
Исповеди в зеркале 
Межконфессиональные отношения в центре Евразии,  

на примере Волго-Уральского региона (XVIII-XXI вв.) 
 

 
Регион, именуемый с начала XX века Волго-Уральским, выделяется в российской, а 
затем советской истории Центральной Евразии тесным соседством различных рели-
гиозных систем (анимизм, тенгризм, шаманизм, ислам, православное христианство и 
протестантизм, буддизм, иудаизм, разновидности современного нео-язычества). В 
течение богатой истории, отмеченной сильными миссионерскими традициями (ис-
ламской, православной, специфической большевистской), массовыми миграциями и 
политическими «разрывами», отношения между конфессиями представляли собой 
совокупность различных вариантов: от напрямую регулируемых  государством до 
свободных взаимодействий между верующими (при неожиданном порой взаимо-
проникновении вероисповеданий). Результатами этих процессов стала специфиче-
ская история региона.  

Переходя постепенно, в XVI веке, от статуса пограничной зоны между Русью и 
Степью к статусу сердца империи, Волго-Уральский регион занял важное место в во-
ображаемом диалоге цивилизаций.  

Например, после революции 1905-1907 гг. жизнь Казани была отмечена неод-
нократными протестами русских торговцев против посягательств «мусульманской 
торговли», которая извлекала пользу из собственного несоблюдения выходных 
дней христианского календаря; звучали голоса, требовавшие обязательной отмены, 
в качестве компенсации, праздничных дней исламского календаря. Такое явление 
вряд ли могло иметь место в новой истории Западной Европы, где долгое время  со-
седство конфессий существовало лишь в далеком мире заморских колоний. 

В Волго-Уральском регионе  соседство конфессий – ярко выраженный знак на-
шего времени, который, помимо прочего, проявляется в разнообразии «визуальных 
меток» и топонимов. В Республике Татарстан купола церквей «крещеных» татар со-
седствуют с заостренными  минаретами их мусульманских соплеменников. А в со-
седнем Башкортостане церковь русского села Нижнетроицкого очень хорошо видна 
с минарета мечети Усман-Ташлы.  

Секуляризация периода новейшей истории, происходившая в Волго-Уральском 
регионе, очень заметна. Вместе с тем, современное возрождение религиозных куль-
тов, своеобразное соперничество между ними, о котором свидетельствует, в частно-
сти, новый поиск архитектурной монументальности, раскрывают повседневность, в 
которой переплетаются  религиозные, этнические, региональные и другие тради-
ции.   

Научная цель международной конференции состоит в том, чтобы, используя 
методологический инструментарий исторической и социологической наук, устано-
вить типологию отношений между религиозными системами в этом особенном ре-
гионе, имеющем богатый позитивный опыт развития. Достижение намеченной цели 
предполагает решение следующих задач:  

- рассмотреть последствия, вытекающие из экономических, социальных и по-
литических преобразований, осуществляемых с конца XVIII до начала XXI вв.; 

- проанализировать, как осуществлялось государственное управление кон-
фессионально неоднородным обществом; 

- исследовать, как шел  процесс изменения взаимных представлений религи-
озных общин друг о друге и изменение отношений между этими общинами.  



Важная роль в конференции будет отведена представителям региональных 
академических сообществ. Такой подход отвечает двум дополнительным требова-
ниям: поддержать интерес международной  историографии к региональной пробле-
матике и усилить динамику сотрудничества между исследователями разных стран, 
работающими над проблемами развития одного и того же макрорегиона. 
 
Стефан А. ДЮДУАНЬОН, Ольга Николаевна СЕНЮТКИНА, Ксавье ЛЕ ТОРРИВЕЛЛЕК 
 
 

1 Сессия: Политический язык имперской России 
  
× Aндреас КАППЕЛЕР (ˏ̆̎̒̋̉̊ ˠ̎̉̃̆̑̒̉̓̆̓ȟ ˍ̠̃̒̓̑̉) 

 
Как называли российские источники этно-религиозные группы 
Волго-Уральского региона? 
 
После завоевания Среднего Поволжья, перед Россией стала задача классификации 
этно-религиозных групп региона, их интеграции в традиционную систему ценно-
стей и существующий социальный и политический государственный строй. В прин-
ципе речь шла о делении по трем критериям: по религиям, по социальным группам 
(сословиям) и по этническим группам (языковым общностям). Как называли рос-
сийские источники в 16-19 веках нерусских жителей Волго-Уральского региона? Ка-
кие существующие категории использовались, какие новые категории были созда-
ны? Какие выводы можно из этого сделать о российском восприятии чужих групп? 
Насколько использованная терминология являлась выражением приоритетов рос-
сийской политики в различные периоды. Можно ли всегда четко дифференцировать 
отдельные категории понятий или обнаруживаются смещения? Особенное внима-
ние я уделяю религиозно-этнической категории так называемых «новокрещен», ко-
торая отделяла крещенных нерусских от некрещенных язычников и мусульман и от 
русских-христиан.  
 
 

× Поль В. ВЕРТ (ˠ̎̉̃̆̑̒̉̓̆̓ ̙ ̓́̓́  ̊ ̆̃́̅́ȟ ˘́̒ ˏ̆̄́̒ȟ ˞˥ˍɊ  

Духовенство, состояние и ведомство: Верослужители « иностран-
ных» исповеданий в сословной системе Российской Империи 
 
Известно, что к началу ХІХ века православное духовенство в России составляло от-
дельное сословие, к тому же, сложилась сфера компетенции церкви под названием 
"духовное ведомство". Цель данного доклада - на основе исследования дел в других, 
неправославных конфессиях Империи -  выяснить социальный статус священнослу-
жителей т.н. "иностранных" исповеданий (ксендзы, муллы, раввины, ламы, пасторы 
и т. д.). На основании архивных и законодательных материалов, исследуется, какое 
место эти служители занимали в развивающейся сословной системе Империи, каки-
ми они пользовались правами и привилегиями. Проводится сравнение положения 
этих священнослужителей с положением православного духовенства, которое меня-
лось в течение ХІХ века, особенно в 1860–е годы.  

 



× Ольга Николаевна СЕНЮТКИНА (Нижегородский Государственный Лин-
гвистический Университет, Нижний Новгород) 

 
Конфессиональное многообразие Нижегородского Поволжья под 
влиянием государственной управленческой политики (конец XVIII - 
начало XXI века) 
 
Нижегородское Поволжье (Нижегородчина) – центр Восточно-Европейской равнины 
и, вместе с тем, стыковой регион в природно-географическом, этническом, конфес-
сиональном смыслах (прежде всего, имеется в виду христианско-исламское погра-
ничье). Взаимные представления друг о друге у представителей разных конфессий 
Нижегородского региона складывались столетиями. Автор анализирует особенно-
сти межконфессиональных отношений в регионе и характеризует роль тех важней-
ших исторических событий и явлений как общероссийского, так и местного уровня, 
которые определяли конфессиональное многообразие конкретно в рассматривае-
мом регионе. 
 
 

× Галина Шираповна ДОРДЖИЕВА (Калмыцкий институт гуманитарных 
исследований РАН, Элиста) 

 

Правовое положение буддийской церкви Калмыкии по российским 
законодательным актам (I половина XIX в.) 
 
В докладе будут рассмотрены законодательные акты Российского государства в от-
ношении буддийской церкви после ухода большей части калмыков в Джунгарию в 
январе 1771 г.  

В связи с самоликвидацией Калмыцкого ханства и принятием Екатериной II ре-
скрипта в октябре 1771 г. российское правительство искало пути управления остав-
шимися в пределах России калмыками. Правительство не издавало нормативных 
актов, посвященных специально буддийской церкви Калмыкии, но его политика по 
отношению к ней нашла достаточно полное отражение в тех законодательных актах, 
которые касались организации управления калмыцким народом в целом. 
 Павел I  указом от 14 октября 1800 г. восстановил звание наместника ханства 
и суд Зарго, ликвидированные в 1771 г. В связи с восстановлением наместничества в 
том же году Сойбинг багша был объявлен главой духовенства Калмыкии. Впервые в 
истории буддийской церкви Калмыкии всю духовную власть сосредоточили в руках 
одного человека. С подчинением ему духовенства всех улусов (административно-
территориальная единица). Он получил грамоту «о свободном отправлении всех ду-
ховных обрядов по калмыцкому закону». Следующим шагом в подчинении калмыц-
кого народа правительственному надзору явились «Правила для управления кал-
мыцким народом», принятые 10 марта 1825 г. Комиссия калмыцких дел (далее ККД), 
учрежденная этим же законом, была обязана собирать сведения «о представителях 
высшего духовенства, об отношении владельцев к духовенству, о степени зависимо-
сти подвластных и о повинностях, ими отправляемых в пользу духовенства и …о 
влиянии их на дела народа, на владельцев, зайсангов и простолюдинов». В 1828 г. 
правительство подтвердило ранее данное калмыцкому духовенству право «на сво-
бодное отправление своих обрядов». 
 Очередной ступенью подчинения буддийского духовенства правительствен-
ному контролю явилось принятие «Положения об управлении калмыцким народом» 



(далее «Положение» 1834 г.) от 24 ноября 1834 г., введенное в жизнь 1 января 1836 г. 
По этому закону учредили Ламайское духовное правление во главе с Ламой калмыц-
кого народа и четырьмя членами, призванное контролировать всю деятельность 
калмыцкого духовенства. По «Положению» 1834 г. было ликвидировано сословие 
шабинеров (крепостных монастырей и высшего духовенства). Подрыв экономиче-
ского состояния буддийской церкви явилось одной из задач ее подчинения прави-
тельственному контролю. Правила от 4 марта 1838 г. учредило штат духовенства в 
числе  2650 духовных лиц в 76 хурулах (монастырях), вместо имевшихся накануне 
принятия закона – 5270 человек в 105 хурулах.  

Правовое положение буддийской церкви Калмыкии было окончательно 
оформлено принятием «Положения об управлении калмыцким народом» от 23 ап-
реля 1847 г. (далее «Положение» 1847 г.). Вся территория Калмыцкого ханства от-
ныне стала называться Калмыцкой степью Астраханской губернии. Вся духовная 
власть теперь была сосредоточена в руках Ламы вместо упраздненного Ламайского 
духовного правления. Однако его власть не была единоличной. Обязанности по де-
лам веры Лама разделял с Астраханской палатой государственных имуществ. В том 
же 1847 г. правительство  учредило специальное «расписание хурулов и духовенст-
ва» для контроля численности калмыцких духовных лиц. Было определено число 
штатных хурулов и духовенства в количестве 1656 человек в 67 штатных хурулах. 
Зачисленные за штат хурулы должны были закрыть. Перестройка  новых, ремонт 
старых хурулов производилась по «Положению» 1847 г. с разрешения губернской 
власти. Астраханская палата государственных имуществ утверждала план, смету 
расходов на постройку хурулов. О том, как калмыцкое духовенство обходило эти за-
коны и боролось за свои привилегии, анализируется в докладе. 

 
 
× Марсель Нуруллович ФАРХШАТОВ (Институт истории, языка и литера-

туры, Уфимский научный центр РАН, Уфа) 
 
Модернизации национально-государственного устройства России в 
начале XX в. (По материалам петиций нерусских народов Урало-
Поволжья в периоде Первой русской революции) 
 
Политические свободы, завоеванные в период Первой русской революции, впервые 
дали возможность всем народам Российской империи выдвинуть свои проекты по 
национально-государственному переустройству страны. Наиболее концентриро-
ванное выражение они нашли в петициях, поданных в массовом порядке на имя 
центральных властей в конце 1904 – начале 1905 г. Эти документы отражают всю 
палитру отечественной политической мысли начала XX в., четко показывают специ-
фику предложений каждой этнической единицы, раскрывают корни и основные за-
кономерности государственного строительства в регионах после революции 1917 г. 
Особенно важны обращения с мест из многонационального Урало-Поволжья, с нача-
лом присоединения которого во второй половине XVI в. началась собственно история 
России, как многонационального государства. Они сохранились во многих местных и 
центральных архивохранилищах, но все еще недостаточно привлекаются в истори-
ческих исследованиях. На основании изучения некоторых материалов Российского 
государственного исторического архива и Центрального государственного архива 
Республики Башкортостан в нашем сообщении будут представлены различные мо-
дели национальных элит по модернизации страны в целом и отдельных ее регионов, 



которые реально могли направить решение накопившихся этнических конфликтов 
на мирные рельсы. 

 
 

× Норихиро НАГАНАУА (Университет Хоккайдо, Саппоро) 

 
Политика благонадежности: борьба с панисламизмом и ее послед-
ствия в многоконфессиональном Волго-уральском регионе, 1905-
1917 
 
В начале XX-го века российское правительство считало Волго-уральский регион 
ключевым местом как для создания механизмов имперского управления в мусуль-
манских общинах, так и для наблюдения за проникновением мировых панисламист-
ских движений в империю. Особенно после младотурецкой революции в 1908 г. цен-
тральные и местные власти внимательно следили за джадидами, которые вышли на 
политическую арену после 1905 года: полиция их настойчиво преследовала и при-
влекала к уголовной ответственности, обвиняя в тайных и тесных связях с младо-
турками. Российские власти были одержимы мыслью о присоединении российских 
мусульман к панисламскому заговору, тем более, что татарские общественные дея-
тели откровенно говорили о единстве мусульманcкой общины (̞̍̉̌̌̓) империи. 
Эффективность полицейских операций зависела от способности чиновников оцени-
вать отдельные местные конфликты в рамках общей государственной стратегии и, 
соответственно, использовать самые жесткие меры для защиты имперского единст-
ва от угроз из-за рубежа. В качестве проявления «пробуждения мусульманского ми-
ра» местные полицейские и православные миссионеры часто рассматривали «отпа-
дение крещенных инородцев» в ислам, что было причиной беспокойства власти и её 
административной активности. 

В нашем докладе анализируется воздействие борьбы с глобальным панисла-
мизмом на местное имперское управление мусульманскими общинами, а также на 
непростые межконфессиональные отношения в сельской местности. Особое внима-
ние уделяется процедуре назначения мусульманских духовных лиц, при которой гу-
бернские правления вместе с полицейскими и жандармскими управлениями прове-
ряли кандидатов в отношении их «политической благонадежности». Наши материа-
лы извлечены из дел Мамадышского уезда Казанской губернии, который занимал в 
этой губернии второе место по численности мусульманского населения и первое ме-
сто по численности мусульманского духовенства. В этом уезде проживало также су-
щественное число крещеных татар и удмуртов, получивших законную возможность 
обратиться в ислам благодаря закону 17 апреля 1905 г. о веротерпимости. Послед-
нее обстоятельство вызвало у православных и светских властей тревогу по поводу 
угрозы «татаризации» местного населения. Епископ Мамадышского уезда Андрей 
был одной из ключевых фигур, формировавших антимусульманскую риторику и ар-
гументы среди местных и центральных чиновников. Можно констатировать, что 
изображение критического положения дел в этом маленьком уезде, предоставлен-
ное епископом Андреем российской общественности и чиновникам, служило оправ-
данием для административных мер в отношении мусульман Поволжья и Приуралья 
в целом, в частности – для обоснования критериев « политической благонадежности 
» мусульманского духовенства. 

Нельзя не подчеркнуть, что деревенские мусульмане не были лишь пассив-
ными пострадавшими от подобной государственной политики. Они пытались ее ис-
пользовать в политике внутри своих общин. Как показывают французский ученый 



Стефан Дюдуаньон и американский историк Роберт Круз, среди односельчан и од-
ноприхожан существовала конкуренция за ресурсы и авторитет имамов, поэтому 
претенденты на эту должность, их сторонники и противники нередко старались 
привлечь полицейские власти на свою сторону. В нашем докладе подробно описыва-
ется, как деревенские мусульмане и даже их соседи-удмурты с этой целью умело ос-
ваивали политическую риторику борьбы с панисламизмом. Это косвенным образом 
поддерживало распространение и воспроизводство однозначного образа «врага» 
внутри полицейской системы, позволяя трактоваться как «панисламистские» любые 
высказывания мусульманских деятелей. 

В докладе речь пойдет также о разных тактиках самозащиты мусульманских 
деятелей, особенно в вопросе об отношениях с Османской империей. Мы останавли-
ваемся, в частности, на значении труда Фатиха Керимова «Стамбульские письма», 
написанного им в качестве корреспондента газеты «Вакыт (Время)» во время пер-
вой Балканской войны, которая была серьезным испытанием на «политическую 
благонадежность» для мусульман Волго-уральского региона начала XX-го века. 



 

2 Сессия: Практики советского государства 
 
× Жюльет КАДИО (Центр изучения русского, кавказского и центрально-

европейского мира, CNRS / Высшая Школа Социальных Исследований, Париж) 
 
Исследование советской религиозной политики на основе материа-
лов провинциальных архивов (1922-1938) 

 
В 1932 году 65-летний имам жаловался в конфессиональную комиссию по делам ре-
лигий Татарстана, ссылаясь на мусульманские традиции. Он был недоволен чрез-
мерным налогообложением, установленным советской властью и напрягавшим 
имама и его семью. Чтобы защитить свои права, имам упомянул информационный 
бюллетень, изданный правительством, объяснявший, каким должно быть налогооб-
ложение религиозного персонала. Ретроспективно, его обращение  к государству и 
его уверенность относительно правовой защиты в контексте коллективизации ка-
жутся странными, тем не менее, этот факт помогает нам понять некоторые важные 
аспекты религиозной жизни в СССР в период между войнами. В региональных архи-
вах историк находит многочисленные жалобы отдельных людей или людей, высту-
пающих от имени религиозных групп на те трудности, с которыми сталкивались  
рядовые верующие и священнослужители во время НЭПa и коллективизации, а так-
же документы,  показывающие реакцию на эти запросы. Эти жалобы составляют хо-
роший исторический источник: они помогают описать кампанию коллективизации 
в ее религиозном аспекте и дать некоторую информацию относительно того, как ре-
лигиозные сообщества пытались защититься и определить себя частью советского 
общества, они дают возможность понять, как конфессии интерпретировали религи-
озное законодательство и какие усилия прикладывали к тому, чтобы получить дос-
туп к защите от государства. Обращения людей к власти могут помочь нам понять, 
до какой степени религии продолжали структурировать общественную жизнь в Со-
ветском Союзе, до какой степени советское государство в переменных фазах террора 
и терпимости реструктурировало религиозную жизнь. История религий в течение 
советского времени достаточно документирована, хронология последовательных 
фаз хорошо просматривается. Тем не менее, исследования в наибольшей степени со-
средотачиваются только на одной религии или только на религиозной политике, 
декларируемой центром, тесно связаны с событиями террора и хищничества. 

В этом выступлении хотелось бы обратить внимание на то, как исследование 
действий чиновников на региональном уровне помогает по-новому, глубже  понять 
особенности  функционирования религиозной жизни во время периода между вой-
нами с учетом  многоконфессионального измерения. Историческая связь конфес-
сиональной и этнической идентификаций, свойственная Российской империи, про-
должала структурировать социальную и политическую динамику жизни общества  в 
период между войнами. Исследуя религиозную политику Татарстана на базе мате-
риалов региональных архивов, можно выдвинуть на первый план некоторые из 
проблем, которые  работа в  этих хранилищах документов помогает выявить и 
сформулировать.  

1. Важность религии в повседневной жизни деревень, особенно мусульманских, 
в течение 20-ых годов 

2. Борьба государства  за овладение религиозными материальными ценностями 
во время коллективизации.  



3. Хотелось бы подчеркнуть двусмысленность начала тридцатых: с одной сто-
роны,  репрессии в сельской местности приводят к высылке мулл и священ-
ников, закрытию церквей  и мечетей, с другой стороны, в то время  была ор-
ганизована комиссия, через которую  верующие пытались защитить себя от 
местных активистов, что до некоторой степени удавалось.  

Каково значение советского законодательства по вопросам религий? Как мы можем 
объяснить попытки умиротворить отношения между партией, государством и кон-
фессиями, когда церковная утварь конфискована, а религиозный персонал под дав-
лением? Как верующие осознавали сложившуюся обстановку? Удавалось ли избе-
жать преследований?  До какой степени советская политика повторно формировала 
религиозную жизнь, влияла на роль церквей и непосвященных? 
 
 

× Ильнур Рафаэлович МИНУЛЛИН (Институт истории им. Шихабиддина 
Марджани, Казань) 

 
Ислам и советская идеология: анализ государственного дискурса в 
Татарстане в 1920-1930-е гг. 

 
Вскоре после 1917 года советское государство начало методично проводить антире-
лигиозную политику. Несмотря на ее стратегическую цель — вытеснение религии 
из жизни общества — тактика борьбы с религией и ее носителями менялась в зави-
симости от общественно-политической обстановки. В течение 1920-1930-х годов 
можно отметить как периоды относительно либеральных методов изживания рели-
гии, так и откровенно воинственных. При этом, «амплитуду колебаний» антирели-
гиозной политики можно рассматривать не только в хронологическом срезе, но и в 
территориальном, в зависимости от конфессионального состава того или иного ре-
гиона советской России. В данном докладе анализируется государственный дискурс 
об исламе в советском Татарстане в 1920-1930-е годы. Какое значение, по мнению 
советских чиновников, играл ислам в жизни общества? Почему было необходимо 
бороться с исламом и какими методами? Какие государственные структуры осуще-
ствляли политику в отношении ислама? Был ли государственно-партийный аппарат 
единым в вопросе отношения к исламу? При этом в данном исследовании необходи-
мо учитывать поликонфессиональность Татарстана. После завоевания Казанского 
ханства и до 1917 года большую роль здесь играло православие в статусе государст-
венной религии. Также в регионе были последователи и других религий (католики, 
протестанты, евреи). Как советская власть учитывала существование других кон-
фессий? Существовала ли разница в методах борьбы с исламом и другими религия-
ми? 
 
 

× Кзавье ЛЕ ТОРРИВЕЛЛЕК (Центр франко-российских исследований в Моск-
ве) 

 
Религиозные границы и религиозная политика двух Советов в по-
ликонфессиональном Волго-Уральском пространстве (1958-1965) 
 
В Советском Союзе жизнь религиозных организаций находилась под строгим на-
блюдением партии и государственных учреждений.  В хрущевские времена «Совет 
по делам Русской православной церкви» и «Совет по делам религиозных культов» 



являлись официальными учреждениями, отвечающими за конфессиональную поли-
тику. Напоминающее имперский период, управление с делением на православную и 
другие конфессии после антирелигиозной кампании Хрущева 1958 года представля-
ется парадоксальным. Более того, местная власть, будучи подчиненной центральной 
и являясь ограниченной в своих действиях, представляла собой региональную но-
менклатуру. Данное выступление фокусирует внимание на роли двух Советов по де-
лам религий в ряде мест Волго-Уральского региона, который характеризуется дли-
тельным сосуществованием языческой, христианской и мусульманской религий, а 
также сильной атеистической пропагандой, широко проводимой ренегатами (от-
ступниками от веры) и подъемом вероисповедного диссидентства.  Указанные про-
цессы скрывают все религиозные границы. Материал, раскрывающий идею о грани-
цах, должен быть проанализирован для того, чтобы  понять возросшую активность 
верующих в 1960-х гг. и уменьшение популярности коммунистической идеи. Ис-
пользуя архивы (ГАРФ и РГАНИ) и этнографический материал, выступление фоку-
сирует внимание слушателя на формах антирелигиозных кампаний в многоконфес-
сиональном пространстве, чтобы уточнить причины слияния в 1965 году двух Сове-
тов е совете в один Совет по делам религий при Совете министров СССР. 
 
 

× Эльза Петровна БАКАЕВА (Калмыцкий институт гуманитарных исследо-
ваний РАН, Элиста) 

 
Центральное духовное управление буддистов: представления и ре-
альность 
 
Центральное духовное управление буддистов: организация, так именуемая, должна 
быть централизованным органом управления работой буддийских институтов. 
Однако в настоящее время в Российской Федерации существует несколько 
религиозных организаций со сходным названием, что отражает желание 
представителей каждой из них получить статус преемника Центрального духовного 
управления буддистов СССР. 

Историю ЦДУБ СССР иногда начинают с 1922 г., когда состоялся I съезд 
бурятских буддистов. Причиной является тот факт, что в СССР до середины 1980-х 
гг. буддизм официально существовал только на территории Бурятии.  ЦДУБ СССР 
было ограничено в поле деятельности, являясь официальным органом, 
использовавшимся в целях пропаганды веротерпимой политики Советского 
государства; оно осуществляло международную деятельность, будучи 
единственным органом буддистов страны, координируя связи между буддистами 
страны и зарубежья. 

Но исторические условия развития буддизма в России обусловили 
функционирование на протяжении веков самостоятельных центров. Единое 
управление буддистами, несмотря на старания полномочного представителя Далай-
ламы XIII в советской России А. Доржиева, не было создано. В 1927 г. в г. Москва 
состоялся Всесоюзный Духовный Буддийский собор, на котором обсуждался вопрос 
о создании управления делами буддистов страны, и для координации духовной 
жизни при Ленинградском буддийском храме было лишь открыто 
представительство, председателем которого избрали А. Насанкиева из Калмыцкой 
автономной области.  

Только в 1946 г. на Соборе буддийского духовенства в г. Улан-Удэ было 
создано ЦДУБ СССР, центром его стала Бурятия. К этому времени Тува уже вошла в 
состав СССР, но единой церковной организации в республике не существовало. 



Калмыцкая АССР была незаконно ликвидирована в 1943 году, когда ее коренное 
население в результате противоправной операции «Улусы» было депортировано и 
расселено по всей восточной части страны. Потому буддийское духовенство 
калмыков не могло принять участие в названном соборе.  
В докладе освещаются пути сохранения буддийской традиции у калмыков в период 
депортации и ссылки в восточные районы страны (1943-1957 гг.), а также в период 
после восстановления автономной республики (с 1957 до 1988 г., когда впервые 
после полувекового отсутствия была зарегистрирована буддийская община в г. 
Элиста). Анализируются  основные формы сохранения традиции: «тайная община» 
монахов, а также уникальный опыт формирования синкретической традиции, в 
которой сосуществовали добуддийские верования и буддизм. 
 
 

× Константин Алексеевич МОРГУНОВ (Оренбургский Государственный 
Аграрный Университет, Оренбург) 

 
Динамика численности мусульманских религиозных организаций в 
Оренбургской области во 2-й половине XX – нач. XXI вв. 
 
Изменения численности религиозных объединений напрямую связано с перепадами 
государственной конфессиональной политики. Изучение динамики этих изменений 
позволяет выделить определенные этапы, а также проанализировать некоторые 
тенденции развития государственно-церковных отношений. 

В послевоенные десятилетия можно выделить пять крупных этапов религи-
озной политики. В период либерализации государственно-церковных отношений 
(1944–1947 гг.) в Чкаловской области было зарегистрировано семь общин мусуль-
ман. Они действовали вплоть до «хрущевского» наступления на религию, когда че-
тыре мечети были закрыты. В период перехода антирелигиозной компании в инер-
ционную фазу и стабилизации государственно-церковных отношений (сер. 1960-х – 
сер. 1980-х гг.) в области были зарегистрированы четыре религиозных объединения 
мусульман. 

Процессы демократизации второй половины 1980 – 1990-х гг. стимулировали 
религиозную активность верующих и привели к быстрому росту количества рели-
гиозных объединений, восстановлению молитвенных домов и мечетей. К 2006 г. в 
области действовали 133 мусульманских религиозных объединения. С 2007 г. отме-
чается определенный спад, обусловленный усилением контроля со стороны регист-
рирующих органов за деятельностью и отчетностью религиозных организаций. К 
началу 2009 г. в области действовало уже только 108 мусульманских религиозных 
объединений. 
 
 

× Дмитрий Юрьевич АРАПОВ (Институт Востоковедения РАН, Москва) 

  
Советское регулирование религиозного многообразия 
 
Советская религиозная политика всегда была крайне двуличной. С одной стороны, 
по Декрету 1918 г. церковь была отделена от государства, а школа от церкви, с дру-
гой – вплоть до 1990 г. советская власть и ее госбезопасность держали все конфес-
сии под жестким контролем. Этапами в советской религиозной политики были: 1) 
1917-1929 гг. Это время жесткого подавления РПЦ и сравнительно либерального 



отношения к исламу. В условиях закрытия церквей зачастую христиане стали посе-
щать мечети, что совершенно не устраивало советскую власть. В конце 1920-х гг. 
была беспощадно пресечена попытка создания межконфессионального блока с це-
лью для противостояния «богоборческому» режиму. 2) 1929-1941 гг. Период жестко-
го истребления всех конфессий. Местом общения служителей разных культов стали 
тюремные камеры и лагерные бараки. 3) 1941-1991 гг. Время оживления религиоз-
ной жизни. Власть поощряла общение служителей культов в различных обществен-
ных структурах (комитеты защиты мира, общества охраны памятников, дружбы с 
загранстранами, с 1989 г. – в советах нового формата). Все это оборвалось с крахом 
СССР в 1991 г. 
 



 

3 Сессия: Как определить себя и другого 
 
× Геннадий Алексеевич НИКОЛАЕВ (Чувашский Государственный Инсти-

тут Гуманитарных Наук, Чебоксары) 
 
Мир средневолжской поликонфессиональной деревни в аспекте от-
ношений « свой » и « чужой »: вторая половина XIX – начало XX вв. 
 
Пространство средневолжской многонациональной деревни второй половины XIX – 
начала XX вв. являла собой стык трех религий: христианства, ислама и язычества. 
Конфессиональное обновление, имевшее здесь место в эпоху модернизации, вклю-
чало разнонаправленные процессы: принятие язычниками православия или ислама; 
отпадение номинальных приверженцев христианства в язычество или ислам; кре-
щение мусульман. Смена хлебопашцами своей конфессиональной принадлежности 
не имела своим следствием существенное изменение внешних границ основных об-
щин. По степени приверженности вере крестьяне распадались на ряд групп: языч-
ники, христианствующие язычники, язычествующие христиане, «двоеверы», устой-
чивые православные и т.д. Подобные сообщества являли собой относительно замк-
нутые объединения. Друг друга в повседневной действительности они воспринима-
ли в аспекте «свой» и «чужой». Динамика конфессиональной ситуации во второй по-
ловине XIX – начале XX вв. имела своим следствием межобщинные трения. В поли-
конфессиональных деревнях стало набирать силу движение за учреждение конфес-
сионально-однородных сельских обществ. В части этнически однородных сел и де-
ревень смена отдельными соплеменниками веры вызвала конфессиональный ост-
ракизм. Периодические обострения межконфессиональных отношений в средне-
волжской деревне обуславливалось как внешними (миссионерская деятельность 
Русской православной церкви и пр.), так и внутренними (рост этнического самосоз-
нания и пр. факторами. Межконфессиональные трения гасли о толерантность ос-
новной массы верующих лицам других конфессий. 

 
 
× Елена Сергеевна ДАНИЛКО (Институт этнологии и антропологии им. Н.Н. 

Миклухо-Маклая РАН, Москва) 

 
« Нерусское старообрядчество » в Урало-Поволжье (конец XVIII - на-
чало XXI века) 
 
На территории полиэтничного и поликонфессионального Волго-Уральского региона 
помимо православия, ислама, и так называемого «язычества» существует еще мно-
жество неортодоксальных христианских течений, в том числе и старообрядчество. С 
начала ХVIII в. распространенное среди всех слоев русского населения (казачество, 
крестьянство, горнозаводские рабочие, купечество) старообрядчество, несмотря на 
преследования со стороны официальной церкви,  было активно включено в эконо-
мические и социальные связи региона. И если изначально оно было исключительно 
русским явлением, то уже применительно к ХIХ столетию можно говорить о его ин-
тернациональном характере и популярности сред поволжских «инородцев».  



Согласно материалам Всероссийской переписи 1897 г., в которой впервые со-
ставлялись перекрестные таблицы по вероисповеданиям и родному языку, более 
всего нерусских старообрядцев в Урало-Поволжье было среди мордвы и коми-
пермяков, незначительное количество среди чувашей,  и по несколько человек среди 
татар, башкир, удмуртов и марийцев.  

Об открытости старообрядцев к контактам, вопреки декларируемой замкну-
тости, написано уже достаточно много, а вот проблема открытости других народов 
для старообрядческой религиозной доктрины требует, на мой взгляд, более деталь-
ного осмысления. Ведь подобное проникновение религиозных идей из русской в 
другие этнокультурные среды должно предполагать, с одной стороны, некую готов-
ность «инородцев» к восприятию старообрядческого вероучения, с другой стороны, 
и какие-либо предпочтения или интенции в самой религиозной системе, заменяв-
шей традиционные верования. Кроме того, особого внимания заслуживает и языко-
вой аспект проблемы, прежде всего обращение финно- или тюркоязычных групп к 
древнеславянской книжности.  

На основе архивных и авторских полевых материалов в докладе будут рас-
смотрены основные причины и закономерности принятия поволжскими народами 
«старой веры», история и современное состояние «нерусского» старообрядчества в 
Урало-Поволжье. 
 
 

× Федор Александрович ДОРОФЕЕВ (Нижегородский государственный 
университет им. Н.И. Лобачевского, Нижний Новгород) 

 
Веротерпимость и нетерпимость в Нижегородских православных 
братствах XIX века 
 
В XIX веке в Нижегородской епархии существовали православные братства — само-
управляющиеся организации мирян и духовенства, возникающие по частной ини-
циативе в рамках имперского законодательства. Их деятельность охватывала раз-
ные стороны общественной жизни, в том числе просвещение и миссионерство. Два 
этих аспекта позволяют оценить как в пореформенной России « снизу » восприни-
мались верующими православными мирянами и священниками межконфессиональ-
ные и межэтнические сюжеты. 
 
 

× Юлия Николаевна ГУСЕВА (Педагогический Университет, Самара) 
  
Миграции средневолжских мусульман на рубеже XIX – XX вв.: причи-
ны, обстоятельства, последствия (из истории общин Самарской и 
Нижегородской губерний) 
 
В центре внимания докладчика – анализ взаимодействия поволжских мусульман с 
внешним миром (внешняя миграция) и с приходами различных регионов Россий-
ской империи (внутренняя миграция). Результаты изучения дают возможность ха-
рактеризовать как особенности жизни поволжских махалля, так и специфику их 
взаимодействия с государством, увидеть то, как мусульмане воспринимали государ-
ственную власть и проводимую ею политику. Кроме того, современная этноконфес-
сиональная ситуация в мире диктует особый интерес к проблемам миграции, к во-
просам адаптации мусульман-переселенцев. Основными направлениями внутрирос-



сийской миграции являлись поволжские губернии, крупные промышленно-
торговые центры (Санкт-Петербург, Москва и т.д.), а также Средняя Азия и Финлян-
дия (особенную активность здесь проявили нижегородские татары-мусульмане). 
Наиболее крупные перемещения за пределы Российской империи –  миграции в 
Турцию. К основным причинам, стимулировавшим переселение, следует отнести со-
вокупность социально-экономических, демографических и религиозных. Причем, 
если в случае с нижегородцами, превалировали причины материального порядка 
(стремление к экономическому процветанию), то в ситуации с мусульманами Самар-
ской губернии, на первый план выходили соображения идеологического порядка. 
Особую роль в переселенческом движении самарских мусульман в Турцию играла 
историческая близость к Казани и связанные с этим стереотипы восприятия госу-
дарства как идеолога антиисламской политики. И в том, и в другом случае эти фак-
торы были взаимосвязаны. Важную роль в успешной адаптации мигрантов сыграло 
то, что они находили свою социальную «нишу», являлись носителями привычных 
для россиян, традиционных исламских воззрений, а также обладали исторически 
сложившимися контактами в этих регионах. На протяжении XX в. и до настоящего 
времени именно эти каналы взаимодействия являются, кроме прочего, основными 
источниками для поступления новых религиозных идей. 
 

 
× Стефан А. ДЮДУАНЬОН (Центр балканских, тюркских, османских и средне-

азиатских исследований, CNRS / Высшая Школа Социальных Исследований / 
Коллеж де Франс, Париж) 

 
Многоконфессиональность в рассмотрении поволжских мусульман: 
в зеркале иранской и турецкой революций (1905-1914 гг.) 
 
В «мусульманской» прессе Российской империи иранская и турецкая революции 
1906 и 1908 гг. имели непосредственное и глубочайшее эхо. Казанские, оренбург-
ские, бахчисарайские и другие публицисты сразу измерили потенциальное значение 
новых конституций, провозглашенных в Тегеране и в Истанбуле. Уже в 1906 г., иран-
ская Национальная Ассамблея была принята Исмаилом Гаспринским как собрание 
представителей «всех классов и сословий» (̖́̑ ̒̉̎̕ ̃́ ̓́̂́̋́) иранского общества 
— что в рассмотрении издателя газеты ˟́̑̅̇̔̍́̎ обозначало более, чем в России 
справедливую интеграцию всех конфессиональных групп в политическую систему 
империи. Два года спустя, эхо Младотурецкой революции оказалось еще глубже в 
России, ибо Османская империя не только была более известна российским путеше-
ственникам, между прочим мусульманским, а она еще разделяла с Российской импе-
рией значительные общие черты, особенно в областях национальных вопросов и 
территориального единства. Один существенный, хотя и часто забытый аспект со-
держания российской мусульманской прессы о турецких событиях 1908 г. есть об-
щее требование о  равном представлении всех этноконфессиональных групп в новом 
конституционном режиме. Хроники казанских газет хвалят  широкое участие всех 
османских миллетов в самом конституционном движении, как присутствие рядом 
друг с другом и мусульманских и христианских депутатов в новом парламенте, а 
также  политическую активность всех меньшинств империи — не забывая продол-
жение вооруженной борьбы тех населений, плохо представленных в новом как и в 
старом османских режимах (как курды, например). В эти же годы мусульманские 
публицисты России подчеркивают контраст между этим участием, с одной стороны, 
и, с другой, резким ограничением царскими властями представления нерусского на-



селения империи в III Государственной Думе. Вместе с тем, анекдоты показывают 
трудность и несовершенность сближения мусульманской и христианской конфес-
сиональных общин в Османской империи. После провозглашения болгарской неза-
висимости в октябре 1908 г. и потом, в течение балканских воин, дебаты ограничи-
ваются цензурой и касаются больше идеи гражданства в многоконфессиональной 
империи через вопросы, более и более болезненные накануне первой мировой вои-
ны, налоговой системы и воинской повинности. В этом докладе мы рассмотрим, как 
отражение иранских и османских политических реалий революционного и реакци-
онного периодов истории этих государств позволяло мусульманским публицистам 
начала ХХ века в Поволжье выразить свое мнение о многоконфессиональности в 
рамках поздней царской империи. 
 
 

× Ранус Рафикович САДИКОВ (Институт этнологических исследований, 
Уфимский научный центр РАН, Уфа) 

 
Ислам и «язычество»: проблемы взаимоотношений (на примере за-
камских удмуртов) 
 
Удмурты знакомы с исламом еще со времен Волжской Булгарии. Удмурты-
переселенцы на башкирские земли (закамские удмурты) также оказались в 
мусульманском окружении. То, что они были хорошо знакомы с мусульманской 
культурой, способствовало безболезненной интеграции их в местную 
этнокультурную среду. Это же имело следствием относительно легкий переход 
некоторой части закамских удмуртов в мусульманство. Принятию новой религии 
способствовало проживание удмуртов в тесном соседстве с башкирами и татарами, а 
также миссионерская работа мусульман, набравшая особенный размах в конце XIX – 
начале XX в. Причем миссионерством занимались не только муллы, но и простые 
верующие. 

Результаты подобной миссионерской работы не заставили себя долго ждать. 
Начался переход некоторой части закамских удмуртов в ислам. По данным Первой 
Всеобщей переписи населения Российской империи в 1897 г. в Уфимской губернии 
насчитывалось 405 вотяков-магометан, в Пермской губернии – 208 чел. Но данные 
цифры свидетельствуют только о числе «магометанствующих открыто», количество 
же «магометанствующих тайно» было значительно больше. В некоторых деревнях 
удмуртов Бирского и Осинского уездов были построены мечети. Факты принятия 
закамскими удмуртами мусульманства и строительства в их деревнях мечетей 
позволили исследователям сделать вывод, что вотяки (удмурты) особо склонны к 
переходу в ислам. Переход в ислам одновременно означал и смену этнического 
самосознания: удмурты воспринимали принятие ислама как «переход в татары» и 
называли мусульманство «̂̉̄̆̑ ̃Ę̝̒», букв. «татарская вера». 

Можно назвать несколько причин относительно легкого распространения 
ислама среди закамских удмуртов. Немаловажную роль играл территориальный 
фактор, а именно расселение удмуртов среди населения, исповедующего ислам. 
Мусульмане проводили активную миссионерскую деятельность, распространяя 
среди удмуртов свои религиозные традиции и убеждения. Удмурты в большинстве 
своем свободно владели татарским языком, что в свою очередь снимало всякие 
преграды для общения с мусульманами. Первыми ислам воспринимали 
состоятельные удмурты, которые в свою очередь распространяли новую религию 
среди своих односельчан. Распространению ислама способствовал и кризис 



языческого мировоззрения, наступивший в конце XIX – начале XX в. Между 
принявшими ислам и ревнителями религии предков складывались противоречивые 
отношения. Они продолжали жить в той же деревне, среди своих односельчан, в то 
же время считали себя уже не удмуртами, а татарами/башкирами, заводили себе 
отдельное кладбище, разговаривали на татарском языке. В настоящее время все 
потомки удмуртов, принявших ислам в конце  XIX – начале XX в., считают себя 
татарами, некоторые башкирами, и отмечают, что их предками были « ары », т.е. 
удмурты. 
В докладе будут рассмотрены проблемы взаимоотношений мусульман  и 
«язычников» на примере трех населенных пунктов закамских удмуртов, а именно, с. 
Гаребашево Татышлинского, д. Асавтамак Бураевского и д. Кизганбашево 
Балтачевского районов Башкортостана. В первом из них, все удмурты-«язычники» 
приняли ислам и в настоящее время считают себя татарами. Во втором, часть 
приняла ислам и отатарилась, часть – сохранила приверженность старым 
традициям. Но все же процесс перехода в ислам здесь продолжается и в настоящее 
время. В третьем – принятие ислама удмуртами практически не происходило, хотя в 
деревне проживали татары. Последние, в свою очередь, в результате тесных 
этнокультурных контактов с удмуртами, начали соблюдать некоторые их 
религиозные обычаи. 



 

Сессия 4: Игры взаимодействий 
 
× Антон Кириллович САЛМИН (Музей антропологии и этнографии, Санкт-

Петербург) 

 
История взаимодействия верований чувашей с православием 
 
Естественно, нет религий в чистом виде, тем более – этнических. Историческое раз-
витие подразумевает их взаимодействие, взаимопроникновение и обогащение. На 
раннем этапе у чувашей это были иранские влияния и типологии, позже – ислам-
ские, на современном этапе – православные. При этом относительно религии чува-
шей есть утверждение, что она и не христианская, и не мусульманская, а представ-
ляет собой религию Природы и в ней все элементы – от народной религии. Между 
тем бытовая система не одна. Однако синтез и синкретизация происходили далеко 
немирно и гладко, а скорее – на принципах господства и подчинения. 

Превращение чувашей в православных начинается с середины XVI в., хотя исто-
рию эту можно вести и с более ранних времен. Суваро-чуваши еще в VII в., будучи на 
Кавказе, имели фрагментарное знакомство с христианством. Вхождение в состав 
Российского государства в XVI в. обеспечило чувашам освобождение от социально-
экономического гнета Казанским ханством и одновременно ориентирование народа 
на православие. Несмотря на то, что чуваши попали в руки к российским помещикам 
и священникам, этот исторический факт помог им сохранить себя как народ. Но этот 
поворот событий оказался для фольк-религии чувашей и на этот раз тлетворным. 

C взятием Казани начинается массовое переселение православных русских в 
этот регион. В целях христианского просвещения царь Алексей Михайлович в 1648 г. 
основал город Симбирск. Сюда, на обжитые мордвой и чувашами земли, переселили 
целые семьи и деревни из Московской, Рязанской, Владимирской губерний. В первой 
половине XVIII в. издаются друг за другом Именные и Сенатские указы, возбраняю-
щие некрещеных обращать в иные веры, кроме православной греко-российской. Се-
нат зорко следил, чтобы ново-крещеным иноверцам не были нанесены обиды и ра-
зорения. Таким образом, середину XVIII в. можно считать началом повального креще-
ния чувашей. Но вначале же крестовое движение принимает формальный характер, 
наблюдается явная погоня за процентами. 
 
 

× Нина Георгевна ЮРЧЕНКОВА (Научно-исследовательский институт гума-
нитарных наук при Правительстве республики Мордовия, Саранск) 

 
Эволюция традиционного мировоззрения мордвы под воздействи-
ем православия 
 
В  докладе будут рассмотрены вопросы, связанные с  трансформацией традиционно-
го мировоззрения под воздействием мировых религий. Данная проблема рассмат-
ривается на примере мордвы, так как Мордовский край в силу специфики своего 
географического положения являлся регионом, где сталкивались и взаимодейство-
вали различные религиозно-мифологические системы. Доказывается, что значи-
тельные изменения произошли в традиционном мифологическом комплексе морд-



вы при его соприкосновении с мировыми религиями, и в первую очередь с христи-
анством. Условия для распространения православия появились после вхождения 
мордовского народа в состав Русского централизованного государства. В результате 
видоизменения традиционного  мироощущения мордвы возникает двоеверие, со-
держащее в себе элементы традиции и новаций, привнесенных мировыми религия-
ми. Становление и  развитие двоеверия в мордовском обществе обусловлено целым 
рядом причин социально-экономического,  исторического и идеологического харак-
тера. Для двоеверия характерно слияние разнородных элементов идеологического 
плана, что возможно только при контактах развитой социокультурной системы с 
окружением. Наложение двух религиозно-мифологических систем (православия и 
древнемордовского язычества) еще более усложнило  мировоззренческие установки 
мордовского народа. 
 
 

× Илдус Котдусович ЗАГИДУЛЛИН (Институт истории им. Шихабиддина 
Марджани, Казань) 

  
Особенности организации и соблюдения норм мусульманского об-
раза жизни крещеными татарами, возвратившимися в ислам, во 
второй половине XIX в. (по материалам Среднего Поволжья) 
 
На организацию возвратившимися в ислам крещеными татарами мусульманского 
образа жизни и исполнение ими исламских религиозных обрядов большое влияние 
оказывала конфессиональная среда обитания. Проживающие совместно с мусульма-
нами «отпавшие» практически все становились частью уммы. На проживающих со-
вместно с православными «отпавших» оказывали влияние: местный учитель брат-
ской школы, казанские миссионеры, и полиция. И не всегда они сохраняли новую 
конфессиональную идентичность. Неотъемлемыми элементами их мусульманского 
образа жизни выступали: соответствие  по внешнему виду и одежде «татарскому об-
лику», совершение пятивременных, пятничной и годовых праздничных молитв, со-
блюдение поста, изучение взрослым населением мусульманских религиозных книг, 
обучение детей в мектебе основам ислама, обрамление исламским ритуалом важ-
нейших событий в семье, пропаганда ислама среди односельчан и др. 
 
 

× Леонид Александрович ТАЙМАСОВ (Чебоксарский Кооперативный Ин-
ститут, Чебоксары) 

 
Язычники между исламом и христианством: межконфессиональные 
отношения в контактных зонах Среднего Поволжья 
 
Среднее Поволжье более тысячу лет является религиозным перекрестком, где схо-
дятся христианство, ислам и язычество. До начала проникновения христианства и 
ислама поволжские народы исповедовали язычество. Количественный рост привер-
женцев ислама и православия происходило в значительной степени за счет рекру-
тирования язычников. После присоединения Среднего Поволжья к России (1552 г.) и 
учреждения Казанской епархии (1555 г.) усилилось давление властей на мусульман 
и язычников. Идея русско-православной унификации полиэтнического общества пе-
решла в стадию активной реализации в XVIII в., когда была крещена значительная 
часть не только язычников, но и мусульман. Последние в силу прочности религиоз-



ных убеждений, сплоченности, организованности, наличию исторической памяти и 
т.д., оказались более стойкими христианизаторской политике. В результате сложных 
исторических и этнодемографических процессов в регионе формировалась этно-
конфессиональная чересполосица. В 1773 г. Святейший Синод выпустил эдикт «О 
терпимости всех вероисповеданий». Однако данный закон не распространялся на 
крещеных язычников, они не могли официально перейти в иное вероисповедание. 
По сути, большинство новокрещеных оставались язычниками или мусульманами. 

Для обозначения полиэтнических и поликонфессиональных территорий, где 
происходило более интенсивное этнокультурное взаимодействие, мы предлагаем 
использовать понятие «контактная зона». На конфессиональную ориентацию ново-
крещеных марийцев, мордвы, чувашей, удмуртов и части татар воздействовали раз-
личные факторы, наиболее распространенным из которых следует признать этно-
территориальный. Например, зарождение монастырского движения среди горных 
марийцев намного опередило аналогичные процессы среди луговых марийцев и чу-
вашей. Мы солидарны с авторами, которые объясняют его с более тесными контак-
тами горных марийцев с русскими. Значительная часть чувашей, марийцев, удмур-
тов проживала совместно или по соседству с татарами-мусульманами. Ислам оказы-
вал огромное воздействие на чувашей, марийцев и удмуртов, особенно до XVIII века. 
Даже во второй половине XIX и начале XX в. Продолжался переход чувашей, марийцев, 
удмуртов в ислам. Во второй половине XIX в. православное миссионерство активизи-
ровало  борьбу с язычниками, раскольниками и в особенности мусульманами. Одна-
ко миссионерская машина православия не смогла полностью предотвратить случаи 
перехода новокрещеных в ислам. Подобные примеры характерны только для му-
сульманско-новокрещенских контактных зон.  

Таким образом, мы считаем, что характер этноконфессиональных процессов в 
православно-новокрещенских контактных зонах определялся преимущественно 
эффективностью православного миссионерства. Но в то же время следует отметить, 
что утверждение православия здесь опережало территории компактного прожива-
ния новокрещеного населения. В мусульманско-новокрещенских контактных зонах 
этноконфессиональные процессы зависели от хозяйственно-бытовых связей, мис-
сионерским воздействием татаро-мусульманского населения на новокрещеных. Эт-
ноконфессиональные процессы в контактных зонах имели большую динамику и 
протекали с ущербом язычеству. 
 
 

× Александр Викторович КОБЗЕВ (Ульяновский государственный педаго-
гический университет, Ульяновск) 

 
Динамика межконфессиональных отношений в Симбирской губер-
нии во второй половине XIX – начале XX вв. 
 
В Волго-Уральском регионе определяющими центрами межконфессионального 
взаимодействия в XVI — начале XX вв. были христианство и ислам, вокруг которых 
выстраивалась практически вся структура межконфессиональных отношений. При 
этом важнейшими факторами, влиявшими на динамику этих отношений, были ре-
лигиозная политика православного государства, проявившаяся в правовом закреп-
лении привилегированного положения православия и христианизации нерусских 
народов. Во-вторых, этноконфессиональный состав региона. Его неоднородность 
способствовали как минимизации межконфессиональных контактов, закреплению 
этноконфессиональную дифференциацию населения; так и содействовали размыва-
нию этноконфессиональных различий и соответственно как результат формирова-



лись промежуточные (пограничные) группы. В-третьих, система представлений, 
сложившаяся в рамках религиозного мировоззрения по вопросу о взаимоотношени-
ях с представителями других вер, как это имеет место в исламе. И, наконец, истори-
ческий опыт взаимодействия конфессий в прошлом и как его следствие сформиро-
вавшаяся система этнических и конфессиональных стереотипов друг о друге. В пол-
ной мере все эти факторы во второй половине XIX – начале XX вв. сказались в разви-
тии таких межконфессиональных процессов в Симбирской губернии как исламиза-
ция крещеных чувашей и чувашей-язычников, реисламизация крещеных татар, пе-
реходы татар-мусульман в православие, и конфессиональные конфликты в повсе-
дневной жизни. 
 
 

× Елена Николаевна МОКШИНА (Мордовский Государственный Универси-
тет, Саранск) 

 
Об уровне религиозности мордвы в период «развитого социализма» 
 
В Советском Союзе не проводилось официального учета фактора религиозности его 
граждан, в том числе, разумеется, и при переписях населения. К сожалению, не про-
водилось и репрезентативного этносоциологического исследования уровня религи-
озности его народов во всесоюзном масштабе, хотя определенные «замеры» его в 
процессе локальных, выборочных  конкретно-социологических исследований в раз-
ных регионах страны, в том числе и в Мордовии, имели место. Цель этих исследова-
ний заключалась не только в изучении состояния религиозности тех или иных соци-
альных или этнических групп населения страны, но и в выработке научно обосно-
ванных рекомендаций для повышения эффективности коммунистического воспита-
ния.  

В ряду «Мероприятий по усилению атеистического воспитания населения», 
разработанных Идеологической комиссией при ЦК КПСС в 1964 г., было и создание 
Института научного атеизма Академии общественных наук при ЦК КПСС. В респуб-
ликах и областях страны, в том числе и в Мордовии, была создана сеть опорных 
пунктов Института научного атеизма, каждый из которых в своих регионах стал 
проводить выборочные конкретно-социологические и этносоциологические иссле-
дования религиозности населения, дававшие возможность более достоверно выяс-
нить не только ее уровень, но и характер, специфику. Ряд таких исследований был 
проведен и в Мордовии по единой методике, разработанной Институтом научного 
атеизма. Эти исследования показали, что верующие составили около 40 % оп-
рошенных, причем большая их часть (70-85 %) – женщины. Анализируя состояние 
религиозных взглядов рядовых верующих, участники обследования пришли к вы-
воду, что у них, как правило, отсутствовал интерес к идеологическим вопросам ре-
лигии, ее предписаниям и толкованиям. Относительно характера религиозности, ее 
специфики у мордвы следует подчеркнуть, что верующая часть ее продолжала со-
блюдать не только православные, но и дохристианские верования и обряды, равно 
как и те, что возникли в результате синтеза этих религий. 

Коммунистическое руководство Мордовской АССР неоднократно выражало 
обеспокоенность низкими результатами атеистической работы с населением, ее 
слабой эффективностью и постоянно искало пути ее совершенствования. В 1985-86 
гг. НИИЯЛИЭ и Мордовский госуниверситет им. Н.П. Огарева провели совместную 
этнографическую экспедицию по обследованию сельского населения Мордовии. По 
выборке, репрезентативной для всей республики, было опрошено 2 тыс. человек в 
45 населенных пунктах. Обследование показало, что верующих в Мордовии доста-



точно много: 26,6 % мордвы-мокши, 11,6 % мордвы-эрзи, 12,7 % русских, 39,0 % та-
тар. По итогам этого опроса 43,6 % мордвы-мокши справляли полный нацио-
нальный свадебный обряд с венчанием, у мордвы-эрзи – 25,8 %. Но эти цифры, ско-
рее всего, не давали точного представления о проценте верующих, ибо часть населе-
ния, особенно интеллигенция, служащие, учащаяся молодежь, скрывала свои рели-
гиозные убеждения, утаивала их, опасаясь оргвыводов по своему адресу со стороны 
официальных властей и их идеологических структур. 
 
 

× Кеемя Владимировна ОРЛОВА (Институт Востоковедения РАН, Москва) 
 

Христианизация калмыков как фактор их интеграции в 
социокультурное российское общество 
  
Современный социальный ландшафт под влиянием объективных интеграционных 
процессов обретает новые характеристики и новые, соответствующие ему, пробле-
мы. Изучение этих процессов имеет большое значение для выстраивания диалога 
между культурами, народами и религиями в глобализирующемся мире. В этой си-
туации возрождение религии создает определенную мировоззренческую основу для 
понимания и осмысления происходящих глобальных изменений. Данная проблема-
тика особенно актуальна для такого многонационального и многоконфессиональ-
ного государства как Россия.  

Историческое своеобразие взаимоотношений России и калмыков определяет-
ся тем, что в ее состав калмыки вошли не в результате силовой или мирной экспан-
сии Российского государства, а сами в начале XVII в. прикочевали к границам рос-
сийских владений в Западной Сибири. 

На основании официальных документов можно сделать вывод о том, что во 
второй половине XVII в. калмыки начали принимать православие, и власть проявля-
ла в данном деле большую осторожность. Вызвано это было тем, что калмыки под-
держивали российскую власть во внешних войнах и беспорядках внутри страны. 
Кроме того, существовало опасение исхода калмыков на родные земли. Калмыки 
были народом пришлым, в случае неблагоприятно складывающихся обстоятельств 
они могли двинуться на прежнее место своего обитания, т.е. в Джунгарию. Надо ска-
зать, что когда пребывание калмыков получило легитимный статус, у государства и 
церкви уже имелся более чем вековой опыт обращения в православие народов По-
волжья и Западной Сибири, исповедовавшими ислам или являвшимися язычниками. 
В XVII в. государство не допускало активного миссионерства среди иноверцев, если 
оно препятствовало достижению главных целей – поддержания общественной ста-
бильности, извлечения экономической выгоды от интегрированных в ее состав тер-
риторий. 

Результаты государственной политики христианизации калмыков не могут 
быть оценены однозначно. С точки зрения связанных с ней общекультурных по-
следствий она, безусловно, удалась и имела положительное значение. Если же иметь 
в виду ее непосредственную узкоконфессиональную задачу, то она принесла весьма 
скромные результаты, что  обусловлено целым комплексом причин. Основная часть 
калмыцкой родовой знати негативно относилась к крещению своих подданных, ибо 
она теряла таким образом над ними власть. Христианизация сопровождалась отто-
ком калмыков с территории их обитания, что подрывало самостоятельность Кал-
мыцкого ханства. Отдельные случаи принятия православия представителями кал-
мыцкой элиты были продиктованы стремлением добиться особого покровительства 
со стороны российских монархов в их междоусобной борьбе за власть. 



Естественно, нельзя сбрасывать со счетов такой мощный фактор как буддизм, кото-
рый охватывал все слои калмыцкого общества и сферы их жизни. Российское прави-
тельство, со своей стороны не ставило цель обратить в православие всех калмыков. 
Считая своей главной задачей установление контроля над данной территорией, на-
лаживание эффективной системы управления путем создания светского и духовного 
бюрократического аппарата, власть старалась поддерживать относительно нор-
мальные отношения с местной элитой, в том числе демонстрируя терпимое отноше-
ние к традиционной религии калмыков – буддизму. 



 

Сессия 5: Микрорегиональное исследование 
 
× Валерия МОБЕК - ПИЧУГИНА (независимая исследовательница, Париж) 

 
Казанский римско-католический приход в XIX веке 
 
Существование первого католического прихода на территории Поволжья, в Астра-
хани, относят к XVII веку. Его деятельность была предопределена не только торговой 
активностью региона, но и значительным числом находившихся здесь армянских и 
немецких общин. И все же история католической церкви в России в первую очередь 
связана с историей польских земель в составе империи: значительная часть римско-
католического населения в Российской империи появилась после распада Речи По-
сполитой. С этого периода, и особенно после восстания 1831 года, католическая ре-
лигия в правящих кругах России рассматривалась сквозь призму польского вопроса. 

Создание единого религиозного католического центра на территории Повол-
жья и Приуралья в XIX веке явилось следствием инициативы властей. 20 июня 1833 
года Николай I предписал учредить при штабах округов внутренней стражи должно-
сти римско-католических военных священников (капелланов). По указу императора 
при Четвертом округе внутренней стражи, центром которого была Казань, был соз-
дан римско-католический приход, включавший в себя католиков проживавших и 
служивших на территории округа. Необходимость учреждения казанского католиче-
ского прихода была вызвана ежегодным увеличением численности католиков на 
данной территории, в частности, после  ликвидации отдельной польской армии в 
1831 году. Нужно отметить, что римско-католическая церковь в Казани выполняла 
важную делопроизводственную и статистическую функцию, регистрируя рождения, 
смерти, вступления в брак, а также составляя списки лиц римско-католического ве-
роисповедания, в том числе ссыльных и членов их семей, по запросам властей. 

К середине XIX столетия приход становится немного более самостоятельным; 
прихожане, особенно гражданские лица, начинают  играть все более заметную роль 
в его деятельности. Так в 1858 году у прихода в Казани появилось собственное зда-
ние. Постепенно власти стали разрешать создавать католические приходы и в дру-
гих городах относящихся к Казанскому военному округу: Пермь, Симбирск, Вятка; 
активную роль в создании и поддержании служб в приходах играли ссыльные свя-
щенники. Отношения государственной власти и католических священников, нахо-
дившихся в ссылке в данном регионе, занимают особое место в истории католичест-
ва в Поволжье. Польские ксендзы, высланные за политические преступления в 1830-
х – 1850-х годах не имели права совершать церковные обряды, кроме исключитель-
ных случаев, для которых требовалось специальное разрешение местных властей. 
Несмотря на запрет, сосланные священники достаточно часто тайно проводили бо-
гослужения и обряды для местных католиков. Как и в Сибири, в Поволжье практи-
ковался метод компактного расселения ссыльных католических священников. Раз-
мещая священнослужителей в одном месте, власть стремилась ограничить их влия-
ние на других ссыльных. Согласно источникам, идеальной возможной характери-
стикой священника было минимальной количество контактов и отшельнический 
образ жизни. 

Несмотря на господствующее и главенствующее положение православия в Ро-
сийской империи, некоторые исследователи истории католической церкви XIX века 
отмечали, что она пользовалась определенными преимуществами по сравнению с 



господствующей церковью, т.к. католическое духовенство считалось находящимся 
на службе у государства и получало деньги из казны. Зачастую размер жалования 
католических священников превышал размер содержания священников православ-
ных. Зато, несмотря на благоприятный материальный режим, обеспеченный госу-
дарством, католические священники находились под постоянным административ-
ным и политическим контролем. В последней трети XIX века деятельность католиче-
ского прихода активизируется. При Казанском католическом приходе создаются 
благотворительные общества. В местной периодической печати конца XIX – начала XX 
века довольно часто появлялись отчеты о благотворительных спектаклях и концер-
тах в пользу этих благотворительных обществ, участие в которых принимали и пра-
вославные. К этому времени во многих губернских городах региона были свои хра-
мы, но по административным вопросам священники отчитывались перед настояте-
лем  казанского прихода. 

После установления Советской власти деятельность католического прихода 
постепенно прекращается. Казанский католический приход, просуществовавший 
менее 100 лет, сыграл важную роль в развитии культурного и религиозного плюра-
лизма в регионе. Для поляков, проживавших здесь, католическая церковь являлась 
средством поддержания и сохранения их национальной и конфессиональной иден-
тичности. 

 
 

× Сергей Игоревич ИЛЬИНСКИЙ (Удмуртский Государственный Универси-
тет, Ижевск) 

 
Язычество финно-угорских народов в постсоветской Удмуртии: 
конфессиональный и культурологический аспекты 
 
Дохристианские народные верования финно-угорских народов, исторически 
проживающих на территории современной Удмуртии (удмуртов, марийцев), 
пережив испытания советского периода, обрели второе рождение в конце 80-х – 
начале 90-х годов XX века. В восприятии титульной нации Удмуртской Республики 
язычество было не просто одной из ранних религиозных традиций: религиозные 
традиции органически вошли в менталитет народа, оказали значительное 
воздействие на его быт, историческую память  и  культуру. Конфессиональное 
«возрождение» было обусловлено рядом факторов: наличие носителей языческих 
традиций среди населения, сакральных объектов (молельни, священные рощи) и их 
использование в обрядовой практике, миграция в 1990-х гг. язычников удмуртской 
диаспоры Башкортостана в Камбарский, Каракулинский, Сарапульский районы 
Удмуртии. Определяющим моментом для широкой востребованности 
дохристианских верований удмуртов стал очередной подъем национального 
самосознания народов России конца 1980-х гг. в разных формах и направлениях, в 
том числе на этноконфессиональном уровне.  

Эти процессы в сельской и городской среде имели свои особенности. На селе 
сохранили свою жизнеспособность обрядовые традиции:  культ предков, погребаль-
ные, поминальные обряды. В южных и центральных районах Удмуртии еще бытует 
древнейший обычай « йыр-пыд сетон » (« свадьба на тот свет »), популярен обряд 
«Вожодыр» в честь празднования зимнего солнцестояния. В условиях города языче-
ская традиция превратилась в этнокультурный компонент для национального дви-
жения удмуртов. Cветская основа праздничных мероприятий остается преобладаю-
щей, а обрядовые действия имеют театрализованный характер. Параллельно с эти-



ми процессами шло и организационно-правовое оформление язычества. Эффектив-
нее и многограннее языческий фактор проявлялся во внерелигиозных сферах обще-
ственной жизни. Этноконфессиональные традиции были положены в основу новой 
государственной символики Удмуртской Республики. Интерпретация языческой 
культуры проявляется в литературно-художественном движении этнофутуристов. 
Кроме того, данная проблематика традиционно является весьма популярной для на-
учных изысканий. Таким образом, мы видим, что культурологический аспект языче-
ских верований удмуртов оказался более востребованным и перспективным, чем 
культово-обрядовая практика. 

 
 

× Ольга Константиновна ШИМАНСКАЯ (Нижегородский Государственный 
Лингвистический Университет, Нижний Новгород) 

  
Православие на Нижегородчине в контексте современных религи-
озных процессов 
 
Нижегородская Епархия Русской православной церкви Московского Патриархата 
является крупнейшей религиозной организацией в области, и второй по числу заре-
гистрированных приходов после Московской. Позиции православия в регионе тра-
диционно сильны в силу населённости губернии по преимуществу русскими, а так 
же пограничного положения близ территорий, населённых другими народами По-
волжья: угоро-финнами, чувашами, татарами и проч., исповедующими различные 
формы язычества, ислам. Православие на протяжении веков отстаивало здесь свою 
истинность и активно занималось миссионерством. Сложным было и остаётся взаи-
модействие РПЦ и различных упований старообрядчества. Начиная с 90-х годов XX 
века значительно усложняется и динамично развивается религиозная жизнь насе-
ления области, наряду с традиционным исламом, старообрядчеством, иудаизмом, 
утвердившимся с начала XX в. протестантизмом, появляются новые религиозные 
движения, которым церковь даёт свою оценку, при этом стремясь сохранить свою 
монополию в духовной жизни людей. 
 
 

× Тамара Лаврентьевна МОЛОТОВА (Марийский Институт Языка, Литера-
туры и Истории, Йошкар-Ола) 

 
Религиозный фактор в культуре восточных марийцев 
 
Одной из причин миграции восточных марийцев в XVI – XVIII вв. из Поволжья в При-
камье и Приуралье был протест против насильственной христианизации. Верования 
и культура данной группы подверглись  влиянию со стороны ислама, с особенной 
силой во 2-ой половине XIX века. По архивным материалам ЦГИАРБ раскрываются 
причины принятия  марийцами ислама. В большинстве своем восточные марийцы 
были истинными приверженцами своей религии. И в настоящее время во многих де-
ревнях с преобладающим марийским населением проводятся летние моления (̋̔̒̏). 
У них сохранились жертвоприношения родовым покровителям (̋̆̑̆̍̆̓), семейные 
обряды и обычаи. Традиционная религия (язычество) играла большую роль в сохра-
нении и укреплении идентичности  восточных марийцев. 
 
 



× Екатерина Андреевна ЯГАФОВА (˜̠̏̃̏̌̇̒̋́ ̠̄̏̒̔̅́̑̒̓̃̆̎̎́ ̗̝̒̏̉́̌Ȥ

̎-̠̏̄̔̍́̎̉̓́̑̎́ ̠́̋́̅̆̍̉ȟ ˞́̍́̑́) 
 
Религиозный синкретизм в обрядности этноконфессиональных 
меньшинств чувашей в XX – нач. XXI вв. 
 
В религиозных воззрениях и культовой практике чувашей проявился синтез трех 
основных компонентов: «язычества», ислама и христианства. Их сочетание прояви-
лось в  четырех  типах полисинкретической религиозности чувашей: языческо-
мусульманско-христианский (I), мусульманско-языческий (II), православно-
языческий (т.е. с преобладанием элементов православия; III) и христианско-
языческий (сектантский, на основе неправославных течений христианства; IV). Ис-
следование этноконфессиональных меньшинств чувашей («язычников», мусульман 
и представителей неортодоксального христианства) в XX – начале XXI в. позволило 
конкретизировать данную типологию и обозначить подтипы и варианты в рамках 
этой схемы. Формирование Ⱥ̠̜̘̈̆̒̋̏Ȼ-̐̑́̃̏̒̌́̃̎̏̄̏ ̓̉̐́ религиозного синкре-
тизма в обрядности некрещеных чувашей связано с процессом трансформации воз-
зрений и культа в течение XX в. Переходной формой религиозности на пути форми-
рования «языческо»-православного синкретизма является двоеверие, практикуемое 
особенно часто в смешанных селениях. Тип «языческо»-православного синкретизма 
характерен также для значительных групп официально православных чувашей При-
уралья, в основе религиозности которых, в т.ч. и мировоззрения, лежит чувашское 
«язычество». Синкретизация языческих и мусульманских элементов и воззрений ха-
рактерна как для «язычников», испытавших влияние ислама, так и для исламизиро-
вавшихся на протяжении XIX – XX вв. групп чувашей. Она представлена двумя под-
типами: Ⱥ̠̜̘̈̆̒̋̏Ȼ-̝̍̔̒̔̌̍́̎̒̋̉̍ (1) и ̝̍̔̒̔̌̍́̎̒̋̏-Ⱥ̠̜̘̈̆̒̋̉̍Ȼ (2). Для чува-
шей-старообрядцев характерен ̖̑̉̒̓̉́̎̒̋̏-Ⱥ̠̜̘̈̆̒̋̉̊Ȼ ̓̉̐Ȣ В ряде селений При-
уралья, в полиэтничной и поликонфессиональной среде, нередки формы более 
сложной одновременной синкретизации трех систем, который можно было бы обо-
значить как  Ⱥ̠̜̘̈̆̒̋̏Ȼ-̐̑́̃̏̒̌́̃̎̏-̝̍̔̒̔̌̍́̎̒̋̉̊ ̓̉̐Ȣ В различных формах 
«языческо»-православного, «языческо»-мусульманского и мусульманско-
«языческого», а также вариантов тройного синкретизма («язычество / православие 
/ ислам) мы наблюдаем гибкость и приспособляемость чувашского «язычества» к 
иным этническим и религиозным средам. 
 
 

× Исмаиль ТЮРКОГЛУ (Кыргызско-турецкий университет «Манас», Бишкек) 

 
Переселения из Волго-Уральского региона в Османскую империю 
 (1876-1914) и их причины 
 
Если люди вынуждены  оставлять родные места и переселяться в чужие края, то для 
этого существуют различные причины, среди которых давление, религиозное, поли-
тическое, экономическое или социальное, является одним из главных факторов. В 
1876-1914 гг. происходила, хоть и не массовая, но в определенной степени заметная 
эмиграция татар-мусульман из Волго-Уральского региона в Османскую империю. 
Привлекало татар в Османской Турции религиозные и политические свободы, воз-
можность получения мусульманского образования. Первые группы переселенцев, по 
их признаниям, имели и такую цель, как проведение остаток жизни в святых для му-
сульман городах Мекке и Медине. Переселения, последовавшие в 1880-х гг., больше 



связаны с жесткой политикой царского правительства по отношению к мусульма-
нам, которую осуществлял  миссионер Н. Ильминский, а также решение, принятое 
при Александре III, об обязательном преподавании русского языка в мусульманских 
учебных заведениях России. Поскольку российская политика второй половины  XIX  
в. по отношению к народам Волго-Уральского региона характеризируется усилени-
ем русификации и христианизации,  главной причиной, вызвавшей  волну переселе-
ний, все же является религиозная. В 1894 г., сорок человек из Мекки написали пись-
мо османскому султану Абдульхамиду II о притеснении прав мусульман в России. В 
эти же годы марийцы-черемисы обратились к султану с просьбой защитить их от 
насильственной христианизации. Мухаджиры из населенных пунктов Самары, Уфы, 
Казани, Оренбурга, Ростова обосновались в  таких областях  Турции как Бурса, Ко-
нья, Айдын, Ескишехир, Анкара, Кыршехир и др. В данном сообщении, основываясь 
на архивных материалах, будут проанализированы причины и условия переселения 
в 1876-1914 гг. из Волго-Уральского региона в Османскую империю, а также пробле-
мы, с которыми столкнулись мухаджиры на турецкой земле. 
 


