протестантизму подкупает молодежь возможностью общения с иностранцами, выезда за границу, причем не за свой счет. Лидеры некоторых протестантских организаций поддерживают активные связи с единоверцами из-за рубежа, особенно из США, Финляндии, Скандинавских стран и Балтии. В свою очередь, зарубежные религиозные деятели рассматривают территорию бывшего Союза как широкое поле для миссионерской деятельности. По-видимому, не без их влияния в республике возникли общины кришнаитов и бахаистов, члены которых поддерживают активные международные связи.

Однако нельзя подходить односторонне к деятельности протестантских организаций. Они неоднородны по своему составу, по формам и методам воздействия на людей. Баптистские и адвентистские религиозные общества зарегистрированы в первые послевоенные годы. Контингент членов этих обществ стабилен. Зарегистрированное в 1990 году лютеранское общество не ставит перед собой задачи расширения сферы своей деятельности. Его прихожанами являются граждане немецкой национальности.

В целом, процессы, происходящие в развитии религиозности у татарстанцев, практически аналогичны таковым, происходящих в других российских регионах: наряду с определённым ростом религиозности, проявляющимся в усилении религиозного сознания и активизации религиозного поведения, она имеет достаточно поверхностный и формальный характер. Многие, особенно молодые, не знают даже азов ислама или православия. Весьма немногочисленны, даже среди тех, кто считает себя верующим, соблюдающие обязательные для истинного мусульманина или христианина принципы их религий.

Подавляющее большинство религиозных обществ республики функционируют в полном соответствии с законом о свободе совести и религиозных организациях. Основополагающими принципами этого закона являются: отделение церкви от государства и школы от церкви, невмешательство религиозных организаций в дела государства и в политику.

Однако некоторые политические партии и движения стремятся использовать религиозные организации для достижений своих целей. Есть в республике и такие силы, которые пытаются нару​шить сложившееся равновесие, вбить клин в отношения между мусульманами и христианами – основными конфессиями, наиболее широко представленными в Республике Татарстан.

Только конструктивный подход, взвешенный анализ сложившихся реалий, совместные действия всех сторон, сил и движений способны гарантировать межконфессиональный мир и свободу совести. Составляя на нынешнем этапе важнейшую сферу государственного управления, этноконфессиональная политика еще не имеет мощных и отлаженных механизмов ее осуществления. Пока нет соответствующих структур, должного материально-финансового обеспечения. Поэтому реформа механизма социального управления в столь сложной и деликатной сфере общественной жизни должна основываться на обновленной формуле согласия, координации и сотрудничества.
___________________________
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