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Религиозная ситуация в нашей стране как объект пристального изучения интересует не только локальное научное сообщество, но и многих исследователей из зарубежных университетов и центров, результаты их работы в виде статей можно прочесть в журналах «Religion, State and Society», «Asia Policy»,  «Central Asian Survey», «International Journal of Central Asian Studies», «Journal of Central Asian Studies», «Journal of Eurasian Studies», а также в виде монографий.
В ходе выполнения проекта  «Ислам в современном Казахстане: сущность и итоги религиозного возрождения» нам пришлось изучить некоторые из этих исследований, краткий обзор которых мы бы хотели предложить.

1) В коллективной монографии «Трансформация Центральной Азии: Государства и общества от советского правления к независимости» под ред. Полин Джонс Люонг. (Ed.Pauline Jones Luong. The Transformation of Central Asia: States and Societies from Soviet Rule to Independence. Cornell University Press, 2004 – 332p) дан анализ отношений, возникающих между государством и субъектами общественных сил в регионе.  Эксперты по Центральной Азии, в числе которых Марианн Кэмп, Синтия Вернер, Лаура Адамс,  Келли Мак-Магон , сама Полин  Джонс Люонг и другие, тщательно изучили широкий спектр институциональных субъектов, начиная от регионального правительства и районных комитетов до транснациональных и неправительственных организаций. Здесь нет конкретной статьи, посвященной исламу в Казахстане, но оригинальные эмпирические  исследования сочетаются с  теоретическим осмыслением значимости этого стратегически важного региона [1].

С распадом Советского Союза в 1991 году бывшие лидеры коммунистической партий в Центральной Азии столкнулись с непростой задачей государственного строительства нового типа - в Казахстане, Кыргызстане, Таджикистане Туркменистане и Узбекистане. Эксперты считают, что  задача структур власти осложнялась институциональным и идейным наследием советской системы, а также более активным участием в этом вопросе международного сообщества. Эти зарождающегося государства унаследовали набор институтов, которые включали раздутую бюрократию, централизованное экономическое планирование и систему покровительства (блата). Некоторые из этих учреждений выжили, другие мутировали, и были созданы новые институты. 
2) Конкретным изучением религиозной ситуации занимается Эдвард Уокер в статье «Ислам, исламизм и политический порядок в Центральной Азии», Журнал Международных Дел.- Том 56, Номер 2, Март 2003
(Islam, Islamism and political order in Central Asia //Journal of International Affairs. Volume 56, Number 2, March 2003. Author: Walker, Edward W.).
Ученый считает, что исламизм является самой мощной идеологией сопротивления в современном мире. Это и будет оставаться одной из главных проблем безопасности для западных и неисламистских  правительств в большинстве мусульманских регионов, в том числе в пяти бывших советских республиках. В Центральной Азии сегодня, как и в большей части мусульманского мира, национализм, социализм и либерализм исчерпали свой потенциал для мобилизации открытого противостояния существующим режимам. Только исламизм, полагает Уокер,  предлагает надежную программу социального преобразования и устойчивость к проникновению западных культурных ценностей, распространению модернизации и усилению репрессивных правительств. Однако велик риск того, что правящие элиты Центральной Азии будут использовать призрак исламизма в качестве предлога, чтобы избежать экономических и политических реформ, которые смягчили бы условия, при которых воинствующий исламизм внедряется и выживает. Но чем больше применение политических репрессий в долгосрочной перспективе, тем больше «выталкиваются» силы оппозиционеров в исламистский лагерь, и активнее призывы к исламской радикализации. В результате, наблюдается общая конвергенция в направлении авторитаризма, коррупции и патримониализма в регионе, тенденции, которые, во всяком случае, усилились после того, как война с террором была запущена.
Несмотря на многие проблемы, Центральная Азия является мусульманским регионом, где политика плюрализма возможна в краткосрочной перспективе, и где в долгосрочной перспективе возможно даже укоренение формальной демократии. В отличие от Ближнего Востока во времена деколонизации, Центральная Азия унаследовала от советского периода, как правило, грамотное население, сравнительно хорошо развитое государство с системой учреждений и персонала, ясными и по большей части законными границами государства и модернизированную экономическую инфраструктуру [2]. Тем не менее, в Центральной Азии постсоветские государства могут следовать по пути ближневосточных постколониальных государств и принять авторитарные меры, которые защищают власть и привилегии, в то время как коррумпированные элиты все больше и больше отчуждаются от  населения. 
3) Э. Йаздани. Глобализация и роль ислама в постсоветской Центральной Азии //Альтернативы: турецкий журнал международных отношений, т. 8, № 2, Лето 2009 (Yazdani, Enayatollah. Globalization and the Role of Islam in the post-Soviet Central Asiа).

Глобализация является объективным, естественноисторическим процессом, ведущим к ускорению хода развития общества и государства в связи с использованием новых видов транспорта, связи и информации. В этих условиях цивилизация проявляется в новом качестве, и создаются новые возможности для прогресса.
В статье особо отмечается, что взаимодействие между локальными формами Ислама и глобализацией состоялось в Центральной Азии. Ислам повлиял на общество, утверждает автор, но не повлиял на политику. В той или иной степени эти страны по-прежнему озабочены  сохранением светских правительств и обществ, которые они унаследовали с периода до независимости, и противостоят попыткам классификации   их как исламские. Отчасти это объясняется длительной изоляцией Центральной Азии от основных центров и культурных процессов мусульманского мира,  нехваткой религиозной литературы, ограничениями религиозной практики, снижением уровня религиозного образования, результатом антирелигиозной политики.
Режимы региона только на словах признают традиционный ислам как фактор социального консерватизма. При этом они пытаются сохранить советскую систему контроля над официальным духовенством. Очевидно,  что мусульманские республики Центральной Азии не могут остановить распространение культурной глобализации, потому что это - реальный феномен, который навязывается силами политического влияния, экономического давления, средствами массовой информации и господством нового мирового порядка. На самом деле, культурная глобализация должна основываться на экономической мощи, политической стабильности,
социальной справедливости и прогрессе во всех областях жизни. Они могут быть достигнуты при осуществлении необходимых реформ, коррекции положения ислама и создании основы совместных исламских действий на всех уровнях с тем, чтобы расширить сотрудничество среди этих мусульманских стран в будущем [3].
4) После террористических атак 9/11 политический ислам стал горячей темой в западном политическом и академическом дискурсе. Политики и ученые, в частности, рассматривают отношения между политическим исламом и политическим насилием, дают свои определения исламского радикализма и экстремизма. Одним из ведущих акторов политического ислама по всему миру была Хизб aт-Тахрир аль-Ислами (Партия исламского освобождения), которая работает на законных основаниях в Великобритании, хотя и запрещена в большинстве стран на Ближнем Востоке и в Евразии, включая Центральную Азию .
Книга Эммануэля Караджанниса «Политический ислам в Центральной Азии: проблемы Хизб ат-Тахрир» (Karagiannis, Emmanuel. Political Islam in Central Asia: Hizb ut-Tahrir), выпущенная издательством Routledge в 2010 году, выделяется в литературе, существующей по этому вопросу. Она основана на обширной базе первичных и вторичных источников на английском и русском языках, автор провел более  70 интервью с членами ХТ, исламскими учеными, имамами, местными учеными, экспертами по безопасности, дипломатами и государственными должностными лицами, которые осуществлялись в Узбекистане, Таджикистане, Кыргызстане и Казахстане в период между 2003 и 2005 годами.
Автор предлагает чрезвычайно интересное исследование идеологии ХТ и деятельности в центральноазиатских республиках, применяя теории социальных движений, существующие в западной науке, к их анализу. В основу своего исследования автор поставил вопрос – обладает ли ХТ политическими возможностями и ограничениями в различных странах Центральной Азии, а также проблему мобилизации ресурсов и формирования тактики. Книга бросает вызов обычным предположениям о том, что существует обязательная взаимосвязь между фундаменталистской идеологией и насилием, и свидетельствует в пользу возможности мирного сосуществования между фундаменталистами и светским государством. Он объясняет, почему ХT, которая стала активной в регионе в начале 1990-х, превратилась в крупное представительство исламистской оппозиции в регионе. В книге показано, что продолжающееся продвижение ХT было в значительной степени эффективным из-за его умелой пропаганды,  ненасильственной политической методологии, простоты информации, ее акцента на религиозной, а не этно-национальной солидарности и терпимости к местным исламским традициям [4]. Особое значение имело социальное обеспечение ХТ для наиболее нуждающихся, а также строгая дисциплина и пирамидальная организационная структура, состоящая из нескольких уровней. Караджаннис утверждает, что важным фактором успеха в мобилизации ресурсов ХT была система официальных репрессивных и карательных подходов со стороны центральноазиатских правительств, продиктованная интересами собственной безопасности, а не политическими причинами. В результате, к началу 2000-х годов ХТ, которая первоначально была активна только среди этнических узбеков из Узбекистана и сопредельных районов Казахстана, Кыргызстана и Таджикистана, стала успешно привлекать представителей других этнических групп. Партия ориентировалось, прежде всего, на молодых безработных мужчин, студентов, учителей, мелких предпринимателей и фермеров, которые, как правило, позиционировали себя как правоверные мусульмане. 
Автор также затрагивает деятельность ХТ в населенные мусульманами районах Китая, России и Украины, определяет сходства и различия в тактике ХТ, а также отношения с властью в разных странах Центральной Азии. Он обращает особое внимание на то, каким образом лидеры ХТ и активисты адаптируют программу партии и деятельность к конкретным социально-политическим местным условиям при сохранении их основной идеи восстановления Халифата.
Применение  западных концепций для анализа незападного общественного движения позволяет автору выявить особую важность многоуровневых возможностей и неформальных сетей в мобилизации успеха ХТ в регионе. В то же время очевидно, что эти теории, в силу их европоцентризма, обеспечивают лишь частичное объяснение появления ХT и ее продолжающегося распространения в Центральной Азии. В частности, идеология, как мобилизующая структура, должным образом в теориях социальных движений не присутствует. Автор указывает на идеологическое превосходство ХT среди правоверных мусульман, сравнивая ее с Партией исламского возрождения Таджикистана (ПИВТ), которая якобы потеряла свою привлекательность среди местных мусульман из-за включения прагматических и прозападные взглядов как результат ее участия в правительстве Рахмонова и превращения в «нормальную» партию.
Автор утверждает, что социально-психологические теории абсолютных лишений, в которых подчеркиваются хронические угрозы, такие как голод, нищета и страх как мотивация к насильственным действиям, являются недостаточными для понимания будущей политической траектории ХT, потому что она направлена ​​не столько на экономические вопросы,  продукты питания и рабочие места, сколько на идеологию, коррупцию во власти, и мусульманские страдания в мире в целом. Караджаннис делает оригинальные и наводящие на размышления сравнения между идеологически мотивированной мобилизацией ХT и тактикой большевиков и троцкистов, а также конкретизирует условия, которые могут привести ХT  к насилию.. В заключении книги оценивается роль ХT в региональной политике и предоставляются соответствующие  рекомендации. Автору удалось успешно объединить эмпирические полевые исследования с инновационными теоретическими основами.
5) В статье «Ислам в Казахстане: обзор современных тенденций и источников  секьюритизации» (Mariya Y. Omelicheva. Islam in Kazakhstan: a survey of contemporary trends and sources of securitization) М.Омеличева рассматривает природу ислама в современном Казахстане и изучает его роль в современном казахстанском обществе и политике. Она подчеркивает уникальное место ислама в социальном и индивидуальном опыте казахов, которые считают исламскую религию неотъемлемой частью своей жизни. Существует сильная ассоциация, пишет она, религиозной идентичности с этнической идентичностью казахов, в то время как их религиозные убеждения и поведение сопряжены с коренными традициями и духовным знанием. Это слияние писаний ислама с традиционной практикой и ценностями породило так называемые «мифические» формы ислама. Другой заметной характеристикой развития ислама в Казахстане является его растущая «индивидуализация», которая проявляется в более интимном и личном поиске Божественного опыта.
Омеличева также критически оценивает дихотомические характеристики ислама, такие как «официальный» и «неофициальный» или «традиционный» и «фундаменталистский» ислам. Эти обобщающие высказывания стали очень распространенными в Казахстане и за его пределами благодаря своей простоте в представлении многогранного и малоизвестного явления локализованного ислама. Эти дескрипторы, однако, вводят в заблуждение. Они искажают гораздо более сложную реальность ислама в Казахстане, который является далеко не однородным феноменом и своего рода «иммунитетом» к историческим изменениям, внутренним и внешним вызовам, а также другим социально-политическим процессам. Политическая жизнь Республики Казахстан демонстрирует разные и тревожные тенденции секьюритизации ислама, то есть создания нового понимания некоторых форм ислама как экзистенциальной угрозы для государства, общества и народа. В соответствии с Копенгагенской школой исследований безопасности, безопасность есть социальный конструкт, идея, которая возникает в конкретных исторических условиях и социально-политическом контексте и возникает из политического дискурса. Чтобы понять, почему ислам в Казахстане был секьюритизирован, несмотря на то, что исламские традиции страны в значительной степени враждебны "фундаменталистскому" Исламу, в  статье рассмотрен более широкий контекст, который дал возможность определить причины вызова безопасности по отношению к исламу, а также политические интересы, которые выиграли от дискурса исламской опасности. 
Это исследование показало, что секьюритизация ислама в Казахстане подталкивалась как событиями на мировой арене, так и местными попытками контролировать и определять ислам. При этом, как считает автор, секьюритизация ислама является тревожным явлением с потенциально негативными последствиями для политической стабильности в стране и социально-экономического благополучия народа. Процесс секьюритизации используется в качестве инструмента для легитимизации некоторых незаконных политических мер, принятых руководством страны для оправдания вмешательства государства в дела религии в ущерб религиозному плюрализму и другим гражданским и политическим свободам. Жестокие и ограничительные меры в отношении религиозного сектора контрпродуктивны. Омеличева приходит к выводу, что ограничение религиозных свобод и свертывание автономии религиозных объединений создает дальнейший раскол между народом и государством и превращает религию в противовес власти [5]. Пытаясь управлять разнообразием и распространением ислама в Казахстане, правительство, невольно, способствует возникновению социальных сил, готовых принять альтернативный ислам, которому может быть суждено превратиться в более радикальные формы. Изображение "неофициального" ислама как угрозы для государства и принятие репрессивных мер по борьбе с его проявлениями приводит к парадоксу: правительство Казахстана выражает опасения «радикального ислама», но, в то же время, способствует исламской радикализации. Таким образом, меры, которые предназначены для предотвращения или сдерживания радикализации исламских групп, на самом деле могут вызвать недовольство и превращение религиозного консерватизма в фундаментализм.
6) Нельзя не упомянуть и фундаментальный труд  известного западного исламолога и историка Девина Де Виза «Исследования по суфизму в Центральной Азии» (Devin DeWeese. Studies on Sufism in Central Asia), который, хотя и посвящен средневековому суфизму, но дает ключи к пониманию многих современных явлений. В монографии исследуются ранее неизученные источники с целью выявления изменений в социальной истории  основных суфийских групп региона;  автор открыл совершенно новые перспективы на религиозный ландшафт Центральной Азии. Он показывает, как обращение в ислам сопровождалось сращением его с  коренными религиозными ценностями народов Центральной Азии и тем самым включалось в качестве центрального и определяющего элемента в популярный дискурс об этнической идентичности [6].
Де Виз предоставляет перевод на английский язык и анализ широкого круга отрывков из исторических источников и эпических и фольклорных материалов. Хронологический диапазон включенных источников простирается с 13-го века до 17-го, автор проявляет глубокий профессионализм, большое филологическое мастерство, оригинальное концептуальное мышление. Его внимание привлекают конкретные суфийские традиции, группы и отдельные лица, роль которых в истории ислама в Центральной Азии огромна. Это – в полном смысле новаторское исследование и как таковое может быть рекомендовано для отечественных исследователей истории и религии. 

7) Статья коллеги Де Виза по университету Индианы Венделл Шваб «Установление исламской ниши в Казахстане: издательский дом «Мусылман» и его публикации» (Wendell Schwab. Establishing an Islamic niche in Kazakhstan: Musylman Publishing House and its publications) посвящена проблеме издания исламской литературы в Казахстане, рынку, читательской аудитории.
Существенный рост  мусульманского благочестия и практики в Казахстане наблюдается с момента распада Советского Союза. Этот рост связан в значительной степени с усилиями активистов религиозного движения в Казахстане, которые проповедуют и публикуют работы об исламе в попытке вдохновить как можно большее число казахов принять специфическое видение ислама, мусульманский образ жизни, подчеркивая важность ежедневной молитвы, скромной одежды и осуждая почитания святых и предков. С момента своего скромного начала - публикаций переводов коротких книг по Исламу, издательский дом вырос и стал влиятельным исламским издательством в Республике Казахстан. Опираясь на наблюдения и интервью с его сотрудниками, автор исследует историю и публикации издательства. Он утверждает, что результатом стратегии издательства стало создание читательской аудитории, которая уже не просто читает об исламе, но  активно проповедует его другим соотечественникам и способствует  публикации новых статей и книг в издательстве «Мусылман», поддерживая, таким образом, движение благочестия. Данное издательство и подобные ему продолжают оставаться актуальными в качестве первичных производителей исламских знаний в Республике Казахстан.
Выводы, которые можно сделать на основе ознакомления с перечисленными и многими не вошедшими в данный очень краткий обзор источниками, в самом общем приближении заключаются в следующем:

1. Регион Центральной Азии в целом и Казахстан в частности пользуются усиленным вниманием зарубежных исследователей, что связано со стратегической важностью нашего региона для стран Запада, а также с процессами глобализации, которые не знают границ и расстояний, максимально приближая народы и социумы друг к другу, делая всеобщим достоянием любые аспекты жизни, политические события, культурное наследие одного, даже самого малого этноса.  
2. Западные ученые подходят к исследованиям любого характера, будь то исторические, антропологические, религиоведческие или иные, крайне тщательно, используя разработанные методологии, новейшие теории и концепции, знания которых нашим исследователям порой не хватает. Сильной стороной этих работ являются не только полевые исследования, но и прекрасное владение языком изучаемого народа, который они совершенствуют, подолгу проживая в сельской глубинке (аулах и кишлаках).
3. Существует налаженная система грантов для выполнения проектов по нашему региону, что снимает многие проблемы, которые для наших отечественных ученых часто являются непреодолимыми. 
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