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Streszczenie
DEFINICJA POJĘCIA: Pedagogika religii w islamie czerpie bezpośrednio 
ze źródeł tradycji religijnej. Przedstawia się w niej postać proroka Mu-
hammada jako godny naśladowania wzór postępowania i najwyższy auto-
rytet wychowawczy. 

ANALIZA HISTORYCZNA POJĘCIA: W części historycznej problemu 
przybliżono genezę osadnictwa oraz specyfikę modelu religijności Tata-
rów. Następnie omówiono główne założenia oświaty religijnej: trady-
cyjnej, prowadzonej przez imamów, a po 1918 r. zinstytucjonalizowanej 
i powiązanej z państwowym systemem edukacji. Po 1945 r. lekcje religii 
były prowadzone w sposób nieformalny, ograniczony do kilku ośrodków. 
Na początku lat 90. nastąpiło ożywienie działalności, ponieważ przestały 
obowiązywać ograniczenia administracyjne, a także nawiązano współpra-
cę ze środowiskiem tzw. nowych muzułmanów, w którym dominowali 
Arabowie. 

PROBLEMOWE UJĘCIE POJĘCIA: W prowadzonych analizach zostanie 
zaprezentowany model edukacji religijnej młodych muzułmanów w Pol-
sce. Ponadto przybliżone będą treści dydaktyczne nauczania religijnego. 

REFLEKSJA SYSTEMATYCZNA Z WNIOSKAMI I REKOMENDACJAMI: 
Hasło wieńczy podsumowanie, w którym zarysowano perspektywy edu-
kacji muzułmańskiej w Polsce.
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Definicja pojęcia
Pedagogika religii w islamie odnosi się bezpośrednio do źródeł muzuł‑
mańskiej tradycji religijnej. Przedstawia się w niej postać proroka Mu‑
hammada jako godny naśladowania wzór postępowania i  najwyższy 
autorytet wychowawczy. W tradycji tej znalazły się liczne przykłady za‑
chęcania wiernych do zdobywania wiedzy – zarówno w Koranie (por. 
sura 2: werset 26, 4:162, 39:9, 58:11), jak i w sunnie (por. Kozłowska, 
1999: 23, 49, 71; Danecki, 2000, s. 87-91). Odwołania do wiedzy zna‑
lazły się ponadto w zbiorze sentencji pt. Nahdż al-Balagha przypisywa‑
nych Alemu Ibn Abi Talibowi (por. Talib, 2012, s. 242, 249-250, 259-260, 
286-287). 
	 Fenomenem arabsko-muzułmańskiego kręgu kulturowego był bez 
wątpienia fakt, iż z – krytycznie ocenianego przez wyznawców islamu – 
dziedzictwa czasów przedmuzułmańskich (dżahilijji) zachowano jedynie 
język oraz poezję staroarabską. Budowa nowej cywilizacji była możli‑
wa jednak nie tylko dzięki wykorzystaniu wkładu religijnego islamu, lecz 
również przyswojeniu hellenistycznej filozofii i koncepcji nauki, a także 
dokonań wyrosłych z  tradycji judeochrześcijańskiej i  perskiego zoroa‑
stryzmu. Początkowe wieki funkcjonowania świata arabsko-muzułmań‑
skiego to okres budowy imperium, któremu towarzyszył znaczący rozwój 
nauki. Był on możliwy na skutek rozbudowanej działalności translator‑
skiej wspieranej przez kalifat, w której prym wiedli nestoriańscy chrześci‑
janie tłumaczący greckie pisma za pośrednictwem języka aramejskiego 
i perskiego. Szczególnym uznaniem cieszyła się wówczas filozofia neo‑
platońska, którą na nowo interpretowano w kontekście objawień zawar‑
tych w Koranie (Pachniak, 2010, s. 41-59; Dziekan, 2008, s. 240-244). 
	 Po trwającej przez kilkaset latach „złotej erze” cywilizacji muzułmań‑
skiej, której dorobek promieniował na Europę i stał się inspiracją dla re‑
nesansowego humanizmu, nastąpił nieuchronny kres. Wraz ze śmier‑
cią Awerroesa (1198) symbolicznie kończy się również epoka rozkwitu 
filozofii muzułmańskiej. Arabscy myśliciele, opierając się zwłaszcza na 
dorobku dogmatyki al-Ghazalego, dokonali krytyki neoplatońskiej kon‑
cepcji przyczynowości, wiążąc ją ze ścisłym, wręcz fatalistycznym, pod‑
porządkowaniem człowieka woli Boga. Nastąpiło wówczas tzw. za‑
mknięcie bram idżtihadu, czyli zakwestionowanie prawa do wydawania 
samodzielnych sądów i  indywidualnego poznawania rzeczywistości. 
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Krok ten spowodował uznanie, iż jedynie Koran i  sunna gwarantują 
prawdziwość poznania na podstawie bożych wskazań. Resentyment 
muzułmanów do idealizowanych czasów Proroka oznaczał chęć za‑
wrócenia biegu historii i powrotu po kilkuset latach do punktu wyjścia – 
do momentu, w którym kształtowały się zręby islamu jako nowej reli‑
gii. Działaniom tym sprzyjała niejednoznaczność wielu zapisów Koranu. 
Zamiast zachęcania do poszukiwania wiedzy, ówczesne autorytety reli‑
gijne – odnosząc się do odpowiednich fragmentów Koranu (por. 17:36, 
5:101) – zalecały wiernym ostrożność w  jej poszukiwaniu, wskazując 
na Koran jako całościowy system wiedzy oraz ułomność ludzkiej natury 
i zagrożenia dla uświęconego ładu, płynące ze strony innowacji (bida). 
	 Pedagogika religii w tradycji islamu ma zdecydowanie charakter teo‑
centryczny, ponieważ odnosi się przede wszystkim do sfery religijnej, 
bezpośrednio związanej z  prawdami wiary. Taki stan rzeczy wynika 
z faktu, iż w muzułmańskiej koncepcji świata cała rzeczywistość, będąc 
dziełem Boga, jest uświęcona i interpretowana z perspektywy obecno‑
ści w niej absolutu. W  islamie nie było bowiem (i formalnie nadal nie 
ma) podziału na sferę sacrum i profanum, choć postulat wprowadze‑
nia takiego rozróżnienia głoszą muzułmańscy reformiści. W najbardziej 
ortodoksyjnych kręgach muzułmanów (salafici) powszechna jest wiara 
w kreacjonizm, a także przekonanie o cudowności Koranu, wykracza‑
jące poza kategorię świętości. Zwolennicy powrotu do czasów proroka 
doszukują się potwierdzenia dokonań współczesnej nauki w zapisach 
dotyczących m.in. fizjologii człowieka, biologii roślin i zwierząt, budowy 
geologicznej Ziemi, a nawet astronomii. 
	 W klasycznym muzułmańskim systemie edukacji istniał podział wie‑
dzy na dwa podstawowe nurty: 1) nauki muzułmańskie i 2) nauki adża‑
mijskie. Do pierwszej grupy zaliczano zajęcia prowadzone w  ramach 
edukacji w  szkołach religijnych. W  skład nauk muzułmańskich wcho‑
dziła teologia (badanie doktryny i zasad religijnych), która miała podbu‑
dowę w źródłach wiary (weryfikacja hadisów oraz analiza Koranu wraz 
z  recytacją i kaligrafią), oraz jurysprudencja jako regulator wszystkich 
sfer życia (fikh). W grupie tej znalazły się także studia nad arabszczyzną 
(zagadnienia językoznawcze, przede wszystkim gramatyka), ponieważ 
w  tym właśnie języku objawiony został Koran. Dyscypliny wchodzące 
w skład drugiej grupy były natomiast oparte na obserwacji zmysłowej 
i  dedukcji. Nauki adżamijskie tworzyła wszelka wiedza zapożyczona 
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(tzn. wywodząca się spoza kultury arabsko-muzułmańskiej), która mu‑
siała spełniać kryterium braku sprzeczności z  islamem. Została ona 
włączona, wraz z  dorobkiem filozofii neoplatońskiej i  logiki, do kano‑
nu wiedzy w  pierwszych wiekach islamu. Nauki adżamijskie odnosiły 
się głównie do wiedzy praktycznej z zakresu medycyny, alchemii, as‑
tronomii, matematyki, a także architektury, sztuki użytkowej i rzemiosła. 
Kształcenie w tym zakresie odbywało się jednak nie na poziomie zinsty‑
tucjonalizowanego szkolnictwa, lecz indywidualnie m.in. w warsztatach 
i szpitalach (Pachniak, 2011, s. 47-52). 
	 Edukację w kręgu cywilizacji muzułmańskiej uznawano za podsta‑
wowy element wychowania religijnego, dzięki któremu możliwe było po‑
dążanie wyznaczoną przez Boga ścieżką prowadzącą do zbawienia. 
Proces nauczania opierał się na tradycyjnej metodzie pedagogicznej, 
w  której największy nacisk kładziono na naukę czytania, wielokrotne 
powtarzanie i pamięciowe uczenie się wybranych tekstów. Na przywią‑
zanie do tej formy kształcenia niewątpliwy wpływ miały dzieje objawie‑
nia Koranu i  misji prorockiej Muhammada. W  związku z  tym, że za‑
łożyciel tej religii był osobą niepiśmienną i nieposiadającą formalnego 
wykształcenia, doskonalenie pamięci było koniecznym warunkiem do 
zachowania niezmienionej treści przekazu. Pamięciowa nauka Koranu 
stanowiła główny element programu nauczania realizowanego w mu‑
zułmańskich szkołach funkcjonujących przy meczetach (mekteby). Na 
podstawie tej wiedzy wykładano zasady wiary oraz uczono modlitw i re‑
guł rytuałów obrzędowych. W szkołach elementarnych dominowała na‑
uka oparta na teologii, którą uzupełniały zagadnienia związane z języ‑
kiem arabskim oraz matematyka jako jedyna na tym poziomie edukacji 
nauka adżamijska. Uzupełnianiem i rozszerzaniem edukacji zajmowały 
się uniwersytety (medresy). Nauka na nich była również zdominowana 
przez metodę pamięciowego przyswajania wiedzy, aczkolwiek pojawia‑
ły się także elementy dyskusji. Były one jednak dość ograniczone ze 
względu na wysoki prestiż nauczycieli oraz normy społeczne kształtu‑
jące relacje w szkole na ścisłej zasadzie nadrzędności i podrzędności 
(mistrz – uczeń). Dyskusje były najbardziej popularne w  trakcie zajęć 
z zakresu prawa religijnego, podczas których analizowano różne inter‑
pretacje przepisów, poszukiwano analogii (kijas) i zwracano uwagę na 
proces dochodzenia do zgody uczonych (idżma). Studia uniwersytec
kie miały na celu omówienie szczegółowych zagadnień na podstawie 
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wiedzy nauczyciela i zasobów bibliotecznych. Potwierdzeniem kwalifi‑
kacji naukowych studenta było skopiowanie i omówienie ksiąg z dorob‑
ku nauczyciela. Edukacja na poziomie mekteb i medres była bezpłatna 
dzięki darowiznom możnych i finansowemu wsparciu gminy wyznanio‑
wej, a  w  przypadku uniwersytetów mecenatu kalifa (Pachniak, 2010, 
s. 59-64; Dziekan, 2008, s. 244-255).

Analiza historyczna pojęcia
Geneza pedagogiki religii muzułmańskiej w Polsce nieodzownie łączy 
się z ewolucją systemu edukacji w społeczności polskich Tatarów. Przed‑
stawiciele tej grupy, w wyniku oddziałującego przez kilkaset lat procesu 
adaptacji, w pełni zintegrowali się z chrześcijańskim otoczeniem. Porzu‑
cili swoją odrębność narodową i  rdzenne dialekty, wyróżniając się po‑
święceniem w  służbie wojskowej dla nowej ojczyzny oraz postawami 
patriotycznymi. Odrębność etniczną, chroniącą przed zupełną asymila‑
cją – w sytuacji osłabienia dziedzictwa tatarskiego, zaburzenia transmisji 
tradycyjnych wartości kulturowych i znacznego poziomu polonizacji – za‑
gwarantować Tatarom mogło jedynie przywiązanie do islamu. Religijność 
tej społeczności nabrała jednakże selektywnego (zubożonego wzglę‑
dem ortodoksji koranicznej), a w dodatku synkretycznego charakteru (łą‑
czącego elementy różnych tradycji muzułmańskich z wpływami chrześ‑
cijańskiego otoczenia). Problemem rodzimych muzułmanów było także 
peryferyjne położenie względem głównych ośrodków muzułmańskiej 
myśli teologicznej. Polscy Tatarzy, pod wpływem otoczenia, w  którym 
żyją, podlegają ponadto oddziaływaniu sekularyzacji. Wpływ tego proce‑
su spowodował, że porzucili oni holistyczne podejście do rzeczywistości, 
które charakteryzuje tradycyjną ortodoksję koraniczną, na rzecz euro‑
pejskiego modelu, będącego dziedzictwem reformacji i  oświeceniowe‑
go podziału świata na sferę uświęconą (sacrum) i doczesną (profanum).
	 W Polsce, aż do lat międzywojennych, funkcjonował tradycyjny mo‑
del pedagogiki religii, w którym wspólnota wyznawców islamu wiedzę 
religijną czerpała głównie z: międzypokoleniowego przekazu wartości 
w  rodzinie, tradycyjnego rękopiśmiennictwa, nauczania starych ima‑
mów (autorytetów religijnych) oraz wyjazdów do zagranicznych me‑
dres. Model ten zakładał, że przekazywaniem wiedzy dotyczącej islamu 
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zajmowali się imamowie lub ich pomocnicy (muezini) w poszczególnych 
gminach, którzy organizowali naukę grupową, opierając się na lokal‑
nych zasobach rękopiśmiennictwa religijnego. W nielicznych przypad‑
kach, głównie w miastach i  tam gdzie nie było gmin muzułmańskich, 
kształcenie religijne odbywało się indywidualnie. W zamyśle elit tatar‑
skich wiedza przekazywana w sposób tradycyjny nie była jednak wystar‑
czająca, ponieważ ograniczała się do nauki podstaw języka arabskiego 
(alfabet, czytanie i pisanie liter), czytania Koranu, praktyki modlitewnej 
(ablucja, układ modlitwy dziennej, dua okolicznościowe) (Wróblewska, 
2012, s. 49-56).
	 Po odzyskaniu przez Polskę niepodległości i uregulowaniu położenia 
prawnego muzułmanów w Polsce pedagogika religii została zinstytucjo‑
nalizowana, objęta finansowaniem publicznym, a Muzułmański Związek 
Religijny (dalej MZR) podjął działania, aby ujednolicić zasady kształ‑
cenia, które dotąd odbywało się spontanicznie na poziomie poszcze‑
gólnych gmin wyznaniowych. Działalność katechetyczna wyznawców 
islamu, tak jak innych wyznań nierzymskokatolickich, została ponadto 
powiązana z działaniami Ministerstwa Wyznań Religijnych i Oświecenia 
Publicznego oraz objęta finansowaniem państwa (Dz. Urz. Min. WRiOP 
nr 2 z 1927, poz. 32; Dz. Urz. Min. WRiOP nr 12 z 1928, poz. 196), co 
znalazło swoje odzwierciedlenie w zapisach Ustawy o stosunku Pań‑
stwa do MZR w RP (Dz. U. nr 72 z 1936, poz. 517). W II RP zajęcia 
z religii były obowiązkowe w wymiarze dwóch godzin tygodniowo, oce‑
na widniała na świadectwie szkolnym, ale organizacja roku oraz wybór 
treści kształcenia pozostały w gestii MZR. Zajęcia odbywały się w dni 
wolne od nauki (niedziele), w budynkach należących do gmin wyzna‑
niowych lub w przypadku ich braku w wybranych szkołach. Formalizacja 
pedagogiki religii muzułmańskiej wynikała z odgórnie wprowadzonych 
reform oświaty publicznej, a także z faktu, iż tatarskie elity intelektual‑
ne z całą mocą dostrzegły, iż jest to krok konieczny dla zachowania toż‑
samości grupy. Zinstytucjonalizowanie edukacji miało na celu wsparcie 
działań podejmowanych przez rodziny, na których spoczywał obowią‑
zek wychowania dzieci w duchu islamu (Wróblewska, 2012, s. 61-68).
	 Pewnym krokiem, który mógł prowadzić do zwiększenia liczby osób 
posiadających kompetencje do nauki religii muzułmańskiej i języka arab‑
skiego, było wysłanie w latach 30. dwóch polskich Tatarów oraz jednego 
konwertyty na studia arabistyczno-islamistyczne do Kairu. O wyjazd na 
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Uniwersytet Al-Azhar zabiegał Instytut Wschodni w Warszawie, a po‑
byt studentów opłacało MSZ z myślą o przyszłej pracy w dyplomacji. 
M. Aleksandrowicz i  S.  Korwin Pawłowski podjęli obowiązki zawodo‑
we za granicą, natomiast A. Woronowicz powrócił w 1936  r. do kraju 
i swoją wiedzą wspierał działania oświatowe MZR. Z inicjatywy muftiego 
J. Szynkiewicza, również przy wsparciu polskiego MSZ, czterej muzuł‑
manie (jeden Tatar z Powołża oraz trzej polscy Tatarzy) w latach 1934-
1935 rozpoczęli naukę w Medresie im. Gazi Husrevbegova w Sarajewie 
(Wróblewska, 2012, s. 68-81).
	 Po II wojnie światowej już w 1947 r. nastąpiła restytucja MZR, jednak‑
że działalność związku była bardzo ograniczona. Powodem takiego sta‑
nu rzeczy były: a) realia polityki wyznaniowej i narodowościowej realizo‑
wanej przez ówczesne władze państwowe; b) zmniejszenie liczebności 
grupy (z 5-6 tys. w 1939 do 3-3,5 tys.); c) zmiana granic państwowych 
po II wojnie światowej (tradycyjne centra osadnictwa, tj. Wileńszczyzna 
i  Grodzieńszczyzna, zostały włączone do ZSRR); d)  rozproszenie tej 
niewielkiej społeczności (2 tys. osób przeniosło się z Kresów Wschod‑
nich do nowych siedzib na Ziemiach Odzyskanych).
	 W PRL lekcje religii muzułmańskiej były prowadzone w sposób niefor‑
malny. Zajęcia odbywały się jedynie w kilku ośrodkach, w których miesz‑
kali przedwojenni imamowie tatarscy, m.in. w Gorzowie Wielkopolskim 
(Bekir Rodkiewicz), w  Gdańsku (Ali Smajkiewicz) oraz w  Białymstoku 
(Lut Muchla). Regularna nauka religii, realizowana pod auspicjami MZR, 
rozpoczęła się w  latach 60. Nauczanie religii odbywało się nie w me‑
czetach (Bohoniki i Kruszyniany były na peryferiach kraju), tylko w pry‑
watnych domach. Dopiero w latach 80. uzyskano zgodę władz i zaczęły 
powstawać punkty katechetyczne (m.in. w Białymstoku, Sokółce, Sucho‑
woli, Dąbrowie Białostockiej). W okresie PRL przekazywanie wiedzy na‑
potykało utrudnienia, ponieważ: 1) było niewielu wykształconych przed 
wojną imamów; b) podczas okupacji zniszczeniu uległo wiele zabytków 
rękopiśmiennictwa religijnego; c) brakowało polskiej literatury islamolo‑
gicznej i arabistycznej; d) dostęp do zagranicznych opracowań poświę‑
conych religii muzułmańskiej był ograniczony. W związku z tym imamo‑
wie tatarscy własnym sumptem przygotowywali materiały dydaktyczne, 
które były przeznaczone do użytku wewnętrznego MZR, a  następnie 
przepisywane na maszynie, nieoficjalnie powielane i kolportowane w ob‑
rębie społeczności (Łyszczarz, 2013, s. 237-238).
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	 Przełom w pedagogice religii muzułmanów w Polsce nastąpił wraz 
z transformacją ustrojową. Na początku lat 90. przestały obowiązywać 
wszelkie administracyjne ograniczenia w prowadzeniu działalności reli‑
gijnej, zostały otwarte granice, dzięki czemu kilkoro Tatarów i konwerty‑
tów uzyskało możliwość nauki języka arabskiego i studiowania islamu 
w medresach w Sarajewie i Arabii Saudyjskiej (m.in. mufti T. Miśkiewicz, 
J. Aleksandrowicz, A. Bazarewicz, J. Banasiak). W tym okresie nastą‑
piło również wyraźne ożywienie działalności kulturalnej i  oświatowej, 
związane z napływem do Polski studentów arabskich. 
	 Przez kilka lat białostoccy Tatarzy prowadzili lekcje religii wspólnie 
z Arabami, korzystając z  ich znajomości języka arabskiego oraz za‑
łożeń doktrynalnych islamu. Zajęcia odbywały się w  domu modlitwy 
Stowarzyszenia Studentów Muzułmańskich w Polsce (dalej SSMwP), 
znajdującym się przy ul. Hetmańskiej. W połowie lat 90., w wyniku na‑
silających się nieporozumień, Tatarzy przenieśli lekcje religii do budyn‑
ków gospodarczych przy budowanym wówczas przez MZR Centrum 
Islamskim na ul. Pomorskiej (obiekt nie powstał, budowę przerwano 
z  powodu braku środków). Było to tymczasowe rozwiązanie, będą‑
ce manifestacją odrębności Tatarów i  wyrazem niechęci wobec czy‑
nionych przez Arabów prób reislamizacji, w  duchu bliskowschodniej 
ortodoksji. Tatarzy zaprotestowali wówczas przeciwko narzucaniu im 
obcych wzorów kulturowych, podważaniu własnego dziedzictwa religij‑
nego (zwłaszcza rytuałów obrzędowych), a  także nakłanianiu do roz‑
luźnienia związków społecznych i kulturowych z Polakami oraz ściślej‑
szego związania się ze wspólnotą wiernych (ummą). Niechęć Tatarów 
wzbudzać zaczęła salaficka interpretacja doktryny islamu, głoszona 
przez część przybyszy z Bliskiego Wschodu, zakładająca literalne trzy‑
manie się wskazań Koranu i sunny oraz ścisłe naśladowanie proroka 
Muhammada, bez uwzględniania kontekstu historycznego i kulturowe‑
go. Po zerwaniu współpracy z Arabami Tatarzy postanowili wykorzy‑
stać potencjał publicznych placówek oświatowych, z którymi związani 
byli członkowie tej społeczności. Wybrano najpierw Zespół Szkół Ogól‑
nokształcących nr 5 przy ul. Wierzbowej, gdzie pracowała H. Szahide‑
wicz. W 1997 r. nastąpiła kolejna i ostatnia jak dotąd przeprowadzka 
do Szkoły Podstawowej nr 28 na ul. Warmińskiej, w której zastępcą dy‑
rektora była R. Bogdanowicz. O przenosinach do nowej placówki za‑
decydowały bardzo dobre warunki lokalowe, bliskość domu modlitwy 
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białostockiej MGW na ul. Piastowskiej oraz działki budowlanej z ruiną 
CI na Pomorskiej (Łyszczarz, 2013, s. 238).

Problemowe ujęcie pojęcia

Rozwój duchowy młodego pokolenia muzułmanów 
w Polsce 

Religijność młodego pokolenia muzułmanów w Polsce najłatwiej prze‑
śledzić można w  odniesieniu do polskich Tatarów, dla których stosu‑
nek do islamu w dużej mierze związany jest z  tożsamością etniczną. 
Szczególnie istotne znaczenie ma przekazywanie wartości religijnych 
w rodzinie, w dużej mierze determinujące kształt zaangażowania religij‑
nego młodych ludzi. Wśród przedstawicieli młodego pokolenia polskich 
Tatarów, w widoczny sposób, zarysowuje się pewien powtarzający się 
proces ewolucji tożsamości wyrażający się w zróżnicowanym natęże‑
niu religijności oraz niejednoznacznym stosunku do tradycji. W  obrę‑
bie trzech podstawowych modeli następuje przejście przez bunt okre‑
su adolescencji (uczniowie) do odkrycia tradycji kulturowych i następnie 
islamu (młodzi dorośli) (Łyszczarz, 2013, s. 265-269).
	 Zależności, które zachodzą w przypadku polskich Tatarów, w pew‑
nym sensie odnosić się mogą również do dzieci muzułmańskich urodzo‑
nych w rodzinach z tzw. nowego środowiska wyznawców islamu, wśród 
których dominuje model związku imigrancko-konwertyckiego (najczęś‑
ciej łączącego Polkę i przybysza pochodzącego z kraju muzułmańskie‑
go). Obok istniejących podobieństw, czyli m.in. trudności w wychowaniu 
religijnym dzieci funkcjonujących w  rodzinach mniejszości wyznanio‑
wych, często mieszanych konfesyjnie (małżeństwa endogamiczne), czy 
też buntu w okresie adolescencji, skierowanego przeciwko autoryteto‑
wi rodziców i ich wartościom, występują również inne istotne czynniki, 
nieobecne z reguły w przypadku Tatarów. Wśród tych elementów, które 
mogą mieć wpływ na religijność i dynamikę procesów tożsamościowych 
zachodzących wśród młodych muzułmanów z rodzin imigranckich i kon‑
wertyckich, najważniejsze znaczenie ma: 1)  fakt znacznego z  reguły 
przywiązania ich rodziców do ortodoksji koranicznej; 2) odrębność trady‑
cji rodzinnych względem polskich norm kulturowych; 3) doświadczenie 
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wielokulturowości i  dwujęzyczności; 4)  fizyczny stygmat „arabskiego 
wyglądu”, wpływający na zwiększenie ryzyka zaistnienia zjawisk dys‑
kryminacyjnych, motywowanych rasizmem i islamofobią.

Działalność katechetyczna muzułmanów w Polsce 

Środowisko wyznawców islamu w Polsce jest na tyle małe, że lekcje re‑
ligii muzułmańskiej prowadzą w Polsce jedynie dwa główne (sunnickie) 
związki religijne, tj. MZR i Liga Muzułmańska w RP (dalej LM). W przy‑
padku Tatarów nauczanie odbywa się obecnie na Podlasiu (Białystok, 
Suchowola, Sokółka) i w Gdańsku. Środowisko tzw. nowych muzułma‑
nów (imigranci, głównie z krajów arabskich, ich dzieci urodzone w Pol‑
sce, Polacy konwertyci) wykształciło się w latach 80. ze studentów arab‑
skich, którzy pozostali w Polsce na stałe i założyli rodziny. Społeczność 
ta jest zróżnicowana i około dziesięciokrotnie liczniejsza od polskich Ta‑
tarów. LM prowadzi, mniej lub bardziej sformalizowane, zajęcia kateche‑
tyczne w największych miastach Polski (Warszawa, Poznań, Wrocław, 
Kraków, Katowice, Lublin, Łódź), w których znajdują się oddziały organi‑
zacji. Obniżenie temperatury sporu, który od drugiej połowy lat 90. dzie‑
lił Tatarów i nowych muzułmanów, spowodowało, że w miastach, w któ‑
rych istnieją struktury obu podmiotów, od kilku lat lekcje organizowane 
są dla wszystkich dzieci, bez względu na ich przynależność instytucjo‑
nalną. W związku z  tym w Białymstoku i Gdańsku dzieci ze środowi‑
ska tzw. nowych muzułmanów uczestniczą w zajęciach prowadzonych 
w meczecie przez MZR, a w Warszawie przez Ośrodek Kultury Muzuł‑
mańskiej LM w dzielnicy Ochota.
	 Spotkania lekcyjne polskich muzułmanów odbywają się najczęściej 
raz w tygodniu – w sobotę lub niedzielę. Nadal poważnym problemem 
jest znalezienie osób, które podjęłyby się nauczania. Dawniej działal‑
ność dydaktyczną pełnili głównie tatarscy imamowie lub muezini, obec‑
nie obowiązek ten podejmują młodzi Tatarzy (wyróżniający się uczniowie 
lekcji prowadzonych w  latach  90. przez Arabów) oraz przyjezdni ima‑
mowie (z Bośni, Turcji, Rosji i krajów byłego ZSRR). W przypadku LM 
lekcje religii prowadzą natomiast arabscy imamowie oraz Polacy kon‑
wertyci. Nauczyciele religii muzułmańskiej są z reguły zatrudniani przez 
szkoły na takich samych zasadach jak inni katecheci. Za swoją pracę 
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dydaktyczną otrzymują wynagrodzenie, a  ich status regulują przepisy 
prawa oświatowego. Ze względu na małą liczbę dzieci muzułmańskich 
nauka prowadzona jest w grupach łączących uczniów z kilku roczników 
lub też podział następuje ze względu na poziom zaawansowania (tak 
jest np. w przypadku zajęć dla osób dorosłych – konwertytów skupionych 
wokół LM). W największym ośrodku MZR – w Białymstoku – nauka religii 
odbywa się w czterech grupach: 1) skupia uczniów klas I-III szkoły pod‑
stawowej; 2) – klasy IV-VI szkoły podstawowej; 3) – dawne gimnazjum; 
4) – młodzież ze szkół średnich. W ośrodkach, w których prowadzone są 
lekcje religii, na jednego nauczyciela przypada jedna lub kilka grup dy‑
daktycznych. Wynikająca z tego faktu mała liczba godzin powoduje, że 
nauczyciele są zatrudniani przez szkoły w niepełnym wymiarze etatu.
	 Proces nauczania religii muzułmańskiej  – niegdyś odbywający się 
w spontaniczny sposób, w którym treści przekazywane przez nauczycie‑
li były głównie wynikiem tradycyjnej wiedzy wyniesionej z domu rodzin‑
nego oraz lektury rodzimego piśmiennictwa religijnego, a  w  przypad‑
ku przedwojennych imamów także pobierania nauki w zagranicznych 
ośrodkach  – został sformalizowany. W  przypadku polskich Tatarów 
nauka religii opiera się na dwóch dokumentach wydanych w sierpniu 
2009 r. przez Najwyższe Kolegium MZR – Podstawie programowej na‑
uczania religii muzułmańskiej (por. Bogdanowicz, Banasiak, Sulkiewicz, 
Półtorzycki i Aleksandrowicz (współp.), 2009a) oraz Programie naucza‑
nia religii muzułmańskiej (por. Bogdanowicz, Banasiak, Sulkiewicz, Pół‑
torzycki i Aleksandrowicz (współp.), 2009b). W ramach przygotowanej 
przez MZR podstawy programowej wyodrębniono następujące działy 
nauczania religii muzułmańskiej: 1) Koran i inne źródła wiedzy o islamie 
(w tym nauka pamięciowa sur oraz poznanie zasad recytacji w języku 
arabskim); 2) obrzędowość i kult muzułmański (m.in. zasady pięciu fila‑
rów islamu, ze szczególnym naciskiem położonym na umiejętność mod‑
litwy, kalendarz muzułmański oraz reguły rządzące rytuałami azanu, 
ślubu i pogrzebu); 3) nauka języka arabskiego (zagadnienia gramatycz‑
ne i  leksykalne); 4) dogmaty muzułmańskie na podstawie źródeł isla‑
mu (wiara w: Boga, aniołów, Księgi Święte, proroków, dzień sądu osta‑
tecznego, przeznaczenie); 5) historia islamu (życie i działalność proroka 
Muhammada oraz czterech kalifów sprawiedliwych, rozwój cywilizacji is‑
lamu, historia islamu w Europie i w Polsce); 6) etyka muzułmańska (sto‑
sunek do Boga, bliźnich, własnej osoby, środowiska naturalnego oraz 
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problemów współczesności). Rozwinięciem powyższych ram kształce‑
nia są szczegółowe zagadnienia omówione w  programie nauczania. 
Znalazły się w nim cele, które należy osiągnąć poprzez proces kształ‑
cenia, m.in. zdobywanie wiedzy religijnej; świadomość przynależności 
do wspólnoty muzułmańskiej; umiejętność odkrywania obecności Boga; 
zachęcanie do czynnego i  świadomego uczestnictwa w  modlitwach; 
uczenie języka arabskiego w  zakresie niezbędnym do praktykowania 
religii i czytania Koranu; zdobycie niezbędnych wiadomości z zakresu 
cywilizacji islamu; kształtowanie właściwej postawy moralnej opartej na 
wartościach islamu (Łyszczarz, 2013, s. 238-239).
	 Lekcje religii muzułmańskiej odbywają się według pewnego sche‑
matu porządkującego ich przebieg. Nauczyciele omawiają wiele za‑
gadnień, które od podstaw zaznajamiają uczniów ze specyfiką islamu, 
starają się przy tym dobierać metody i treści adekwatne do wieku i pre‑
dyspozycji uczniów. Nauka rozpoczyna się od wyjaśnienia najbardziej 
podstawowych elementów muzułmańskiej doktryny religijnej i nauki al‑
fabetu arabskiego. Wiąże się to z omówieniem zasad religii i elementów 
doktryny zawartych m.in. w  pięciu filarach wiary. Nauczyciele starają 
się obok przekazywania wiedzy stosować również metody aktywizujące 
(zabawy, inscenizację, opowiadanie, opis, prace plastyczne, gry dydak‑
tyczne). Ich efektem są wystawy muhirów wykonanych przez uczniów, 
a  także akademie przygotowywane z  okazji święta Mewlud Bajram, 
podczas których prezentowane są sceny z życia proroka Muhammada. 
Istotnym, choć najtrudniejszym, punktem programu jest nauka podstaw 
języka arabskiego. Służyć ma ona wykształceniu umiejętności czyta‑
nia Koranu i prowadzenia modlitwy. Uczniowie zapoznają się z alfabe‑
tem arabskim, ćwiczą zapisywanie prostych wyrazów po arabsku, aby 
przejść do czytania i  zapisywania najważniejszych sur Świętej Księgi 
islamu. Uzupełnienie treści zawartych w  Koranie stanowi zapoznanie 
z tradycją i dokonaniami proroka Muhammada (wybór hadisów tworzą‑
cych sunnę) oraz ukazanie kontekstu społeczno-politycznego objawień 
w ramach zajęć z historii cywilizacji muzułmańskiej. Lekcje z najmłod‑
szymi uczniami polegają nie tylko na przekazywaniu wiedzy, lecz także 
na wzbudzaniu zainteresowań. W starszych grupach natomiast pogłę‑
bia się i systematyzuje informacje o islamie, a także pobudza młodzież 
do samodzielnego myślenia i  prowadzenia dyskusji problemowych 
(Łyszczarz, 2013, s. 239-240).
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	 Polscy Tatarzy, w  ramach działalności oświatowej związanej z  na‑
uką religii muzułmańskiej, prowadzą również zajęcia, które mają na celu 
wsparcie procesu wychowania dzieci i młodzieży w aspekcie ukierun‑
kowanym na promowanie tradycji tatarskich i  krzewienie świadomości 
przynależności do grupy etnicznej. Obok lekcji poświęconych islamowi 
znalazło się zatem miejsce dla cyklu przedmiotów, na których ucznio‑
wie mogli poznać elementy dziedzictwa kulturowego oraz historię włas‑
nej społeczności. Pod koniec lat 90. H. Szahidewicz postanowiła wyko‑
rzystać czas przerw między zajęciami i w małych podgrupach rozwijała 
pasje twórcze młodych ludzi. Efektem jej starań było powstanie licznych 
kółek zainteresowań dla dzieci i młodzieży. W jednym z nich młodzież, za 
namową ówczesnego nauczyciela A. Konopackiego, deklamowała orien‑
talizujące wiersze A. Mickiewicza i J. Słowackiego, a także dorobek poe‑
tów tatarskich (m.in. S. Kryczyńskiego i S. Chazbijewicza) oraz pierwsze 
własne próby poetyckie (m.in. M. Adamowicza). Zajęcia te, wraz z war‑
sztatami tanecznymi, stały się podstawą funkcjonującego od 1999 r. mło‑
dzieżowego zespołu pieśni i tańca „Buńczuk” (Łyszczarz, 2013, s. 165).

Ceremonia lahi

Lahi to praktykowana niegdyś przez polskich Tatarów tradycyjna uro‑
czystość zakończenia edukacji religijnej przez ucznia, któremu udało się 
przeczytać cały Koran (stawał się wówczas kurandżejem). Ceremonia ta 
była formą wyróżnienia dzieci, które nie tyle najlepiej opanowały zasa‑
dy islamu, ile wykazały się dobrą znajomością alfabetu, podstaw języka 
arabskiego i kaligrafii, a przede wszystkim doskonale recytowały Koran. 
Uroczystość miała charakter religijny i  towarzyszyły jej modlitwy, które 
prowadził nauczyciel (hodży). Nazwa ceremonii wzięła się od początko‑
wych słów formuły muzułmańskiego wyznania wiary (szahady): „la ilaha 
illa Llah” („Nie ma Boga prócz Allaha”), ale jej charakter wskazuje na licz‑
ne analogie do święta bar micwa / bat micwa w judaizmie, wprowadzają‑
cego żydowskich chłopców i dziewczynki w dojrzałość religijną. 
	 Uroczystość lahi odbywała się zwyczajowo w czwartki. Uczestniczy‑
li w niej wszyscy uczniowie formujący pochód w miejscu, w którym od‑
bywały się lekcje (był to meczet albo specjalne sale do nauki religii za‑
kładane przez gminy), i w parach, na czele z kurandżejem trzymającym 
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Koran owinięty w białe płótno, kierowali się do jego domu. Rodzina wy‑
różnionego ucznia witała przybyłych chlebem, solą i wodą, a następ‑
nie zapraszała do domu, który wcześniej został specjalnie na tę okazję 
przystrojony kwiatami. Po dotarciu na miejsce nauczyciel rozpoczy‑
nał recytację wybranych wersetów Koranu, którą następnie kontynuo‑
wał kurandżej, deklamując z pamięci jedną z sur świętej księgi islamu. 
Reszta dzieci modliła się, po czym inni uczniowie mieli okazję pochwa‑
lić się swoją znajomością fragmentów Koranu. Nauczyciel składał gra‑
tulacje rodzicom dzieci, a zwłaszcza opiekunom kurandżeja. W ramach 
podziękowania rodzina wyróżnionego ucznia zapraszała wszystkich 
obecnych na poczęstunek, a dzieci otrzymywały prezenty. Uroczystość 
lahi była rzadka już przed II wojną światową, a  informacje o pojedyn‑
czych przypadkach jej praktykowania po 1945  r. nie są potwierdzone 
w źródłach (Kryczyński, 2000, s. 187-189; Wróblewska, 2012, s. 56-61; 
Pawlic-Miśkiewicz, 2018, s. 164-168).
	 Pewnym śladem dawnego obrzędu lahi są doroczne akademie 
z  okazji zakończenia roku szkolnego dla uczniów, którzy uczęszczali 
na lekcje religii muzułmańskiej. Uroczystości te organizuje się pod ko‑
niec czerwca w Białymstoku i w innych miastach Podlasia, w których są 
znaczące skupiska Tatarów (m.in. Sokółka i Bohoniki, Suchowola). Ucz‑
niowie, uczestnicząc w  konkursach recytacji Koranu oraz znajomości 
zasad religii i  biografii proroka Muhammada, mogą publicznie zapre‑
zentować nabytą wiedzę. Spotkania te, w przeciwieństwie do lahi, nie 
mają jednak charakteru ceremonii religijnej, a  raczej są wydarzeniem 
społeczno-kulturalnym. Szczegółowe relacje z  tych imprez prezentuje 
prasa tatarska („Przegląd Tatarski”) oraz magazyn „Tatarskie Wieści”, 
emitowany przez TVP3 Białystok. Nieograniczony dostęp do tych mate‑
riałów jest możliwy dzięki archiwizacji cyfrowej w Internecie.

Rękopiśmiennictwo tatarskie i działalność wydawnicza 
o charakterze katechetycznym

Przez długi okres trwania osadnictwa tatarskiego na ziemiach Wielkie‑
go Księstwa Litewskiego wiedza religijna tej społeczności była utrwa‑
lana pod postacią manuskryptów przekazywanych w sposób tradycyj‑
ny z  pokolenia na pokolenie. Kompilowanie źródeł oraz kopiowanie 



202 Michał Łyszczarz

tekstów było niezwykle cenione przez społeczność tatarską. Znaczą‑
cy poziom przywiązania do rękopiśmiennictwa w życiu religijnym wy‑
nikał z  kilku powodów, wśród których wskazać warto: 1)  ograniczony 
dostęp do czcionek arabskich i brak rodzimego drukarstwa muzułmań‑
skiego; 2) wielojęzyczność i  korzystanie ze zmodyfikowanego alfabe‑
tu arabskiego na potrzeby zapisu w językach słowiańskich; 3) niewiel‑
ki potencjał ekonomiczny i demograficzny społeczności tatarskiej, który 
utrudniał zakup orientalnych ksiąg religijnych; 4) artystyczny, a przede 
wszystkim sakralny wymiar odręcznej kaligrafii i nabożny stosunek do 
języka arabskiego (Łyszczarz, 2016, s. 90).
	 Znaczna część rękopiśmiennych tekstów religijnych uległa zniszcze‑
niu lub zaginięciu podczas II wojny światowej bądź pozostała na tere‑
nach wcielonych do ZSRR. Po 1945 r. w Polsce pozostało zaledwie kil‑
ka osób, które potrafiły wytwarzać tego typu materiały, przez co wartość 
rękopisów, jako zabytków kultury tatarskiej, w  istotny sposób wzrosła. 
Rękopiśmiennictwo polskich Tatarów charakteryzowała wielość typów 
i zróżnicowana treść. Po II wojnie światowej w zbiorach prywatnych po‑
zostały głównie materiały najbardziej popularne i przeznaczone do oso‑
bistego, codziennego użytku. Do czasów współczesnych zachowały się 
zatem przede wszystkim: 1) modlitewniki (chamaiły); 2) amulety ochron‑
ne w formie zwoju noszonego przy sobie (hramotki); 3) zwoje modlitew‑
ne wkładane osobie zmarłej do grobu (daławary); 4) kartki z zapisanymi 
modlitwami o charakterze magicznym lub leczniczym (nuski). Najrzadsze 
i najcenniejsze zabytki rękopiśmiennictwa – tj. 5) podręczniki do nauki re‑
cytacji Koranu (tedżwidy), a zwłaszcza 6) komentarze koraniczne (tefsiry) 
oraz 7) katechizmy doktryny religijnej islamu, wzbogacone o elementy li‑
terackie (kitaby) – obecnie są w posiadaniu nielicznych rodzin tatarskich 
oraz instytucji muzealnych i archiwów w Polsce i za granicą. Materiały 
te przestały pełnić funkcję użytkową w praktyce religijnej i  katechetyce 
także dlatego, że polscy Tatarzy, w wyniku zanikania własnych tradycji, 
w większości przypadków utracili umiejętność odczytywania starych do‑
kumentów. Szansa na zmianę i ponowne włączenie tych materiałów do 
procesu nauczania religii muzułmańskiej pojawiła się wraz z rozwojem ki‑
tabistyki oraz planami udostępnienia zabytków szerokiemu gronu odbior‑
ców poprzez archiwizację cyfrową (Łyszczarz, 2016, s. 90-91).
	 Po II wojnie światowej rękopiśmiennictwo religijne polskich Tatarów 
zostało z  konieczności zastąpione przez druki ulotne. W  materiałach 
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tych dominują teksty w języku polskim zawierające fragmenty oriental‑
ne, spisane głównie alfabetem łacińskim. W porównaniu do zabytków hi‑
storycznych w materiałach tych zanikła obecność dialektów kresowych 
oraz alfabetu arabskiego. W wyniku postępującej asymilacji z polskim 
kręgiem kulturowym oraz osłabienia tradycyjnej wiedzy religijnej teks‑
ty ulegały dalszemu uproszczeniu, czego wyrazem było wprowadzenie 
zapisu łacińskiego, a następnie jego dominacja ilościowa w stosunku 
do partii spisanych po arabsku. Materiały dydaktyczne przyjmowały naj‑
częściej formę modlitewników, w dużej mierze odpowiadających ukła‑
dem dawnym chamaiłom. Zawierały one spis najważniejszych modlitw, 
pogrupowanych na działy ze względu na okoliczności ich odmawiania. 
W  broszurach tych można było odnaleźć także pouczenia dotyczące 
sposobu wykonywania ablucji i następującej po niej modlitwy dziennej 
i świątecznej, obchodzenia świąt (zwłaszcza prowadzenia postu w mie‑
siącu Ramadan i przekazywania jałmużny – zakat al-Fitr), a także ogól‑
ne informacje charakteryzujące islam (zasady wiary i główne założenia 
doktrynalne). Czasami materiały dydaktyczne przyjmowały formę sufo‑
rek, czyli podręczników do nauki recytacji Koranu, w których uczono za‑
pisu i czytania liter arabskich, łączenia ich w wyrazy i właściwego wyma‑
wiania słów. W broszurach tych znajdowały się ponadto sury koraniczne 
(z reguły sura Otwierająca oraz wybór krótkich sur końcowych) w trans‑
literacji alfabetem łacińskim oraz w tłumaczeniu na język polski, czasem 
także z oryginalnym zapisem arabskim. Piśmiennictwo religijne polskich 
Tatarów w okresie PRL miało charakter dokumentów przeznaczonych 
do użytku wewnętrznego, nie było zatem rejestrowane w bazie ISBN ani 
objęte regulacjami prawa autorskiego. Broszury te były nieoficjalnie po‑
wielane i dystrybuowane przez działaczy MZR w obrębie własnego śro‑
dowiska. Oddziaływanie tych materiałów, w związku z  rozproszeniem 
po wojnie społeczności tatarskiej, było ograniczone do wymiaru lokalne‑
go. Pewne tylko uzupełnienie stanowić mogły popularnonaukowe publi‑
kacje o islamie wydawane z inicjatywy polskich orientalistów. Miały one 
jednak zdecydowanie religioznawczy, a  nie katechetyczny charakter 
(Łyszczarz, 2016, s. 91-92).
	 W wyniku transformacji ustrojowej i demokratyzacji życia publiczne‑
go w  Polsce muzułmanie, aby usprawnić realizację procesu naucza‑
nia, przystąpili do publikowania własnych wydawnictw. Priorytetem dla 
MZR oraz organizacji studenckich (SSMwP i MSKK), funkcjonujących 
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obecnie w orbicie LM, było stworzenie własnego podręcznika do nauki 
religii muzułmańskiej. Pomimo upływu 30 lat cel ten nie został jednak 
w pełni osiągnięty. Szczególnie istotne znaczenie ma ten fakt w przy‑
padku MZR, który planował przygotowanie podręcznika z szacunkiem 
odnoszącego się do specyficznego modelu tatarskiej religijności i  za‑
wierającego elementy dziedzictwa kulturowego obecne niegdyś w za‑
bytkach rękopiśmiennictwa. Jak dotąd takie materiały dydaktyczne nie 
powstały. 
	 W procesie nauczania religii w społeczności tatarskiej wykorzystuje 
się obecnie głównie najnowsze publikacje, które zostały wydane w mi‑
nionych kilku latach. Spośród nich największe znaczenie ma czteroto‑
mowa seria podręczników przygotowanych i wydanych w Turcji dzię‑
ki wsparciu wydawnictwa Erkam (por. Salman, Yilmaz, Özdirek, 2018). 
Książki te wyróżnia dbałość o stronę edytorską (format A4, duże czcion‑
ki) i bogata szata graficzna, obecność licznych odwołań do Koranu i sun‑
ny, opowiadania i  czytanki, wykorzystywanie nowoczesnych form dy‑
daktycznych (wyodrębnienie najważniejszych partii materiału poprzez 
schematy i  tabele), umieszczenie pytań do dyskusji i  ćwiczeń, a  tak‑
że szeroki zakres podejmowanych zagadnień teoretycznych (odwołują‑
cych się do kwestii doktrynalnych) i praktycznych (przybliżających ob‑
rzędowość). W  podręczniku omówione zostały problemy: oddawania 
czci Bogu, obowiązków i odpowiedzialności muzułmanina, czystości ry‑
tualnej, modlitwy (tom I), Ramadanu i postu, obowiązkowej jałmużny, 
pielgrzymki do Mekki, ofiary kurbanowej (tom II), islamu jako religii, zna‑
czenia wiary w Boga, aniołów (tom III), Świętych Ksiąg, życia wiecznego 
i przeznaczenia, istoty Koranu (tom IV). Mając na względzie niewątpliwe 
zalety tej publikacji, trzeba jednak zaznaczyć, iż Moja wspaniała religia 
jest standardowym podręcznikiem omawiającym religię muzułmańską 
w jej globalnym wymiarze. Poza tym nie udało się pomieścić w tej pub‑
likacji wszystkich zagadnień znajdujących się w  przygotowanej przez 
MZR podstawie programowej nauczania religii muzułmańskiej. 
	 Dlatego też, jako uzupełnienie tych materiałów, nauczyciele korzy‑
stają na lekcjach religii z wielu pozycji o różnym stopniu szczegółowo‑
ści, wydanych w ostatnich latach przez MZR. Wśród nich znajdują się 
książki i broszury finansowane przez podmioty zagraniczne, wydane we 
współpracy z: Erkamem, tureckim Ministerstwem do spraw Religii, fun‑
dacją rodziny emira Abu Zabi ze Zjednoczonych Emiratów Arabskich 
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(Zayed House for Islamic Culture), a także międzynarodową organiza‑
cją Al-Kitabat al-Islamijja. Materiałami pomocniczymi w dydaktyce na‑
uki religii są także publikacje własne Związku. Przydatne podręczniki, 
które wyróżnia duża liczba ćwiczeń aktywizujących młodszych uczniów, 
wydała również MGW w Warszawie. Nie mają one jednak komplekso‑
wego charakteru, ponieważ skupiają się tylko na dwóch, choć niewątp
liwie istotnych, zagadnieniach (pielgrzymka do Mekki i postać proroka 
Muhammada).
	 Nauczyciele przygotowujący się do prowadzenia zajęć z religii mu‑
zułmańskiej korzystają ponadto z  archiwalnych materiałów wydanych 
w  latach 90. przez MZR we współpracy z międzynarodowymi organi‑
zacjami muzułmańskimi, jak np. Światowym Zgromadzeniem Młodzie-
ży Muzułmańskiej (World Assembly of Muslim Youth). W  tym wypad‑
ku istotną rolę odgrywają względy sentymentalne i pamięć o lekcjach, 
w których uczestniczyli w młodości. Wśród najczęściej wspominanych 
podręczników znalazła się książka pt. Jak czytać Kur’an i o dziennych 
modlitwach w islamie (por. Demirović, Silajdžić, Trebinjac i Hadžyabdić, 
1992). Był to pierwszy opublikowany drukiem po wojnie tedżwid wspo‑
magający naukę arabskiego jako języka liturgicznego. Ważne miejsce 
zajmowała także publikacja pt. Islam dla najmłodszych (por. Sarwar, 
1990). Był to z kolei pierwszy podręcznik, którego szata graficzna, od‑
powiedniej wielkości czcionki oraz przystępna forma prezentowania tre‑
ści dydaktycznych pozwalały na bezpośrednie wykorzystanie go w pro‑
cesie nauczania już na początkowym etapie kształcenia. 
	 Szczególne miejsce w muzułmańskiej pedagogice, jako użyteczna 
pomoc dydaktyczna do nauki praktycznych aspektów religijności, zaj‑
mują przewodniki ukazujące wiele zagadnień związanych z  modlitwą 
w  islamie. Niewielki format, układ zawartości oraz treść tych materia‑
łów stanowią nawiązanie do tradycji rękopiśmiennych chamaiłów oraz 
do powojennych druków ulotnych. Współczesne modlitewniki są jednak 
publikacjami drukowanymi w  języku polskim (wraz z zapisem sur Ko‑
ranu w  języku arabskim i  transkrypcją modlitw w alfabecie łacińskim, 
w sposób oddający specyfikę wymowy języka polskiego), wykorzystu‑
jącymi techniczne możliwości wzbogacenia szaty graficznej o  ilustra‑
cje. W podręcznikach tych znalazły się zatem schematy przedstawiają‑
ce czynności, które należy wykonać przed przystąpieniem do modlitwy 
(rytualna ablucja: mała – łudu i duża – guśl) oraz sposób prowadzenia 
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modlitw (pozycje ciała przyjmowane podczas odprawiania poszczegól‑
nych rakatów). Pierwszy modlitewnik ukazał się w 1990 r. jako suple‑
ment do „Życia Muzułmańskiego”, w kolejnych latach wydane zostały 
kolejne tego typu materiały, a także suforki oraz fonetyczne transkrypcje 
Koranu i poszczególnych jego sur z inicjatywy M. Czachorowskiego. 
	 W ramach lekcji religii muzułmańskiej bardzo istotne znaczenie ma 
nauka czytania Koranu w języku arabskim, pojmowana jako czynność 
o charakterze sakralnym. Poznawanie założeń doktrynalnych odbywa 
się natomiast poprzez lekturę źródeł po polsku, a następnie ich analizę. 
W przypadku polskich Tatarów preferowane jest najpopularniejsze, filo‑
logiczne tłumaczenie Koranu autorstwa J. Bielawskiego (1986). Od nie‑
dawna (2018) towarzyszy mu literacki przekład M. Czachorowskiego. 
W środowisku tzw. nowych muzułmanów wykorzystywana jest również 
praca J. Bielawskiego, a także dzieło translatorskie A. Ünala, w polskim 
opracowaniu J. Surdela (2013). Warto dodać, że LM wydała natomiast 
duży, liczący 2230 tradycji, wybór hadisów al-Buchariego, wchodzących 
w skład sunny (2018).
	 Duża liczba tytułów poświęconych islamowi i nauczaniu religijnemu, 
które ukazały się ostatnio z inicjatywy MZR, to względnie nowe zjawisko. 
Polscy Tatarzy, od początku lat 90. aż po początek drugiej dekady obec‑
nego stulecia, wydawali przede wszystkim pozycje poświęcone historii 
osadnictwa, tradycjom i dziedzictwu kulturowemu grupy. Wyraźne oży‑
wienie nastąpiło z inicjatywy muftiego T. Miśkiewicza, kiedy to w działal‑
ność wydawniczą MZR zaangażował się M. Czachorowski. Na długolet‑
ni brak publikacji wiążących się z problematyką religijną wpływ wywarło 
kilka czynników: 1) Tatarzy nie posiadali wielkich tradycji wydawniczych 
w zakresie literatury muzułmańskiej i pedagogiki religii – w międzywojniu 
udało im się opublikować tylko trzy niewielkie pozycje książkowe (bro‑
szury), a po II wojnie światowej w zasadzie żadnej; 2) lata 90. w przypad‑
ku polskich Tatarów to okres ożywienia etniczności i podkreślania dumy 
z własnego pochodzenia, które w okresie PRL-u było często ukrywane; 
3) po 1989 r. nastąpiło również pobudzenie religijności Tatarów, ale spo‑
wodowane było ono w dużej mierze zewnętrznym impulsem, w postaci 
ożywionej działalności misyjnej tzw. środowiska nowych muzułmanów, 
które uczyło tatarskie dzieci i młodzież podstaw islamu na lekcjach reli‑
gii, a także przygotowało wiele publikacji popularyzujących wiarę muzuł‑
mańską według modelu bliskowschodniej ortodoksji. 
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	 Wszystkie publikacje wydane przez MZR w okresie ostatnich kilku‑
nastu lat zostały zdigitalizowane i  udostępnione w  dwóch archiwach 
cyfrowych. W  pierwszym (bibliotekatatarska.pl) zgromadzono książki, 
czasopisma, broszury i  inne materiały poświęcone etniczności, histo‑
rii osadnictwa i kulturowemu dziedzictwu Tatarów, natomiast w drugim 
znalazły się wspomniane publikacje dotyczące islamu (biblotekamuzul‑
manska.pl). 
	 Środowisko tzw. nowych muzułmanów, skupione wokół LM, w dzia‑
łalności katechetycznej do niedawna wykorzystywało tłumaczony na ję‑
zyk polski przez SSMwP sześcioczęściowy skrypt pt. Podstawy wycho-
wania islamskiego, który opierał się na tradycyjnej metodzie nauczania 
(por. Małlałi, 2000-2001). Materiał był w  nim podzielony na jednostki 
lekcyjne i bazował na prostym schemacie, według którego zajęcia roz‑
poczynały się od przeczytania krótkiego opowiadania (ilustrującego 
wybrany problem teologiczny) lub prostego wytłumaczenia czynności 
związanych z praktyką religijną, kilku pytań do dyskusji, a następnie od‑
bywała się pamięciowa nauka kolejnych wersetów Koranu, hadisów lub 
modlitw. W materiałach tych były zatem obecne elementy wykładu teo‑
retycznego, nauka czynności obrzędowych i poznanie źródeł wiary. Po‑
znawaniu wiedzy – dość skomplikowanej jak na poziom szkoły podsta‑
wowej – nie towarzyszyły jednak żadne ćwiczenia pozwalające utrwalić 
nabyte informacje. Było to szczególnie uciążliwe w przypadku prowa‑
dzenia działalności katechetycznej wśród najmłodszych uczniów.
	 Zupełnie inny charakter ma natomiast nowoczesny podręcznik opra‑
cowany przez polską konwertytkę I. Abi Issę (por. Abi Issa, 2011; Abi 
Issa, 2012), który miał zastąpić skrypty F.  Małalałiego. Podobnie jak 
w przypadku cyklu książek pt. Moja wspaniała religia (por. Salman, Yil‑
maz i  Özdirek, 2018), wydane jak dotąd dwa tomy książki pt. Islam. 
Podręcznik dla dzieci (poziomy 0 i 1) są dostosowane pod względem 
edytorskim, graficznym i  merytorycznym do możliwości poznawczych 
najmłodszych dzieci (ćwiczenia w  formie zabawy, gry, kolorowanki). 
Treści obecne w  podręczniku zostały zogniskowane wokół: muzuł‑
mańskiej koncepcji Boga, roli osoby Muhammada, życiorysu proroka 
islamu, charakterystyki Koranu, wybranych sur (Otwierająca, Szcze‑
rość wiary, Obfitość), pięciu filarów wiary, podstaw modlitwy i  ablucji, 
roli meczetu w życiu muzułmanina, charakterystyki miejsc związanych 
z pielgrzymką, a także podstaw etyki (m.in. szacunek wobec rodziców, 
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pomoc osobom starszym, opieka nad słabszymi, litość dla zwierząt, tro‑
ska o schludny wygląd, zasady obowiązujące podczas jedzenia). Za‑
kres materiału obecny w dwóch częściach książki Islam. Podręcznik dla 
dzieci jest w zasadzie taki sam, występujące różnice dotyczą jedynie 
stopnia szczegółowości prezentowanych zagadnień i  rodzaju propo‑
nowanych ćwiczeń. Tym, co niewątpliwie wyróżnia podręcznik, są bez‑
pośrednie odniesienia do kwestii związanych z wychowaniem obywa‑
telskim. W  materiałach dydaktycznych znalazło się miejsce m.in. dla 
ochrony praw zwierząt, a także powiązania czystości, rozumianej stan‑
dardowo poprzez odniesienia do rytuału obmycia rytualnego, z  troską 
o porządek przestrzeni publicznej. W rozdziale „Moja Ojczyzna” wska‑
zane zostały natomiast polskie symbole narodowe jako podstawa po‑
staw patriotycznych. Na podstawie rysunków zawartych w  książkach 
Islam. Podręcznik dla dzieci powstał zeszyt kolorowanek dla dzieci. Po‑
mocą w nauce religii dla najmłodszych dzieci może być również pierw‑
sze i jedyne jak dotąd opowiadanie, które miało rozpocząć cykl Przygód 
Omara, odnoszących się do przesłania etycznego islamu.
	 W przypadku LM dotychczasowy brak kolejnych części podręcznika 
autorstwa I. Abi Issy powoduje, że nauczyciele mają problem z doborem 
odpowiednich materiałów dydaktycznych do nauki religii dla starszych 
dzieci i młodzieży. W procesie dydaktycznym wykorzystywane są za‑
tem wspomniane wcześniej publikacje LM i MZR, podręczniki adreso‑
wane do konwertytów, a przede wszystkim liczne wydawnictwa wyda‑
wane od początku lat 90. przez organizacje studentów muzułmańskich 
w  Polsce. Książki i  broszury, które  – dzięki wsparciu rządów państw 
arabskich z Zatoki Perskiej – ukazały się wówczas w dość dużych, kilku‑
tysięcznych nakładach, miały na celu popularyzację religii w społeczeń‑
stwie polskim, propagowanie informacji o  islamie oraz kształtowanie 
opinii publicznej. Za pośrednictwem tych publikacji islam prezentowany 
jest jednak w formie ortodoksyjnej, bliskiej nurtom salafickim. Wśród au‑
torów książek i broszur znaleźli się bowiem radykalnie konserwatywni 
teologowie m.in. S. Kutb, H. al-Banna, S.A.A. al-Maudui, A. al-Tantawi. 
Ze względu na brak dostosowania tych książek do potrzeb dydaktycz‑
nych nie można ich uznać za podręczniki. Publikacje te mają charakter 
teologiczny, ale intencje towarzyszące ich przygotowaniu spowodowa‑
ły, że sytuują się raczej w kręgu literatury apologetycznej, agitacyjnej 
i polemicznej w stosunku do innych religii (zwłaszcza chrześcijaństwa 



209Pedagogika religii w tradycji polskich wyznawców islamu

np. w obszarze statusu osoby Jezusa). Wykorzystywane są one zatem 
w działalności misyjnej (dawah), ukierunkowanej na konwertytów.

Refleksja systematyczna z wnioskami 
i rekomendacjami
Zaprezentowana w niniejszym haśle, na przykładzie polskich wyznaw‑
ców islamu, koncepcja pedagogiki religii muzułmańskiej została zog‑
niskowana na dwóch największych i bezsprzecznie dominujących śro‑
dowiskach sunnickich  – polskich Tatarach (skupionych w  MZR) oraz 
imigrantach z krajów muzułmańskich i konwertytach (członkach i sym‑
patykach LM). W analizie zostali pominięci szyici działający w Stowarzy‑
szeniu Jedności Muzułmańskiej oraz Islamskim Zgromadzeniu Ahl-ul‑
-Bayt. Powodem takiego stanu rzeczy była: 1) niewielka liczebność tej 
grupy muzułmanów (w sumie około 150 osób); 2) nikła działalność wy‑
dawnicza w zakresie publikacji teologicznych, które mogłyby mieć zasto‑
sowanie dydaktyczne; 3) przede wszystkim jednak brak sformalizowanej 
działalności katechetycznej. Pominięto również ruch Ahmadijja (działają‑
cy w Polsce już w międzywojniu, niejawnie od 1975 r., a od 1990 r. zare‑
jestrowany jako Stowarzyszenie Muzułmańskie „Ahmadiyya”). Ten kon‑
trowersyjny nurt wykracza jednak poza kanoniczny islam, zatem należy 
postrzegać go w kategoriach nowego ruchu religijnego. Przedstawiciele 
Ahmadijji uważają się za wspólnotę zreformowanych muzułmanów, co 
spotkało się z oporem, a nawet represjami ze strony ortodoksyjnych mu‑
zułmanów, jako niedozwolona innowacja (bida).
	 We współczesne tendencje rozwojowe pedagogiki religii w  islamie 
wpisuje się także perspektywa edukacji muzułmańskiej, która zosta‑
ła w interesujący sposób przedstawiona w koncepcji Fethullaha Güle‑
na. Sympatycy i  współpracownicy tego myśliciela działają globalnie, 
a  w  Polsce poprzez stowarzyszenie Dunaj Instytut Dialogu. F.  Gülen 
połączył duchowość muzułmańską, inspirowaną mistyką suficką, z pro‑
mowaniem licznych wartości, które mają się przyczynić do właściwe‑
go wychowania młodego pokolenia. Program pedagogiczny tego chary‑
zmatycznego tureckiego intelektualisty zorientowany jest na wspieranie 
aktywności obywatelskiej, dzięki której możliwa jest pokojowa koegzy‑
stencja, dobrobyt i  harmonia, budujące podstawy ładu społecznego. 
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F.  Gülen bardzo mocno zaangażował się działania na rzecz dialogu 
międzyreligijnego, czego efektem było m.in. spotkanie z Janem Pawłem 
II w 1998 r. Zbliżenie judaizmu, chrześcijaństwa i islamu jest, według tu‑
reckiego myśliciela, możliwie poprzez poszukiwanie tego, co łączy Ludy 
Księgi, oraz akcentowanie wspólnego pochodzenia religii, które wyro‑
sły z dziedzictwa Abrahama. Koncepcja F. Gülena jest interesującą od‑
powiedzią na wyzwania współczesnego świata. Na uwagę zasługuje 
zwłaszcza wyraźny głos sprzeciwu wobec kryzysu moralnego, konflik‑
tów i przemocy. Niestety ta niewątpliwie nowatorska koncepcja, odpo‑
wiadająca duchowi naszych czasów, została wprzęgnięta w wir wielkiej 
polityki. Choć poglądy polityczne F. Gülena były bliskie neoosmanizmo‑
wi, to nurt angażujący szerokie masy w zorganizowany ruch społeczny 
(o częściowo utajonej strukturze) został przez władze tureckie uzna‑
ny za niebezpieczną organizację (muzułmańską formę masonerii) i od 
2016 r. poddany represjom. W wyniku tych działań ruch ograniczył swo‑
ją aktywność, czego przejawy widoczne są również w Polsce (por. Sa‑
kowicz, 2014).
	 Wraz z  postępem technologicznym i  cywilizacyjnym, który doty‑
ka wszystkich sfer życia, zaczęły się zmieniać formy pedagogiki religii 
muzułmanów. Te globalne trendy w coraz większym stopniu oddziałują 
na edukację polskich wyznawców islamu. W przypadku lekcji religii, po 
wielu latach niedoborów materiałów dydaktycznych, muzułmanie mają 
nareszcie możliwość dostępu do różnorodnych podręczników. Nastą‑
piła też pluralizacja ich treści, w  związku z  czym prezentują one co‑
raz bardziej zróżnicowany obraz religii. Wyraźnie widoczne jest również 
odchodzenie od pamięciowej nauki materiału w  kierunku nowoczes‑
nych metod kształcenia, opartych na operowaniu obrazem, pracach 
plastycznych i  zajęciach muzycznych. Lekcje religii są coraz częściej 
uzupełniane przez warsztaty kulturowo-edukacyjne aktywizujące ucz‑
niów. Zmiana nastąpiła również w przypadku pedagogiki religii zorien‑
towanej na osoby dorosłe, przede wszystkim Polaków konwertytów. Dla 
tej grupy muzułmanów ważnym źródłem pozyskiwania wiedzy o islamie 
stały się doroczne zjazdy i  konferencje tematyczne przygotowywane 
przez działaczy LM. Postępująca informatyzacja spowodowała ponad‑
to, że dla osób, które przyjęły islam, a nie mają bezpośredniego kontak‑
tu z  muzułmanami i  lokalnymi ośrodkami organizacji muzułmańskich, 
podstawowym sposobem pozyskiwania informacji o  islamie są profile 
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muzułmańskie funkcjonujące w  mediach społecznościowych oraz ka‑
nały tematyczne internetowych kaznodziei. Niestety nabywanie wiedzy 
o islamie za pośrednictwem serwisu Facebook oraz opinii wyrażanych 
przez tzw. wykładowców na platformie YouTube, choć niewątpliwie jest 
łatwiejsze, szybsze i przyjemniejsze niż tradycyjne lekcje religii i samo‑
dzielne studia nad literaturą przedmiotu, to jednak wiąże się z ryzykiem, 
które bezpośrednio odnosi się do jakości pozyskiwanych materiałów. 
Poprzez algorytmy informatyczne nieświadomym użytkownikom ofero‑
wane są najbardziej popularne kanały internetowych celebrytów, wśród 
których obecne są treści radykalne (głównie salafickie) i fikcyjne (fake 
news). Zamiast edukować, manipulują one odbiorcą i powodują przyj‑
mowanie błędnego wyobrażenia o religii. Przekazy te często prezentują 
wykrzywiony obraz otaczającego świata poprzez instrumentalnie stoso‑
wane przesłanki ideologiczne o fundamentalistycznym zabarwieniu.

Bibliografia

Abi Issa, I. (2011). Islam. Podręcznik dla dzieci. Część  I. Warszawa: 
Liga Muzułmańska w RP.

Abi Issa, I. (2012). Islam. Podręcznik dla dzieci. Poziom O. Warszawa: 
Liga Muzułmańska w RP.

Bogdanowicz, R., Banasiak, J., Sulkiewicz, D., Półtorzycki, R. i Alek‑
sandrowicz, J. (współp.). (2009a). Podstawa programowa naucza-
nia religii muzułmańskiej. Białystok: Muzułmański Związek Religij‑
ny. Pozyskano z: http://www.mzr.pl/pl/pliki/pdst_prog.pdf (dostęp: 
25.11.2019).

Bogdanowicz, R., Banasiak, J., Sulkiewicz, D., Półtorzycki, R. i Aleksan‑
drowicz, J. (współp.) (2009b). Program nauczania religii muzułmań-
skiej. Białystok: Muzułmański Związek Religijny. Pozyskano z: http://
www.mzr.pl/pl/pliki/prog_nauczania.pdf (dostęp: 25.11.2019).

Danecki, J. (2000). Mahomet. Mądrości Proroka. Warszawa: Wydawnic
two Akademickie Dialog.

Demirović, I., Silajdžić, H.Ć., Trebinjac, H.I. i Hadžyabdić, H.N. (1992). 
Jak czytać Kur’an i o dziennych modlitwach w islamie. Białystok: Mu‑
zułmański Związek Religijny w RP.

Kozłowska, J. (1999). Mahomet. O małżeństwie, kupcach i dobrym wy-
chowaniu. Warszawa: Wydawnictwo Akademickie Dialog.

Łyszczarz, M. (2013). Młode pokolenie polskich Tatarów. Studium 
przemian generacyjnych młodzieży w  kontekście religijności 



212 Michał Łyszczarz

muzułmańskiej oraz tożsamości etnicznej. Olsztyn–Białystok: Ka‑
tedra Socjologii UWM w Olsztynie, Muzułmański Związek Religijny 
w RP.

Łyszczarz, M. (2016). Znaczenie piśmiennictwa religijnego we współ‑
czesnym życiu polskich Tatarów. W: M. Krajewska, J. Kulwicka-Ka‑
mińska i  A.  Szulc (red.), Święte księgi judaizmu, chrześcijaństwa 
i islamu w słowiańskim kręgu kulturowym. Prace dedykowane Profe-
sorowi Czesławowi Łapiczowi. Tom 2. Księgi wyznawców judaizmu 
i islamu. Historia – socjologia – sztuka. Toruń: Wydawnictwo Nauko‑
we Uniwersytetu Mikołaja Kopernika, 87-119.

Małlałi, F. (2000-2001). Podstawy wychowania islamskiego. Część 1-6 
dla szkoły podstawowej. Białystok: Stowarzyszenie Studentów Mu‑
zułmańskich w Polsce.

Pachniak, K. (2010). Nauka i kultura muzułmańska i jej wpływ na śred-
niowieczną Europę. Warszawa: Collegium Civits, Wydawnictwo Trio.

Pachniak, K. (2011). Nauka własna i zapożyczona. Polityka. Pomocnik 
Historyczny (Historia Arabów. 14 wieków cywilizacji, której nie zna‑
my), nr 11, 47-52.

Pawlic-Miśkiewicz, B. (2018). Performance of Identity of Polish Tatars. 
From Religious Holidays to Everyday Rituals. Berlin: Peter Lang In‑
ternationaler Verlag der Wissenschaften.

Sakowicz, E. (2014). Muzułmańska edukacja i  wychowanie. Pedago-
giczna wizja M. Fethullaha Gülena. Białystok: Wydawnictwo i Dru‑
karnia Libra, Dunaj Instytut Dialogu.

Salman, F., Yilmaz, N. i  Özdirek, R. (2018). Moja wspaniała religia. 
Część 1-4. Stambuł: Wydawnictwo Erkam.

Sarwar, G. (1990). Islam dla najmłodszych. Wiedeń–Warszawa: Świato‑
we Zgromadzenie Młodzieży Muzułmańskiej.

Talib, A. (2012). Nahdż al-Balagha. Tłum. A. Miernik. Birmingham: Al‑
-Mahdi Institute.

Wróblewska, U. (2012). Oświata Tatarów w Drugiej Rzeczypospolitej. 
Warszawa: Wydawnictwo Naukowe Semper.

Yahya, H. (2002). Cuda Koranu. Pozyskano z: https://www.muzulmanie.
com/pliki/cuda_koranu.pdf (dostęp: 25.11.2019).


