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Dokuzuncu ve onuncu yiizyildan itibaren islam Dini’ne girmeye baslayan Kirgizlar, Sovyet dénemine kadar
dini inan¢ ve geleneklerini korumuslar, ancak Sovyet rejimiyle birlikte dini anlamda ciddi sikintilara ve
kisitlamalara maruz kalmislardir. Kirgizistan'mn, 1991 yilinda bagimsizhigini kazanmasiyla toplum
hayatinda bir¢ok alanda degisim ve gelisimler yasanmaya baslanmistir. Ozellikle devletin insanlara din ve
vicdan 6zglrligi tanimasi, dini hayatta énemli degisimleri beraberinde getirmistir. Bu siirecte dini
duygularin canlanmaya baslamasiyla insanlar arasinda Islam’a bir yénelis olmustur. Ancak din-kiiltiir
iliskisinin bir sonucu olarak toplumun dini yasantisinda bazi hurafeler islam adi altinda da yasanmaya
devam etmistir. Bu gruplar zamanla iilkede teskilatlanmis ve halkin dini anlayis ve yasayisi tizerinde etkili
olmaya calismislardir. Devlet, bunlardan bir kismini legal bir kismini ise illegal olarak tanimlamistir. Bu
makalede bagimsizlik sonrasi iilkede faaliyet gosteren Teblig cemaati, Selefilik ve ismaililik gibi gruplar ve
Batidan gelen Hiristiyan kokenli bazi misyoner gruplar ile diger dini gruplar incelenmistir.
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Religious Groups and Congregations in Kyrgyzstan

Abstract

The Kyrgyz people who became Muslim in the 9th and 10th century protected their religious faiths and
traditions until the Soviet regime; but, they were exposed to serious problems in terms of religious faith and
practices during the Soviet regime. However, with the gaining of their independency, they had some
important gains in religious field as well as other areas and serious developments were lived in religious
practices. Recognizing of the state the freedom of religion and conscience for people has revived the faith of
people and begun to return rapidly to Islam. While they were under the attack of atheism in a short time
ago, on the one hand, they tried to learn Islam, on the other hand, they tried to protect some superstitions
in the name of Islam that prevailed among people before accepting Islam.
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Giris
Kirgizistan, Doguda Cin ve Tacikistan, Kuzeyde Kazakistan ve Batida Ozbekistan ile sinirlar

olan bir devlettir. Alam1 199.000 km?dir. Tarihi MO. 3000 sene oncesine dayanan bir Tiirk
devletidir. Kirgizlar IX-X. Asirlardan itibaren Islam Dini'ne girmeye baslamislardir.

Baz1 tarihciler, Kirgizlarin konargécer hayat yasadiklarindan islami yasantilarim “orta
dereceli” olarak nitelendirmis ve Kirgizlarin Islam’a girisini daha ge¢ donemlere
dayandirmislardir. Ozellikle Sovyet donemi tarihgileri, Kirgizlarin Islam’1 kabul edis tarihini XVI.
Asir olarak kabul etmektedirler (Abramzon, 1999:96). Her haliikdrda Kirgizlar, kendilerini
Miisliiman olarak nitelendirmis ve Sovyet 6ncesine kadar Miisliiman kimligiyle taninmistir. 1917
senesinde Rusya’daki ihtilalden sonra, Rus egemenligine girmis ve Ruslarin yiiriittiigii komtunist
siyasete maruz kalmistir.

Kirgiz halkinin Islam’a girmeden é6nce, diger Tiirk boylar1 gibi bilinen geleneksel Tiirk
inanclarina sahip oldugu bilinmektedir. Kirgizlar, “Gok Tanr1” eksenli inang esaslari, Islam Dini’nin
temel inan¢ esaslarina ters diismedigi icin diger Tiirk boylar ile birlikte kitleler halinde
Misliimanlig1 kabul etmislerdir. Miisliimanhigi kabul ettikten sonra yeni dinlerine hep sadik
kalmislardir. Kirgizlardan Yusuf Has Hacip, Imam Serahsi, Osman el- Osi gibi diinyaca saygin
alimler yetismistir.

Kirgizlar 19. Yiizyilin sonlarina dogru Rus hakimiyeti altina girmisler, ytlizyildan fazla siiren
bu donemde yogun ateist baskilara maruz kalmislardir. Bu ateist ideolojinin olumsuz etkilerine
ragmen onlar dini inanc¢ ve degerlerini koruyabilmislerdir. Ancak dini degerlerini gelistirme ve
gliclendirme imkanlarindan da mahrum kalmislardir. Komiinist rejimin etkisiyle dini
kurumlardan yoksun kalan halk, yeni dini bilgileri sistematik olarak 6grenme ve 6gretme yerine,
mevcut durumu korumaya ve siyasal sistemin dikkatini cekmeyecek sekilde bazi dini pratikleri
uygulamaya calismistir. Boylece Kirgizlar, o donemlerde her ne kadar bagh bulundugu devletin
rejim ve egitim sistemiyle uyumlu bir goriinti sergilemeye calismislarsa da, Miisliman
kimliklerinden, kendi dini kiltiir ve geleneklerinden kopmamislardir. Dini inan¢larim1 degisik
gelenek ve goreneklerinin altinda yasatmaya ¢alismistir.

Sovyetler Birligi'nin dagilmasi ve Tlirk Cumhuriyetlerinin bagimsizliklarini kazanmalarindan
sonra Kirgizistan'in tarihi, orf adetleri ve kiiltiirel yapisi géz déniinde bulundurularak toplum i¢in
dinin gerekli oldugu kabul edilmistir (Polat, 2017:409-423). Inan¢ ézgiirliigiiniin saglanmasj,
dinin resmi ve 6zel alanda kurumsallasmasi, din-devlet iliskilerinin yeniden belirlenmesi yontinde
calismalar yapilmistir (Ersahin, 1999:159). Bu girisimler neticesinde, 1991 senesinde kabul
edilen Anayasada su hiikiimler yer almistir: “Kirgiz Cumhuriyetinde herkes dine inanma, dini orf ve
ddetleri yerine getirme Gzgiirliigiine sahiptir ve diistincelerini, basin-yayin yoluyla 6zgiirce
agiklayabilir.”(1993 senesinde kabul edilen KC. Anayasasi, 16. madde, 2. madde).

1991 ve daha sonraki yillarda yapilan diizenlemelerle birlikte (Malikov ve Usubaliyev,
2009:44-61), din ve vicdan 6zgiirliigii baglaminda énemli kazanimlar elde edilmis ve bu sayede
insanlar dini inan¢larin1 canlandirma ve gelistirme yoluna gitmeye baslamislardir. Ancak dini
6zgiirliik alanini suiistimal etmeye calisanlar da olmustur. Bir taraftan batili misyonerler, halkin
dini hislerini ve inan¢larin1 koétiiye kullanarak onlar1 Hiristiyanlastirmaya calisirken, diger
taraftan da baz1 islam iilkeleri kendi dini anlayis ve mezheplerini yaymaya ¢alismislardir.
Halihazirda Kirgizistan’da yasayan alti milyondan fazla kisinin yaklasik % 90’1 Misliiman, % 6’s1
Ortodoks, % 4’li de diger dinlere ve geleneksel inanglara sahiptir.

Kirgizistan’in bagimsizligindan itibaren iilkede din-devlet iliskileri, din egitimi ve dini grup
ve cemaatlerle ilgili akademik diizeyde muhtelif ¢alismalar yapilmistir. Makalenin temel
problematigi ile ilgili dogrudan ya da dolayli olarak yapilan g¢alismalar vardir. Bunlardan
dogrudan ¢alismanin konusu ile ilgili bazi arastirmalar sunlardir.

Konuyla ilgili ilk calisma, “Kirgizistan’da Misyonerlik Faaliyetleri” adl1 Bakit Murzaraimov’a
ait makaledir. Ad1 gecen makalede bagimsizlik sonrasi Bati'dan gelen ve Kirgizistan'da hizla
yayllmaya baslayan Hiristiyan menseli misyoner gruplarin iilkedeki faaliyetleri ele alinmistir.
Calismada 6nce bagimsizlik sonrasi Kirgizistan'in dini ve sosyal yapisi genel olarak tanitilmis,
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daha sonra her bir misyoner gurubun kisaca tarihcesi verilerek ideolojisi ve tilkedeki faaliyetleri
incelenmistir (Bakit, 2006:2).

ikinci calisma ise Salih Pay’a ait “Misyonerlerin Kiskacindaki Ulke: Kirgizistan” adh
makaledir. Ad1 gecen makalede misyonerlik faaliyetlerini kolaylastiran unsurlar, Kirgizistan
orneginden hareketle agiklanmaya calisilmistir. Calismada, Kirgizistan'in dini, sosyal ve ekonomik
durumu genel olarak ele alindiktan sonra, lilkedeki misyoner gruplar ve onlarin faaliyetleri
tizerinde durulmustur. Bir diger ¢alisma da Kemal Polat'in “Misyonerlerin Kirgizistan’da Dagittig
Baz1 Kitaplarin Sekil Ve Muhteva Acgisindan Degerlendirilmesi” makalesidir. Makalede
Misyonerlerin inkiiltirasyonmetodunu kullanarak Hristiyanhig1 iyi gdstermekte ve Kirgiz
kiiltliriine ait dnemli sembolleri farkli yorumlamakta olduklari ifade edilmektedir (Pay, 2008:253-
283).

Bilindigi gibi iilkede en etkili olan Islami gruplarin basinda Teblig Cemaati gelmektedir. Son
zamanlarda bu cemaatle ilgili bilimsel ¢alismalar yapilmaktadir. Bunlardan birisi Cemaleddin
Haknazarov tarafindan hazirlanan, “Teblig Cemati'nin Kirgizistan'daki Faaliyetleri” adli yiiksek
lisans tezidir. S6z konusu tezin birinci béliimiinde Teblig Cemaati'nin ortaya ¢ikis nedenleri ve
kisaca tarihi ile ilgili bilgilere yer verilmistir. Ikinci kisminda ise Tebli§ Cemaatinin
Kirgizistan’daki faaliyetlerinin mevcut durumu incelenmistir (Cemaleddin, 2019:28-46).

Teblig Cemaati’yle ilgili diger bir calisma da Mehmet Celenk ile Ulukbek Kalandarov’a aittir.
Adi gecen makalede, Teblig Cemaati'nin ortaya c¢ikisi genel olarak ele alindiktan sonra,
Kirgizistan’daki faaliyetleri tlzerinde durulmustur. Calismada cemaatin yaptig1 faaliyetler
resimlerle desteklenmis olup Tebligcilerin teblig sirasinda uyguladiklar esaslar ve okuduklari
kitaplar hakkinda da bilgi verilmistir (Celenk ve Ulukbek, 2019:249-281).

Kirgizistan’daki dini hayat ve dini gruplarla ilgili arastirmalardan biri de “Kirgizistan’da Dini
Hayat: Sosyo-Kiiltiirel ve Teolojik Bir Bakis” adli Thsan Capcioglu’na ait cahsmadir Calismada,
Kirgizlarin dini hayati, islam 6ncesi, islam sonrasi ve giiniimiiz olmak iizere ii¢ bashkta ele
alinmistir. Ayn1 zamanda Kirgizlarin dini hayati tarihsel siire¢ seklinde baz1 drnekler verilerek
incelenmeye cahisilmistir (lhsan, 2018:186-201).

Kirgizistan’daki dini grup ve cemaatlerle ilgili yapilan calismalardan bir digeri ise Suat
Cebeci’'nin yiirttiiciiliigiini yaptig1 “Kirgizistan’da Dini Durum ve Din Egitimi-Durum Analizi ve
Oneriler-“ adiyla basilan projedir. Arastirma raporunda, iilkede faaliyet gdsteren dini gruplara yer
verildikten sonra, daha etkili bir din egitimi ve 6gretimi icin Muftiyata yonelik baz1 6nerilerde
bulunulmustur (Cebeci, 2018:18).

Bu makalede, bagimsizliktan gilinlimiize kadar Kirgizistan’da ortaya c¢ikan ve hala
faaliyetlerini devam ettiren dini cemaat ve gruplar ele alinmistir. Makale, temel olarak iic¢
kisimdan olusmaktadir. Birinci kisimda bagimsizliktan sonra ortaya ¢ikan ve hizla yayilmaya
calisan Teblig cemaati, Selefilik ve Ismailik gibi Islam menseli gruplar ele alimmustir. Ikinci kisimda,
Bati'dan gelen Hiristiyan kokenli misyoner gruplar ve iigiincii kisimda da diger dini gruplar
incelenmistir.

islam Menseli Grup Ve Cemaatler

Kirgizistan’da taninan din ve vicdan 6zgiirligl, bagimsizlik donemi icerisinde bir¢ok dini
gurubun rahat bir sekilde yayilmasina neden olmustur. Kirgiz halkinin son dénemlerdeki dine
olan ilgi ve meraki ve dini kimliklerine geri doénme egilimi, bu tiir cemaatlerin islerini
kolaylastirmistir. Ozellikle Tebli§ cemaati ve Selefilik gibi akimlar halkin, dini konudaki bilgi
yetersizliginden istifade ederek onlara ¢ok kolay bir sekilde niifiiz etmistir.

Asagida Teblig Cemaati, Selefiler, ismaililer ve Aga Han grubu hakkinda bilgi verilmigtir.
Teblig Cemaati/Davatcilar

Kirgizistan’da 1996 senesinden itibaren “Tebligi Cemaat, Tebligi Tahrik, Tarik-i Iman, Dini
Davet” adlariyla da bilinen Tebli§ Cemaatinin faaliyetleri hizla artmaya baslamistir. Cemaat
MevlanA Muhammed Ilyas tarafindan 1926 yili civarinda Delhi'nin Giineybatisinda yer alan
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Mevat'ta kurulmustur. Cemaatin temel fikri, “Islam’t davet etmede her evi kap1 kapi dolasarak kan
dokmeden cihat” sloganina dayanmaktadir. Kirgizistan’da halk arasinda, “daavat” veya “davatc1”
olarak bilinmektedir. Cemaatin mensuplari, kapt kapi dolasarak Islami tebli etmeye
calismaktadir.

Teblig Cemaati’nin bir iiyesi kendi calismalart ile ilgili su bilgileri vermektedir. “Davat, Islam
icin malini ve canini feda etmektir. Biz dinimizi bilmedigimiz bir anda Hindistan ve Pakistan’dan
davatgilar geldi. Bize Islam dini hakkinda cok sey dgrettiler. Bunlar1 bize anne babalarimiz
dgretemezdi, ¢ciinkii kendileri bilmiyordu. Davatgilarin tesiriyle Kirgizistan'da icki icenler, kumar
oynayanlar azaldi. Davata éncelikle Islam’t 6grenmek icin ¢ikiyoruz. Bir gurubun icinde bilen ve
bilmeyenler olur. Bilmeyenler bilenlere sorarak égreniyorlar.”(Mukaram, 2012).

Davatgilarin kendi i¢ sistemleri ile ilgili baz1 sartlar bulunmaktadir. Onlar bu sartlara siki
sikiya bagh olmakla sorumludurlar. Bu sartlar soyledir: Dért seyi cogaltmak; Teblig, 6grenip
Ogretmek, zikir ve hizmet. Dért seyi azaltmak; uyku, diinya so6zleri, yemek ve camiden ¢ikmamak.
Dért seye karismamak; siyasete, mezheplere, caminin i¢ islerine ve immetim eksikliklerine. Dért
seyden korunmak; baskalarindan bir sey istemek, israf etmek, baskasinin esyasini izinsiz almak ve
insanlardan bir sey beklemek. Dért seyi severek yapmak; amirsap’a3 itaat etmek, ilk tekbire
yetismek, ictimai amel ve tehecciit namazini kilmak (Omiirzak, 2003:81).

Davatgilar teblige genelde Cuma namazindan sonra ¢ikarlar. Bir giin 6ncesinden toplanti
yapilir ve davata cikacak olanlar tespit edilir. Davata ¢ikmadan 6nce davatin sartlari yeni
katilanlara anlatilir. Ayn1 zamanda davata gidecek olanlara eve ne kadar erzak ve para biraktigi
ve isinde sorumluluklari yerine getirip getirmedigi sorulur. Eger ev ihtiyaclarinin giderilmesinde
eksiklik varsa hazirliklar1 tamamlayana kadar geri gonderilir. Cuma namazindan sonra gorevli kisi
davata ¢ikacak olanlar tecriibe ve maddi imkanlarina gore gruplara ayirir ve gidecekleri yeri
belirler (Biiytikkara, 2015:100-103).

Kirgizistan’da olduke¢a yaygin olan Teblig Cemaati mensuplarina iliskin halkin goértisiine
gelince, davatcilarin dis goriiniimii, 6zellikle giyinme tarzlari ve dine davet etme sekilleriyle ilgili
hem olumlu hem de olumsuz goriisler bulunmaktadir. Baz1 ¢evreler; onlarin kimseye zarari
olmadigini, Allah’a géniilden baglanarak Islam’1 anlattiklarini, toplumun dine girmesinde olumlu
etkileri olduklarini, ayrica insanlarin ickiden, kumardan ve kotii aliskanliklardan uzaklasmasinda
etkili olduklarini kabul etmektedirler. Bu ve buna benzer gorisleri savunanlarin basinda
Kirgizistan'in eski bas miiftiisii Maksat Hac1 ve bazi alimler heyetinin iiyeleri gelmektedir.

Olumsuz goriislere sahip olanlar ise davatgilarin ailelerine karsi sorumsuz oldugunu iddia
etmektedirler. Kurala gore davatci, davata ¢ikmadan 6nce ailesinin kirk giinliik veya dort aylik
maddi ihtiyac¢larini karsilamalidir. Gergekte ise davatgilar arasinda ailelerine karsi maddi ve diger
sorumluluklarini yerine getirmeyenler de bulunmaktadir. Davatgilar, sahip olduklari maddi
imkanlar davat icin kullanmaktadirlar. Ayrica onlarin, Pakistanlilarin milli elbiselerini giyerek
Islam’1 teblig etmeleri ve bu tiir kiyafetin gercek Miisliimanlara ait oldugunu sdylemeleri, cesitli
tepkilere yol ag¢gmaktadir. Davatgilar kendi gibi giyinmeyenleri gercek Miisliman
saymamaktadirlar. Mesela Biskek Kadisinin* bir toplantida takim elbiseli ve kravatli gezenlerin
Miisliiman olmadiklarini, gercek Miisliimanlarin ise kendisi gibi sakalli ve cilibbeli gezmesi
gerektigini sdylemesi, buna 6rnek olarak gosterilebilir.

Davatcilar ayni zamanda derinligi olan ve biling¢li yasamaya dayanan bir dini anlayistan
ziyade, ylizeysel ve sadece dis goriinlise dayanan bir dini yasayisa cagirmaktadirlar. Clibbe giyip
sakal birakmaya, daha ziyade Pakistan veya Arap geleneksel kiyafetlerine benzeyen elbiseler
giymeye oOzen gostermekle, es ve kizlarimi carsafa biiriindiirmekle Islam’1 yasadiklarin
diisiinmektedirler. Kirgiz halkini da, “en dogru Islami yasayis tarz1” diye diisiindiikleri bu tarzda
Miisliimanlig1 yasamaya davet etmektedirler (Aydar, 2009:17).

3 Her davat¢1 gurubun basina bir bagkan segilir. Bu bagkana davatgilar kendi aralarinda amirsap demektedir.
4 Kirgizistan’da “kaz1” ya da “kadr”, ilge miiftiisii anlamina gelmektedir. Kirgizistan’da 9 tane kadilik bulunmaktadir
bunlar; Biskek ve Os sehirlerinin kazilar1 ve diger 7 bélgenin kazilari.

126


https://kghistory.akipress.org/unews/un_post:1286

Uluslararasi Medeniyet Calismalari Dergisi - The Journal of International Civilization Studies

Davat, her birey icin bir egitim kurumudur. Insan, bu siirecte nefsini yenmeyi, hosgoriilii ve
sabirli olmay1 6grenir. Grup icinde amirsap segilir. Hadiste: “Aranizda dmir olmazsa oraya seytan
amir olur” (Ebh David, Cihad 80) buyurmaktadir. Dolayisiyla davatta da bir gurubun icinde bir
amirsap secilmektedir. Amirsap, grup icinde gorevleri paylastirir ve grup liyeleri disiplin geregi
her isinde ondan izin alir. Amirsap sembolik bir konumdur. Davatcilar her isinde amirsapla
istisare ederler. Bunu “masvara” olarak adlandirmaktadirlar.

Teblig cemaati her ne kadar bazen halkin elestirilerine maruz kalsa da, yogun bir sekilde
faaliyetlerine devam etmektedirler. Onlara katilan bazi insanlarin dini konuda asiriliga gitmesi,
bazi Miislimanlar tarafindan hos karsilanmasa da misyonerlik faaliyetleri icin bir engel oldugu
gercektir.

Selefilik/Selefiler

Kirgizistan’da faaliyet gosteren gruplarin birisi de Selefiliktir. Selefi hareketlerin Orta Asya’da
varlik gostermeye baglamasi 1950’lerde Ozbekistan’da gizli faaliyet gosteren medreselere
dayanir. Bu dénemde Ortadogu’da egitim almis olan kisiler, Ozbekistan’da yeralti medreselerinde
dini egitim vererek Selefi goriislerin Orta Asya’ya girmesini saglamislardir. Her ne kadar siki
Sovyet baskisinin oldugu bu dénemde Selefi akimlarin yayginlik kazandig1 s6ylenemezse de en
azindan din alimleri arasinda bilinir hale geldikleri sdylenebilir. Sovyetler Birligi'nin Afganistan’a
asker sevk etmesi ve akabinde biliyiiyen Afganistan savasi, Orta Asya kokenli askerlerin Ortadogu,
Pakistan ve Hindistan mahrecli Selefi hareketlerle tanisikligini arttirmistir.

Kirgizistan’da ise Selefilik faaliyetleri 2000’li yillardan sonra hiz kazanmaya baslamistir.
Selefilik fikrinin Kirgizistan’da yayillmasinin sebepleri arasinda, Arap iilkelerinde egitim alan
Kirgiz 6grencileri ve onlarin destegi ile yiiriitiilen faaliyetler yer almaktadir.

Kirgizistan’da din egitimi olduke¢a tartismali bir dénem gecirirken, dini yasamaya meyilli
insanlarin Selefilik fikrine kapilmasi ve bunu gercek islam olarak algilamalari, Hanefi-Maturidi
cizgisindeki Miislimanlarla zaman zaman tartismalara sebep olmaktadir. Selefi fikrinde olanlar,
Islam’1 daha ¢ok sekilcilige biiriindiirmiislerdir. Teblig Cemaatinde oldugu gibi, sakal birakmayi
ve cilibbe giymeyi Miislimanligin en 6nemli sartlarindan biri olarak kabul ettikleri bilinmektedir.
Selefiler, dini anlamakta akla ¢ok fazla 6nem vermedikleri icin dini goriisleri dar g¢ercevede
kalmakta ve kendileri gibi davranmayanlari kolayca kiifiirle suclama yoluna gidebilmektedirler
(Marat, 2013:38-39).

Selefiligin en 6nemli temellerinden biri de bilindigi gibi akli reddetmesidir. Bu anlayis Kirgiz
toplumunda yayginlasmaktadir.

Selefiligin fikirleri, islam’1 anlamada ve yasamada agirihga ve ISID gibi teror orgiitlerinin
ortaya ¢ikmasina neden oldugu gerekgesiyle Kirgizistan’a komsu olan Tacikistan’da, Tacikistan
Miisliimanlarinin alimler heyeti tarafindan resmen yasaklanmis ve onlara karsi siki bir sekilde
miicadele edilmesi gerektigi hususunda fetva c¢ikarilmistir (Kalisevski, 2014). Ancak
Kirgizistan’da faaliyetlerini devam ettirmektedirler.

ismaililer ve Aga Han Faaliyetleri

Ulkede 1992 senesinden itibaren, Islam’in sapik mezheplerinden biri olarak kabul edilen
Ismaililigin Nizariye kolunun faaliyetlerini gérmek miimkiindiir. Bu grubun faaliyetleri,
Kirgizistan’da Aga Han faaliyetleri olarak bilinmektedir. Bunlar Tacikistan’in Dagli Badahsan
Bolgesinde bulunan Ismaililere yardim etmek icin Kirgizistan'in Os bélgesinde 1994 senesinde bir
is kurmuslardir. Clinkii o donemde Tacikistan’da i¢ savas devam ettigi icin orada dogrudan
faaliyet yapma ve Daglh Badahsan’da bulunan ismaililere yardim etme imkanlar1 olmamistir. Bunu
vesile olarak kullanan ve Kirgizistan'in demokratik yapisim firsat bilen Ismaililer, Kirgizistan’a
yerlesmistir. Kirgizistan'in en st diizey insanlariyla iliski kurarak, faaliyetlerini rahatca
yapabilmistir. Kirgizistan’a bir okul, bir iiniversite ve Kirgizistan'in en zengin bankalarindan biri
olan KISB bankasini agmislardir.

Ismaililerin, Kirgizistan’da bir¢ok alanda faaliyetleri bulunmaktadir. Bu faaliyet alanlariyla
Kirgizistan'in degisik siniflarindaki insanlara ulasarak hem siyasi hem kiiltiirel hem de ekonomik
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alanda kendi menfaatleri dogrultusunda faaliyetlerini ylirtitmektedirler. Her ne kadar goriiniirde
Kirgizistan’in kalkinmasi icin ¢alisiyor goziikseler de gercekte kendi menfaatleri dogrultusunda
calistiklar1 bilinmektedir (CABAR, 2017) Bazi kaynaklarda ise Ismaililerin, bu goriintiilerinin
arkasinda, Kirgizistan iizerinden Afganistan’da iiretilen uyusturucu maddeleri tasidiklar
belirtilmektedir (Savgenko, 2016:5).

Aga Han'in Kirgizistan’daki faaliyetlerini, su basliklar altinda siralamak miimkiindiir; Sosyal
Gelisme Projeleri, Universite ve Akademik Gelisim Programi, ilmi Arastirma Projeleri, Meslek ici
Egitimler, Sosyal Bilimler Alaninda Aga Han Projeleri, Okul. Oncesi Egitim, Madencilik, Saglik,
Bankacilik, Ekonomik Kalkinma ve Kiiltiir (Bakit, 2018:79-80).

Aga Han 2-5 Kasim 2015 tarihlerinde Kirgizistan1 ziyaret etmistir. Bu gelisinde o dénemin
Cumhurbaskan1 dahil en ist diizey yetkililerle goriismis ve karsiikli goriismeler
gerceklestirilmistir. Aga Han'in Kirgizistan’a olan bu ziyaretinin hemen sonrasinda, Amerikali is
adami ve diinyanin ¢esitli yerlerinde vakiflar1 bulunan George Soros, Cumhurbaskan1 Almazbek
Atambaevi ziyaret ederek Aga Han'in her tiirlii faaliyetlerine ortak oldugunu ve ona destek
verecegini bildirmistir (Saidov, 2015).

Giiniimiizde her ne kadar ismaililere mensup Kirgiz olmasa da, ekonomik ve sosyo - kiiltiirel
faaliyetler cercevesinde faaliyetlerini siirdiirmeye devam etmektedirler.

Hiristiyan Dini Gruplar ve Misyonerlik Faaliyetleri

Kirgizistan’in demokratik yapiya sahip olmasi ve dini inan¢ konusunda Orta Asya’daki diger
tilkelere nazaran daha 6zgiir bir tavir sergilemesi, cok sayida Batili misyoner gruplar iilkeye
cekmistir. Ozellikle 1992 senesinden itibaren, Protestan menseli misyoner gruplarin Kirgizistan’a
akin etmeye basladig1 goriilmektedir. Hiristiyanligi yogun bir sekilde propaganda etmeye
baslayan bu misyoner gruplar, kisa siire igerisinde, Kirgizistan'in degisik bolgelerinde kendi
subelerini agmistir.

Kirgizistan’da misyonerlik faaliyetlerinde bulunan biiytikli kiiciiklii gruplarin sayisi, 1996
yil1 verilerine gore 200’{in lizerinde iken (Abdibekov, 1997:5), 2001 - 2002 yil verilerine gore
1212’ye ulasmistir. Bu rakamin 839’unu Hiristiyanligin degisik mezheplerine ait guruplar
olusturmustur (Zarlikbekov, 2002:6). Bu gruplarin 1996 yilindan sonra ¢ogalmasinin nedeni,
1996 yilinin 14 Kasiminda dini gruplari resmi olarak kaydedilme zorunlulugunun getirilmesidir.
Bu Kanuna gore: “Hangi grup veya teskilat olursa olsun, 18 yasina gelmis olan Kirgiz
vatandaglarindan on kisi mensubu olursa, resmi olarak devlet tarafindan kaydedilmek zorunda olup
ancak bu kayit neticesinde faaliyet yapmak icin hak kazanmaktadir.” (Omiirzak, 1996:1) Misyoner
gruplar devlet tarafindan gosterilen boyle bir kolaylig1 firsat bilerek, on kisilik liye gruplari
bularak faaliyetlerini yasallastirmaya ¢alismislardir. Bunlar, 6zellikle Amerika’dan, Almanya’dan,
Ingiltere’den, Fransa’dan ve Kore’den gelen misyoner gruplardir. Bu misyoner gruplar kendi
faaliyetlerini yukaridaki maddeye dayanarak resmilestirmis ve rahat bir sekilde hareket
edebilmistir (Zarlikbekov, 2002:3).

Bu kisimda bazi misyoner gruplar ve onlarin faaliyetleri incelenmistir.
Baptistler

Baptistler, Kirgizistan’a ikinci Diinya Savas sirasinda Ruslara esir diisen Almanlar ve Baltik
tilkelerinden Orta Asya’ya dogru siiriilen miilteciler aracihigiyla gelmistir. Sovyet Doneminde,
kendi inanglarim1 gizlice yasamaya, devam etmislerse de Kirgizistan’a yerlesen Alman asilli
Baptistler, daha o dénemde Incili Kirgiz diline terciime etmeye baslamistir. Sovyetler Birligi’'nin
dagilmasini firsat, bilen Baptistler, incilin bu terciimesini Isvicre’ye gondermis ve orada baskisini
yaptirip 1992 senesinde Kirgizistan’a getirterek bedava dagitmislardir.

Baptistler, Kirgiz halkinin sosyal ve ekonomik yoénden ezilmis olan kesimlerine maddi yardim
yapmak suretiyle, faaliyetlerini devam ettirmektedirler. Bu konuda 6zellikle Alman misyonerlerin
faaliyetleri ilk sirada yer almaktadir. Kirgizistan'da sosyal ve kiiltiirel alanda biiyiik miktarda
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paralar harcayarak halki kendilerine cekmeye calismaktadirlar. Ozellikle halk arasindan maddi
acidan problemli, ge¢cimini zor saglayan aileleri, dul kadinlar1 ve yetimleri hedef almaktadirlar.

Baptistlerin, isus Hristos Kilisesi gurubuyla ortaklasa c¢ikardigi “Senin Yolun” adli gazete
Kirgiz ve Rus dilinde yayimlanmaktadir. Gazetenin her sayis1 Hz. isa'min, “Insan yalniz ekmekle
yasamaz esas, Tanri’nin agzindan ¢ikan sézle yasar.” (Matta, 4/4) ifadesiyle baslamaktadir. Brogtr
ve kitaplarda oldugu gibi, gazetede de genelde Hz. Isa’dan bahsedilmektedir. Bunun yam sira
gazetede siklikla kendilerine yeni katilanlardan, onlarin bu dinle ilgili goriislerinden, kendi
aralarinda yapilan toplantilardan, yabanci tlilkelerdeki Hiristiyan dindaslarinin isteklerinden, ilmi
gelismelerden ve cesitli duygusal olaylardan s6z edilmektedir. Ayrica Hiristiyanhigin en
miitkemmel din oldugunu anlatan kissalar ve hikayeler, resullerin Hiristiyanlik ugrundaki
faaliyetleri, cektigi eziyetleri duygusal bir sekilde anlatilmaktadir. Baptistler 2001 senesinin
Kasim ayinda Biskek'te Incil miitercimleri toplantisim diizenleyerek toplantida Kirgiz
Hiristiyanlarinin imanin1 yansitan ve “Senin Yolun” gazetesine eslik eden “Iyi Haber” adli bir
gazete ¢ikarmayl giindeme getirmislerdir. Gazetede sadece dini degil, diinyevi konular1 da
yayinlamayr ama¢  edinmislerdir = (Canizak, 2001:1). Fakat bu diisiincelerini
gerceklestirememislerdir. Onun yerine 1997 senesinde ¢cikarmaya basladiklar1 “Umit Isig1” adh
dergiyi yayinlamaya baslamislardir. Baptistlerin dergi ve gazete faaliyetlerinin yani sira sayisiz
kitap ve brosiirler ¢cikarmaktadirlar. Hiristiyanligi yaymak icin biitiin yayinlarini halka ticretsiz
olarak dagitmaktadirlar.

Yahova Sahitleri

Kirgizistan’da en aktif faaliyet gdsteren gruplarin biri de Yahova Sahitleri’dir. Resmi ve gayri
resmi yollardan kendi faaliyetlerini ytriitmektedirler. Hemen hemen Kirgizistan’in her biyiik
sehrinde subeleri bulunmaktadir. Yahova Sahitleri'nin Kirgizistan’da toplam 51 tane subesi
mevcuttur. Bu merkezlerden ulasabildikleri yerlere kadar gidebilmektedirler. Yahova Sahitleri,
hedef kitle olarak insanlar: birbirinden ayirmamaktadirlar. Kime denk gelirse onlar {izerinde
yogunlasmaktadirlar. Faaliyetlerine genel olarak klasik metotlar1 lizerinden, yani kapi kapi
dolasmak suretiyle gerceklestirmektedirler. Karsilastiklar: insanlara brosiir, dergi ve bazen de
Incil dagitmaktadirlar. Dergi olarak genelde en cok “Tarassut Kulesi” ve “Uyan” adli dergilerini
zikredebiliriz.

Yahova Sahitleri Kirgizistan'da kiraladiklar1 salonlar1 veya kendi insa ettikleri binalari
ibadethaneye cevirmekte ve orayr “Krallikk Salonu” olarak adlandirmaktadirlar. Krallik
salonlarinda haftanin belli giinlerinde bir araya gelerek ayin diizenlemektedirler. Bu ayinlerde
ilahiler soyleyerek ibadet etmektedirler. Ayinden sonra, diinyanin degisik iilkelerindeki Yahova
Sahitlerinin tebriklerini bir birlerine iletmektedirler. Boylece, diinyanin her tarafinda var
olduklarini ve kardes olduklarini ifade etmeye ¢alismaktadirlar.

Kirgizistan’da Yahova Sahitleri'nin sayisinin ii¢ bin ile bes bin arasinda degistigi
bilinmektedir. Kirgiz halkinin geneli bunlara olumsuz bakmaktadir.

Adventistler

Kirgizistan’da Adventistlerin yirmi tane subesi bulunmaktadir. Adventistler kendi agtiklari
kiliselerinde ve uygun bulduklar yerlerde dini propagandalarini yapmakla birlikte, faaliyet alani
olarak daha ¢ok hastanelere agirlik vermektedirler. Hastalarla ilgilenmek, onlara ficretsiz ilag
dagitmak, gerektiginde 6zel hastane agmak, misyonerlik faaliyetlerinde uyguladiklari baslica
yontemlerdir. Biskek'te 6zel olarak actiklari ve dis hastaliklarin1 tedavi eden bir hastaneleri
bulunmaktadir. Adventistler hastane faaliyetlerinin yani1 sira gida malzemeleri iiretimiyle de
ilgilenmektedirler. Urettikleri gida malzemelerini pazarlamanin yani sira yasllar ve yetimler evi
gibi yerlere de bedava dagitmaktadirlar.

Kirgizistan’da faaliyet gosteren Adventistler, dinyanin degisik {ilkelerinde bulunan
Adventistlerle de iletisim halindedirler. Diinyanin degisik iilkelerinde bulunan Adventistler,
Kirgizistan’a gelerek buradaki Adventistlerle degisik konularda egitim vermektedir. Ornegin,
Adventistlerin 2018 y1linda Biskek’te actiklar1 “Kilise Liderligi” okuluna Avrupa’dan ve Rusya’dan

129



MURZARAIMOV ve KOYLU
Kirgizistan’da Dini Gruplar ve Cemaatler

Misyonerler gelerek Adventisizm Ogretileri, Teblig Sanati, Kilise Idareciligi ve Kilise
Organizasyonu gibi calismalar1 konusunda egitim vermistir (Alekseykin, 2018).

Isus Hristos Kilisesi

Isus Hristos Kilisesi, Hiristiyanhk tarihinde ortaya cikan yeni gruplardan biri olarak
bilinmektedir. Bu grubun Amerika’da ortaya ¢ikan Pyatidesyatniklerden esinlenerek olustugu
kaynaklarda bildirilmektedir. Fakat bu grubun ortaya cikisiyla ilgili kesin tarihi bilgiler
bulunmamaktadir (Pismanika, 1998:246). Kirgizistan'da tespit edildigi kadariyla grup kendine
Kirgizca Daniyar Taalayev lakabini veren Amerikali birisinin ideolojisine dayandirmaktadir.
Taalayev’e gére, Yahudiligin ve Hiristiyanhigin islam dinine iistiinliik saglamasi gerekmektedir. Hz.
Muhammed Miisliimanlardan Incil’i 6grenmelerini talep etmektedir ve Kur'an da Miisliimanlara
Incil'i 6grenmeleri icin gonderilmistir (Daniyar, ?:2). Kirgizistan’daki faaliyetlerine Amerika’da
egitim goren Vasya Kuzin adli yerli Rus birisi yardim etmektedir. Su anda Kirgizistan’da grubu
Vasya Kuzin yonetmektedir. Vasya Kuzin vaazlarinin birinde: “Kirgizlar kiyamete kadar Tanri
tarafindan lanetlenmistir. Bu ylizden onlar, bulagsict hastaliklarla hastalanirlar. Bundan
kurtulmanin tek yolu Isus Hristos Kilisesine gelip katilmaktir.” (Asker, 1998:4) diyerek, Kirgizlari
etkilemeye calismistir. Kirgizistan’da grubun biri Rus dilinde digeri de Kirgiz dilinde konusan iki
cemaati vardir. Ruslar1 Vasya Kuzin, Kirgizlar1 da Talasbek ile Tilek isimli sahislar idare
etmektedir. Grubun Kirgizistan'in degisik bolgelerinde resmi olarak ¢alisan 18 kilisesi ve gayri
resmi olarak ¢alisan 7 kilisesi bulunmaktadir. Bunlarin ¢ogu Kirgizistan'in Kuzey bolgesindedir.
Kirgizistan’daki Rus Ortodoks kiliselerinin birinde goérev yapan bir piskoposun verdigi bilgilere
gore, “Bu grup sadece Kirgizlar igin degil, biitiin Hiristiyanlar icin de tehlikelidir. Biiyiik bir ihtimalle
bunlarin arkasinda Amerika FBI'y1 vardir. Bunlar insanlari ve aileleri yikmak icin Hiristiyanlk adi
ile hareket etmektedir. Gergcek Hiristiyanlik buna miisaade etmez.” diyerek elestiride
bulunmaktadir. Piskoposun dediklerini destekler mahiyette, Kirgiz basininda yer alan bir
haberde, “Isus Hristos Kilisesi, aileleri yikma ve yipratma bakimindan 6nde gelen zararh
akimlardandir.” (Daniyar, 2002:6) degerlendirmesi yapilmistir.

Kirgizistan’da misyonerlerle ilgili yukarida verilen bilgiler, su soruyu akla getirebilir: “Acaba
Kirgiz halkinin misyonerlere karsi tepkisi nedir?” Kirgizistan’da misyonerlerin hareketlerine karsi
kendi milli ve dini kimliklerine bagh vatandaslar biiyiik tepkiler gdstermektedir. Zaman zaman
vatandaslarla misyonerler arasinda biuyiik kavgalar yasandigi goriilmektedir. Vatandaslarin
Kirgizistan’in bazi kdylerinde misyonerleri veya misyonerlere katilan Kirgiz vatandaslarla fiziki
catismalara girdikleri ve cenazelerini Kirgiz mezarliklarina gémiilmesine izin vermedikleri
bilinmektedir. Gazetelerde birka¢c defa misyonerlere katilan vatandaslar cenazelerini gizlice
Misliiman mezarliklarina defnettilerse de Miisliiman Kirgizlar tarafindan ¢ikartildigi ve baska bir
tarafa defnetmelerinin istendigi haberleri yer almistir. Baz1 koylerde ise halkin, Hiristiyanliga
gecen vatandaslar1 kdyden uzaklastirdiklar: da bilinmektedir.

Halktan gelen bu tir tepkilere karsi Hiristiyan misyonerleri, rahat bir sekilde faaliyetlerini
devam ettirmek i¢in kendi haklarin1 aramaya ¢alismistir. Bu konuda bazi misyonerlerin verdigi
bilgilere gére onlar, devlet yetkililerine, AGIT’e (Avrupa Giivenlik ve Isbirligi Teskilatr) ve BDT'ye
(Birlesik Devletler Tegkilati) sikayet mektubuyla miiracaat etmistir. Bu miiracaatlar genellikle
onlar ic¢in elverisli ortamin hazirlanmasi, onlarin faaliyetlerine izin verilmesi seklinde
sonuclanmigstir.

Giintimiizde ad1 gecen misyoner gruplarin Kirgizistan’daki boliict faaliyetlerine karsi halk
arasinda ciddi tepkiler olmustur ve devam da etmektedir.

Diger Dinlere Ait Grup Ve Cemaatler

Kirgizistan’da Islam ve Hristiyanligin disinda Yahudilik ve Budizm gibi dinlerle beraber
Hinduizm’in bir tarikati olan Krisnaciligin da faaliyetleri bulunmaktadir. Yahudilerin, Budistlerin
ve Krisnacilarin sayilar1 Kirgizistan’da yok denecek kadar az olsa da bazi faaliyetlerde
bulunduklar goriilmektedir. Asagida ad1 gecen din ve gruplarin Kirgizistan’daki faaliyetleri ele
alinmistir.
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Yahudiler

Orta Asya’daki Yahudiler, ii¢ guruba ayrilmaktadir. Bunlar, Buhara Yahudileri, Avrupa’dan
siirgiin edilen Eskenazi Yahudileri ve Hazar civarindan go¢ eden Karaim Yahudileridir.
Kirgizistan’a ilk defa XV. asrin sonlarinda Buhara’dan, Buhara Yahudileri gelmeye baslamistir.
1860-1870 yillarinda Kirgizistan'in Carlik Rusya ile iligkilerinin artmasinin ardindan, Avrupa
kokenli Eskenazi Yahudileri de Kirgizistan’a yerlesmeye baslamistir. 1940’1 yillara kadar
Kirgizistan’da toplam Yahudi sayis1 300 civarinda iken Ikinci Diinya Savasi'nin baslamasiyla bu
say1 1000’i gecmistir. 1960’11 yillarda bu say1 9000’e yaklasmistir (Anastasiya, 2013). 2014 yili
verilerine gore ise bu say1 1,500 kisiye diismiistiir. Bunun nedeni ise bagimsizliktan sonra ¢ogu
Yahudi’nin Israil’e go¢ etmesidir.

Kirgizistan’a yerlesen Yahudiler, 1989 senesinde Kiltiir Bakanligi'na bagh “Menora” adh
Yahudi Kiiltir Birligi'ni kurmustur. Bagimsizliktan sonra 1994 senesinde ilk Yahudi ortaokulu
acilmistir. 1996 senesinden itibaren de Yahudilerin Rus dilinde “Maayan” adli gazeteleri
yaymlanmaya baslamistir. 1997 senesinde ise Kirgiz - Rus Slovyan Universitesinde Yahudi Kiiltiir
Merkezi kurulmustur. Bunun disinda Biskek’te ve Kara Balta sehrinde Kudiis’'teki “Es Ha Tora”
adli dini teskilatinin boéliimleri bulunmaktadir (Anastasiya, 2013). Su anda Yahudi sayisinin
azaldigindan dolay1 Kirgizistan'in genelinde sadece bir tane Sinagoglari bulunmaktadir.

Yahudiler, Kirgizistan’da yasadiklar siire icerisinde devlet nezdinde bazi1 6nemli gérevlerde
de bulunmuslardir. Ornegin, Kirgizistan’in Epidemioloji hizmetini bir siireye kadar B. Sapiro adl
Yahudi y6netmistir. Ayni sekilde L. Pojarov, E. Yakir ve Y. Gantman adli Yahudiler Kirgizistan'in
saglik bakani yardimciligini yapmislardir. 1993 - 1994 senesinde Yan Fiser adli Yahudj,
Kirgizistan’in bagimsizligindan sonra ilk bagsbakani olmustur.

Budistler

Budistlerin yaklasik IV. Asirlarda ipek Yolu giizergahi iizerinden Kirgizistan topraklarina
girdigi ileri siirilmektedir. Her ne kadar o zamanki yerli halktan Budizm’i tamamen
benimseyenler olmasa da disaridan gelen ve gocebe Tiirk boylarindan sayilan Altayli ve Hakash
bazi Budistler daha sonra, Kirgizistan'in Kuzey bélgesinde birka¢ yerde kendilerine kiiciik bir
tapinak ve Budda’'nin birka¢ resim ve heykelini yapmislardir. 2010 yilinda baskent Biskek’e yakin
yerde bulunan Isik -Ata sehrinde VIII- IX. Asirlara ait Buddanin iki metrelik heykelinin sadece
gobek kismina kadarki yeri bulunmustur. Bunun disinda Kirgizistan’da Budistler hakkinda kayda
deger bir bilgi bulunmamaktadir (Andrey, 2020).

Bagimsizliktan sonra yerli Korelilere sosyal ve kiiltiirel anlamda yardima gelen Giiney
Koreliler tarafindan Biskek’in dogu tarafinda bulunan Dagli Maevka Koyiinde 1995 yilinda “Cam
Sen” adinda bir tane Budist manastiri agilmistir. Bu manastirdaki faaliyetleri Giiney Koreliler
baslatmistir. Su anda Gliney Korelilerle birlikte Japonyali Budistler sz konusu manastirdaki
faaliyetleri ortaklasa yiiriitmektedirler.

Cam Sen Manastirini Kore asilli Kirgiz vatandasi yonetmektedir. Onun verdigi bilgilere gore
manastir iki kola ayrilmaktadir. Biri “Nitteren/Niciren” adindaki Japonlarin yiriittiigii kol, digeri
ise “Karma Kagyu” adindaki Tibet’e bagli, fakat Korelilerin yiiruttiigi koldur. Bunlarin toplam
sayisl yaklasik 200’ bulmaktadir. Oleg Tsoy adindaki manastir yoneticisinin verdigi diger bir
bilgiye gore ise Kirgizistan’da bulunan bu manastir, diger dinlerden daha ¢ok Bahailerle is birligi
icinde bulunmaktadir.

Krisnacilar

Hinduizm’in bir tarikati olan Krisnacilik, Kirgizistan’a Bagimsizligin ilk giinlerinden itibaren
girmeye baslamistir. Krisnacilar, Adalet Bakanliindan resmi kayitlarini 1995 yilinda almislardir.
Bu tarihte yaklasik 300 kisi civarindaydi (Maltabarov, 2002:148). Cemaate katilanlarin ¢cogu
Kirgizistan’da yasayan degisik milletlerin mensuplaridir. I¢lerinde Kirgizlar da bulunmaktadr.
Krisnacilar, mezhebin Kkurucusu olan Bhaktivedanta Svami Prabhubada’nin yolunu
izlemektedirler. Bhaktividentan’'nin yolunu takip edenler, 1961 senesinde Kalkuta’'da
“Uluslararasi Krisna Teskilatin1” kurmustur. Tegkilatin diinyanin birgok iilkesinde temsilcilikleri

131



MURZARAIMOV ve KOYLU
Kirgizistan’da Dini Gruplar ve Cemaatler

bulunmaktadir. Kirgizistan’da da Krigsnacilarin bir tane merkezi bulunmaktadir. Kirgizistan’daki
merkezin Krisnaciligl yaymak icin belirledikleri baz1 faaliyet esaslar1 bulunmaktadir. Bunlar:
Krisnaciliga katilan iiyelerin manevi kalkinmalarimi saglamak i¢in Veda kiltiirtini yaymak,
Sankirtana yani Kutsal Tanri i¢in toplu ilahi sodylemek, Hrinama yani Aziz Caytanya
Mahabrabu’'nun vaazlarini basin - yayin yoluyla agiklamak, Krisnacilik egitim faaliyetlerini
diizenlemek; dlimler arasinda Veda bilgilerini genisletmek icin ilmi faaliyetlerde bulunmak; halk
arasinda dini bayramlar1 kutlamaktir (Omiirzak, 1996:70).

Halk arasinda dini bayramlari kutlamak maddesine gore Krisnacilar, Kirgizistan'da her sene
12 Nisan’da “Ramnavami” bayramini kutlamaktadirlar. Bu bayrama yakin boélgedeki Krisnacilar,
bir eve toplanmakta ve c¢cok genis bir sofra hazirladiktan sonra tanrilara degisik ilahiler
soylemektedirler. Ayinden sonra ise herkese yemek dagitmaktadirlar. Ramnavami Bayrami,
Tanr1 Visnu'nun Rama veya Ramayana adindaki insan kiligina girerek yeryliziine inmesi
hiirmetine yapilmaktadir (irina, 2011).

Sonug ve Degerlendirme

Uzun zamandir ateizm baskisinda kalan Kirgizlar, bagimsizliktan hemen sonra hem maddi
hem de manevi alanda bir arayis icine girmislerdir. Daha 6nce her konuda Rusya’ya bagli olan
Kirgizlar, ekonomik anlamda da Rusya’ya baghydilar. Sovyetler Birligi'nin dagilmasiyla bu bag
kopmus, Kirgizistan ekonomik, kiiltiirel ve ideolojik acidan bir bosluk icinde kalmistir. Neticede
hem maddi hem de manevi alanda bir bosluk icinde kalan Kirgiz halk: bir arayis i¢ine girmistir.

Bagimsizlik sonrasi donemde ¢ok sayida halkin icinden ¢ikan baksilar ve falcilar olarak
adlandirilan insanlarin ortaya ciktign goriilmektedir. insanlarin baks: ve falcilara gittikleri ve
onlardan dinlerini 6grendiklerini séyleyenler bile olmustur. Diger taraftan Kirgizlar arasinda
eskiden kalan bir anlayisa gore, biraz Arapga bilen bir kisi alim olarak goriilmiis ve saygi
gormistiir. Bu anlayisin sonucu olarak 1991-93 senelerinde Arap devletlerinden gelen her Arap
gercek Miisliiman ve gercek dlim olarak gorilmiis ve halkin kalabalik bir kismi1 onlara inanmustir.
Iste bu dénemde Kirgizlara Vehhabilik, Selefilik ve Hizbut Tahrir gibi asir1 dini akimlarin girdigi
goriilmektedir. Buna paralel olarak, bu yillar, Bati’dan gelen misyonerlerin de en yogun sekilde
Kirgizistan’a akin etmeye basladiklar1 ve misyonerlik faaliyetlerinde bulunduklari1 dénemlerdir.

Bagimsizlik sonra Kirgizistan’a gelip kendi dini anlayis ve yasayis bicimlerini yaymaya calisan
Islami dini olusumlar ile ézellikle Protestan gruplar Kirgizistan'in din ve vicdan hiirriyetine
tanidig1 6zgiirliikkten sonuna kadar yararlanmislardir. Bu gruplarin Hanefi-Maturidi bir anlayistan
gelen Kirgiz halki izerindeki etkilerinin ne oldugu ayr1 bir arastirmanin konusudur. Ancak son
zamanlarda iilkede Ilahiyat Fakiiltelerinin ve medreselerin sayilarinin artmasi, Kirgiz halkinin
dini bilgi diizeyinin artmasini saglamistir. Bu da dogal olarak halkin zararl akimlara karsi daha
temkinli davranmalarina ve olumlu yonde gelismelerine katki saglamistir, saglamaya da devam
etmektedir.

Etik Beyan

“Kirgizistan’da Dini Grup Ve Cemaatler”baslikli calismanin yazim siirecinde bilimsel kurallara, etik
ve alint1 kurallarina uyulmus; toplanan veriler izerinde herhangi bir tahrifat yapilmamis ve bu
calisma herhangi baska bir akademik yayin ortamina degerlendirme i¢in gonderilmemistir.
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EXTENDED ABSTRACT

Today Kyrgyzstan is an independent, democratic and secular state in Central Asia with its
approximately six million populations. It is one of the most ancient Turkish states whose history
goes back to 3,000 BC. Kyrgyz people began to be Muslim since [X-X centuries. Now, while 90
percent of its population is Muslims, 6 percent is Orthodox Christian and the remaining 4 percent
has other religions and traditional faiths.

It is known that Kyrgyz people had traditional Turkish beliefs like other Turkish tribes before
converting to Islam. Since the bases of these beliefs based on “Sky God” (Kék Tanr1) were not
contradictory to the basic beliefs of Islam, they became Muslims in masses like other Turkish
tribes. After becoming Muslims, they have always been faithful to their new religion. They brought
up very outstanding scholars known by all Muslims such as Yusuf Has Hacip, Imam Sarahsi and
Osman al- Osi.

Kyrgyz people entered to the control of Russian domination towards at the end of nineteenth
century and they were exposed to heavily the atheist coercion for more than a hundred years.
Although these negative effects of this atheist ideology, they could protect their religious faiths
and values, but they could not develop new religious and moral values during this time. The people
who were deprived of religious institutions because of the effects of communist regime tried to
protect the current situation and carried out some religious duties trying not to notice political
system rather than learning and teaching new religious knowledge systematically. Thus, although
Kyrgyz people seemed that they accepted the principles of communist regime and educational
system of the state during those days, they achieved to protect their own religious culture and
traditions and Muslim identities. They tried to keep alive their religious faiths under the various
faiths and traditions.

With the collapse of Soviet Union and obtaining independence of the county in 1991, very
important rights such as freedom of religion and conscience were gained and thus people began
to develop and vitalize their religious faiths. However, some people began to abuse religious
freedom during those years. On the one hand, Western missionary groups tried to convert
Muslims to Christianity abusing their religious faiths and feelings; on the other hand some Muslim
countries began to convey their own religious faiths and sects in Kyrgyzstan.

According to an old understanding among Kyrgyz people, those who know or read a few
Arabic words were accepted as scholars and had a great sincere. As a result of this false
understanding, those who came from Arabic states were seen as an authentic Muslim and scholar
in the years of 1991-93 and a great majority of people believed them. In this period, it was seen
that many dangerous religious groups such as Wahhabi, Salafi and Hibut-Tahrir came to
Kyrgyzstan. In addition, because of religious freedom many young students went to some Arabic
countries, Pakistan, Turkey and Egypt for religious education.

Those who went to Arabic countries for religious education came back to Kyrgyzstan as either
Wahhabi or Salafi thought. Those who went to Pakistan for religious education came back as a
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member of Teblig Cemaati. They have been known as a Tebligci (conveying message of Islam)
among people in our day. Those who went to Turkey came back to their country having an
orthodox Islamic education based on the Qur’an and the Sunnah.

In addition, while those who came from the western countries who are Christians and
missionary groups have tried to spread their own religious faiths and sects, Jews, Buddhists and
Krishna that is the subgroup of Hinduism have continued their own religious activities.

Thus, this article deals with religious groups and congregations that exist and take action
from the independency to our day in Kyrgyzstan. It basically consists of four parts. While the first
part examines shortly the faith of fortune telling and Tenircilik (the faith of Sky God) that were
past faiths before Islam and have still prevailed among some people. The second part focuses on
Teblig Cemaati, Selefilik and ismaililik that were come up after the independency of the country
and began to spread very quickly. The third part addresses missionary groups that came from the
West and lastly the fourth part argues other religious groups existed in the country.
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