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Abstract
The Beginnings of the Christian and Islamic Traditions in Crimea 
in the Journalism and Historiography of the Crimean Tatars

The purpose of this article is to present the main theses of Crimean Tatar journalists and historians 
regarding the beginnings of Christianity and Islam in Crimea. These authors treat not only the early 
history of Islam, but also history of Christianity in the peninsula as part of their heritage. They per-
ceive the historical fate of the Crimean Christians as part of the history of the Crimean Tatar nation. 
On the other hand, Russian historians’ description of the early Christian heritage of Crimea as part 
of their own heritage is seen as an abuse and falsification of history by Crimean Tatar authors. In 
the journalism and historiography of the Crimean Tatars there are tendencies to accept as indisput-
able certain historical sources regarding the Islamisation of the Crimean peninsula that leave a lot 
of room for interpretation or may be considered by most historians as apocrypha, or examples of 
oral tradition and folk history rather than real historical facts.
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Wprowadzenie

Kwestia genezy chrześcijaństwa i islamu na Krymie jest kluczowa dla zrozumienia 
trwającego od 1991 roku tożsamościowego, historycznego i politycznego sporu Tata-
rów krymskich z Rosjanami o „prawo” do kulturowego dziedzictwa Półwyspu Krym-
skiego. W powszechnej opinii ci pierwsi postrzegani są jako przedstawiciele religii 
muzułmańskiej, ci drudzy jako reprezentanci prawosławia. W okresie poradzieckim 
doszło do zderzenia trzech narracji o Krymie – Rosjan, Ukraińców i Tatarów krym-
skich, jako trzech najliczniejszych, a jednocześnie uważanych oficjalnie za „gospo-
darzy” krymskiej autonomii, narodów1. Debata toczyła się przede wszystkim w me-
diach, publicystyce, a także literaturze naukowej i popularnonaukowej. W przypadku 
narracji ukraińskiej, mimo dość pokaźnej liczby publikacji wykazujących związki 
Krymu z Ukrainą, po 1991 roku pozostawała ona wciąż w cieniu narracji rosyjskiej. 
Ta ostatnia zawłaszczyła też w dużej mierze tożsamość prawosławną, zrównując ją 
znaczeniowo z rosyjską2. W percepcji rosyjskich nacjonalistów Ukraińcy i Białorusi-
ni wraz z Rosjanami stanowią część wielkiego, prawosławnego narodu rosyjskiego3. 
Z kolei Tatarzy krymscy postrzegani byli – zarówno przez Rosjan, jak i Ukraińców – 
zazwyczaj jako „obcy”, przedstawiciele „cudzej”, a często także „wrogiej”, „niosącej 
zagrożenie” cywilizacji islamu4.

Celem artykułu jest zwięzły przegląd punktów widzenia autorów krymskotatar-
skich – historyków i publicystów – dotyczących wczesnych etapów chrystianizacji 
i  islamizacji Krymu. W tekście pojawią się także odniesienia do prac autorów in-
nych narodowości, w tym zwłaszcza Rosjan i Ukraińców, gdyż nierzadko publikacje 
historyczne mają zbiorowe autorstwo, w tym osób narodowości krymskotatarskiej, 
ukraińskiej i rosyjskiej. Wówczas wyabstrahowanie narodowych narracji nie jest 
w pełni możliwe. Niemniej zadaniem niniejszego artykułu pozostaje przedstawienie 
głównych tez krymskotatarskich publicystów i historyków dotyczących początków 
chrześcijaństwa i  islamu na półwyspie. Perspektywa Tatarów krymskich pozostaje 
wciąż o wiele mniej znana, a ich narracje o wiele mniej słyszalne niż głosy ich ukra-
ińskich i rosyjskich sąsiadów.

Artykuł nie analizuje dorobku autorów tureckich krymskotatarskiego pochodzenia, 
takich jak Halil İnalcık czy İsmail Otar, publikujących w Republice Turcji. Historio-
grafia tworzona w Turcji przez naukowców o korzeniach krymskich jest także częś-
cią kulturalnego i naukowego dziedzictwa Tatarów krymskich. Jednocześnie jednak 
pozostaje też uwarunkowana przez inną tradycję, a więc zwłaszcza kontekst i optykę 
Imperium Osmańskiego. Dzieje Chanatu Krymskiego sprzed osmańskiego podboju 
w 1478 roku, a tym bardziej wcześniejszy okres w dziejach półwyspu, nie były dla 

1  W konstytucji Autonomicznej Republiki Krymu z 1998 r. jako języki urzędowe wymienione są 
ukraiński i rosyjski. W tekście znajduje się też wzmianka, że język krymskotatarski na żądanie obywatela 
również może być wykorzystywany w urzędowych dokumentach.

2  I. Borowik, Jak w witrażach. Tożsamość a religia w biografiach Tatarów Krymskich, Rosjan i Po-
laków na Krymie, Warszawa 2013, s. 64.

3  A. Sołżenicyn, Jak odbudować Rosję? Refleksje na miarę moich sił, tłum. J. Zychowicz, Kraków 1991.
4  D. Skorupa, Stosunki polsko-tatarskie 1595–1623, Warszawa 2004, s. 11.
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osmańskich, a także tureckich historyków z okresu Republiki głównym przedmio-
tem zainteresowania. W konsekwencji ich prace koncentrują się właśnie na epoce 
wpływów osmańskich na Krymie. Proces chrystianizacji, a także islamizacji Krymu 
przypada zaś na wcześniejsze stulecia. W kronikach z czasów osmańskich tematyka 
epoki czyngisydzkiej, a więc panowania Złotej Ordy na Krymie i Chanatu Krymskie-
go, jest obecna, ale raczej jako wprowadzenie do opisu epok późniejszych bądź jako 
wyjaśnienie rodowodu chanów krymskich. Przykładem może być Historia krajów 
chana Tatarów, Dagestanu, Moskwy i stepu kipczackiego autorstwa Kefelego Ibrahi-
ma Efendiego, opracowana współcześnie przez İsmaila Otara5.

Początki chrystianizacji Krymu

Wczesne wejście Krymu w obręb cywilizacji chrześcijańskiej6 jest poważnym argu-
mentem dla prawosławnych Rosjan przemawiającym za „prawosławnością” tej ziemi, 
zwykle utożsamianą także z jej „rosyjskością”. Greckie miasto Chersonez (w śred-
niowieczu zwane Chersonem, a w ruskich latopisach7 Korsuniem) od XIX wieku po-
wszechnie uważane jest za kolebkę chrześcijaństwa na Rusi. Wprawdzie historycy 
nie przesądzają, czy chrzest księcia kijowskiego Włodzimierza odbył się rzeczywiście 
na Krymie czy też w Kijowie8, w pamięci historycznej Rosjan i Ukraińców dominu-
je jednak rozpowszechniona przez Cerkiew wizja Chersonezu jako miejsca początku 
chrystianizacji Rusi. Rosyjska tradycja cerkiewna mająca swe źródło w Żywocie świę-
tego Stefana Surożskiego umieszcza pierwszy chrzest ruskiego wodza i jego drużyny 
we wcześniejszym okresie – na początku IX lub nawet w końcu VIII wieku. Miał być 
nim książę nowogrodzki Brawlin, który najechał i zdobył krymskie miasto Sugdeję 
(Sudak) w końcu VIII lub na początku IX wieku. Zgodnie z legendą pogański książę 
miał cudownie nawrócić się w trakcie profanacji grobu świętego Stefana, a w rezul-
tacie być ochrzczonym przez arcybiskupa Filareta9.

Chersonez zajmuje szczególne miejsce w prawosławnej tradycji nie tylko ze wzglę-
du na chrzest księcia Włodzimierza. Miasto to miał odwiedzić sam apostoł Andrzej, 
prowadząc ewangelizację Scytii, a także czwarty biskup Rzymu Klemens (w nomen-
klaturze prawosławnej Kliment), który został tu zesłany do robót w kamieniołomie 
za panowania rzymskiego cesarza Trajana. Działalność apostolska świętego Andrzeja 
w Chersonezie miała przez wieki fundamentalne znaczenie dla ruskiej/rosyjskiej cer-
kwi prawosławnej. Według późnej redakcji ruskiego latopisu Powieści lat minionych 

5  İ. Otar, Tevāri ḫ-i Tatar Ḫan ve Daġıstān ve Mosḳov ve Deşt-I Ḳıpçak Ülkeleriniñdir. Tatar Hanı, 
Dağıstan. Moskof ve Kıpçak Ovası Ülkelerinin Tarihleridir, Eskişehir 2005, s. 11.

6  Ocena chrystianizacji Krymu jako „wczesnej” lub „późnej” jest w dużej mierze kwestią subiektywną 
i relatywną. W odniesieniu do obszaru Europy Wschodniej był to jeden z pierwszych punktów rozwoju 
chrześcijaństwa, jednak patrząc na Krym jako na część obszaru cywilizacji śródziemnomorskiej, wypada 
raczej mówić o późnej chrystianizacji.

7  Latopisy były średniowiecznymi księgami dziejopisarskimi, odpowiednikami zachodnioeuropej-
skich kronik na Rusi.

8  M. Heller, Historia Imperium Rosyjskiego, Warszawa 2002, s. 29.
9  Polsko-ukraińskie badania religii, K. Banek (red.), Kraków 2004, s. 61.
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z XII wieku apostoł miał z Krymu przybyć Dnieprem do miejsca, gdzie w przyszłości 
powstanie Kijów10. Pierwsze wzmianki o pobycie Andrzeja w Chersonezie pojawiają 
się dopiero w hagiografii tego świętego z IX wieku11. Trudno przesądzać, czy apostoł 
Andrzej w ogóle odwiedził północne wybrzeża Morza Czarnego, zwane podówczas 
Scytią – nie wspominając o Chersonezie, a tym bardziej o Rusi. Cerkiew w Konstan-
tynopolu propagowała jednak legendę o działalności apostolskiej Andrzeja w Scytii, 
Armenii, Gruzji, Rusi i Morawach, aby zagwarantować sobie kontrolę nad wszystki-
mi Kościołami Wschodu12.

Niezależnie od działań Konstantynopola miejscowe Kościoły chętnie rozwijały 
legendę o działalności apostoła Andrzeja na tych ziemiach, aby uzasadnić swoją „pier-
worodność” względem innych Kościołów chrześcijańskich13. Niektórzy współcześni 
autorzy nie wykluczają jednak prawdopodobieństwa pobytu świętego Andrzeja na 
Krymie (lub innego misjonarza o imieniu Andrzej), gdyż krymskie miasta były już 
wówczas zamieszkane przez kolonie żydowskie, a miejscowi Żydzi prowadzili akcję 
misyjną14.

Problem chrystianizacji Chersonezu był przedmiotem szeregu prac uczonych w Ro-
sji w wieku XIX i na początku XX. Jednak na ówczesnej historiografii epoki piętno 
odcisnęło kościelne, apologetyczne podejście do tego zjawiska. Polegało ono prze-
de wszystkim na bezkrytycznym podejściu do VI-wiecznego dokumentu – Żywotów 
świętych biskupów chersońskich15. Według przekazów tej kroniki działań głosicieli 
chrześcijaństwa w początkach IV wieku, ludność Chersonezu przyjęła wiarę Chrystusa 
wraz z przybyciem z Konstantynopola biskupa Kapitona w 325 roku. Przedrewolu-
cyjni uczeni przyjmowali dane Żywotów… jako pewnik i starali się – zresztą bezsku-
tecznie – odnaleźć archeologiczne dowody ostatecznej chrystianizacji Chersonezu 
już w IV wieku16. W świetle danych archeologicznych o ostatecznym zwycięstwie 
chrystianizacji w przypadku Chersonezu można mówić dopiero w VI wieku, kiedy 
miasto wraz z południowo-zachodnią częścią półwyspu zostało włączone w skład 
imperium bizantyjskiego17.

Problematyka chrześcijaństwa na Krymie w dawnych wiekach nie jest przed-
miotem licznych badań i opracowań autorów krymskotatarskich. Sami będąc mu-
zułmanami, koncentrują się oni bardziej na dziejach islamu na Krymie. Mimo to 
historia krymskich chrześcijan pozostaje w obszarze zainteresowań niektórych pub-
licystów i badaczy krymskotatarskich. Autochtoniczni chrześcijańscy mieszkańcy 
Krymu, zamieszkujący półwysep do ich exodusu w 1778 roku, postrzegani są przez 
część współczesnych Tatarów Krymskich jako jedna z grup będących krymskimi 

10  F. Sielicki, Powieść minionych lat: najstarsza kronika kijowska, Wrocław 2005.
11  A.V. Kartašev, Očerki po istorii russkoj cerkvi, t. I, Moskva 1991, s. 46.
12  Ibidem, s. 46.
13  V.M. Zubar, S.M. Soročan, U istokov hristianstva v jugo-zapadnoj Tavrike: epoha i vera, Kiev 

2005, s. 59.
14  Polsko-ukraińskie badania…, op. cit., s. 55.
15  V.M. Zubar, S.M. Soročan, U istokov hristianstva…, op. cit., s. 57–58.
16  Ibidem, s. 57–58.
17  Ibidem, s. 4.
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autochtonami (obok samych Tatarów, Karaimów i Żydów – Krymczaków)18. Z tego 
względu ich losy budzą zainteresowanie autorów krymskotatarskich. W tym kon-
tekście warto przyjrzeć się, jak Tatarzy Krymscy postrzegają początki chrześcijań-
stwa na półwyspie.

Współczesnym autorem, który szeroko podejmuje problematykę krymskiego chrześ-
cijaństwa, jest publicysta czasopisma „Gołos Kryma”, historyk i komentator politycz-
ny Ibraim Abdułłajew. Jego dziennikarskie zainteresowania obejmują przede wszyst-
kim tematykę historyczną, ale i współczesne relacje etniczne i międzywyznaniowe 
na Krymie. W 2004 roku w serii artykułów na łamach „Gołosu Kryma” Abdułłajew 
przedstawił historię stosunków etnokonfesjonalnych na Krymie od starożytności do 
aneksji półwyspu przez Rosję19. Swoją opowieść o chrześcijanach na Krymie Abduł-
łajew poprzedza krótkim opisem dziejów kościołów chrześcijańskich na świecie ze 
szczególnym uwzględnieniem różnych odłamów prawosławia. Zabieg ten ma na celu 
uświadomienie czytelnikowi istnienie wielu kościołów wschodnich poza Rosyjską 
Cerkwią Prawosławną, faktu niekoniecznie oczywistego na obszarze zdominowanym 
przez prawosławie rosyjskie. Abdułłajew następnie wspomina legendarne dzieje świę-
tego Andrzeja oraz papieża Klemensa (nie przesądzając, czy pozostają one tylko le-
gendą, czy są odbiciem wydarzeń historycznych). Krymskotatarski autor nie stara się 
negować czy też pomijać ważnych epizodów z historii chrześcijaństwa na Krymie20. 
Dla Abdułłajewa są to jednak dzieje jego własnych przodków – Tatarów krymskich, 
a nie prawosławnych Rosjan. Stara się on wykazać, że proces chrystianizacji dotyczył, 
choć z różnym skutkiem, wielu autochtonicznych ludów Krymu, które wzięły udział 
w etnogenezie narodu krymskotatarskiego.

Abdułłajew nie twierdzi, że chrześcijaństwo (czy inne religie monoteistyczne) szyb-
ko wyparło rdzennie turkijską wiarę w boga Tengri, wyznawaną przez koczownicze 
ludy napływające w średniowieczu na Krym. Podkreśla jednak, że również koczow-
nicy, począwszy od Hunów, a skończywszy na Kipczakach – Połowcach wchodzili 
w sojusze polityczne z władcami chrześcijańskimi, niejednokrotnie potwierdzane 
konwersją „barbarzyńców” na chrześcijaństwo. Abdułłajew wspomina więc o tra-
gicznej w skutkach i nieskutecznej próbie chrystianizacji Hunów w VI wieku21, a tak-
że zakończonym politycznym sukcesem chrzcie bułgarskiego chana Kubrata w VII 
wieku. Uznaje za prawdziwą teorię o istnieniu już w VIII wieku Metropolii Gockiej22 

18  K. Zasztowt, Tatarzy krymscy. Tożsamość narodowa i stereotypy etniczne, praca magisterska napi-
sana pod kierunkiem prof. dr. hab. Lecha Mroza, Warszawa 2003.

19  I. Abdullaev, Tengri, krest i polumesac. Iz istorii etnopolitičeskih i konfesionalnyh otnošenij v Kry-
mu, „Golos Kryma” 2004, nr 33–36, 38, s. 40–41.

20  Ibidem, s. 40–41.
21  W przypadku Hunów do próby konwersji na chrześcijaństwo doszło, według świadectwa bizan-

tyjskiego historyka Teofana Wyznawcy, w pierwszej połowie VI w. Wówczas huński wódz Gorda wszedł 
w sojusz z cesarzem Justynianem i przeszedł na chrześcijaństwo. Próba ta zakończyła się porażką, gdyż 
Gorda po zniszczeniu pogańskich idoli został zamordowany przez współplemieńców. Ibidem, s. 40–41.

22  Goci byli etnosem, który przybył na Krym we wczesnym średniowieczu, a od VI w. pozostawał 
w sojuszu z chrześcijańskim Cesarstwem Bizantyjskim. W połowie VIII w. na południu półwyspu powsta-
ła Eparchia Gocka, która w 1066 r. została podniesiona do rangi arcybiskupstwa, a za panowania cesarza 
Andronika II Paleologa (1282–1328) do rangi metropolii. Polsko-ukraińskie badania…, op. cit., s. 57–59.
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obejmującej większą część terytorium państwa Chazarów. Na dowód wczesnej chry-
stianizacji turkijskich mieszkańców Krymu krymskotatarski autor przywołuje świa-
dectwo XIX-wiecznego rosyjskiego uczonego niemieckiego pochodzenia Piotra von 
Köppena, który za najdawniejszy zabytek epoki chrześcijańskiej na półwyspie uzna-
wał przechowywany w muzeum w Teodozji marmurowy słup nagrobny z 819 roku 
z greckim napisem upamiętniającym śmierć „raba Bożego” Tamgana23. Imię to, jak 
stwierdza Abdułłajew, jest bez wątpienia turkijskie. Krymskotatarski autor stara się 
więc pokazać głębokie więzi łączące turkijskie narody Krymu z chrześcijaństwem. 
Autor zwraca uwagę na historyczne pierwszeństwo chrystianizacji terytorium Krymu 
w porównaniu z chrztem Rusi:

Pomijając spory uczonych na temat momentu powstania w  VIII wieku Metropolii Gockiej 
z centrum w górskiej części Krymu […] oraz krótkotrwałość jej istnienia, należy podkreślić, że 
przykładowo Metropolia Kijowska powstaje znacznie później, wraz z chrztem księcia Włodzi-
mierza w 988 roku, a więc dwa stulecia po opisywanych wydarzeniach24.

Abdułłajew, pisząc o pierwszych kontaktach z chrześcijaństwem turkijskich przod-
ków Tatarów Krymskich, odnajduje jeszcze jeden szlak ekspansji tej religii. W opinii 
krymskotatarskiego historyka chrześcijańskie mogły być niektóre rody koczowników 
przybyłych na Krym wraz z podbojem Batu-chana. Taką hipotezę Abdułłajew wy-
wodzi z faktu, że w XI–XII wieku chrześcijaństwo w wersji nestoriańskiej25 przy-
jmowały liczne plemiona tatarskie i mongolskie w Azji Centralnej (m.in. Keraici, 
Onguci, Najmanowie, Basmałowie, Ojraci i Merkici). Przedstawiciele tych plemion 
przybyli wraz z armią Batu-chana do Europy Wschodniej i osiedlali się m.in. na 
Krymie. Włączając w krąg chrześcijaństwa nie tylko autochtoniczną grecką26, gocką 
i alańską27 ludność zamieszkującą górzyste, południowe regiony półwyspu, ale 
także turkijskie plemiona z jego północnej, stepowej części, Abdułłajew wzmacnia 

23  I. Abdullaev, Tengri, krest i polumesac…, op. cit, s. 40–41.
24  Ibidem.
25  Nestorianizm jest odłamem chrześcijaństwa zapoczątkowanym w V w. przez patriarchę Konstanty-

nopola Nestoriusza, który odrzucał pogląd, że Chrystus urodził się jako syn Boga. Doktryna nestoriańska 
została uznana w Bizancjum za herezję, w związku z czym jej wyznawcy musieli opuścić granice impe-
rium. Głównymi ośrodkami nestoriańskimi były Persja i Mezopotamia, skąd wyznanie to trafiło także 
dalej na wschód – do Chin. W XI w. nestorianizm przyjmowali koczownicy z graniczącego z Chinami 
obszaru Wielkiego Stepu. Ze względu na zbieżność poglądów na naturę Jezusa z islamem wyznanie to 
było popularne w imperium muzułmańskim na Bliskim Wschodzie, a nestorianie pełnili tam ważne funk-
cje. Patrz: L. Gumilow, Śladami cywilizacji Wielkiego Stepu, Warszawa 2004, s. 44–45.

26  Pierwsze greckie kolonie na Krymie powstają w VIII w. p.n.e. V.E. Vozgrin, Istorija krymskih tatar. 
Očerki istorii korennogo naroda Kryma v četyreh tomach, t. 1, Kiev 2016, s. 142.

27  Alanowie byli starożytnym i średniowiecznym irańskim koczowniczym ludem pasterskim, który 
wyemigrował z Azji na tereny dzisiejszego Północnego Kaukazu i dalej na zachód do Europy. Uważani 
są przez historyków za część etnosu Sarmatów, którzy z kolei przynależeli do szerszej kultury Scytów. 
Alanowie są wymieniani w źródłach rzymskich w I w. n.e. W tym czasie osiedlili się w regionie na pół-
noc od Morza Czarnego, w tym na Półwyspie Krymskim. Na początku III w. po zdobyciu tych teryto-
riów przez Gotów doszło do asymilacji przez nich znacznej części Alanów. Podobnie jak Goci od połowy 
VI w. jako chrześcijanie uznają zwierzchność Cesarstwa Bizantyjskiego i zamieszkują greckie miasta na 
Krymie. V.E. Vozgrin, Istorija krymskih tatar…, op. cit., s. 180.
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swoją tezę o długiej historii tej religii na półwyspie – powiązanej z procesem et-
nogenezy Tatarów krymskich. Dekonstruuje w ten sposób stereotyp przypisujący 
wyznanie prawosławne wyłącznie narodowi rosyjskiemu, a  turkijskim narodom 
jedynie pogaństwo lub islam28.

Abdułłajew podkreśla więzi krymskiej tradycji prawosławnej z narodem krym-
skotatarskim także w swojej pracy poświęconej XIX-wiecznym próbom rosyjskiej 
Cerkwi zakorzenienia się w obcym kulturowo środowisku krymskim, często polega-
jącym na zawłaszczeniu miejscowych obiektów kultu – kościołów czy grobów świę-
tych związanych z dziedzictwem prawosławnych Greków i innych autochtonicznych 
etnosów Krymu29. Wskazuje w niej na chrześcijańskie korzenie Tatarów krymskich 
z południowej części półwyspu:

w okresie trzywiekowego panowania osmańskiego zdecydowana większość [wcześniej chrześ-
cijańskich – K.Z.] Tatów, Urumów górskiego Krymu i południowego wybrzeża przyjęła islam. 
W związku z tym zabytki, chrześcijańskie budowle kultowe są nieodłączną częścią historycz-
no-kulturowego dziedzictwa narodu krymskotatarskiego30.

Krymskotatarski autor odwołuje się do chrześcijańskiej spuścizny Tatarów krymskich 
także w swojej publicystyce na łamach „Gołosu Kryma” dotyczącej współczesnych 
konfliktów etnokonfesjonalnych. Przykładem może być artykuł na temat konfliktu 
społeczności krymskotatarskiej z władzami lokalnymi miasta Teodozji planujący-
mi budowę i odsłonięcie pomnika apostoła Andrzeja w 150. rocznicę zakończenia 
wojny krymskiej31 w marcu 2006 roku32. Teodozyjscy Tatarzy Krymscy próbowali 
wówczas zapobiec temu przedsięwzięciu w proteście przeciwko ustawianiu przez 
radnych kolejnego symbolu religii prawosławnej bez konsultacji z miejscową radą 
międzywyznaniową33. Abdułłajew tłumaczy w swoim artykule racje protestujących – 
wskazuje na fakt, że odsłonięcie pomnika miało być połączone z konferencją lokal-
nego stowarzyszenia Kozaków krymskich poświęconą wojnie krymskiej, co z punk-
tu widzenia Tatarów krymskich jest prowokacją polityczną. Podczas gdy działania 
wojenne na Krymie w latach 1853–1856 w historiografii rosyjskiej są gloryfikowane 
jako heroiczny opór przeciwko najeźdźcom, w świadomości historycznej Tatarów 
krymskich postrzegane są diametralnie inaczej. Najliczniejszą grupę ofiar wojny 
krymskiej stanowiła tatarska ludność cywilna pozostająca w strefie walk, a więc dla 
Tatarów krymskich to wydarzenie historyczne nie jest momentem chwały ich oręża, 
tak jak jest nim dla Rosjan. Prowokacyjne dla Tatarów krymskich było też wspiera-
nie przez władze lokalnych inicjatyw wspomnianej organizacji Kozaków krymskich, 

28  I. Abdullaev, Tengri, krest i polumesac…, op. cit.
29  I. Abdullaev, Taraktašskaja tragedija, Symferopol 2010.
30  Ibidem.
31  Wojna krymska toczyła się od października 1853 do lutego 1856 r. pomiędzy Imperium Rosyj-

skim a ostatecznie zwycięskim sojuszem Imperium Osmańskiego, Francji, Wielkiej Brytanii oraz Sar-
dynii i Piemontu.

32  I. Abdullaev, Byl li v Kefe Andrei Pervoznannyj, „Golos Kryma” 2006, nr 21.
33  Rada jest częścią administracji miejskiej Teodozji. Jej zadaniem jest ułatwianie dialogu między 

różnymi grupami wyznaniowymi zamieszkującymi miasto i okolice, w tym przede wszystkim prawo-
sławnymi i muzułmanami.



316

jest ona bowiem paramilitarną organizacją o szowinistycznym, antytatarskim profilu. 
Tymże politycznym i historycznym kontekstem tłumaczy Abdułłajew sprzeciw Tata-
rów krymskich wobec inicjatywy budowy pomnika apostoła Andrzeja34 w Teodozji. 
Jednocześnie jednak stwierdza, że

generalnie Tatarzy krymscy nie są przeciwni budowie pomnika Andrzeja Pierwszego Powoła-
nego, ponieważ w okresie średniowiecza, poprzez kilka wieków, przodkowie Tatarów krym-
skich – górali i mieszkańców południowego wybrzeża – wyznawali chrześcijaństwo. Jest to 
część naszej historii, naszej historyczno-kulturowej spuścizny35.

Początki islamizacji Krymu

Kwestia genezy islamizacji Półwyspu Krymskiego, podobnie jak inne zagadnienia 
historyczne dotyczące Tatarów krymskich, nie były podejmowane przez naukę ra-
dziecką po II wojnie światowej i stalinowskiej deportacji tego narodu 18 maja 1944 
roku. Traktowane były w ZSRR jako temat tabu. Jednoznaczną ocenę historiografii 
tego zagadnienia daje Ibraim Abdułłajew. W jego opinii

jak dotąd brak fundamentalnych prac z historii kulturowego dziedzictwa cywilizacji islamskiej 
na Krymie, gdyż przez ostatnie dwieście lat priorytetowym było finansowanie badań historii 
okresu antycznego, wczesnego średniowiecza, chrześcijaństwa. Działacze społeczni, badacze, 
którzy poświęcili swoje życie i  twórczość zgłębianiu historii ludów turkijskich i  islamu na 
Krymie, w okresie kolonialnym skazywali się na żebraczą egzystencję, a w okresie radzieckim 
otrzymywali od władzy „należne” im „dziewięć gramów w serce”36.

Wśród represjonowanych krymskotatarskich badaczy Abdułłajew wymienia nazwiska 
etnografów i orientalistów z lat 30. XX wieku, m.in. Osmana Akczokrakły37, Useina 
Badaninskiego38, Jakuba Kemala39, Amdiego Girajbaja40. Działalność naukowa tych 
uczonych trwała stosunkowo krótko. Ustała wraz z końcem kilkuletniego okresu 
tzw. polityki korienizacji w ZSRR w latach 20. ubiegłego stulecia, która dowartościo-
wywała kultury skolonizowanych przez carat narodów. Mimo to autorzy z tej epoki 
pozostawili dość pokaźną i cenną spuściznę naukową41. Równie pozytywnie należy 
oceniać prace poradzieckich badaczy poświęcone tematowi krymskiego islamu, które 

34  Apostoł Andrzej był jednym z dwunastu apostołów, uczniów Jezusa Chrystusa; który według 
Ewangelii św. Jana, został powołany przez Jezusa Chrystusa jako pierwszy, dlatego też otrzymał przy-
domek „Pierwszy Powołany”.

35  Ibidem.
36  Sformułowanie „otrzymać dziewięć gramów w serce” jest alegorycznym określeniem rozstrzeliwa-

nia obywateli Związku Radzieckiego przez NKWD w okresie terroru stalinowskiego w latach 30. XX w.
37  Osman Akczokrakły (1879–1938) – krymskotatarski pisarz, etnograf i literaturoznawca.
38  Usein Badaninski (1875–1938) – krymskotatarski etnograf.
39  Jakub Kemal (1881–1938) – krymskotatarski etnograf i filolog.
40  Amdi Girajbaj (1901–1939) – krymskotatarski historyk i poeta.
41  I. Abdullaev, Islam i krymskie tatary, „Golos Kryma” 2001, nr 49.
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pojawiły się po 1991 roku. Są one efektem pracy badawczej, a nierzadko także współ-
pracy autorów narodowości ukraińskiej i krymskotatarskiej42.

Jedną z cech wyróżniających narracje autorów krymskotatarskich o islamie na Kry-
mie jest tendencja do przesuwania wstecz początków dziejów tej religii na półwyspie. 
W dalszej części tej analizy opisów islamizacji Krymu cytuję prace autorstwa badaczy 
nie tylko krymskotatarskich, ale także czasem innych. Zaznaczam jednak – w razie 
potrzeby – kontrowersje między ich stanowiskami.

Badacze islamu na Krymie przede wszystkim podkreślają jego turkijską specyfi-
kę. Islam w basenie Morza Czarnego został rozpowszechniony przez ludy turkijskie 
w XIII i XIV stuleciach, gdyż wojska arabskie ani perskie nigdy tu nie dotarły43. Klu-
czową rolę zarówno w pierwszym, jak i na dalszych etapach islamizacji, odgrywał 
islam suficki. Co ważne, północne wybrzeża czarnomorskie (w tym Półwysep Krym-
ski) dopiero w XIV wieku weszły ostatecznie w obręb świata islamu, choć znacznie 
wcześniej, od kilku stuleci, pozostawały w jego bliskim sąsiedztwie.

Wpływy islamu były istotne już w Kaganacie Chazarskim44, którego częścią był 
Półwysep Krymski. Państwo Chazarów znane jest z przyjęcia judaizmu jako religii 
państwowej, ludność Chazarii pozostawała jednak również wyznawcami wierzeń po-
gańskich, chrześcijaństwa i islamu. Na krótko islam został przyjęty także przez warstwę 
rządzącą, w tym kagana Chazarów. W pierwszych dekadach VIII wieku Chazarowie 
toczyli ze zmiennym szczęściem walki z Arabami o ziemie kaukaskie. Ci ostatni od-
nieśli zwycięstwo w 737 roku. Armia Marwana ibn Muhammeda wtargnęła głęboko 
do Chazarii i rozgromiła wojska chazarskie. Kagan został wówczas zmuszony do 
przejścia na islam i uznania zwierzchności kalifa45. Inaczej postrzega to wydarzenie 
cytowany już powyżej krymskotatarski autor Abdułłajew. Zwraca on uwagę na fakt 
ćwierćwiecza pokoju w relacjach chazarsko-arabskich, które nastąpiło po przyjęciu 
islamu przez kagana. W jego opinii wznowienie walk między Chazarami i Arabami 
w 763 roku wiązało się z powrotem kaganów do dawnych wierzeń, czyli turkijskiej 
religii tengryzmu. Zatem, jak sugeruje Abdułłajew, okres sojuszu ze światem islamu, 
a być może i islamizacji Kaganatu, trwał ponad dwie dekady VIII wieku. Dopiero na 
początku następnego stulecia kagan Obadija przyjął ostatecznie judaizm jako religię 
państwową Chazarii46.

Nie krótkookresowo, lecz trwale przyjęli islam na początku X wieku Bułgarzy 
nadwołżańscy – grupa etniczna, z której wywodzą się współcześni Tatarzy kazańscy. 
Najprawdopodobniej również w ich przypadku motywy konwersji były polityczne, 

42  Patrz m.in.: E.V Bojcova, V. Ju. Gankevič, E.S. Muratova, Z.Z. Hajredinova, Islam v Krymu: Očerki 
istorii funkcionirovanija musulmanskih institutov, Symferopol 2009.

43  Š.F. Muhamedârov, Islam w Krymu, [w:] Bogi Tavridy. Istorija religij narodov Kryma, A.S. Glušak, 
P.I. Artjuh (red.), Sevastopol 1997, s. 178.

44  Kaganat Chazarski (650–969) był średniowiecznym państwem utworzonym przez koczowniczy 
turkijski lud Chazarów. Kontrolował terytorium Kaukazu Północnego, dolnej i środkowej Wołgi, współ-
czesnego północno-zachodniego Kazachstanu, regionu azowskiego, północnej części Krymu, a także stepy 
i leśno-stepowe obszary Europy Wschodniej na wschód od Dniepru. Część elity rządzącej przyjęła judaizm.

45  W opinii polskiego historyka Jerzego Strzelczyka, najprawdopodobniej ta wymuszona sytuacją kon-
wersja była krótkotrwałym epizodem. J. Strzelczyk, Zapomniane narody Europy, Wrocław 2009, s. 208.

46  I. Abdullaev, Tengri, krest i polumesac…, op. cit., s. 40–41.
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gdyż liczyli oni na poparcie kalifatu bagdadzkiego w walce z Chazarami. W okresie 
tym obszar Europy Wschodniej penetrowany był przez Arabów, czego przykładem 
może być misja abbasydzkiego posła Ahmada Ibn Fadlana (arab. Aḥmad Ibn Faḍlān) 
do państwa Bułgarów opisana w Risala Ibn Fadlan (arab. Risāla Ibn Faḍlān). Celem 
jego poselstwa było, oprócz nawiązania stosunków przez kalifat i Bułgarię nadwoł-
żańską, utrwalenie w tej ostatniej dominacji islamu przez przysłanych przez kalifa 
kadich i znawców szariatu (arab. šarī‘a).

Legendarne początki islamu na Krymie

Jednak zdaniem autorów krymskotatarskich Krym mógł być już znacznie wcześniej 
niż Powołże celem wypraw muzułmanów. Zdaniem krymskotatarskiej badaczki El-
miry Muratowej kupcy i misjonarze z Azji Centralnej i Iranu trafiali na Półwysep już 
od VIII wieku47. Inni autorzy uważają natomiast, że już w VII wieku na Półwysep do-
tarli tzw. sahabowie (arab. sahhabi [ṣaḥḥābī] / l.mn. sahaba [ṣaḥāba] – ‘towarzysz’), 
a więc towarzysze broni proroka Muhammada, którzy zginęli tam, spotykając się 
z oporem wobec nowej religii ze strony miejscowej ludności48. Ich groby otoczone 
zostały kultem i określane są mianem „aziz” (arab. ‘azīz – ‘drogi’), czyli „świętych”. 
Miano to odnosi się jednocześnie do postaci „świętego”, jak i obdarzonego cudowną 
mocą miejsca ich pochówku.

Autorem, który odnotował legendarne historie pierwszych muzułmanów na ziemi 
krymskiej, był Ismail-bej Gasprinski, przywódca ruchu na rzecz kulturowego odrodze-
nia Tatarów krymskich na przełomie XIX i XX wieku. O losach i miejscach śmierci 
sahabów – tzw. azizów na Krymie pisał w następujący sposób:

[…] azizy znajdują się w  Bachczysaraju. Jeden na przedmieściu Aziz, drugi w  górnej czę-
ści miasta, w  wąwozie naprzeciw Czufut-kale. Imię pierwszego Melek Gajder49. Spoczywa 
on w dobrze zachowanym mauzoleum, tiurbe (tur. türbe) i słynie z tego, że leczy ukąszenia 
jadowitych gadów. Imię drugiego – Gazi Mansur50. Obaj święci są z pochodzenia Arabami, 
współtowarzyszami Proroka. Ranni w  walkach za wiarę przygalopowali na cudownych ko-
niach na Zielony Półwysep (Krym) i tu zostali pochowani. Wiedzieli, że po nich pojawią się 
tu muzułmanie i cudownym sposobem odkryją miejsca położenia ich mogił. Rzeczywiście tak 
też się stało: kiedy na Krym przyszli pierwsi muzułmanie ze Złotej Ordy i założyli Stary Jurt 
(miejscowość), szejch51 zakonu Nakszbendi52, który był wśród nich, pokazał im miejsce mogiły 
Meleka Gajdera. Później jeden z pobożnych chanów wzniósł nad tą mogiłą przepiękne mauzo-
leum z marmurowymi zdobieniami. Mogiła Gazy Mansura została rozpoznana i odkryta przez 

47  T. Kaleničenko-Muhomorova, Ìslam v Krimu: zolote minule i neviznačene sjogodennâ, https://risu.
ua/islam-v-krimu-zolote-minule-i-neviznachene-sogodennya_n71604 (dostęp: 30.10.2025).

48  I. Abdullaev, Islam i krymskie tatary…, op. cit.; D.A. Lomakin, Aziz Gazi-Mansura v Bahčisarae, 
„Islamovedenie” 2021, t. 12, nr 3, s. 71–88.

49  Naprawdę Malik al-Asztar (arab. Mālik al-Aštar).
50  Arab. Ḡāzī Manṣūr.
51  Arab. szajch (šayẖ).
52  Arab. Naqšbandiyya.
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szejcha Chalila53 i szejcha Ramazana54, przybyłych w tym celu na Krym z Buchary. Czcigodny 
szejch Ramazan w dalekim Mawarannahrze55, kilka razy widział we śnie wąwóz w pobliżu 
Czufut-kale i za sugestią świętego przybył na Krym i odnalazł miejsce spoczynku Gazy Mans-
ura, współtowarzysza Proroka. Szejch zbudował tu tekkije56, przeżywszy, ile było mu przezna-
czone, zmarł i został tamże pochowany przez swoich miurydów57.

Gasprinski dodaje, że mogiły Gazy (Gazi) Mansura i dwóch pierwszych szejchów 
utrzymywane są w dobrym stanie58.

Spisane przez Gasprinskiego i innych przekazy ustne o azizach są jedynym dowo-
dem obecności arabskich misjonarzy na Krymie w pierwszym stuleciu islamu59. Kult 
obu azizów rozwinął się w znacznie późniejszym okresie, co nie daje potwierdzenia 
związku legend o sahabach z historycznymi faktami. W przypadku Malika Gajdera, 
kult „świętego” zapoczątkował prawdopodobnie chan Mehmed Girej IV, fundując 
mauzoleum i tekkije w 1658 roku60.

Zwraca uwagę to, że Gasprinski, generalnie reprezentujący pozytywistyczne po-
dejście właściwe swojej epoce, relacjonuje legendy o świętych – współtowarzyszach 
Proroka nie jako podania ludowe, lecz raczej historyczne fakty. Mimo że był refor-
matorem i nawoływał do czerpania z dorobku nauki europejskiej, w pewnych kwe-
stiach pozostawał tradycjonalistą. W przypadku omawianej tu opowieści o sahabach 
Gasprinski reprezentował religijną, muzułmańską postawę. Jej cechą charakterystycz-
ną pozostaje poczucie bycia włączonym w historię i ciągłość tradycji, którą można 
prześledzić aż do jej mitycznych początków, a więc czasów proroka Mahometa61.

Również współcześni autorzy krymskotatarscy często traktują hagiograficzne re-
lacje na temat Gazi Mansura i Meleka Gajdera (w innych wersjach Malika Asztera 
lub Adżidera-meleka-sułtana) jako całkowicie wiarygodne, a co najmniej prawdopo-
dobne przekazy historyczne. Pisarz Ajdyn Szemi-zade na łamach lokalnej, krymskiej 
gazety „Avdet” apelował w 2009 roku do krymskotatarskich historyków o tworzenie 
historiografii narodowej. Pisząc w emocjonalny sposób o „białych plamach” w hi-
storii Tatarów krymskich, z oburzeniem stwierdzał: „Zmuszano nas nawet, abyśmy 
zapomnieli, że islam na Krym sprowadzili jeszcze w VII wieku towarzysze proroka 
Muhammeda: Malik Aszter i Gazi Mansur!”62.

Z kolei Abdułłajew dowodzi prawdopodobieństwa pojawienia się na Krymie sa-
habów i ich tam śmierci, przywołując analogiczną historię innego towarzysza broni 

53  Arab. Halīl.
54  Arab. Ramaḍān.
55  Arab. ma wara’a an–nahr (arab. mā warā’a an–nahr) – ʿ to, co znajduje się za rzeką’, Transoksania.
56  Współ. tur. tekke.
57  Arab. murīd.
58  I. Gasprinskij, Krymskie azizy, „Vostočnyj sbornik Obščestva russkih orientalistov” 1913, t. 1, s. 216.
59  Patrz także: V.H. Kondaraki, Universal’noe opisanie Kryma, cz. 12, Sankt Petersburg 1875, s. 91; 

N. Marks, Aziz (Bahčisarajskaja legenda), „Izvestija Tavričeskoj Učenoj Arhivnoj Komissii” 1918, nr 54, 
s. 260–264.

60  N. Abdulvapov, Sufizm i načalnyj etap aktivnogo raspostranenija islama v Krymu, „Kul’tura na-
rodov Pričernomorja” 2006, nr 79, s. 141.

61  I.V. Zajcev, Krymskaja istoriografičeskaja tradicija XV–XIX vekov, Moskva 2009, s. 9.
62  A. Šem’i-zade, Neobhodimo sozdavat’ nacional’nuju istoriografiju, „Avdet” 2009, nr 6 (533), s. 9.
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proroka Muhammada – Ajuba Ansariego63, który zginął podczas oblężenia Konstan-
tynopola przez Arabów w latach 668–669. Ówczesna próba zdobycia miasta przez 
muzułmanów nie powiodła się, wyznawcy islamu zdobyli Konstantynopol dopiero 
w 1453 roku pod wodzą Mehmeda II Zdobywcy. Wówczas miejsce śmierci sahaba 
zostało „objawione” przybyłemu wraz z sułtanem do miasta szejch-ul-islamowi64 Ak-
szemseddinowi65. W przekonaniu Abdułłajewa i innych badaczy krymskotatarskich 
analogiczna historia mogła mieć miejsce na Krymie66. Oto jak przedstawia swoją hi-
potezę Abdułłajew:

Pojawienie się na Krymie, ściślej w Bachczysaraju, można odnieść właśnie do […] konfliktu 
bizantyjsko-arabskiego w drugiej połowie VII stulecia, ponieważ w armiach kalifatu, jakie ob-
legały Konstantynopol, znajdowały się liczne grupy współtowarzyszy proroka. Otrzymawszy 
dzięki kontaktom z  prorokiem Muhammadem mocne bioenergetyczne impulsy, przyjąwszy 
głoszenie wiary muzułmańskiej jako wyższe przeznaczenie swojego życia, sahabowie bardzo 
często wyruszali z misyjnym celem daleko poza granice kalifatu, w tym przypadku na Bałkany 
i Krym. Przecież półwysep oddziela od Małej Azji tylko przestrzeń Morza Czarnego. Uprzed-
nio zapłaciwszy kapitanowi czy właścicielowi jakiegoś kupieckiego statku, towarzysze Proro-
ka wraz nielicznymi wyznawcami mogli bez przeszkód trafić na terytorium półwyspu. A tam, 
jak zrządzi los… Nie przypadkiem mogiły sahabów znajdują się na ruchliwym szlaku, który 
rozciągał się od Chersonezu w głąb półwyspu67.

Nariman Abdulwapow rozważa jednak także inny, „mistyczny” wariant powstania 
legendy o sahabach na Krymie. W jego opinii jest możliwe, że ani Gazi Mansur, ani 
Melek Aszter (Gajder) nie przybyli za życia na Krym, lecz objawili się tam wiernym 
po śmierci. Jak stwierdza Abdulwapow, zgodnie z ludowymi wierzeniami dusza świę-
tego zatrzymuje się w miejscach zwanych makam. Są one miejscami, gdzie przeby-
wał on za życia, lub też takimi, gdzie nie był, jednak objawiał się po śmierci. To tam 
wierni mogą wchodzić w kontakt ze świętym i prosić go o wstawiennictwo u Boga68.

O specyfice turkijskiego islamu w regionie zadecydowało w dużym stopniu przy-
jęcie jego sunnickiej wersji szkoły hanafickiej przez Turków – Seldżuków, jeszcze 
w czasie zamieszkiwania przez nich państwa Samanidów w Azji Centralnej. Wraz 
z ich przybyciem do Azji Mniejszej ta odmiana islamu stała się dominująca również 
w regionie czarnomorskim. Oprócz wyznawców islamu szkoły hanafickiej część mu-
zułmanów Krymu należała do szkoły szafi’ickiej69. Wprawdzie Krym nigdy nie stał się 
częścią seldżuckiego państwa, jednak kontakty półwyspu z Anatolią były ożywione. 
Pierwszego muzułmańskiego najazdu na Krym dokonały właśnie wojska seldżuckie-
go sułtana Konii Kejkubada I (arab. Kay-qubād), panującego w latach 1216–1236. 
Jego armii pod dowództwem Husama ad-Dina Czebana (arab. Ḥusām ad-Dīn) udało 
się, pokonawszy miejscową grecką, chrześcijańską ludność, zdobyć miasto Sudak 

63  Naprawdę Abu Ajjub al-Ansari (arab. Abū Ayyūb al-Anṣārī).
64  Osm. tur. Şeyhülislâm od arab. szajch al-islam (šayẖ al-islām).
65  Osm tur. Akşemseddin (arab. Muhammad Szams ad-Din – Muḥammad Šams ad-Dīn).
66  I. Abdullaev, Islam i krymskie tatary…, op. cit.; N. Abdulvapov, Sufizm i načalnyj…, op. cit., s. 141.
67  I. Abdullaev, Islam i krymskie tatary…, op. cit.
68  N. Abdulvapov, Sufizm i načalnyj…, op. cit., s. 141.
69  E. Czelebi, Księga podróży Ewliji Czelebiego, Warszawa 2018, s. 222.
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w latach 1221–1222. W mieście rozbito dzwony w kościołach, w ciągu dwóch tygo-
dni wybudowano meczet, pozostawiono muezzina (arab. mu’aḏḏin), kadiego (arab. 
qāḍī – ‘sędzia’) oraz chatiba (arab. ẖaṭib – ‘kaznodzieja’), a także załogę wojskową. 
Jednak w niedługim czasie Turcy zostali wygnani70.

Mistyczne początki islamu na Krymie

W opinii ukraińskich badaczy Kirjuszki i Bojcowej mimo że obecność Seldżuków na 
półwyspie była krótka i opuścili go przed najazdem mongolskim, trwanie ognisk is-
lamu na Krymie potwierdzają źródła archeologiczne i piśmienne. Zdaniem badaczy 
dowodem istnienia islamu na Krymie w tym okresie są wykopaliska we wsi Otuzy 
koło Sudaku, gdzie miało znajdować się tekkije – suficki klasztor. Sufi – jako muzuł-
mańscy „misjonarze”, mieli zaś pojawić się razem z wojskami sułtana Kejkubada na 
początku drugiej dekady XIII stulecia71.

Jednak wydaje się bardziej prawdopodobne, że osiedlenie się sufich we wschodniej 
części Krymu mogło mieć miejsce najwcześniej dopiero w drugiej połowie XIII wie-
ku, a być może nawet na początku XIV wieku. Głównym dowodem ich obecności na 
Krymie są napisy nagrobne ze wsi Otuzy zbadane i opisane przez krymskotatarskiego 
badacza Osmana Akczokrakłego w 1926 roku. Spośród nich zdecydowana większość 
datowana jest na XIV wiek, tylko nieliczne na koniec XIII wieku. Najstarsza mogiła 
sufickiego szejcha Jakuba (arab. Ya’qūb) z Konii pochodzi z 1328 roku. Brak więc 
dowodów na obecność sufich w Otuzach w pierwszej połowie XIII wieku; wydaje się 
zatem, że najwcześniej mogli pojawić się tam w drugiej połowie tego stulecia72. Jako 
dowód muzułmańskiej, sufickiej obecności na Krymie w XIII wieku Kirjuszko i Boj-
cowa podają także odnaleziony w XX wieku w okolicach Sudaku rzekomy rękopis 
suficki z XIII wieku – Kitab masabih at-tasawwuf (arab. Kitāb maṣābīḥ at-taṣawwuf) 
przypisywany Abu Bakrowi Ibn Jusufowi al-Hasanowi al-Wasitiemu (arab. Abū Bakr 
Ibn Yusūf al-Ḥasan al-Wāsiṭī)73. Znalezienie XIII-wiecznego manuskryptu na Krymie 
nie dowodzi wprawdzie jego krymskiego pochodzenia, ale z drugiej strony nie można 
też wykluczyć i takiego wariantu.

Początki odgórnej, państwowej islamizacji Krymu przypadają na okres panowania 
Złotej Ordy na półwyspie. Państwo to nie miało początkowo charakteru muzułmań-
skiego. Jako pierwszy władca złotoordyński islam przyjął wnuk Czyngis-chana – chan 
Berke (1209–1266), chociaż w opinii większości badaczy islam stał się religią pań-
stwową Złotej Ordy dopiero w okresie panowania chana Uzbeka w latach 1312–134074. 

70  Š.F. Muhamedârov, Islam w Krymu, op. cit., s. 173.
71  M.I. Kirûško, O.Ê.  Bojcova, Ìslam w  Krìmu. Relìhìjno-nacìonal’na samoìdentyfìkacìâ 

kryms’kotatarskoho narodu, Kiïv 2005, s. 41.
72  O. Akčokrakly, Staro-Krymskie i Otuzskie nadpisi XIII-XIV vv., [w:] Eser Toplamy, I.A. Kerim 

(red.), Akmesdžit 2006, s. 220–240.
73  M.I. Kirûško, O.Ê. Bojcova, Ìslam w Krìmu…, op. cit.; Ja. Kemal, Arabs’kij sufìjs’kij rukopis XIII 

vìku, v Krimu znajdenij ì či ne v Krymu j pisanij, „Studiï z Krimu” 1930, I–IX, s. 159–168.
74  M.I. Kirûško, O.Ê. Bojcova, Ìslam w Krìmu…, op. cit., s. 43.
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Krymskotatarski autor Abdullah Zihni Soysal przypisuje jednak już Berkemu ogłoszenie 
islamu jako religii oficjalnej w swoim państwie75. W jego opinii Półwysep Krymski 
jako najbardziej na południe wysunięta część Złotej Ordy był miejscem kontaktu ze 
światem muzułmańskim, w tym przede wszystkim z Arabami. Jak pisze Zihni Soysal: 

„Z Arabii i Egiptu zaczęli przyjeżdżać do Złotej Ordy ‘ulemowie’76 (uczeni teologowie) 
muzułmańscy; oni też osiadając na Krymie zaszczepili tutaj islam”77.

Inny tatarski uczony, Eduard Kulpin, wskazuje z kolei na znaczenie czynników 
politycznych w procesie islamizacji Złotej Ordy. Jego zdaniem chanowie złotoor-
dyńscy zdecydowali się na przyjęcie islamu, chcąc zcentralizować swoją władzę, 
a także ze względu na potrzebę sojuszu z muzułmańskimi władcami Syrii i Egiptu78. 
Wydaje się jednak, że na islamizację Złotej Ordy kluczowy wpływ miały kontakty ze 
światem turkijskim, w tym z Seldżukami z Anatolii, a także z centralnoazjatyckimi 
bractwami sufickimi. Dowodem istotnej roli sufizmu na wczesnym etapie islamizacji 
Krymu może być fakt przyjęcia tej religii przez chana Berke od sufickiego kaznodziei 
Sajfetdina al-Bocharziego (arab. Sayf ad-Dīn Bāẖarzī), ucznia szejcha Nadżmeddina 
al-Kubry (arab. Nağm ad-Dīn Kubrá) z Chorezmu, założyciela bractwa kubrawija 
(arab. kubrawiyya)79.

W 1265 roku wspomniany chan Berke udzielił w ówczesnej stolicy Krymu, Soł-
chacie, azylu wygnanemu z Anatolii seldżuckiemu władcy Izzeddinowi Kejkawusowi 
II (arab. Izz ad-Dīn Kaykāwūs). Według perskiego historyka Ibn Bibiego (arab. Ibn 
Bībī) Berke przekazał seldżuckiemu sułtanowi w ikta (tj. pod zarząd; arab. iqṭāʿ) Sudak 
i Sołchat. Razem z Izzeddinem na Krym przybyła znaczna grupa Turków – Seldżu-
ków. Rezultatem tego była islamizacja miejscowej ludności i budowa pierwszych 
meczetów na półwyspie. Zihni Soysal wspomina o innym przypadku współpracy 
czyngisydzko-seldżuckiej, czyli wyprawie wojennej chana Berke przeciwko Bizan-
cjum zainspirowanej przez Seldżuków. Jak twierdzi tatarski historyk, chan u schyłku 
panowania rozpoczął wojnę z cesarstwem na prośbę seldżuckiego władcy Rukneddina 
(arab. Rukn ad-Dīn), którego bratu, sułtanowi Konii Gyjaseddinowi (arab. Ḡiyāṯ ad-
Dīn), zagrażali Grecy. Trudno jednak stwierdzić, czy konflikt miał wymiar religijny 
i sojusz ten wynikał ze wspólnoty wiary złotoordyńskiego chana i Turków – Seldżu-
ków. Zresztą chan Berke po pomyślnej kampanii i dojściu do samych murów Kon-
stantynopola ostatecznie zawarł pokój z cesarzem80.

75  A. Zihni Soysal, Z dziejów Krymu. Polityka – kultura – emigracja, Warszawa 1938, s. 16.
76  Arab. alim (‘ālim) – l. mn. ulama (‘ulamā’) – ‘uczony’.
77  Ibidem.
78  E.S. Kulpin, Zolotaja Orda, Moskva 1998, s. 214–222.
79  E.V Bojcova, V. Ju. Gankevič, E.S. Muratova, Z.Z. Hajredinova, Islam v Krymu, op. cit., s. 14.
80  A. Zihni Soysal, Z dziejów Krymu…, op. cit., s. 16.
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Podsumowanie

Jak wynika z powyższych rozważań, autorzy krymskotatarscy, zarówno publicyści, 
jak i historycy, traktują nie tylko wczesne dzieje islamu, ale także chrześcijaństwa na 
Krymie jako część własnego dziedzictwa. Historyczne losy autochtonicznych chrześ-
cijan krymskich są przez współczesnych Tatarów krymskich postrzegane jako element 
historii narodu krymskotatarskiego. Z kolei opisywanie przez historyków rosyjskich 
chrześcijańskiego dziedzictwa Krymu jako części własnej spuścizny, z punktu widze-
nia autorów krymskotatarskich, jest nadużyciem i zakłamaniem historii.

Wiedza o początkach islamizacji Półwyspu Krymskiego jest jednak w dużej mie-
rze oparta na dość skąpych źródłach historycznych i legendach. W publicystyce i hi-
storiografii Tatarów krymskich można zaobserwować tendencje do przyjmowania 
za bezsporne także tych źródeł historycznych, które pozostawiają szerokie pole do 
interpretacji lub mogą być uznane przez większość historyków za apokryfy czy przy-
kłady historii oralnej, odzwierciedlającej bardziej wyobrażenia o dziejach niż udo-
kumentowane fakty. Tego rodzaju podejście autorów krymskotatarskich do historii 
islamu na Krymie można zapewne tłumaczyć kluczowym znaczeniem tej religii dla 
współczesnej tożsamości narodowej Tatarów krymskich. Pozostaje ona także głów-
nym wyznacznikiem ich kulturowej odrębności od innych narodów zamieszkujących 
półwysep, prawosławnych Rosjan i Ukraińców.
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