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ISLAMSKA EDUKACJA W KENII.
WYBRANE ZAGADNIENIA

ISLAMIC EDUCATION IN KENYA.
SELECTED ASPECTS

Edukacja to jeden z najwazniejszych probleméw wspélczesnych
panstw afrykanskich. Kolonialne zderzenie kultury afrykanskiej
z europejska doprowadzito do konfrontacji rodzimych struktur edu-
kacyjnych z obcymi im metodami nauczania i wychowania. Konfron-
tacja ta stata sie szczegdlnie wyrazna na islamskich terenach Afryki,
w partykularnym konteks$cie kulturowym, okreslanym mianem su-
ahili. Nowy, europejski system edukacyjny, odbierany jako Swiecki,
od samego poczatku wszedt w konflikt z systemem tradycyjnym,
z natury religijnym. Edukacje zachodnig trudno byto jednak odrzu-
ci¢ ze wzgledu na korzysci, jakie niosta, przygotowujac mlodych Afry-
kanéw do nowych struktur ekonomicznych. Taka sytuacja doprowa-
dzita do dylematu: czy tradycyjny system edukacyjny da sie potaczyc
ze wspotczesnym? Czy mozliwe jest unowoczesnienie starego syste-
mu bez wyeliminowania z niego islamskich elementow religijnych?
Pytania te zawieraja istote problemu, wobec ktorego muzulmanscy
uczeni na wschodnim wybrzezu Afryki musieli zajaé¢ stanowisko
w XX wieku. Niektorzy z nich zdawali sobie sprawe, ze nie ma
innego wyjscia jak zmodyfikowanie tradycyjnego systemu nauczania
i otwarcie sie na nowy.
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Niniejszy artykul jest wynikiem osobistego zainteresowania,
opartego na zdobytych doswiadczeniach autora, ktory w latach
dziewiecdziesigtych minionego stulecia (1991-1994) pracowat jako ka-
tolicki misjonarz w kilku szkolach podstawowych i srednich w Kenii.
Tam tez doswiadczyl bezposredniego wyzwania, jakie stanowi islam?.

Wybrane zagadnienia muzulmanskiej edukacji w Kenii ukazane
sq na tle dwoch istotnych zjawisk: islamu w Kenii i kultury suahili.
Punktem wyjsScia jest tradycyjnie rozumiana edukacja muzulman-
ska oraz zwigzane z nig problemy, do ktérych naleza: konfrontacja
dwéch systemow nauczania — koranicznego (religijnego) i formalne-
go (§wieckiego); proces transformacji szkoly koranicznej w madrase?
oraz edukacja dziewczat. Poniewaz jednym z czolowych propagato-
réw reform edukacyjnych byl szejk Al-Amin bin Ali Al-Mazrui?, jemu
poswiecono kolejny punkt artykulu. Ostatnia czesé stanowi opis
nowego, muzulmanskiego systemu edukacyjnego wypracowanego
w niepodleglej Kenii, bedacej odbiciem idei szejka Al-Amina we wspot-
czesnej rzeczywistosci.

Islam i suahili

Aby w pelni zrozumieé¢ procesy ksztaltowania sie islamskiej
edukacji w Kenii, nalezy uwzgledni¢ kontekst, ktorego istotnymi
elementami sg: islam i suahili. Islam w Afryce Wschodniej ksztal-
towal sie na przestrzeni wiekéw. Jego prekursorami byli arabscy

L W artykule wykorzystano obszerne fragmenty: A. Was, Aspects of Islamic
Education in Kenya, ,Verbum SVD” Vol. 45, No. 3, 2004, s. 257-271.

2 Madrasa lub medresa (termin arabski od madrasa — ,uczyé sie”, ,studio-
wac”) oznacza ,szkole”, ,miejsce nauki”, ,uczelni¢”. Wyrazy pochodzenia arab-
skiego, ktore posiadajg polska pisownie, podano w formie przyjetej w publika-
cjach leksykograficznych.

3 Transkrypcja jego nazwiska z uzyciem znakéw diakrytycznych wyglada
nastepujaco: AI’Amin b. ‘Alf al-Mazri‘l. Dla przejrzystosci tekstu w catym arty-
kule uzywac bedziemy uproszczonej formy: Al-Amin. Uproszczony zapis doty-
czy¢ bedzie réwniez innych nazwisk i pojeé.
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handlarze z potudniowej Arabii i Zatoki Perskiej. Sam proces formo-
wania sie islamu dokonal sie w trzech glownych etapach. Pierwszy
przypada na lata 695-795. To okres migracji arabskich i perskich
uchodzcéw, szukajacych schronienia przed wojna domowa® Drugi
etap miat miejsce pomiedzy X a XVII wiekiem. Najpierw pojawita
sie silna grupa kupcéw i handlarzy z Zatoki Perskiej, znanych pod

5

nazwa ,Shirazi”™®, a w 1498 roku przybyli Portugalczycy®. Trzeci

etap zaczal sie od upadku hegemonii portugalskiej w drugiej poto-
wie XVII i trwat do poczatku okupacji kolonialnej konca XIX wieku.
Dwudzieste stulecie to nasilenie wptywow somalijskich i sudanskich.
W tym okresie nastgpila intensyfikacja muzulmanskiej misji, wyra-
zajaca sie w budowie licznych szkol, oSrodkéw zdrowia i meczetow
z centrami kultury islamskiej. W realizacji muzulmanskiej misji
(dawa) dostrzec mozna wiele podobienstw do dziatalnosci chrzesci-
janskich misjonarzy’.

Pojecie ,suahili” zawiera w sobie konotacje geograficzne, histo-
ryczne oraz kulturowe. Jest terminem tak ztozonym, zZe uczeni nie
zawsze sg zgodni co do jego znaczenia. Pochodzi od arabskiego sahil,
oznaczajacego ,przynaleznos¢ do wybrzeza”. Arabowie uzywali go
w odniesieniu do mieszkaricow wybrzeza Afryki Wschodniej osiedlo-

4 Perscy migranci nadali wybrzezu Afryki Wschodniej nazwe ,Kraju zandz”,
czyli Kraju Czarnych Ludzi”; zandz jest perskim okresleniem koloru czarnego.

5 Shirazi, [szirazil nazwa pochodzi od Shiraz, miasta na potudniu Persji.
Wiecej na ten temat zob. M. Hiskettt, The Course of Islam in Africa, Edinburgh
1994, s. 154.

6 Istnieje kilka Zrédet informacji na temat historii wybrzeza tego okresu.
Pierwsze stanowig kroniki parnstw-miast na wybrzezu. Naleza do nich: The
Chronicles of Kilwa, of Lamu, and of Pate. Zawieraja one nazwy rzadzacych
dynastii i relacje o rzadzeniu panstwem. Innym zZrédiem w jezyku arabskim sg
dzieta arabskich geografow, kartograféw i podréznikéow: Al-Masudiego (zm.
956), Al-Idrisiego (1100-1166) i Ibn Battuty (1304-1377). Trzecim zrédiem sg
wyniki badan archeologicznych ruin w Gedi, Lamu oraz Fort Jesus w Mombasie.

7 Na temat islamskiej misji zob. A. Was, Chrzescijariska misja i islamska
da‘wa, w: A. Miotk (red.) Misjologia XXI wieku. W 20 rocznice Ssmierci ojca
Feliksa Zaptaty SVD — twdércy misjologii w Polsce. Warszawa 2004, s. 117-132;
H. Wrogemann. Missionarischer Islam und gesellschaftlicher Dialog, Frankfurt
am Main 2006.
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nych miedzy rzeka Juba a Przyladkiem Delgado. Z lingwistyczno-
historycznego punktu widzenia twierdzi sie jednak, ze przed XVIII
wiekiem pojecie suahili pojawia sie bardzo rzadko®. Jeszcze bardziej
ztozona jest kultura suahili z ogromnym zréznicowaniem jej kryte-
riow. Z jednej strony podkresla sie styl zycia i jezyk, a z drugiej
przynaleznos¢ do wspolnoty muzutmanskiej. J. Spencer Trimingham
uwaza, ze kultura suahili powstala w wyniku tworczego napiecia,
jakie towarzyszylo spotkaniu islamu z kultura ludéw Bantu. Ele-
menty charakterystyczne kultury suahili to: ztozonos$é etniczna, spe-
cyfika nadmorska, handel (towarowy i niewolniczy), bogata kultura
piSmienna, wplyw islamu i do$wiadczenie kolonialne®.

Tradycyjne rozumienie muzulmanskiej edukacji
i jej glowne problemy

W jezyku arabskim istnieje kilka okreslen edukacji i zdobywa-
nia wiedzy. Termin ,edukacja” pochodzi od arabskiego talim. Po-
wstate na tym samym rdzeniu ilm odnosi sie do nauki i oznacza
,wiedze”. Innymi okresleniami sa: tarbijja, oznaczajaca ,formacje”
oraz — pojecia, bedace w relacji do edukacji — tafaqqa (pojmowanie)
i tafakkur (my$lenie)!®.

Istota edukacji muzulmanskiej i jej tradycyjna koncepcja maja
swe zrédto w Koranie i Sunniell. Stad tez zakres nauczania ¢wcze-

8 Na temat suahili zob. J. de Vere Allen, Swahili Origins: Swahili Culture
and the Shungwaya Phenomenon, London 1993; J. Middleton, The World of the
Swahili: An African Mercantile Civilisation, London 1992; C. S Nicholls, The
Swahili Coast: Politics, Diplomacy and Trade on the East African Littoral, 1798-
1856, London 1971.

9 J. Spencer Trimingham, Islam in East Africa, Oxford 1964, s. 66 n.

10 Na temat ogélnych zasad edukacji islamskiej zob. B. Khosrow B., Isla-
mic Education, London 2001.

11 Sunna pierwotnie oznaczala ,obyczaj” lub ,praktyke”. W islamie oznacza
tradycje proroka Mahometa. Obejmuje wypowiedzi oraz informacje o jego poste-
powaniu. Sktada si¢ z hadisow, czyli konkretnych opowiesci o Mahomecie.
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snych osrodkéw zdominowaly przedmioty religijne. Religijny cha-
rakter miaty rowniez miejsca nauczania, do ktorych nalezaty: me-
czet, halga (koto ludzi religijnie wyksztatconych) i szkoty koranicz-
ne, stanowiace centralne miejsce nauki dla dzieci i mlodziezy!2.

Tradycyjny model edukacji islamskiej nie wytrzymal jednak
konkurencji z nowym modelem europejskim!®. W 1844 roku prote-
stanccy misjonarze L. Krapf i J. Rebmann z Church Missionary
Society zalozyli pierwsza na wybrzezu Afryki Wschodniej niekora-
niczng szkote dla dzieci. Nastepne powstaly z inicjatywy metody-
stow w Jomvu, Ribe i Lamu. W 1900 roku rzad kolonialny w obawie
przed nadaniem nauczaniu formalnemu chrzescijanskiego charakte-
ru powotal Komitet Edukacyjny. Ten, po dziesiecioletniej dziatalno-
$ci, zadecydowat o powstaniu trzech rodzajow szkot: jedna dla Eu-
ropejczykow, druga dla Azjatow i trzecia dla Arabow i Afrykanodw.
W kazdej z nich zalecono nauke jezyka angielskiego i suahili. Pierw-
sza szkola trzeciego typu powstala w 1912 roku, a w roku 1919
otwarto nastepne. Stworzenie szkét rzadowych wywotato jednak za-
chowawczg postawe wsrod muzulmanow, ktérzy obawiali sie, ze ich
dzieci przejma europejski styl zycia i w konsekwencji przejda na
chrzescijanstwo. Poza tym nie chciano wysylaé dzieci do szkot, gdzie
z nauczania wykre§lono Koran i jezyk arabski.

Postepowe kregi wspélnoty muzulmanskiej byly jednak §wiado-
me ograniczen szkolty koranicznej. Zarzucano jej m.in.: wytaczne
pamieciowe nauczanie Koranu, bardzo niski poziom nauki jezyka
arabskiego, stabe wyksztatcenie nauczycieli, brak indywidualnego
podejscia do uczniow i wreszcie fakt, ze nadrzednym celem szkot
koranicznych byto tylko przekazanie elementarnej wiedzy religijnej.

Oproécz ograniczen szkot koranicznych pojawita sie takze ogélna
kwestia edukacji dziewczat. Dziewczyny muzutmanskie mogty uczyé
sie tylko do okreslonego wieku. Wigzato sie to z faktem, iz role

12 N. M. Kahumbi, The Role of the Madrasa System in Muslim Education
in Kenya, w: M Bakari, S. S. Yahya (eds.), Islam in Kenya: Proceedings of the
National Seminar on Contemporary Islam in Kenya, Nairobi 1995, s. 328.
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kobiety w spoteczenstwie muzulmanskim ograniczano do troszcze-
nia sie o dom i rodzine. Z uwagi na to, dziewczynki powinny przy-
gotowywac sie do przyjmowania obowigzkéw w tym zakresie. Po
osiggnieciu dojrzalosci ptciowej pozostawaty w domu, uczac sie go-
towania, prac recznych, poznajac przy tym zasady moralne i przy-
gotowujac sie do matzenstwal4. Na poczatku XX wieku podjeto pré-
be zmiany tej sytuacji. Pierwszg muzulmanka, ktéra kontynuowata
nauke w szkole misyjnej, byta Shamsa Muhashamy. Punktem prze-
lomowym byta decyzja gubernatora wybrzeza, M. A. Hinawy’ego,
ktéry postal swoje corki do konwentu prowadzonego przez siostry!®.
W roku 1933 powstata w Mombasie pierwsza koedukacyjna szkota
prywatna, Islamska Szkota Ghazaliego (Ghazali Islamic School). Trzy
lata pézniej, rowniez w Mombasie, przyjeto szes¢ dziewczat do Szko-
ty Arabskiej (Arab School), gdzie — oddzielone od chtopcow — otrzy-
maty peilng edukacje podstawowa, obejmujaca oprécz nauki religii
takze przedmioty ,Swieckie”, ktorych nauczata pierwsza nauczyciel-
ka — Arabkalb,

W 1938 roku powstata osobna szkota dla dziewczat. Liczba uczen-
nic wzrosta po przejsciu do niej wszystkich uczennic z prywatnej
koedukacyjnej szkoty Ghazali. W tym samym roku rzad podjat de-
cyzje o wlaczeniu jezyka arabskiego do programu nauczania w obu
szkotach. Szejk Al-Ghazali, ktorego popularnosé rosta dzieki zasto-
sowaniu wspotezesnych metod nauczania w edukacji muzutmanskiej,
nauczal jezyka arabskiego w obu szkotach!”.

Do 1940 roku napiecie pomiedzy tradycyjnymi muzulmanskimi
i zachodnimi wartosciami udawalo sie roztadowac dzieki przyjetym

13 Na temat typéw edukacji w Afryce zob. G. Ter Haar, Faith of our Fa-
thers. Studies on Religious Education in Sub-Saharan Africa, Utrecht 1990.

14 R. A. Issa, Obstacles to Muslim Female Education, w: M Bakari, S. S. Ya-
hya (eds.), Islam in Kenya..., s. 313 n.

15 Tbidem, s. 313.

16 A. 1. Salim, Swahili-Speaking Peoples of Kenya’s Coast 1895-1965, Na-
irobi 1973, s. 153.

17 R. A. Issa, op. cit., s. 318.
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kompromisom. Symbolicznie wyrazata go zmiana charakteru Islam-
skiej Szkoty Ghazliego — z prywatnego na publiczny. Nie nalezy
jednak zapominad, ze ci, ktorzy otrzymali zachodnie wyksztatcenie
na wybrzezu, stanowili mniejszo$é, poniewaz szkot koranicznych byto
wiecej. Rowniez liczba dziewczat ze $wieckim wyksztatceniem byta
na wybrzezu stosunkowo mata. Do gtéwnych przyczyn ograniczaja-
cych ich wyksztalcenie nalezalo:1®8 1) Bledne rozumienie religii
i tradycji; 2) Przymuszanie do zawarcia matzenstwa; 3) Postawa
rodzicow, ktorzy uwazali ksztatcenie dziewczat za marnowanie cza-
su i pieniedzy. W opinii wielu, chtopcy byli zdolniejsi intelektualnie
od dziewczat; 4) Bagatelizowanie przez rodzicow znaczenia ksztatce-
nia; 5) Naktadanie tradycyjnie rozumianych obowigzkéw na dziew-
czyny; 6) Brak modelu do nasladowania; 7) Trudna sytuacja ekono-
miczna rodzin muzulmanskich.

W Swietle tych problemoéw zaczeto rozwazac transformacje tra-
dycyjnego systemu edukacji. Postulowano zmiane struktury przy
zachowaniu islamskich i arabskich elementéw. Mimo trudnosci,
zauwazalna byta zmiana nastawienia muzulmanéw na wybrzezu do
L,Swieckiej” edukacji. Stopniowo wzrastato zaufanie rodzicow wobec
zachodniego systemu ksztalcenia. Na przyklad, niejaka panna Gray,
ktora byla dyrektorka Arabskiej Szkoly dla Dziewczat w drugiej
potowie lat piecdziesiatych XX wieku, odwiedzata osobiScie rodziny
1 namawiala do wysytania dzieci do szkoty. Podkreslata przy tym
znaczenie uczenia sie i zapewniala, ze zrobi wszystko, aby pielegno-
wacé elementy islamskiej kultury i zachowaé dyscypline. Stopniowo,
uczennice, ktore zdaty egzaminy koncowe w szkole podstawowej,
rozpoczynaly nauke w szkolach $rednich?®.

Generalnie nalezy stwierdzié, ze poczawszy od lat trzydziestych
wsérod muzulmanéw w Kenii wzrasta zainteresowanie zachodnim
systemem edukacyjnym. To zainteresowanie miato swe Zrédlo

18 Tbidem, s. 318-320.
19 Tbidem, s. 317.
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w przekonaniu, ze zachodnie wyksztatcenie stanowi podstawe do
zdobycia dobrej pracy i gwarantuje wyzszy standard zycia. Proble-
my edukacyjne staty sie wyzwaniem dla wielu uczonych muzulman-
skich do zreformowania ich tradycyjnego systemu edukacyjnego.

Szejk Al-Amin bin Ali Al-Mazrui

W procesie formacji wspotczesnego systemu edukacji w Kenii
istotng role odegrat szejk Al-Amin bin Ali Al-Mazrui, nalezacy do
najbardziej postepowych islamskich przywoédcow w kregu kultury
suahili. Szejk Al-Amin (1891-1947) urodzit sie w Mombasie w styn-
nej rodzinie Mazrui. W 1932 roku otrzymat urzad sedziego (kadi)
w Mombasie, a w 1937 roku przejat urzad glownego sedziego w catlej
Kenii. Intelektualna formacja szejka Al-Amina przekraczata trady-
cyjne zrédia z Hadramautu?® i Hidzazu?! bazujace wyltacznie na
nauczaniu i dyrektywach z Uniwersytetu al-Azhar w Kairze. Szejk
Al-Amin wczytywat sie w dzieta 6wcezesnych intelektualistow islam-
skich, takich jak: Dzamal ad-Din al-Afghani?2, Muhammad Abduh?23

20 Hadramaut, kraina nad Zatoka Adenska i Morzem Arabskim, we
wschodnim Jemenie.

21 Hidzaz, kraina nad Morzem Czerwonym, w zachodniej czeéci Arabii
Saudyjskiej.

22 Dzamal ad-Din al-Afghani (1839-1897) nalezy do najbardziej wpltywo-
wych postaci w procesie reinterpretacji wspotczesnego islamu. Byt jednoczes$nie
filozofem i tworcg myS$li politycznej. Gteboko zakorzeniony w tradycji wschod-
niej i wszechstronnie obeznany ze 6wczesng wiedza zachodnia. Al-Afghani uwa-
zat, ze mozliwe jest zreformowanie islamu i dostosowanie go do potrzeb nowo-
czesnego Swiata. Dziatalno$¢ polityczna i religijna al-Afghaniego wywarta wielki
wplyw na islam XIX wieku we wszystkich krajach muzutmanskich.

23 Muhammad Abduh (1849-1905) nalezy nie tylko do najwybitniejszych
przedstawicieli modernizmu egipskiego, ale uznany jest za ,0jca muzulmanskie-
go modernizmu w $wiecie arabskim”. O ile al-Afghani podkreslat znaczenie
szybkiego przeprowadzenia reform spoleczno-politycznych, Abduh opowiadat sie
za ich stopniowg realizacja. Zmian spotecznych nie da sie wedtug Abduha osig-
gnac bez wczesniej dokonanych zmian w mentalnosci i postawie cztowieka. Dla-
tego tez podkreslat on koniecznosé zreformowania systemu edukacji, nadajac jej
znamiona wspolczesnosci.
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i Rashid Rida?%, i na nich formowal swa wrazliwoé¢ na problemy
wspolnoty islamskiej. Jednos¢ tej wspoélnoty z zachowaniem jej is-
lamskiej tozsamosci to gtéwny cel, jaki stawiat sobie szejk Al-Amin,
podejmujac dziatalnosé jako spolecznik, nauczyciel i autor licznych
publikacji. Realizujac ten cel, propagowat i wprowadzat nowe meto-
dy nauczania bez eliminowania z nich elementéw religijnych. Dzia-
talnos¢ szejka Al-Amina charakteryzowat liberalizm w kwestiach
spoleczno-politycznych i konserwatyzm w kwestiach religijnych.

W swoich pismach podkreslat, ze przyczyng stagnacji $wiata
muzulmanskiego nie jest nauka islamu, lecz odejscie od jej istoty.
Dazac do zmiany postaw swoich wspotwyznawceow, wskazywal na
elementy, ktore spowodowaty ich uwstecznienie. Zaliczat do nich:
1) obojetno$é wobec wspoétezesnej edukacji, 2) zaniedbanie ksztatce-
nia dziewczat oraz 3) nieekonomiczny styl zycia?®. Ostro krytykowat
nieortodoksyjne poglady ruchu Ahmadijja i uwrazliwial muzutma-
now na trzy zagrozenia: 1) europejskie rzady kolonialne, 2) dziatal-
no$¢ chrzescijanskich misjonarzy oraz 3) zachodnie wptywy kulturo-
we. Nawolywat do oczyszczenia kultu z praktyk nieislamskich, ktore
wspoélnota muzulmanska przejmowata od migrantow przybywaja-
cych na wybrzeze?6. Jako nauczyciel Al-Amin wprowadzal nowocze-
sne — jak na 6weczesne czasy — metody nauczania, w ktorych podkre-

24 Raszid Rida (1865-1935) nalezat do najblizszych wspétpracownikéw Ab-
duha. W duchu swego mistrza nawolywat do reinterpretacji islamu i dostosowa-
nia koranicznego przestania do wspoétezesnosci. Na tamach ,Al-Manar” (,Latar-
nia Morska”) podejmowat zagadnienia teologiczne, prawnicze; komentowal
teksty koraniczne oraz nawotywal do reform prawa i systemu edukacyjnego.
Niezaleznie od ideologicznych zwigzkéw z Abduhem poglady Ridy ewoluowaly
w strone religijnego konserwatyzmu do tego stopnia, ze staly si¢ podstawg
niektorych wspétczesnych ruchéw fundamentalistycznych. Przyjmujac poglady
Muahammada al-Wahhaba i jego purytanskiego ruchu w Arabii.

25 F. H. Elmasri, Sheikh al-Amin bin Ali al-Mazrui and the Islamic Intel-
lectual Tradition in East Africa, ,Journal Institute of Muslim Minority Affairs”,
Vol. 8:2, (July 1987), s. 229-237.

26 J. Lacunza-Balda, Swahili Islam: Continuity and Revival. ,Encounter”
No. 193-194, March-April 1993, s. 5.
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§lat zrozumienie, a nie wylaczne pamieciowe opanowanie tekstu
religijnego. Wprowadzat takze niekonwencjonalne praktyki nagra-
dzania. Za regularny udzial w zajeciach i za bardzo dobre wyniki
W nauce uczniowie otrzymywali pienigdze. Al-Amin nalezat do pierw-
szych pedagogow, ktorzy uzywali tablic podczas zajeé¢ w szkotach
koranicznych. W 1932 roku zatozyt tygodnik ,Al-Islah” (,Reforma”),
ktory ukazywat sie w jezyku arabskim i suahili, stanowiac platfor-
me propagowania nowych idei edukacyjnych, nieodbiegajacych od
tradycyjnego systemu warto$ci. Roznorodna dziatalno§é Al-Amina
na polu spotecznym, pisarskim i dydaktycznym miata ogromny wptyw
na rozwéj wspoéltczesnego modelu edukacji w Afryce Wschodniej??.
Przykladem jest napisane przez Al-Amina, niewielkie z punktu
widzenia objetosci, ale wazne w perspektywie religijnej formacji dzieci
i mlodziezy, dzieto: ,Podrecznik dla dzieci” (Hidayat al-Atfal)®8. Szejk
Al-Amin przedstawia w nim podstawowe zasady muzutlmarnskie, ktore
— w intencji autora — powinny znaleZ¢ urzeczywistnienie w codzien-
nej praktyce. Catos¢ obejmuje trzy fundamentalne zagadnienia isla-
mu: ,Zasady monoteizmu” (tauhid), ,Biografie proroka Muhammada”
(sira) i ,Nauke o prawie” (figh). Podrecznik dzieli si¢ na siedem roz-
dzialéw poprzedzonych wstepem. Rozdzial pierwszy traktuje o ,Zasa-
dach wiary islamu”, drugi o ,Czystos$ci rytualnej”, trzeci o ,Modli-
twie”, czwarty o ,Jaltmuznie”, piaty o ,,Poscie”, szésty o ,Pielgrzym-
ce” i ostatni, siédmy o ,Zwyczajach”. Numerowane rozdzialy podzie-
lone sg na liczne, ale nieoznaczone jakakolwiek numeracja podroz-

27 F. H. Elmasri, op. cit., s. 229.

28 Podrecznik ten stal sie materialem Zrédlowym tego artykutu. Oryginat
pochodzi z biblioteki prywatnej ks. Justo Lacunza-Balda, profesora zagadnien
wspotczesnego islamu w Papieskim Instytucie Studiow Arabistycznych i Islami-
stycznych w Rzymie. Podrecznik zostal wydany przez Sulaymana Mari w Pe-
nang-Kota Bahru w Singapurze w roku 1933 i zawiera 64 strony. Ttumaczenie
z jezyka arabskiego na jezyk angielski znajduje si¢ w pracy magisterskie;j:
A. Was, Aspekty edukacji islamskiej w Mombasie na podstawie ttumaczenia
SHidayat Al-Atfal” (Przewodnik dla dzieci) wedtug Al-Amina b. Alego, KUL,
Lublin 1999, mps., s. 25-88.
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dziaty. Te ostatnie wyrodzniajq sie jedynie podtytutami. Niemal kaz-
da czes¢ w podrozdziatach zakonczona jest pytaniami.

System madras

Po uzyskaniu niepodleglosci w 1963 roku rzad kenijski podjat
probe udoskonalenia systemu edukacji. W 1964 roku powstala Ke-
nijska Komisja ds. Edukacji, ktorej celem byta promocja réwnosci
spotecznej i jednosci narodowej. W stosunku do muzulmanéw Komi-
sja zalecita podniesienie ich standardu wyksztatcenia, zaré6wno na
poziomie §wieckim, jak i religijnym?°. Ze wzgledu na pominiecie
przedmiotéw niereligijnych w madrasach, Komisja wyltaczyta ten
typ szkot z narodowego systemu edukacyjnego. W konsekwencji,
madrasa zostata zdegradowana do nauczania muzulmanskich przed-
miotéow religijnych.

Madrasy w Kenii posiadaja rézne poziomy, ktérych obecno$é
w danej madrasie zalezy od jej wielkosci. Generalnie obejmuja one:
1) rawda, najnizszy poziom, bedacy odpowiednikiem przedszkola
w $wieckim systemie szkot publicznych; 2) ibtidaija, drugi poziom,
obejmujacy szesc¢ klas; 3) idadi, poziom trzeci lub posredni, z trzema
klasami oraz 4) thanawi, najwyzszy poziom w systemie madrasy,
bedacy odpowiednikiem szkoly éredniej; posiada trzy klasy3°.

Nie we wszystkich madrasach wystepuja cztery poziomy na-
uczania. Przyktadem madrasy z pelnym programem jest Madrasat
al-Munawwarra w Mombasie. Ta otwarta w 1990 roku jednostka
edukacyjna nalezy do najbardziej prestizowych i najdrozszych
w Kenii. W pierwszym roku szkolnym nauke pobierato w niej szesc-
set czterdziestu uczniéow na wszystkich wspomnianych wyzej pozio-

29 Na temat islamskiego wplywu na polityke kenijska zob. A. Oded, Islam
and politics in Kenya, Boulder 2000.
30 N. M. Kahumbi, op. cit., s. 330.
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mach. Niezaleznie od poziomu, celem wszystkich madras jest prze-
kazywanie wiedzy o islamie i ksztaltowanie postaw muzulmanskich3!.
Wigkszosé szkot tego typu posiada jedynie religijny program naucza-
nia. Od przedszkola do najwyzszego poziomu wyktada sie przedmio-
ty islamskie, ktore wprowadzaja ucznia w muzulmanski system
wartosci. Dziecko uczy sie przede wszystkim arabskiego alfabetu,
aby w przysztosci moglo czyta¢c Koran w jezyku oryginalnym. Na
pozZniejszym etapie uczniowie uczg sie recytacji Swietej Ksiegi, dazac
do zapamietywania jak najdtuzszych jej fragmentow. Ma to ogromne
znaczenie podczas odmawiania modlitw. Interpretacja i wyjasnienie
Koranu odbywa sie dopiero na najwyzszym poziomie i utrzymane
jest w duchu tradycyjnych komentarzy koranicznych?32.

Poza Koranem programy edukacyjne w madrasach obejmujg
rozne przedmioty. Do najwazniejszych naleza: tauhid (zasady mono-
teizmu), hadith (hadisy), sira (dzieje Proroka), figh (nauka o pra-
wie). Zgodnie z ogélnie przyjeta zasada, od drugiego do czwartego
poziomu naucza sie tych samych przedmiotow, ktorych tresc staje
sie bardziej szczegélowa i kompleksowa w miare przechodzenia na
wyzszy poziom. Do innych przedmiotéw na poziomie podstawowym
1 potérednim naleza m.in.: al-Akhlaq (zasady moralne), szczegélowa
gramatyka arabska, i adab (literatura). Na poziomie $rednim do
wspomnianych wcze$niej przedmiotow dochodza nastepujace: usul
at-tafsir (zasady egzegezy koranicznej) taseawwuf (mistyka muzul-

manska), mantig (logika) oraz insza (redagowanie tekstu)33.

Zakonczenie

W artykule oméwiono wybrane problemy edukacji muzulman-
skiej w Kenii. Rys historyczny islamu na wschodnim wybrzezu Kenii
31 Tbidem, s. 331.

32 Tbidem.
33 N. M. Kahumbi, op. cit., s. 332.
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oraz krotka charakterystyka kultury suahili staly sie ttem do uka-
zania okolicznosci, ktore mialy bezposredni wplyw na dziatalnos$é
szejka Al-Amina i rozwdj systemu edukacyjnego we wspotczesnej
Kenii. W tym kontekscie wskazano glowny problem dotyczacy na-
pie¢ pomiedzy tradycyjnie pojetym islamskim systemem nauczania
a edukacjg wspotczesna. To zderzenie pomiedzy dwoma zréznicowa-
nymi systemami podwazyto fundamentalne elementy systemu tra-
dycyjnego. W konsekwencji Sredniowieczna struktura szkoét kora-
nicznych zostala zmodernizowana, co doprowadzito do powstania
systemu madrasa, ktory w zmodyfikowanej formie przetrwat do dzis.
Mimo iz zasygnalizowane w artykule zagadnienia nie wyczerpu-
ja omawianej problematyki, moga sta¢ sie inspiracja do dalszych
badan nad elementami edukacji w Afryce Wschodniej. Do interesu-
jacych kwestii nalezataby bez watpienia analiza roli, jaka na prze-
strzeni dziejow odgrywata w tej dziedzinie rodzina Mazrui, oraz
porownanie islamskich i chrzescijanskich tekstow inicjacyjnych dla
dzieci i mtodziezy (np. chrzescijanskiego katechizmu z muzutman-
skim podrecznikiem wprowadzajacym). Tym bardziej iz nauczanie,
formacja i edukacja to zagadnienia ogromnie wazne. Szejk Al-Amin
stwierdzil, ze przez edukacje dzieci i mtodziezy ksztattujg sie przy-
szte pokolenia. W konteks$cie wyzu demograficznego w Afryce i ozy-
wiania sie ruchéw fundamentalistycznych w skali §wiatowej eduka-
cja powinna by¢ priorytetem polityki zaréwno organizacji miedzyna-
rodowych, jak i samych Afrykanéw. Zyczeniem pozostaje, aby byta to
edukacja, ktorej celem jest rozszerzenie horyzontéw dzieci i mto-
dziezy przy jednoczesnym odkrywaniu wartosci ich wlasnej tradycji,
ktora jest istotnym elementem tozsamosci Afryki Wschodniej.
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ISLAMIC EDUCATION IN KENYA.
SELECTED ASPECTS

SUMMARY

One of the most significant features of the modern countries in
Africa is that an alien educational method was brought there from
Europe and was combined with the indigenous African or Islamic
educational structures and institutions. The new educational sys-
tem, described as secular, conflicted especially with those existing
systems which were religious in nature. Western education was,
however, hard to resist because of all the advantages it contained
in terms of preparing Africans for a new economic structure and
technology, and the accompanying job opportunities. This led to the
following dilemmas: Was it possible to combine the traditional and
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modern systems of education? Was it possible to modernise without
eliminating the religious element of the educational system?

These questions summarise the main problematic with which
the Muslim scholars of the East African coast were confronted at
the end of the nineteenth and beginning of the twentieth centuries.
It was the time when the Arab Islamic civilisation provided the
ideal model for Muslim practice and conduct as a new European
model of life was emerging. And all this was taking place in
a particular cultural context, Swahili. Some leaders of the Swahili
Islamic community realized that there was no alternative to modi-
fying their traditional system of education and opening it to the modern
tendencies. One of these leaders was Sheikh al-Amin b. Ali al-Mazrui.
Through his various activities, teaching and writings, he strongly in-
fluenced the educational development of Islam in East Africa.

This paper presents some aspects of Islamic education in Ke-
nya, where the traditional Islamic concept of education has encoun-
tered one of its greatest challenges: modern education. The clash
between these two entirely different concepts created some pro-
blems and brought into question even fundamental elements of the
previous system. Consequently, the mediaeval structure of the
Quranic school was modernized and a new form, the madrasa,
emerged, This also highlighted the problem of female education, so
that, eventually, Muslim girls were allowed to acquire a proper
education. The educational problems that arose on the East African
coast at the beginning of the past century are reflected in the life
activity of Sheikh al-Amin. His legacy and the clash between these
two concepts had far-reaching consequences, which continue today.

The particular focus of this work concerns aspects of the edu-
cational system of the East African coast at the beginning of the
twentieth century. This is of great personal interest since the author
has had the opportunity of working as a Catholic missionary in
various Kenyan schools where he experienced the mission challen-
ges of Islam in Kenya.





