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Islam w Azji Centralnej po 1991 r. stat sie narzedziem
wewnetrznej polityki panAstwa. Podczas, gdy wszystkie panstwa
regionu oficjalnie pozostajag Swieckimi, to wtasnie w oparciu o
religie doszto do ideologicznej zmiany systemowej w
poszczegdélnych republikach.

W poczatkowym okresie wzmacniania niezaleznoSci, w warunkach
stabej identyfikacji z panstwem, islam stanowit gtowny element
budowania tozsamosci narodowej. W spoteczenstwach, gdzie
wiekszo$¢ stanowig muzuimanie (od 70% w Kazachstanie po 97% w
Tadzykistanie) liderzy polityczni naturalnie oparli sie na
religii, jako gtéwnym czynniku jednoczgcym obywateli. [1]
Islam stat sie instrumentem w rekach nowej $rodkowoazjatyckiej
nomenklatury, wykorzystywanym przy okazji kulturalnej 1
gospodarczej odbudowy narodéw do budowania ich osobistych
wptywow.

Islam najbardziej zadomowit sie wsrdéd naroddéw osiadiych
(Uzbekéw 1 Tadzykéw), narody o silnych tradycjach
koczowniczych (Kazachowie, Kirgizi i Turkmeni) w duzo wiekszym
stopniu zwigzani sg z tradycjami plemiennymi 1
przedislamskimi. [2] Cho¢ wykorzystywana przez wtadze we
wszystkich republikach srodkowoazjatyckich, prawdziwie
polityczne wyzwanie religia stanowi w Kotlinie Ferganskiej,
gdzie granice Uzbekistanu, Kirgistanu i Tadzykistanu stanowig
istng szachownice.

W poczgtkowym okresie niezalezno$ci wszystkie ruchy islamskie
w Azji Centralnej miaty charakter regionalny i opieraty sie o
miejscowe klany. Tak funkcjonowata partia Alasz w
Kazachstanie, prébujgca przeciwstawic¢ Nazarbajewowi wtasnego
kandydata na prezydenta i Islamska Partia O0Odrodzenia
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Tadzykistanu, ktdéra w walce klanéw komunistycznej nomenklatury
(kulabskiego 1 1leninabadzkiego) szukata spotecznej
reprezentacji dla klandow gorskich rejondédw kraju. Dos¢
charakterystyczne byto takze usitowanie wprowadzenia swoich
przedstawicieli do wtadz panstwa, czyli dziatanie w ramach
owczesnego porzadku prawnego (stad 6wczesne koalicje opozycji
islamskiej z partiami demokratycznymi, akceptujgcymi islam
jako kryterium tozsamosci narodowej — Alasz powstata jako
islamska partia demokratyczna). W tych latach ruchy islamskie
dalekie byty od fundamentalizmu. Pojecie ummy (wspolnoty
muzuimanskiej) zawezane byto do wtasnej grupy narodowej.
Religia stanowita gtdéwnie zrodto odbudowy solidarnosci
spotecznej, a nie instytucji politycznych. [3]

Po 1993 roku islam nadal traktowany byt jako oS$rodek
konsolidacji narodowej, ale =zauwazy¢ mozna stopniowe
zwiekszanie nad nim kontroli panstwa, ktére dopatrywato sie w
nim zrdédta tradycjonalizmu, moggcego stac¢ sie potencjalnym
powodem ostabienia wtadzy centralnej. Znaczny wzrost poczucie
zagrozenia republik regionu przez fundamentalizm przyniosto
zdobycie w Afganistanie wtadzy przez talibéw. [4] Jest to
moment, kiedy walka z czynnikiem religijnym staje sie w Azji
Centralnej oficjalna. Za hasto-klucz uznano wahabizm,
zaliczajgc do niego wszystkie niewygodne dla wtadzy
ugrupowania islamskie. W ramach frontu anty -
fundamentalistycznego w 1998 roku prezydenci Rosji,
Uzbekistanu i Tadzykistanu powotali tzw. trdojke, stawiajgcej
sobie za cel rozprawe ze wszystkimi nowymi nurtami religijnymi
w Azji Centralnej. W ten sposob wahabizm stat sie elementem
nacisku rosyjskich stuzb specjalnych na rzady republik
regionu.

Najostrzejsze represje wobec muzuimanéw zastosowano w
Uzbekistanie. Zamykano meczety, ograniczano mozliwoSci
edukacji religijnej, aresztowano dziataczy islamskich. [5]
Prezydent Karimow stat sie =zagorzatym wojownikiem z
opozycyjnymi organizacjami islamskimi juz od poczatku 1lat



dziewiecdziesigtych. Partig, ktdéra zawazyta na stosunku
Uzbekistanu do religii by*o ugrupowanie Adalat
(Sprawiedliwos$¢). Stawiajac sobie za cel walke z
przestepczoscig i korupcjg, przez wprowadzenie wtasnej policji
islamskiej, partia nieuchronnie zmierza*a do konfrontacji z
wtadzami. W czasie mityngu w grudniu 1991 r., gdy Karimow
starat sie uzyskal poparcie muzuimanskiej spoteczno$ci w
nadchodzgcych wyborach prezydenckich, [6] Adalat wystgpita z
zgdaniami wprowadzenia Uzbekistanu na droge panstwa
islamskiego. W kilka miesiecy pdézniej, po dojsciu do wtadzy
Karimow rozpoczgt bezwzgledng walke z cztonkami Adalat.

Najpetniejszego wyrazu fundamentalizm nabrat w Azji Centralnej
w czasie wojny domowej w Tadzykistanie (1992-1997),
dziatalnosci Islamskiego Ruchu Uzbekistanu (IRU)
organizujgcego zbrojne najazdy na Kirgistan i Uzbekistan z
zamiarem wywolania powstania w Kotlinie Ferganskiej i w
dziatalnosSci panislamskiej (tzw. kryzysy batkeniskie) i partii
Hizb ut-Tahrir al-Islami (Partii Islamskiego Wyzwolenia). [7]

IRU zostato sklasyfikowane przez wtadze jako grupa
terrorystyczna, posiadajgca powigzania miedzynarodowe.
Przypisywano jej handel narkotykami z Afganistanu 1 liczne
zamachy terrorystyczne (m.in. zamach taszkencki w lutym 1999
r. 1 porwanie dla okupu japonskich geologédw).
Rozprzestrzenianie takich informacji stuzy*o moralnej
dyskredytacji ruchu jako stanowigcego zagrozenie dla
wszystkich panstw Azji Centralnej. Wpisujac sie misje Zachodu
walki z miedzynarodowym terroryzmem, stanowito takze wygodna
scenografie dla ukrycia wewnetrznych posunie¢ Taszkientu i
Moskwy. Ideologia IRU nie jest pewna, wiadomo jedynie ze ruch
ogtosit Swietg wojne (dzihad) przeciwko rezimowi Karimowa i
zapowiedziat wprowadzenie po jego obaleniu rzadow kalifatu.
IRU cieszyt sie poparciem spotecznym, bez ktorego nie zdotatby
przeprowadzi¢ niektdrych swoich akcji (zwtaszcza tych w gtebi
Uzbekistanu). Po rozpoczeciu akcji USA w Afganistanie w 2001
r. informacje na temat loséw ugrupowania sg niejednoznaczne,



zgodnie z podawanymi wiadomosciami Smieré ponidst dowddca ruch
(Namangani), a wojska IRU ukryty sie w Pakistanie. [8]

Organizacja islamska budzgcg coraz wieksze poczucie zagrozenia
w regionie Srodkowej Azji jest obecnie Hizb ut-Tahrir (HT).
Ugrupowanie, za*ozone na poczatku lat piedédziesigtych w
Palestynie, pojawito 1 rozprzestrzenito sie w regionie
Centralnej Azji w latach dziewieddziesigtych. Dgzeniem ruchu
jest odrodzenie islamskiego stylu zycia — przeksztatcenie ummy
w ,prawdziwie” muzuimanskie spoteczenistwo przez wprowadzenie
szariatu i ustanowienie ogdlnoswiatowego kalifatu.

Osiggniecie tego celu ma obejmowal trzy etapy:

1. dziatalno$¢ wychowawczg,

2.wspOtprace z ummg w celu petnego podporzgdkowania sie
zaleceniom islamu,

3. ustanowienie rzgdu, ktéry wprowadzi islam do zycia
spotecznego i rozprzestrzeni na Swiecie.

W wymiarze materialnym ku kalifatowi HT prowadzi dziatalnos$¢
edukacyjna, prowadzone pomocowe 1 dobroczynne programy
organizowane na poziomie lokalnym oraz stopniowe przenikanie
do struktur panstwowych przez budowanie swoich komdrek w
administracji i gospodarce panstwowej.

Gtoszona przez Hizb ut-Tahrir koncepcja islamskiego panstwa
nie pozostawia miejsca dla elementdéw *adu prawnego typowych
dla Zachodniej demokracji. Ruch atakuje zachodnie idee
indywidualizmu, jako zagrazajgce jednosci ummy. Wyrzeka sie
stosowania przemocy, ale nie poniewaz potepia ja jako $rodek
walki, ale z powodu wyboru przez kierownictwo tej taktyki jako
drogi osiggniecia celu. Nie jest to zta polityka, biorgc pod
uwage, ze poparcie dla ruchu nieustannie rosnie. Systematyczne
informacje na temat ofiar ponoszonych przez jej cztonkéw w
warunkach jawnego bezprawia ze strony wtadz utrwala wsrdd
miejscowej ludnosci obraz organizacji jako jedynej
bezinteresownie walczgcej o jej sprawy. W oczach sympatykéw
HT, gtéwny postulat ruchu (ustanowienie kalifatu) realizuje



tesknote za ideatami sprawiedliwos$ci spotecznej, kraju bez
samowoli wtadz, dotkliwej korupcji i granic, ktére dotkliwie
podzielity rodziny zamieszkate w rdéznych republikach bytego
ZSRR. [9] Fenomen HT wskazuje na spoteczne i gospodarcze
korzenie fundamentalizmu - kryzys demograficzny, rozpad
struktur spotecznych, kryzys wartosci i brak perspektyw wsréd
srodkowoazjatyckich spoteczenstw. [10]

Gtéwnym odbiorcag haset Hizb ut-Tahrir byli poczatkowo Uzbecy,
ale od kilku lat ruch odnotowuje sympatykow takze ws$réd
Kirgizow, Kazachow i Tadzykdéw. Cztonkami sa w ogromnej
wiekszosci ludzie m*odzi. Trudno powiedzieé¢ co$ wiecej o
strukturze ruchu, jako ze pozostaje w Scistej konspiracji.
Akcje organizowane przez HT wymierzone sg na uzyskanie
poparcia ws$rod miejscowego spoteczenAstwa (jest to gtownie
szerzenie wulotek i organizowanie protestéw kobiet
spokrewnionych z uwiezionymi cztonkami ruchu). Z kolei
informacje przekazywane przez panstwowe stuzby na temat HT, w
ktorych (czesto za pomocg marnej jakosci dowodéw) partia
przedstawiana jest jako organizacja miedzynarodowego
terroryzmu, skierowane sg dla Zachodu i maja stanowi¢ podstawe
do legitymizacji obecnych wtadz jako gwarantdéw stabilnos$ci
politycznej w regionie.

Po 2001 roku, gdy Swiat zaczat formowad koalicje przeciwko
miedzynarodowemu terroryzmowi, ruchy islamskie w regionie
S§rodkowoazjatyckim dotkneta fala represji. W jej wyniku
nastgpito zejsScie zorganizowanych grup do podziemia lub ich
przejscie na front afganski. Fundamentalizm islamski, walka z
ktorym wtadze regionu uzasadniajg swoje dziatania wobec wyzej
wymienionych organizacji, nie jest w rzeczywistosci problemem
religii, ale formg spotecznego protestu przeciwko dotkliwie
odczuwanym przez jednostki warunkom zycia. [11] Kryzys
gospodarczy, represyjny charakter wtadzy panstwowej i brak
ideologicznej alternatywy wzmacniajg islam, podobnie jak niski
poziom wyksztatcenia mutt*déw, ktdrzy nie sg w stanie podjaé
intelektualnego wyzwania, jakim sg ruchy typu Hizb ut-Tahrir.



Na terenie Azji Centralnej obecne sg tez 1inne,
niefundamentalistyczne organizacje islamskie, o ktérych ze
wzgledu na rozmiary tej pracy, nie uda sie opowiedzied
szerzej. Nalezy do nich dziatalnos¢ Sieci Rozwoju Agi Chana,
stanowigca baze spotecznej, gospodarczej 1 kulturowej
przebudowy regionu w duchu budowy spoteczenstwa otwartego,
gospodarki rynkowej i modernizacji. [12] Wsrdd elit popularny
jest ruch tagodnego islamizmu — nurcular, przyktadajgcy duza
wage do nowoczesnej edukacji 1 dgzgcy do dialogu miedzy
cywilizacjami w celu budowy 1lepszej przysztosci.
Fundamentalizm w Azji Centralnej jest obecny, jednak nie on
decyduje o sile i znaczeniu islamu w regionie (poparcie dla
skrajnego islamizmu w Azji Centralnej nie przekracza 5%).
Kluczowe znaczenie ma rola, jaka religia odgrywa w 2zyciu
spotecznym, wptywajgc na postawy 1 zachowania jednostek 1
niewielkich spoteczno$ci. W ten sposdb islam — paradoksalnie —
dziata konserwujgco i stabilizujgco na region. [13]
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