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abstract
Religious Beliefs of Kryashen (Baptized-Christian) Tatars as a Different Dimension
of Turkish Culture. Turkish Community has chosen Islam as a religion in general and Turkish
culture has been formed with Islam mostly. However, Christianity has found an opportunity to
spread among Turkish groups due to various reasons throughout the history as well. Within this
respect, Christian Turks (Gagauses, Chuvashes, Kryashens –Baptized-Christian Tatars) have made
up a different dimension of Turkish culture. Kryashen Tatars who live in the Autonomy Republic of
Tatarstan of Russian Federation today is of a great significance in terms of being one of the Turkish
communities converted into Christianity from Islam and of Turkish religion history. Although
Christians, they have some common traditional beliefs and applications at the territory of Islam
and all Turkish communities in their faith. Having a unity of origin, language and history with
Muslim Tatars, Kryashen Tatars are being considered and presented as a separate ethnic group by
Russian researchers in particular at the historical process which starts with baptism and carry on
up to now. Taking all these mentioned above into consideration, the place, religion, history and
beliefs of Kryashen Tatars in Turkish religion history will be studied in the paper.
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Giriþ

Tatarlar, etnik kökeninde, daha çok Volga Bulgarlarý, Hazarlar ve Kýpçakla-
rýn bulunduðu bir Türk topluluðudur. Batýlý yazar ve araþtýrmacýlar Türkis-
tan’da ve Karadeniz’in kuzeyinde yaþayan Türklere “Tatar” demiþtir. Rus

* Bu makale, T.C. Baþbakanlýk Atatürk Kültür, Dil ve Tarih Yüksek Kurumu Atatürk Kültür Merkezi
Baþkanlýðý’nýn 21-26 Kasým 2005 tarihleri arasýnda düzenlediði Uluslar arasý 6. Türk Kültürü
Kongresi’nde sunulan bildirinin geliþtirilmiþ þeklidir.
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Tarih geleneðinde XX. yüzyýlýn baþýna kadar Türk kökenli Müslüman toplu-
luklarýn büyük bir kýsmý “Tatar” adýyla biline gelmiþtir. Arap tarihçileri ise
ilk zamanlarda Tatar sözüyle Moðollarý kastetmiþler, genellikle Cengiz Han

ve ordusu için Tatar sözünü kullanmýþlardýr. Daha sonra Tatar adý Altýnor-
du Devleti ve bu devletin daðýlmasýndan sonra kurulan Kazan, Kýrým, Astar-
han ve Kasým Hanlýklarýnýn idaresinde yaþayan Türk topluluklarý için kulla-
nýlmaya baþlanmýþtýr.

Geniþ bir coðrafyada varlýðýný koruyan ve sürdüren Tatarlar, bulundukla-
rý bölgede Türk kültürünün önemli temsilcileri olmuþtur. Özellikle Kazan

bölgesindeki Tatarlar, bölgedeki komþularý olan Mari, Mordva ve Udmurt
gibi Fin-Ugor Kavimlerini birçok yönden etkilemiþtir. Hatta Tatarlarýn güçlü
tesiri nedeniyle bu kavimlerden önemli ölçüde Tatarlaþanlar olmuþ, zaman
zaman bunlar arasýnda Ruslar da yer almýþtýr.1   Tataristan yanýnda baþka
bölgelere de daðýlmýþ olan Tatarlar, genel olarak Kýrým, Kazan, Miþer, Nogay-
bek, Astarhan, Sibirya ve Kreþin Tatarlarý adý altýnda gruplandýrýlmýþtýr.

Kreþin Tatarlarýn Kimliði Üzerine Genel Bir Bakýþ

Tatarlar arasýnda, millî kimlik ve kültürün þekillenmesinde büyük rolü olan
Ýslam’ýn yanýnda, tarihte çeþitli nedenlere baðlý olarak Hýristiyanlýk da yayýl-
ma imkâný bulmuþtur. Rus Ortodoks Kilisesine baðlý olan Tatarlarýn bu kesi-
mi, Rusça “vaftiz edilmiþ“ veya “vaftizli” anlamýna gelen “Kreþin” adýyla bi-

line gelmiþtir.
Müslüman olan Tatarlar Ýdil-Ural bölgesinde Ýslam’ýn güçlü temsilcisi

olarak görülmüþlerdir. Bu bölgede “Tatar” adýnýn etnik bir kökeni ifade et-
mesi yanýnda Ýslam’a mensubiyeti de belirtiyor olmasýndan dolayý, Kreþinler
için “Kreþin Tatarlar” denilmesinden daha çok, yalnýzca “Kreþinler” adýnýn
kullanýlmasý tercih edilmiþtir. Çünkü bu ad, onlarýn Ýslam’la baðlarýný ko-

pardýklarýný ve artýk “Hýristiyan” olduklarýný ifade etmiþ, dolayýsýyla “Hýristi-
yan” ile ayný anlamda kullanýlmýþtýr. Günümüzde Tatar adýnýn etnik bir gu-
rubu belirtiyor olmasýndan dolayý, Kreþinler kendilerini “Kreþin Tatarlarý”
(Rusça Tatarý Kryaþený; Tatarca Kryaþen Tatarlarý) olarak adlandýrmakta bir
sakýnca görmemektedirler.

Kreþinler, yoðun olarak Tataristan’da yaþamakta, geri kalan bir kýsmý ise

Baþkurdistan (Bakalin ilçesinde), Çuvaþistan, Umdurt (Grahovsk ilçesinde),
Mariyel (Mari-Tureksk ilçesinde) gibi komþu özerk Cumhuriyetlerde ve Ki-
rov (Kil’mezsk ve Malmýjsk ilçelerinde), Samara, Orenburg, Çelyabinsk gibi

1 Yu. G. Muhammetþin, Tatarý-Kryaþený, Moskova 1977, 23-25.
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eyaletlerde (Oblast) varlýðýný sürdürmektedir. Kreþin Tatarlarý kaynaklarda
iki guruba ayrýlmakta, bu guruplar Rusça Starokreþeniye (Eskikreþinler) ve
Novokreþeniye (Yenikreþinler) olarak adlandýrýlmaktadýr. Eskikreþinleri, XVI.

ve XVII. yüzyýlda vaftiz olanlarýn neslinden gelenler oluþturmaktadýr. Ye-
nikreþinler ise XVIII. yüzyýl ve sonrasýnda vaftiz olanlardýr. Bu ikinci gurup-
takilerin tamamýna yakýný XIX. yüzyýl boyunca ve XX. yüzyýlýn baþlarýnda
Ýslam’a geri dönmüþlerdir.

Etnografik ve dil bakýmýndan Kreþinler; Molkeev, Çistopol, Batý-Kam,
Elabuge, Mengel, Bakalin ve Nogaybek olmak üzere yedi guruba ayrýlmak-

tadýr. Kreþinlerin temel kültür özellikleri birçok yönden Kazan Tatarlarý ile
ortaklýk arz etmekte ve Kreþinler ile diðer Tatarlarýn maddî kültürü arasýnda
önemli farklýlýklar bulunmamaktadýr. Ancak Ýdil boyundaki Fin-Ugor halk-
larý ile yakýn iliþkileri ve özellikle de Rus Hýristiyan geleneðin güçlü tesiriyle
Kreþin Tatarlarýn kültüründe onlarý diðerlerinden ayýran gelenek ve âdetle-
rin oluþtuðu da bilinmektedir. Tatarcanýn batý ve orta þivesini kullanan Kre-

þinler arasýnda Rusça da yaygýndýr. Kreþinlerin çoðunlukta olduðu kiliseler-
de vaazlar genellikle Tatarca olarak yapýlmakta, yayýnlarý da bu dilde çýk-
maktadýr.2  

Müslüman Tatarlarla köken, dil ve tarih birliði bulunan Kreþinler, vaftiz
olmalarýyla baþlayan ve günümüze kadar devam eden tarihî süreçte ayrý bir
etnik gurup gibi görülmüþlerdir. Genellikle, Slav kökenli olmadýklarý için

Ruslar, Müslüman olmadýklarý için de Tatarlar tarafýndan dýþlanmýþlardýr.
Ancak Sovyetler Birliði’nin daðýlmasýnýn ardýndan Rus Ortodoks Kilisesi Kre-
þinlerle yoðun bir yakýnlaþma çabasý içine girmiþtir.

Tataristan’da 1917’den sonra “Kreþin Meselesi” ortaya çýkmýþtýr. 1917-
1920’de Kreþinlere özerklik verilmesi veya diðer Tatarlarla birleþmesi gün-
deme getirilmiþ, sonuçta orta yol bulunmuþ ve Kreþinlere “kültür özerkliði”

verilmiþtir. Daha sonra Sovyetler Birliði döneminde devlet, ateizme dayalý
bir siyaset yürüttüðünden Kreþinlerin özelliklerini olduðu gibi korumasý
mümkün olmamýþ ve kendilerine has mâbed, öðrenim ve kültür kurumla-
rýndan yoksun býrakýlmýþlardýr. 1920 ve 1926 yýllarýndaki sayýmlarda Tatar-
larýn bu kesimi, “Kreþinler” adýyla ayrý bir halk olarak kaydedilmiþ ve sayýla-
rý yaklaþýk 120000 olarak tespit edilmiþtir. Kreþinler sonraki sayýmlarda Tatar

çoðunluða dâhil edilmiþ, ayrý bir etnik gurup olarak sayýlmamýþtýr. Son ola-
rak 2002 yýlýnda yapýlan nüfus sayýmýnda da ayrý bir gurup olarak kaydedil-

2 Bkz. Aysýlu Kadýrova, “Kryaþen- mnogo, hram dilya nih- odin,” Kon’ets Nedeli, 09.05.1997, (31),
10.
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meyen Kreþinlerin sayýsý, Rusya Bilimler Akademisi Etnoloji ve Antropoloji
Enstitüsü’nün verdiði bilgilere göre 300000 civarýndadýr. Bunlarýn
200000’inin Tataristan’da yaþadýðý kaydedilmektedir.3  

Kreþin Tatarlarý, Ýslam’dan Hýristiyanlýða geçen bir Türk gurubu olmasý
bakýmýndan Türk kültür ve Türk din tarihi açýsýndan ilginç ve önemlidir.4  

Bu bakýmdan Türk kültürünün farklý bir boyutunu da oluþturmaktadýr. Kre-
þinlerin günümüzde sahip olduklarý kültürde, Ýslam ve Hýristiyanlýk öncesi-
ne ait Türk kültür özelliklerine ve geleneksel Türk dinî inanýþlarýnýn izlerine
rastlanabilmektedir. Bunun yanýnda Kreþinler Müslüman Tatarlardan ayrýl-

dýklarý için Ýslam kültürüne ait bazý unsurlarý da yaþatmaktadýrlar. Bu bað-
lamda Kreþinlerin din tarihinin bilinmesi onlarýn Türk kültüründeki yerinin
belirlenmesine katký saðlayacaktýr.

Kreþin Tatarlarýn Din Tarihi

Kreþin Tatarlarýn din tarihini ve inanýþlarýný; gelenesel Türk dinî inanýþlarý,

Ýslam ve Hýristiyanlýk’la baðlantýlý olarak incelemek mümkündür.
Genel olarak bütün Türklerin evrensel dinlerden birini kabul etmeden

önce geleneksel Türk dini inanýþlarý adýný verebileceðimiz, içinde totemizm,

3 Bkz. Yuriy Alayev, “Êryaþený ni sçitayutsa, vlasti Tatarii utverjdayut, þto takoy natsional’nosti
nyet,” http://www.vremya.ru/2002/189/4/28036.html, 13.11.05; http://www.kryashen.ru/in-
dex5.php?link=9, 13.11.05.

4 Kreþin Tatarlarýn kökenini Fin-Ugor kavimlerine (Ý. A. Ýznoskov, Ý.N. Smirnov, Þ. Mercanî),
Bulgar-Tatarlara (Kandaratskiy), Doðu Fin kavimleri ile Bulgar-Tatarlarýn karýþýmýna (N.A. Spass-
kiy, G.F. Settarov) veya komþu kavimlerin kültüründen etkilenmiþ Tatarlara (N.Ý. Vorobyev, T.A.
Trofimova) dayandýran bilim adamlarý olmuþsa da, genel olarak Kreþin Tatarlarla Müslüman
Tatarlarý birbirinden ayýrmak için önemli bir temel bulunmadýðý, çünkü onlarýn dilinin ayný
olduðu ve kutladýklarý bayramlar ile sahip olduklarý antropolojik malzemede büyük benzerlikle-
rin bulunduðu belirtilmiþtir. (Bkz. Muhammetþin, 11-14). Kreþin Tatarlarýn kökenini, XVI. yüz-
yýlda Ruslarýn bölgeye gelmesinden önceki tarihlerde Hýristiyanlýðý kabul etmiþ bulunan Türkle-
re dayandýrma gibi bir iddia da vardýr. Bu iddia kýsmen doðru kabul edilebilir. Ancak Hazar,
Bulgar, Altýnordu, Kazan Hanlýðý döneminde Ýdil boyunda, Hýristiyan olan Türkler oldukça az-
dýr. Bunlarýn bir parçasýný da Tatarlaþmýþ Fin-Ugor kavimleri teþkil etmiþtir. Dolayýsýyla büyük
olasýlýkla “Kreþin Tatarlarý” olarak belirlenen gurup Hýristiyanlaþtýrýlan Tatar guruplarýdýr. Zor-
la Hýristiyanlaþtýrma faaliyetleri Tatar devletlerinin devrilmesinden sonra baþlamýþ, bunun ne-
ticesinde Kreþin Tatarlarý, özellikle XVI. yüzyýlýn ikinci yarýsýnda ve XVIII. yüzyýlda ortaya çýk-
mýþtýr. Hatta çok sayýda Kreþin Tatar yerleþim biriminde onlarýn Müslüman atalarýna ait mezar-
lýklar tespit edilmiþtir. Bunun yanýnda bazý Kreþin Tatar yerleþim birimlerinde, onlarýn 1552’den
sonra vaftiz olmalarýna dair rivayetler bu görüþü desteklemiþtir. Kaynaklar, çok sayýda Kreþin
yerleþiminin Kama’nýn merkez ve güney kýsýmlarýnda, Kazan Hanlýðý döneminde mevcut olan
köyler olduðunu göstermiþtir. Ancak Kreþinlerin, Ýslam’ý tam olarak özümseyemeyen, yarý ani-
mist ve þamanist bir kesim olduðu, bundan dolayý Hýristiyanlaþtýrma faaliyetlerine karþý koya-
madýðý da ileri sürülmüþtür. Komþu Fin-Ugor kavimleri ile Baþkurt ve Çuvaþlardan da Tatarla-
þan bir kýsým Kreþinler arasýnda yer almýþtýr. Bu konu, arþiv ve çok sayýda tarihi belgede bu
þekilde yer almýþtýr. (Bkz. P. Dauley, “Kreþenýye Tatarý i Tatarý Muhammedane,” Pravoslavnýy
Blagovestnik, Moskova 1920, II, Sayý: 6, 246-253; Sayý: 7, 293-299; Muhammetþin, 22-24).
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animizm ve Þamanizm gibi unsurlarýn da yer aldýðý inanç sistemine sahip
olduklarý bilinmektedir. Bütün Türk topluluklarýnda olduðu gibi Kreþin Ta-
tarlarýnda da günümüzde bu inanýþlarýn izlerine rastlamak mümkündür.

Geleneksel Türk dinî inanýþlarý; Tanrý inancý, yer-su kültü ve atalar kültü
ile bu inanýþlara baðlý uygulamalar bütünü olarak karþýmýza çýkmaktadýr.
Bu inanýþ ve uygulamalarýn bir kýsmý, evrensel dinlerden birini kabul etmiþ
Türklerin günümüzdeki inanýþlarýnda farklý motiflerle yaþatýlmaktadýr. Bu
baðlamda geleneksel dinî inanýþlarýný büyük oranda günümüzde de sürdü-
ren Hakaslar, Altaylar ve Yakutlar gibi Sibirya Türklerinde, Hýristiyan olan

Çuvaþlarda, Gagauzlarda ve Yahudiliðe mensup bulunan Karay ve Kýrýmçak-
larda yaþatýlan halk inanýþlarý ve bu inanýþlara baðlý uygulamalar benzer
biçimde Müslüman Türk topluluklarýnda da görülebilmektedir. Bu durum
dinler tarihinde, inanýþlarýn “tarih aþan” bir özelliðe sahip olmasýyla açýk-
lanmaktadýr. Buna göre her din deðiþtirme olayýnda söz konusu olduðu gibi,
eski mirasýn bir kýsmý yeni bir kalýba girerek ortaya çýkmakta ve yaþatýlmak-

tadýr.5  

Tatarlarýn, dolayýsýyla Kreþinlerin Ýslam’la ilgisi, onlarýn atalarý arasýnda
yer alan Bulgar, Hazar ve Kýpçak Türklerinin Ýslam’la irtibatýyla açýklanabil-
mektedir. Buna göre Tatarlarýn atalarý arasýnda yer alan Ýdil Bulgarlarý Ýs-
lam’ý ilk kabul eden Türk topluluðu olma özelliðini taþýmaktadýr. Ayný tarih-
lerde Hazarlar arasýnda da Ýslam’ýn yayýldýðý bilinmektedir. Tarihi kaynak-

lardan Ýdil ve Kama kýyýlarý boyunda yaþayan Türk topluluklarý arasýnda
Ýslam’ýn, X. yüzyýlýn ilk çeyreðinde yayýldýðý ve hatta 922 yýlýnda Ýdil Bulgar
Devleti’nin resmî dini ilan edildiði öðrenilmektedir. Bu tarihten itibaren XVI.
yüzyýlýn ortalarýna kadar Ýslam, bütün kurum ve kuruluþlarýyla, Ýdil boyun-
daki Türk topluluklarýnýn baþlýca temel kültür unsuru olmuþ, onlarýn millî
þuurunun ve etnik kimliðinin ayrýlmaz bir parçasýný oluþturmuþtur. Bulgar-

larýn din ve medeniyetine dair Rus tarihçisi S.M. Solovyev þu bilgileri ver-
miþtir: Öteden beri burasýný (Ýdil boyunu) Müslüman Asya kendisine bir vatan
yapmýþ, bu vatan artýk bir göçebeler toplululuðu olmayýp, bir medeniyet ocaðý
olmuþtur. Eskiden beri burada tüccar ve zanaatçý Bulgar kavmi yerleþmiþtir.
Rus Slavlarýnýn Oka nehri kýyýlarýnda Hýristiyan kiliseleri tesis etmeye baþla-
masýndan çok önce Bulgarlar Ýdil ve Kama sahillerinde Kur’an dinliyordu....6  

Bu ifadeler Bulgarlarýn yerleþik hayata geçerek Ýslâm medeniyetine erken
dönemde dâhil olduklarýný göstermesi bakýmýndan önemlidir.

5 Jean-Paul Roux, Türklerin ve Moðollarýn Eski Dini, (Çev. A. Kazancýgil), Ýstanbul 1994, 20.
6 A. B. Taymas, Kazan Türkleri, Ankara 1996, 29; A. A. Rorlich, Volga Tatarlarý, (Çev. M. S. Er),

Ýstanbul 2000, 16.
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Bulgar ve Hazar Devleti’nin yýkýlmasýndan sonra kurulan, halkýnýn ege-
men unsurunu Kýpçaklarýn oluþturduðu Altýnordu Devleti ve daha sonra da
Kazan Hanlýðý döneminde Türk kültürü Ýslam’la þekillenmiþ ve geliþmiþtir.

Bulgar, Hazar, Altýnordu ve Kazan Hanlýðý döneminde Türk boylarý arasýnda
örf-âdetler, gelenekler, dil ve yaþam tarzýnýn büyük oranda ortaklýðý yanýnda
din de Türk zümrelerinin kaynaþmasýndaki temel unsurlardan biri olmuþ-
tur. Bu arada Bulgar, Hazar, Altýnordu ve Kazan Hanlýðý’nda diðer dinlerin
bilindiði, diðer dinden insanlarla iyi iliþkiler kurulduðu ve onlara hoþgörü
ile muamele edildiði burada vurgulanmalýdýr.7  

Kazan Hanlýðý XVI. yüzyýla gelindiðinde Ruslar tarafýndan iþgal edilmiþ-
tir. Bu durum merkezî ulusal devlet yapýsýna sahip olan Moskova Rusyasý’ný
çok uluslu devletlerin kulvarýna sokmuþ, ayný zamanda Rus toplum yapýsýna
ilk gayri Slav ve gayri Hýristiyan nüfusu da katmýþtýr.8   Tatarlar böylece Hý-
ristiyan Rus kültür alanýna dâhil olmuþ ve bundan sonra Tatarlarýn durumu
kötüleþmiþtir. Çünkü Çarlýk Rus Devleti yanýna Rus Ortodoks Kilisesi’ni al-

mak suretiyle, doðuya ilerleyiþinde karþýlaþtýðý Rus olmayan yeni kavimleri
(Rusça inorodotsý) Hýristiyanlaþtýrmayý ve Ruslaþtýrmayý hedeflemiþtir.9   Dinî
bakýmdan son derece mutassýp olan IV. Ivan’ýn emriyle 1555 yýlýnda Kazan
Piskoposluk bölgesi kurulmuþ, Kazan ve Sviyajsk’ý içine alan piskoposluk
görevine Guri adlý bir papaz atanmýþtýr. Guri, Varsonofi ve German adlý pa-
pazlarla birlikte Kazan’a hareket etmiþtir. Guri’ye hareketinden önce bölge

halkýný vaftiz etmesi emredilmiþtir. Ýmparatorluk idaresinin bölge halkýna
bu yönde uygulamalarý önemli ölçüde þiddet içermiþtir.10   Ayrýca bu bölge-
deki gayri Rus unsurlarý eritmeyi, Hýristiyanlaþtýrmayý ve Ruslaþtýrmayý he-
def alan giriþimler doðrultusunda kiliseler, manastýrlar, okullar açýlmýþ, Ta-
tarca Hýristiyan literatürü oluþturulmuþ, misyoner okullarýnda Tatarlardan
kilise görevlisi ve öðretmenler yetiþtirilmiþ, bunlarýn kendi halkýna Hýristi-

yan propagandasý yapmasý için gerekli altyapý hazýrlanmýþtýr. Ýdil ve Kama
nehirlerinin kýyýlarýndaki en verimli topraklar Rus din adamlarýna ve ma-
nastýrlara verilmiþ, verimli boþ araziler Rus göçmenlere ve yerli halktan Hý-
ristiyanlýðý kabul edenlere daðýtýlmýþ, Hýristiyanlýðý kabul edenler ayrýca çe-

7 Kýpçaklar hakkýnda geniþ bilgi için bkz. Ahmet Gökbel, Kýpçak Türkleri, Ýstanbul 2000.
8 Rorlich, 83.
9 Bkz. E.A. Mojarovskiy, Ýzlojenie hoda missionerskogo dela po prosveþçeniyu Kazanskih inorodtsev

s 1552 po 1867 gg, Moskova 1880, 5; N.M. Matorin, Religiya u narodov Vol’jsko –Kamskogo
kraya, Moskova 1929, 13; Rorlich, 87-88.

10 Bkz. Mojarovskiy, 13. Tatarlar yanýnda Çarlýk Rusya’nýn eritme faaliyetlerine maruz kalan Çu-
vaþlar’a yönelik etkinlikler ve politikalar için bkz. Durmuþ Arýk, Hýristiyanlaþtýrýlan Türkler (Çu-
vaþlar), Ankara 2005.



73

þitli vergi ve diðer yükümlülüklerden muaf tutulmuþtur. Yerli Müslüman
halk çorak ve verimsiz topraklarýn bulunduðu bölgelere sürülmüþ, onlara
aðýr vergiler yüklenmiþtir. Böylece Rusya’nýn iþgaline uðrayan Tatarlar XVI.

yüzyýldan itibaren yoðun biçimde Ruslaþtýrma ve Hýristiyanlaþtýrma þeklin-
de gerçekleþen eritme faaliyetlerine maruz kalmýþtýr. Bu faaliyetler netice-
sinde Tatarlardan bir kýsmý XVI. yüzyýlda vaftiz edilmiþ, ancak istenilen dü-
zeyde bir eritme gerçekleþtirilememiþtir. Hatta çeþitli menfaatler karþýlýðýn-
da vaftiz olan yerli halk, bu menfaatleri elde edince tekrar eski dinine dön-
müþtür.11  

Sonraki dönemlerde de Tatarlarý Hýristiyanlaþtýrmaya yönelik benzer bir-
çok uygulama olmuþtur. Bu uygulamalardan bazýlarý kronolojik sýrasýna göre
þöyledir:

Çar Aleksey Mihayloviç’in 1654’te çýkardýðý bir yasaya göre yerli halktan
(Tatarlarýn da aralarýnda yer aldýðý gayri Rus unsurlardan) Hýristiyanlýðý ka-
bul edenlere 15 ruble verilmesi kararlaþtýrýlmýþtýr. Ayný yasanýn 16. bölü-

münün 42. maddesinde Tatar beylerine, Hýristiyan olmalarý karþýlýðýnda,
ellerinde bulundurduklarý mal varlýðýný muhafaza etme imkâný saðlanmýþ-
týr. Bir baþka yasada, Müslüman bir Tatar öldüðünde mal varlýðýnýn, birinci
dereceden yakýný Müslüman mirasçýlarýna deðil de, ne kadar uzak olursa
olsun Hýristiyan akrabalarýna verilmesi belirtilmiþtir.12  

1681, 1713 ve 1715 yýlýnda yayýmlanan Çarlýk fermanlarýna göre; Hýris-

tiyan çiftçi ve iþçi bulunduran Müslüman toprak sahiplerinin kýsa süre için-
de Hýristiyanlýðý kabulü, Hýristiyan olmadýðý takdirde topraklarýnýn müsa-
dere edileceði bildirilmiþ, bundan sonra bazý toprak sahipleri vaftiz olmak
durumunda kalmýþlardýr.13  

1 Eylül 1720 tarihinde yayýmlanan Çarlýk fermanýnda; Hýristiyanlýðý ka-
bul edenlerin üç yýl süreyle bütün vergilerden muaf tutulacaðý, Yeni Hýristi-

yanlara verilmek ve onlar için kiliseler kurmak amacýyla Kazan Metropoliti’-
ne her yýl yüklü miktarda ödenek verileceði belirtilmiþtir. 2 Kasým 1722
tarihinde; Çar Deli Petro Kazan Valisine, Hýristiyanlýða geçen Müslümanla-
rýn askerlikten muaf tutulmasýný, halen asker olanlarýn ise salýverilmesini
emretmiþtir. 2 Haziran 1722 tarihinde; vaftiz olmayý kabul eden suçlularýn
affedileceði ilan edilmiþtir.14  

11 Bkz. Taymas, 54-55; Muhammetþin, 15-16.
12 Rorlich, 90-91.
13 Bkz. Muhammetþin, 16-17; Taymas, 64; Rorlich, 92.
14 Bkz. Taymas, 65-66.
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Rus Ortodoks Kilisesinin 1723’de eðitim merkezlerinden biri olan Kazan
Ýlahiyat Akademisinde 36 Rus öðrencinin yaný sýra 14 Kreþin (XVIII. yüzyýl
dönmesi) Tatar öðrenci bulunmuþtur.1 5   Bu öðrencilerin Tatarlarla iliþki

kurmada geleceðin Ortodoks papazlarýnýn çekirdeðini oluþturmasý beklen-
miþtir. 1725 yýlýna kadar yaklaþýk 40 bin gayri Rus unsur (inorodotsý) vaftiz
edilmiþtir. Ancak bu din deðiþtirme yüzeysel kalmýþ, din deðiþtirenler sade-
ce Hýristiyan adýný almýþlardýr.16  

1731 yýlýnda Kazan ve Nijninovgorod Müslümanlarýný ve diðer yerli hal-
ký Hýristiyanlaþtýrmak için Yenikreþinler Bürosu (Kontora Novokreþenskih Del)
adýnda özel bir birim kurulmuþtur. Bu birimin misyonerlik faaliyeti üç yön-
de geliþmiþtir: Ýslam’a karþý fiziki saldýrýlar, ekonomik baský ve eðitim politi-
kalarý.17  

Yenikreþinler Bürosu için 1740 yýlý Eylülünde 23 maddelik bir iþ progra-
mý yayýmlanmýþtýr. Bu program daha önceden yayýmlanan fermanlar ve
emirler gibi diðer yardýmcý tedbirlerle birlikte baþarýlý olmuþ ve 15-20 yýl

gibi bir sürede halktan çok sayýda kiþinin vaftiz olmasý saðlanmýþtýr. Bu bað-
lamda Yenikreþinler Bürosu’nun müdürü D. Seçenov, ceza evlerinde yatan
bazý gayri Rus unsurlarýn hapisten çýkarýlmasý þartýyla Hýristiyanlýðý kabul
edeceklerini bildirmeleri üzerine Senato ile Sinod arasýnda gerekli görüþ-
meler yapýlmýþ, neticede bunlarýn cezaevlerinden çýkarýlmasý, vaftiz edilme-
si ve ceza evinden, Hýristiyanlýðý kabul ettiklerinden dolayý çýkarýldýklarýnýn

mahkumlarýn kendilerine anlatýlmasý kararlaþtýrýlmýþtýr. Ayrýca bölgede Hý-
ristiyanlýðý kabul edenlere maddi yardým saðlanmýþ, yaþýna, erkek ve kadýn
oluþuna göre belli oranda para ödenmiþtir.18   2 Þubat 1764’te bu büro kapa-
týlmýþ ve Müslümanlara yönelik baskýlar geçici olarak duraklamýþtýr.

XVIII. yüzyýlda vaftiz olmayý teþvik edici karar ve uygulamalar yanýnda,
Müslümanlarýn dinî yaþamý her yönden sýnýrlandýrýlmýþ, cami ve medreseler

yýkýlmýþtýr. Ýslam’ýn halk arasýnda muhafazasýnda Müslüman din görevlileri-
nin nüfuz ve tesirinin etkili olmasý, ayný zamanda yalnýzca ibadet yeri olma-
yan, öðrenim yeri olarak da hizmet gören camiler aracýlýðýyla din görevlile-
rinin etkisini sürdürmesi dikkatleri camiler üzerine çevirmiþ ve Rus yetkili-
ler çok sayýda camiyi ortadan kaldýrmýþtýr. Yeni camiler açýlamadýðý gibi
özellikle Yenikreþinlerin yerleþim birimlerindeki camiler de yýktýrýlmýþtýr.19  

15 Mojarovskiy, 57.
16 Bkz. Rorlich, 92-93.
17 Bkz. Rorlich, 93-94.
18 Bkz. Taymas, 70-72.
19 Taymas, 80; Rorlich, 94.
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Geçmiþ günlerin tecrübeleri, XVIII. yüzyýlýn sonlarýna gelindiðinde, bölge
Türklerini tamamen Ruslaþtýrmanýn ve Hýristiyanlaþtýrmanýn mümkün olma-
dýðýný göstermiþtir. Ayrýca XVIII. yüzyýlýn sonlarýnda Türkistan ile siyasi ve

ekonomik iliþkileri ilerletmek Rus politikalarýnýn temel amaçlarýndan biri ha-
line gelmiþtir. Bu durumun farkýna varan II. Katerina, hükümdarlýðý döne-
minde uzlaþtýrmacý politika izlemeye baþlamýþtýr. Bu dönemde Kazak-Kýrgýz
steplerinde camilerin, medreselerin açýlmasýna izin verilmiþ, Müslüman hal-
kýn Çarlýk Rusyasý’na sadakati saðlanmaya çalýþýlmýþtýr. Ayrýca 1789’da Oren-
burg Müslüman Dini Ýdaresi (Orenburgskoye magometanskoye Duhovnoye Sob-
raniye) açýlmýþtýr. Bu dini kurumu açtýran Katerina siyasi emellerini ön plan-
da tutmuþtur. Buna raðmen Orenburg Müslüman Dini Ýdaresi’nin kurulmasý
Müslümanlarýn ayrý bir dinî varlýk olarak tanýnmasý anlamýna gelmiþ, onlarýn
birlik þuuru ve özgüvenlerine önemli katkýda bulunmuþtur.20  

Tatarlar arasýnda Hýristiyanlaþtýrma faaliyetlerine ivme kazandýrabilmek
için XIX. yüzyýlýn ilk çeyreðinde Kitab-ý Mukaddes Cemiyetleri, yayýnlarýyla

birlikte yaygýnlaþmaya baþlamýþtýr. Müslüman halkýn ayný tarihlerde dinî
yayýn iþlerinde canlýlýk göstermesine raðmen, bu cemiyetlerin bazýlarý doð-
rudan doðruya Müslümanlara ve diðer gayri Rus unsurlara karþý misyoner-
lik faaliyetlerini etkili biçimde yürütmüþtür. Kitab-ý Mukaddes Cemiyetinin
bir þubesi 18 Eylül 1815’de Astrahan’da, 2 Ocak 1818’de ise Kazan’da açýl-
mýþ ve bu cemiyetler Hýristiyan literatürü bölgede yaþayan gayri Rus unsur-

larýn dillerine çevirerek basýp daðýtmýþ, misyoner faaliyetlerine katký saðla-
mýþ ve ivme kazandýrmýþtýr.21  

20 Rorlich, 99.
21 Taymas, 105. Müslüman Dinî Ýdaresinin kurulmasýndan sonra düþüncelerini daha serbest bir

þekilde ifade etmeye baþlayan Müslüman din adamlarýnýn baskýlarýyla, ancak 1801’de I. Pavel
Rusya Müslümanlarýnýn dinî ihtiyaçlarýný karþýlayacak bir basýmevi olan Aziatskaya Tipografi-
ya’nýn kurulmasýna izin vermiþtir. Aziatskaya Tipografiya faaliyetine 1802’de baþlamýþ ve Ka-
zan Gimnaziyasý için çalýþmýþtýr. Sponsoru Tatar tüccar A. Burnaþev’dir. Burnaþev üç yýl içinde
11 bin ders kitabý ve 19 bin dinî kitabýn basým giderlerini üstlenmiþtir. Daha sonra matbaayý
Apanayev adlý bir tüccara satmýþtýr. 1804’de Kazan Üniversitesi kurulduðunda bir de matbaa
oluþturulmuþ, bu matbaa 1809’da faaliyete geçmiþtir. Aziatskaya Tipografiya yeni matbaayla
birleþmiþ, Aziatskaya adý atýlmýþ ve bir asýr boyunca üniversite matbaasý Tatarca kitap basýmýný
tekelinde tutmuþtur. Yüzyýlýn ortalarýnda üniversite matbaasý tarafýndan Arap harfleri ile basý-
lan kitap sayýsý yýlda iki milyona ulaþmýþtýr. Söz konusu matbaanýn faaliyeti Kitab-ý Mukaddes
Cemiyeti toplantýlarýný Kazan’da tertip ettiði zamanlarda özellikle yoðunlaþmýþtýr. Faaliyetteki
bu artýþ Tatarlarýn, daha fazla Ýslamî kitap basmak suretiyle Rus misyonerlerinin þevkini kýrma
çabasý olarak görülmüþtür. (Rorlich, 151). 1789’da Rus yayýnevleri yanýnda 1843’de Rahimcan
Saidoðlu da bir matbaa kurmuþ, bu zat 1843-1862 yýllarýnda çok sayýda Ýslamî eseri yayýmla-
mýþ ve Tatarlarýn en ücra yerleþim birimlerindeki her düzeyden halka ulaþmasýný saðlamýþtýr.
Hýristiyanlaþtýrma faaliyetlerinin yoðunlaþtýðý bu dönemde Müslümanlarýn yayýn iþleri hem
Hýristiyanlaþmanýn önüne geçilmesine hem de daha önce vaftiz olmuþ Kreþinlerin eski dinleri-
ne dönmesine hizmet etmiþtir. (Bkz. Taymas, 103-106; Rorlich, 152-155).
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I. Nikolay döneminde (1825-1855) misyonerlik faaliyetleri yeniden baþ-
lamýþtýr. Fakat bu dönemde Ýslam’a yönelik fiziki saldýrýlara ara verilmiþ,
ekonomik ödünler artýrýlmýþ ve eðitim giderek Hýristiyanlaþtýrma ve Ruslaþ-

týrmanýn etkili bir aracý olarak görülmeye baþlamýþtýr. Kreþinlerin Ýslam’a
geri dönüþünü engellemek için Rus idaresi yeni tedbirler almayý sürdürmüþ-
tür. I. Nikolay 21 Mayýs 1849’da, Orenburg Müslüman Dini Ýdaresi’nin Müs-
lüman din görevlilerini atama ve faaliyetleri üzerindeki denetimi kýsýtlayan
bir kararý onaylamýþtýr. Ayrýca Kreþin Tatarlarýn Rus köylerinde iskân edil-
mesini emretmiþtir.22  

Misyonerlik faaliyetlerini kolaylaþtýran bir araç olarak, XIX. yüzyýlýn birinci
yarýsýnda genelde yerel diller, özelde ise Tatarca üzerinde yoðun olarak durul-
muþ, Eðitim Bakanlýðýnca kabul edilen yasa ve yönetmelikler devreye sokula-
rak Hýristiyanlýða iliþkin dini literatürün bir kýsmý Tatarcaya çevrilmiþtir. Bu
çerçevede ilk Tatarca “kateþizm” (ilmihal) çevirisi 1893’te yayýmlanmýþtýr. XIX.
yüzyýlda Kreþinlere verilen ekonomik imtiyazlar artýrýlmýþtýr. Senatonun 25

Temmuz 1849 tarihli bir kararý Hýristiyan olan yabancýlar (inorodotsý) için þu
imkanlarý saðlamýþtýr: Baþ vergisinden (poduþnýye) hayat boyu muafiyetin yaný
sýra, diðer tüm vergilerden altý yýl muafiyetle kiþi baþýna 15-30 gümüþ ruble,
aile baþýna ise 30 rubleden oluþan aile yardýmý.23  

Kazan Ýlahiyat Akademisi ve Kazan Üniversitesi Türk Dili Profesörü olan
N. Ýlminski (1822-1891) XIX. yüzyýlda eðitimle ilgili faaliyetlere, öncülük et-

miþtir. Akademiye sunduðu bir projede baþlýca misyonerlik araçlarýnýn “okul”,
“öðretmen” ve “yerel dil” olmasý gerektiðine dikkat çekmiþtir. Ýlminski için
yerel dilde eðitim izlenecek siyasetlerden biri deðil, baþlýcasý olmuþtur. Ýlminski
ayný zamanda Ýslam’ýn tesirini kýrmak için onun bilinmesi, güç kaynaklarýnýn
ve kýrýlgan noktalarýnýn anlaþýlmasýna önem vermiþ, Kazan Ýlahiyat Akademi-
sinde 1854’te “Ýslam’la Mücadele Bölümü”nü açtýrmýþtýr. Ýlminski’nin “yaban-

cýlarýn eðitimi ile ilgili tedbirlere iliþkin kurallar”ý (Pravila o merah k obrazova-
niyu inorodtsevu) içeren programý Eðitim Bakanlýðý’nca 26 Mart 1870’te onay-
lanmýþ ve resmen kabul edilmiþtir. Okul sistemini yerli öðretmen ve yerel
dillere dayandýran Ýlminski, özellikle üç tip okul fikrini uygulamýþtýr: Rus-Ta-
tar Okullarý (Russko-Tatarskiye Þkolý), Kreþin Tatar Merkez Okulu (Tsentralna-
ya Kreþeno-Tatarskaya Þkola) ve Yabancýlar Ýçin Kazan Öðretmen Okulu (Ka-
zanskaya Ýnoredçeskaya Uçitelskaya Seminariya).24  

22 Rorlich, 101.
23 Rorlich, 99-100.
24 Ýlminski sistemini Müslümanlar arasýnda uygulamak için ciddî giriþimler olmuþtur. Eðitim Ba-

kaný D.A. Tolstoy, Ýlminski’nin gayri Rus Hristiyanlar için plânladýðý okullarý, devlet desteðiyle
Müslümanlar için de açarak önemli rol oynamýþtýr. Ýlminski’nin Ortodokslar arasýndaki çabala-
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Rus-Tatar okullarý, müfredatýnda Ýslam dini ve Tatarcanýn yaný sýra Rus-
çaya ve aritmetiðe de yer vermiþtir. 1863’de kurulan ve 1913’e kadar varlý-
ðýný sürdüren Kreþin Tatar Merkez Okulu, kendi köylerinde okullar kurup

böylece daha geniþ bir kitleyi misyonerlik faaliyetinin denetimi altýna soka-
cak öðretmenleri yetiþtirmek amacýyla açýlmýþtýr. 1863-1913 yýllarý arasýn-
da 4453 erkek ve 1885 kýz bu okulda öðrenim görmüþ, bunlardan 885’i
(635’i erkek ve 250’si kýz) öðretmen olarak mezun olmuþtur: 163’ü papaz,
29’u papaz yardýmcýsý, 45’i mezmur okuyucusu olarak görev almýþtýr. Ayrýca
burada 77 farklý dinî kitaptan toplam 565139 nüsha basýlmýþtýr. 1872-1914

yýllarý arasýnda varlýðýný sürdüren Yabancýlar Ýçin Kazan Öðretmen Okulu
yalnýzca 1863-1881 yýllarý arasýnda bu tür okullarda görev yapmak üzere
231 öðretmen yetiþtirmiþtir.25  

Kreþinler için Kiril alfabesine dayalý yeni bir alfabenin oluþturulmasýyla,
onlara yönelik okullarýn açýlmasýyla ve Rus Ortodoks Hýristiyanlýða ait ge-
rekli literatürün Kreþinlerin diline çevrilerek yayýmlanmasýyla XIX. yüzyýlýn

rýna tam destek veren Tolstoy ayný zamanda, Avrupa medeniyetinden uzaklaþtýðýný düþündüðü
Müslüman kitlelere nüfuz etmek istemiþ ve Rus-Ýslâm okullarýnýn kurulmasýnda Ýlminski’nin
tecrübesine güvenmiþtir. O, örnek olarak Kazan’da Kreþin Tatar Merkez Okulu’nun (Tsentralna-
ya Kreþçeno-Tatarskaya Þkola) baþarýsýný ifade etmiþtir. (I.T.Kreindler, Educational Policies To-
ward Eastern Nationalities in Tsarist Russia, Columbia 1969, 164). Bu yönde Rusça-Tatarca eði-
timin baþlangýcýný Eðitim Bakanlýðý gerçekleþtirmiþtir. Ufa ve Simferopol þehirlerinde 1872’de
Tatar Öðretmen Okullarý açýlmýþ, sonra 1876’da Orenburg Okul Bölgesi Kazan’dan ayrýlmýþtýr.
Bu okullardaki öðretim, Ýslâm dini dersleri dýþýndakiler, Ýlminski’nin papaz okullarýnda olduðu
gibi çoðunlukla Rusça olmuþtur. Bu öðretmen okullarýna ek olarak bazý Rus-Tatar Ýlkokullarý ve
Müslümanlara ait okullarda Rus sýnýflarý açýlmýþtýr. Bu okullarýn gerçek sayýsý hakkýndaki bilgi-
ler çeliþkili ve yetersizdir. Ancak bu bilgiler arasýnda Kazan’da XIX. yüzyýlýn sonunda 57 okulun
bulunduðu, 1892’de yalnýzca 9 Rus-Tatar okulunun mevcut olduðu kaydedilmiþtir. Ayrýca Ka-
zan’da 1905’te yalnýzca iki Rus-Müslüman Ýlkokulunun bulunduðu, Üçüncü Duma’ya bir Kazan
Milletvekilinin Rus-Tatar ilkokullarýnýn sayýsýný 24 olarak verdiði belirtilmiþtir. (Kreindler, 169;
Rorlich, 87). Rus-Tatar ve Rus-Baþkurt okullarý Tatarlarca ve Baþkurtlarca desteklenmemiþ, sa-
yýsýnýn az olmasýna raðmen öðrenci kaydetmekte zorluklarla karþýlaþmýþtýr. Meselâ, Simferopol
Öðretmen Okulu ilk on beþ yýlýný otuz bursla bile dolduramamýþtýr. Bu okullar 1880’den itiba-
ren, ileri görüþlü Müslümanlarýn Batýlý bir eðitimin kendilerine çýkar yol saðlayacaðýna inanma-
ya baþladýklarýnda, gözde okullar hâline gelmiþ, Rus-Tatar ve Rus-Baþkurt okullarýnýn Müslü-
man kesim arasýnda raðbeti artmýþtýr. Tatar ve Baþkurtlarýn yayýmladýðý bir çok gazete Rusça
bilmenin önemi ve Müslümanlar arasýnda modern eðitimin yaygýnlaþmasýnýn gereði üzerinde
durmuþtur. (Kreindler, 195). Bu durumda Ýlminski’nin Müslümanlarýn eðitimi için gösterdiði
önceki ilgisizliði deðiþmiþ ve karþý koymaya baþlamýþtýr. Bununla beraber o, engel olmaya çalýþ-
mýþsa da devletin Müslüman unsurlarýn eðitimi için uygulamalarýný durduramamýþtýr. (Kreind-
ler, 170).

25 Rorlich, 102-103. 1867’de Guriy Misyoner Kardeþlik Teþkilatý okul faaliyetinde bir canlanmaya
yol açmýþtýr. 1870’te Ýdil bölgesinde 62 Kardeþlik okulu yer almýþtýr. Bu okullardan 39’u Hýristi-
yan Tatarlar, 11’i Mariler, biri Udmurtlar, biri de Ruslar içindi. (Bkz. A.F. Efirov, Neruskiye þkolý
Povolja, Priuralya i Sibiri, Moskova 1948, 11-17).
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ortalarýnda Kreþinler arasýnda Hýristiyanlýk yer edinmeye baþlamýþtýr. Bu-
nun yanýnda Kreþin Tatar çocuklarýn, misyoner okullarýnda kendi anadilin-
de öðrenim veren Kazan Merkez Kreþin Tatar okullarýnda okumasý, sonra

Kazan Öðretmen Seminerinde öðrenimini sürdürmesi, daha sonra da Kazan
Ýlahiyat Akademisine devam etmesi onlar arasýndan entelektüellerin ve Hý-
ristiyan din adamlarýnýn yetiþmesine imkân hazýrlamýþ, bu da onlar arasýn-
da Hýristiyanlýðýn yerleþmesine katký saðlamýþtýr.

Ýlminski Sistemi hem Tatarlar hem de Ruslar tarafýndan eleþtirilmiþtir.
Tatarlarýn eleþtirisi, Ruslaþmadan duyulan korkuya dayanmýþtýr. Ruslar ise

Ýlminski’nin yerel dillere verdiði önemin, gayri Rus unsurlar arasýnda milli-
yetçiliðe ve ayrýlýkçýlýða yol açmasýndan endiþe etmiþtir. Ýlminski, sistemini
savunmak için Tatarca dýþýndaki diðer yerel diller ihmal edildiðinde halkýn
kolayca Tatar dilini ve kimliðini benimseyeceðini ileri sürmüþ, güçlü, birle-
þik bir Tatar milleti ile karþýlaþmaktan duyduðu korkuyu dile getirerek, zayýf
bir yabancý kitleyle uðraþmanýn tercih edilmesi gerektiðini açýkça ifade et-

miþtir. Ýdil-Ural bölgesinde bir Tatar milletinin oluþmasý ihtimalini bertaraf
etmek ve ayný zamanda asimilasyonu kolaylaþtýrmak için hükümetçe alýnan
yasal tedbirler Ýlminski politikalarýnýn desteklenmesi anlamýna gelmiþtir.26  

Kreþinler XVI. yüzyýldan itibaren Rus kültür etkisi altýna girdikten sonra
geleneksel giysilerinde, tören takviminde, bayram kutlamalarýnda, sözlü ve
yazýlý edebiyatýnda deðiþiklikler olmuþtur. Uzun süre Ruslara yakýn bölge-

lerde ya da onlarýn çoðunlukta olduðu yerleþim birimlerinde yaþayan Kre-
þinlerin bir kýsmý Ruslaþmýþtýr. XVI. yüzyýlýn ortalarýndan itibaren baþlayan
Hýristiyanlaþma sürecinin ilk birkaç asrýnda Kreþinler, Rusçayý bilmediklerin-
den ve Hýristiyanlýðý gönülsüz kabul ettiklerinden Hýristiyan öðretisini ge-
rektiði þekilde öðrenememiþ ve bu dinin gereklerini üstünkörü yerine getir-
miþlerdir. Ayný zamanda eski inanýþlarýndan kopamayan Kreþinler, eski ina-

nýþlarýna, âdet ve geleneklerine baðlýlýklarýný sürdürdüklerinden, Rus bilim
ve din adamlarý tarafýndan uzun süre “çift inançlýlar” olarak nitelendirilmiþ-
lerdir. Dinî tazyik ve baskýlar içeren kanunlara, uygulamalara, Ýslam mu-
kaddesatýna saldýrýþlara karþý çeþitli tarihlerde Tatarlar arasýnda isyan çýk-
mýþ, Müslüman kesim misyoner faaliyetlerine karþý direnmiþtir.27   Ancak ýs-
rarla XX. yüzyýla kadar devam eden Hýristiyanlaþtýrma faaliyetleri, Tatarlar

arasýndan “Kreþin Tatarlarý” adýyla Türk tarihinde Hýristiyan bir Türk guru-
bu ortaya çýkarmýþtýr.

26 Bkz. Rorlich, 103-104
27 Çeþitli tarihlerde bölgede gerçekleþen isyanlar hakkýnda bkz. Taymas, 60-62, 76-79, 86-94.
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Kreþin Tatarlarýn Ýslam’a Dönüþ Hareketi

Kazan’ýn Ruslar tarafýndan iþgalinin ardýndan kurulan piskoposlukta bölge
halkýný Hýristiyanlaþtýrmakla görevlendirilen ilk piskopos Guri’nin ölümün-
den sonra, vaftiz edilmiþ olan gayri Rus unsurlarla birlikte Kreþin Tatarlarý

arasýnda Ýslam’a dönüþ ciddî bir sorun haline gelmiþtir. Dönemin Metropo-
liti Germogen, Çar Feodor Ývanoviç’e yazdýðý bir mektupta vaftiz edilmiþ
Tatarlardan bazýlarýnýn önceki inanýþlarýna tamamen döndüklerinden ve
diðerlerinin de sadece ismen Hýristiyan olduklarýndan þikâyet etmiþtir.28  

Çoðu zaman katý bir biçimde uygulanan Hýristiyanlaþtýrma yönündeki ceza-
landýrýcý ve uzlaþtýrýcý tedbirler din deðiþtiren Tatarlarýn sayýsýný artýrmada

fayda saðlamamýþ, aksine, Tatarlarýn hoþnutsuzluðunu artýrmýþ ve onlarý
isyana teþvik etmiþtir. Tatarlarýn 1669 ve 1670’deki Stefan Razin isyanýna
katýlmasý bunu teyid etmektedir.29  

Hýristiyanlýðýn Tatarlar üzerindeki etkisi, en azýndan belli bir süre, yü-
zeysel düzeyde kalmýþtýr. 1729 yýlýnda Kazan Metropoliti Silvester hüküme-
te sunduðu raporda bu konu hakkýnda þu bilgilere yer vermiþtir: Atalarý 170
yýl önce vaftiz olmayý kabul etmiþ olan Kreþin Tatarlarýn yaþamýnda Hýristi-
yanlýða özgü bir yaþam tarzýna rastlanmamaktadýr. Onlar ne ibadete katýlý-
yor, ne Rusça konuþuyor, ne kiliseyi ziyaret ediyor, aksine kendi Tatar âdetlerini
koruyorlar, Tatar mezarlýklarýna defnediliyorlar ve çocuklarýný da vaftiz ettir-
miyorlar.30   Bu dönemde söz konusu Kreþinlerin büyük çoðunluðu korku ve
baskýyla vaftiz olduðu için ilk fýrsatta kitle halinde tekrar Ýslam’a dönmüþ-
lerdir.

Özellikle XIX. yüzyýlda Müslüman mahallelerinin yeniden örgütlenmesi
ve Ýslam literatürünün çoðalarak yaygýnlaþmasý Kreþinler arasýnda Ýslam’a
geri dönüþ hareketini hýzlandýrmýþtýr. Bu baðlamda Müslüman kesim Kreþin
kardeþlerini Ýslam’a geri döndürmek için harekete geçmiþ, özellikle Müslü-
man din görevlilerinin bu hareketi XIX. yüzyýlýn baþlarýnda artmýþ ve etkili
olmuþ, geçmiþte zorla vaftiz edilmiþ olan Tatarlarýn Ýslam’a dönme hareketi

XIX. yüzyýl boyunca ýsrarla devam etmiþtir.31   Kazanlý Müslüman Tatarlar
XX. yüzyýlýn ilk on yýlýnýn sonlarýnda bir “Ýslamî Teblið Heyeti” örgütlemiþ,

28 Bkz. Mojarovskiy, 24; Muhammetþin, 16.
29 Rorlich, 91.
30 Muhammetþin, 17.
31 Rorlich, 100. 1828-1829 yýllarý arasýnda Kazan ve Simbirsk vilayetlerinde Yenikreþinlerin çoðu

Ýslam’a dönmüþtür. Buna dair kayýtlarda þu rakamlara yer verilmiþtir: Kazan’da sayýlarý 19016
Eskikreþin’in 3251’i; 12129 Yenikreþin’in 10526’sý; Simbirsk’te ise 2667 Yenikreþin’in 2532’si
Ýslam’a dönmüþtür. (Bkz. Rorlich, 102).
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bu heyet özellikle Çuvaþlarýn ve Kreþin Tatarlarýn çocuklarýnýn Müslüman
medreselerinde okumasýný saðlamýþtýr.32  

Kreþinleri Hýristiyanlýk’ta alýkoymak için 1908 yýlýnda Rus hükümeti ilk

önce Nijni Novgorod’da, daha sonra Kazan’da Müslüman din görevlilerine
Kreþinleri etkilememeleri yönünde bir genelge yayýmlamýþtýr. 1910 yýlýnda
Ýçiþleri Bakanlýðý Kont A.P. Ýgnatiyev’in baþkanlýðýnda, Ýdil bölgesindeki Ta-
tar Müslüman etkisini önleyecek tedbirler planlamak amacýyla özel bir kon-
ferans tertip etmiþtir. Bu konferans Müslüman Dinî Ýdaresini, Tatar kökenli
olmayan diðer gayri Rus unsurlarýn Tatarlaþmasýna katkýda bulunan yapay

bir Ýslam merkezi olarak nitelendirerek dinî idarenin gücünün kýsýtlanmasý-
ný önermiþ ve daha sonra bakanlýk bu yönde kararlar almýþtýr.33   Ýslamlaþma
hareketine karþý bir tedbir olmak üzere, yeniden Ýslam’a dönmek isteyenlere
nasihatte bulunmak için çeþitli yerlere papazlar gönderilmiþ, Kazan Pisko-
posu da valilere baþvurarak, nasihatçý papazlara devlet memurlarý tarafýn-
dan yardým edilmesini rica etmiþtir. Papazlarýn ve devlet memurlarýnýn bu

yöndeki hapse atma, iþkence ve Sibirya’ya sürgün etme gibi katý uygulama-
larýna karþý Kreþinler þiddetle mukavemet göstermiþ ve aðýr sýkýntýlara kat-
lanmýþlardýr. Hýristiyanlaþtýrma faaliyetlerine mukavemet gösteren Kreþin-
lerin bir kýsmý eskisi gibi dýþtan Ortodoks içten Müslüman olduklarý halde
XX. yüzyýla girmiþtir. Bu kesimden bazýlarý 1905-1906 yýllarýnda oluþan ve
kýsa süren hürriyet ortamýnda Ýslam’a dönebilmiþtir. Yaygýn kanaate göre

1917’den sonra Ýslam’a geri dönmek isteyip de dönemeyen Kreþin artýk kal-
mamýþtýr. Bu kesim ya Ýslam’dan çok uzaklaþmýþ kimselerden ya da “gele-
neksel inanýþlarýný sürdüren” (animist, þamanist) vaftiz olan Eskikreþinler’-
den ibaret olmuþtur.

Kreþin Tatarlarýn Bazý Ýnanýþlarý

Kreþin Tatarlarýn din tarihini ve inanýþlarýný; gelenesel Türk dinî inanýþlarý,
Ýslam ve Hýristiyanlýk’la baðlantýlý olarak incelemenin mümkün olduðunu
belirtmiþtik. Burada Kreþinlerin inanýþ ve uygulamalarýný ayrýntýlý olarak
ortaya koyacak deðiliz. Onlarýn inanýþ ve uygulamalarýndaki bazý unsurlar-
dan hareketle inanýþlarý hakkýnda bir kanaat sahibi olunmasýna gayret ede-

32 Rorlich, 172. Bununla birlikte heyet Litvanya Tatarlarý ile de ilgilenmiþtir. Bunlar Polonyalýlar ve
Ruslar tarafýndan önemli derecede asimile edilmiþlerdi ve geriye sadece dinleri kalmýþtý. Bu Tatar-
lar Müslümandý, ancak kendi kültürlerine yabancýlaþmýþlardý. Kazan Tatar Ýslamî Teblið Heyeti’-
nin görevi Litvanya Tatarlarýnýn Ýslamî kimliklerine ve millî hassasiyetlerine süreklilik þuuru aþýla-
maya çalýþmaktý. Heyet bu amacýna iki yolla ulaþmayý tercih etmiþti: Litvanyalý Tatar çocuklarýný
Kazan’a getirip onlarý, atalarýnýn dil ve kültürünü öðrenebilecekleri yerel medreselere kaydetmek
ve Ýdil bölgesinden Baltýk yöresine öretmenler göndermek. (Bkz. Rorlich, 172-173).

33 Rorlich, 128.
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ceðiz. Kreþinlerin din tarihini incelerken, genel olarak dinî inanýþlarýn “tarih
aþan” bir özelliðe sahip olduklarýndan söz etmiþtik. Bu baðlamda Kreþin
Tatarlarýn eski kültürlerinden gelen bazý inanýþ ve uygulamalarýný yaþattýk-

larý görülebilmektedir. Bunlar, Kreþinlerin Hýristiyanlýk anlayýþý ve Hýristi-
yanlýða baðlýlýk derecesi hakkýnda da önemli bir fikir vermektedir.

Günümüzde Rus Ortodoks Kilisesinin büyük önem verdiði ve Hýristiyan-
lýk bilincini güçlendirmeye çalýþtýðý Kreþinlerin, diðer Müslüman Tatarlar-
dan koparýlmalarýndan sonra yaþanan tarihi süreçte olduðu gibi, XX. yüzyýl
baþlarýnda bile Hýristiyanlýk þuur ve bilincini tam olarak kazanamadýklarý

Rus kaynaklarýnca da her zaman itiraf edilmiþtir. Onlarýn yaþamýnda Hýristi-
yanlýk ne öðretileriyle ne de ahlaki özellikleriyle yer edinebilmiþtir. Kreþin-
ler Hýristiyanlýktaki Tanrý anlayýþýný anlayamamýþ ve kavrayamamýþlardýr.
Hýristiyanlýktaki “teslis-üçleme inancý” onlar tarafýndan anlaþýlmaz kalmýþ-
týr. Onlar, Ýsa Mesih hakkýnda, ismi dýþýnda Hýristiyanlýðýn öðrettiði bilgilere
sahip olamamýþlardýr. Hz. Ýsa’yý da bir peygamber olarak kabul etmiþler, hat-

ta bu konuda Müslüman Tatarlar arasýnda yaygýn olan bilgiye sahip olmuþ-
lardýr.34   Kreþinlerin Hýristiyanlýk’taki tanrý anlayýþý hakkýndaki inanç ve bil-
gi düzeyi onlarýn genellikle kilise görevlilerine, kiliselerdeki ikonlar hakkýn-
da: Acaba bunlar tanrý mý? Müslümanlar, Ruslarýn bu ikonlarý Tanrý olarak
tazim ettiklerini söylüyorlar.35   þeklindeki sorularýndan da anlaþýlmýþtýr. Bu-
nun yanýnda diðer Hýristiyanlarý heyecanlandýran, Mesih’e, havarilere ve

azizlere duyulan sevgiyi harekete geçiren bilgi, rivayet ve hikâyeler Kreþin-
ler için ayný etkiyi göstermemiþtir.

Hýristiyanlýk’taki inanç konusundaki bilgi ve bilinç düzeyi oldukça düþük
olan Kreþinlerin, kilise ayinlerine karþý tutumu da bundan farklý olmamýþtýr.
Onlar çoðu zaman en önemli kilise ayinlerine bile kayýtsýz kalmýþlar, Ruslar-
la karþýlaþtýrýldýðýnda hiçbir ayine gönüllü olarak katýlmamýþlardýr. Çok na-

dir ve zaruret durumunda kilise ayinlerine katýlan Kreþinler günah itirafý ve
ekmek-þarap ayini için kilisede yalnýzca evlilik ve ölüm söz konusu oldu-
ðunda bulunmuþlar, çoðu bu inanýþlardan da habersiz kalmýþlardýr. Evlilik
öncesinde bu ayinlere katýlmalarýnýn nedeni ise bazý papazlarýn onlar için
kilisede düðün ayini yapmak istemeyiþidir. Onlarýn en gayretli olanlarý dahi
sabah yataklarýndan kalktýklarýnda, evden iþe çýktýklarýnda ve akþam eve

döndüklerinde dua etmemiþ, herhangi bir iþe baþlamadan önce ve sonrasýn-
da Kreþinlerden tanrýnýn adýný andýklarý duyulmamýþtýr.36  

34 Zametka o religiozno-nravstvennom sostoyanii Kreþenýh Tatar, Kazan 1875, 7.
35 Bkz. Zametka o religiozno-nravstvennom sostoyanii Kreþenýh Tatar, 6.
36 Bkz. Zametka o religiozno-nravstvennom sostoyanii Kreþenýh Tatar, 9.
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Kreþinler kilise kutlamalarýna ve bayramlarýna da ilgisiz kalmýþlardýr.
Onlar toplu olarak yapýlan ayinlere ya da törenlere katýldýklarýnda duaya
katýlmazlar, haç çýkarmazlar, kilise kurallarýna riayet etmezler ve genellikle

kendi aralarýnda konuþmayý tercih ederler. Hýristiyanlýk’ta belli zamanlarda
perhiz þeklinde gerçekleþtirilen orucu da tutmazlar.37  

Kreþinlerin Hýristiyanlýk anlayýþý, bu dinin öðretilerine, inanç ve uygula-
malarýna karþý duyarsýzlýðý onlarýn Ýslam’la olan iliþkilerini koparamamýþ
olmalarýyla açýklanmaktadýr. Kaynaklar, genellikle Kreþinlerin yalnýzca dýþ
görünümüyle Hýristiyan olarak deðerlendirilebileceðini bildirmektedir. Çünkü

onlarýn yaþamýndan Ýslam’a özgü özellikler tam olarak çýkarýlamamýþ ve is-
tisnasýz bütün Kreþinlerin iç dünyasýnda büyük oranda Ýslam’a ait bilgi ve
anlayýþ yer almýþtýr. Çoðu zaman Kreþinler herhangi bir dini anlayýþtan söz
ettiklerinde Hýristiyan görünüm altýnda Ýslam öðretisinden söz etmiþlerdir.
Bu yönüyle Kreþinlerin dinî bilgi ve anlayýþlarý Hýristiyanlýkla karýþmýþtýr.38  

Ýslam’ýn Kreþinlerin yaþamýndaki izlerine gelince; Hz. Muhammed’in Tan-

rýnýn peygamberi olduðu inancý onlar arasýnda güçlü biçimde hissedilmiþtir.
Hýristiyanlýða sýký biçimde baðlý olanlar arasýnda ise Hz. Muhammed’in bir
aziz olduðuna inanýlmýþtýr.39   Bu inanç, Kreþinlerin Hz. Muhammed’e sem-
pati duymasýna yol açmýþtýr.

Kreþinler arasýnda ölen birinin kabre konulmasýndan sonra iki sorgu
meleðinin gelerek ölüye dini hakkýnda sorular soracaðýna, sonra bu melek-

lerin inançlýlara cenneti göstereceðine, inançsýzlarýn ise kabir azabýna ma-
ruz kalacaðýna dair Müslümanlar arasýnda yaygýn olan inanýþa rastlanmýþ-
týr.40  

Kreþinler arasýndaki inanýþlarýn ve rivayetlerin birçoðu Ýslam kökenlidir.
Onlar arasýnda Hz. Muhammed’le ilgili bir inanýþa da yaygýn olarak rastlan-
mýþtýr. Buna göre Hz. Muhammed yiyeceklerle ilgili helal ve haramlarý be-

lirleyeceði zaman þeytan bu mevzuata zarar vermek isteyerek Hz. Muham-
med’e, insan kanýný helal kýlmasýný saðlamak için bir sivrisinek göndermiþ-
tir. Sivrisinek Hz. Muhammed’in kulaðýna yaklaþýr ve þeytan ona vesvese
verdirmek ister. Bu arada Tanrý Cebrail adlý meleði gönderir. Cebrail kanat-
larýyla sivrisineði oracýkta öldürür. Böylece insanlýk, insan kanýnýn kullanýl-
masýna izin verilmesinden kurtulur.41  

37 Bkz. Zametka o religiozno-nravstvennom sostoyanii Kreþenýh Tatar, 11-13
38 Bkz. Zametka o religiozno-nravstvennom sostoyanii Kreþenýh Tatar, 14.
39 Bkz. Zametka o religiozno-nravstvennom sostoyanii Kreþenýh Tatar, 15.
40 Bkz. Zametka o religiozno-nravstvennom sostoyanii Kreþenýh Tatar, 16.
41 Zametka o religiozno-nravstvennom sostoyanii Kreþenýh Tatar, 19.
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Kreþinler, Hz. Adem’in 70 çocuðu olduðuna ve her birinden ayrý bir lisa-
nýn ortaya çýktýðýna inanmaktadýr. Bölgedeki diðer Hýristiyanlar arasýnda
rastlanmayan bu inanýþýn da Ýslam menþeli olabileceði belirtilmektedir.42  

Kreþinler arasýnda “iblis”, “kâfir” gibi hakaret ve küfür sözlerine de rastlan-
maktadýr.43  

Ýslam’ýn etkisi yalnýzca Kreþinlerin rivayet ve inanýþlarýnda deðil, onlarýn
günlük yaþamýnda da açýkça görülebilmiþtir. Kreþinlerin aðzýndan Müslü-
manlar arasýnda yaygýn olan sözlerin kullanýlmasý dikkat çekmiþtir. Özellik-
le Kreþin kadýnlar her zaman ve her yerde bu tür sözleri tekrarlamýþlar, her-

hangi bir iþe baþlayacaklarýnda “bismillah”, herhangi bir iþi bitirdiklerinde
ise “elhamdülillah” ya da “Allaha þükür” sözlerini kullanmýþlardýr. Bu tür
sözlerin dýþýnda onlar arasýnda Müslüman Tatarlara özgü birçok uygulama
ve âdet de muhafaza edilmiþtir. Bunlarýn en baþýnda “kurban” uygulamasý
gelmiþtir. Kurban, bütün Kreþin yerleþim birimlerinde onlarýn vazgeçemedi-
ði bir tören olmuþtur.44   Kreþin Tatarlarýnda kurbanýn farklý bir uygulamasý

olarak “tavuk kurbaný”na da rastlanmýþtýr. Bu uygulama bütün köy halký
tarafýndan belli bir tarihte, (genellikle bu tarih Temmuz ayý içinde yer almýþ,
bu aydan önce ya da sonra da köy halkýnýn belirlemesine göre tarih deðiþe-
bilmiþtir.) gerçekleþtirilmiþtir. Tavuðu olmayanlar ya da fakirler onun yeri-
ne 10 yumurta sunmuþlardýr. Bu hayvanlar yaþlý bir Kreþin tarafýndan “bis-
millahirrahmanirrahim” diyerek kesilmiþ, daha sonra kadýnlar kesilen ta-

vuklarý temizleyip çorba þeklinde yemeði hazýrlamýþlardýr. Bunun için neh-
rin yakýnýnda ateþler yakýlmýþ ve ateþ üzerine üç kazan konulmuþtur. Ayrýca
beraberlerinde getirdikleri çok sayýda tavada omlet yapmýþlardýr. Gün batý-
þýna yemekler hazýrlanmýþ, daha sonra kadýnlar yere sofra örtülerini dört-
gen biçiminde sermiþler, onlarýn üzerine de muntazam olarak çorba taslarýný
ve omletleri koymuþlardýr. Daha sonra güneye dönerek Tanrýya dua etmeye

baþlamýþlar, bu sýrada kadýnlardan hiçbiri haç-istavroz çýkarmadan, hepsi
belini bükerek (rüku gibi) tazimde bulunmuþlar ve Ey Allah! Çakan aþlýklar-
ga tyubya tuklaçing birsen! (Ey Tanrým! Ektiðimiz ekinlere bereket ver.) þek-
linde dua etmiþlerdir. Bu esnada bu törene katýlmayan erkekler buraya ya-
kýn bir yerde davet edilmeyi beklemiþlerdir. Erkekler davet edilip geldikle-
rinde onlar da yüzleri güneye dönük olarak, eðilerek, þapkalarýný ve haç-

istavroz çýkarmadan ayný þekilde Tanrýya dua etmiþlerdir. Daha sonra hep
birlikte kurbaný yemiþler ve böylece tören tamamlanmýþtýr. Kreþinlerde kur-

42 Zametka o religiozno-nravstvennom sostoyanii Kreþenýh Tatar, 18.
43 Zametka o religiozno-nravstvennom sostoyanii Kreþenýh Tatar, 17.
44 Zametka o religiozno-nravstvennom sostoyanii Kreþenýh Tatar, 20.
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ban hayvanlarýnýn “bismillah” diyerek kesilmesi, kadýn ve erkeklerin haç
çýkarmamasý, yalnýzca rüku þeklinde eðilmesi gibi uygulamalarda bu inanýþ-
larýn geleneksel inanýþlarla karýþýk Ýslamî motifler içerdiði görülmüþtür.45  

Hatta bu törende dua sýrasýnda güneye dönülmesi de Ýslam’ýn bir tesiri ve izi
olarak görülmüþtür. Çünkü Kreþinlerin yaþadýðý coðrafyada kýble tam ola-
rak güney tarafa düþmektedir.

Kreþinlerde “sýyýr kurmaný” (sýðýr kurbaný) uygulamasýna da rastlanmak-
tadýr. Bu kurban üç yýlda bir gerçekleþtirilmektedir. Kurbanlýk zengin biri
tarafýndan satýn alýnmakta, daha sonra kurbana katýlan herkese ücret bö-

lünmektedir. Kurbanýn beyaz olmasý ya da biraz kýzýl veya kýzýlla karýþýk
olmasý gerekmektedir. Kurbanýn üzerinde karalýk bulunmamasýna, gebe ve
buzaðýlamamýþ olmasýna azami dikkat gösterilmektedir. Aksi halde böyle
bir hayvan kurban için uygun deðildir. Bazen böyle bir kurbaný beyaz attan
seçerler. Kreþinlerde kurban olarak koyun da kesilmektedir. Koyunda da
sýðýr kurbanýnda aranan özellikler aranmaktadýr. Bu kurbanlar toplu olarak

yapýlmakta, bunlarýn dýþýnda fertlerin tek baþýna ya da ailece yaptýklarý kur-
ban uygulamalarýna da rastlanmaktadýr.46  

Her ne kadar Kreþinlerin XVI. yüzyýldan itibaren Hýristiyanlýða saðlam
bir þekilde baðlanmalarý, bu dinin öðretilerini öðrenmeleri, kavramalarý ve
yaþamlarýna aktarmalarý beklenmiþse de bunda baþarýlý olunamamýþtýr. Þöyle
ki, Kreþinlerin yaþamýnda karþýlaþýlan Ýslam’a ait inanýþ, uygulama ve tören-

lerin Hýristiyanlýða ait olanlardan daha fazla olduðu gözlenmiþtir. Çoðu Kreþin
yerleþim biriminde –istisnalar olmakla birlikte- Hýristiyanlýðýn ne öðretisi ne
de törenleri görülebilmiþtir. Hatta halk arasýnda dolaþan rivayetler bile Hý-
ristiyanlýða ait özelliklerden daha çok Ýslamî nitelikler taþýmýþtýr. Onlara Hý-
ristiyanlýðýn temel öðretileri ve uygulamalarý sorulduðunda alýnan cevap:
“bunu biz nereden bilelim?”, ya da “þimdiye kadar böyle bir þey duymadýk.”

þeklinde olmuþtur.47   Çünkü onlar yalnýzca ismen Hýristiyan olmuþlar ve on-
larýn Hýristiyanlýk anlayýþý sözde ve yüzeysel düzeyde kalmýþtýr. Hatta kilise
görevlilerinin verdiði bilgilere göre onlar bunun farkýnda da olmamýþlardýr.
Ýslam kökenli bütün bu inanýþlar Kreþinleri her zaman Ýslam ve Müslüman-
larýn tesirine açýk hale getirmiþ, onlarýn Ýslam’a yakýnlaþmasýna katký saðla-
mýþ ve bu yüzden Kreþin Tatarlarý öteden beri Ýslam’a dönmeye eðilimli ol-

muþlardýr.

45 Zametka o religiozno-nravstvennom sostoyanii Kreþenýh Tatar, 21.
46 Bkz. Zametka o religiozno-nravstvennom sostoyanii Kreþenýh Tatar, 22-25.
47 Bkz. Zametka o religiozno-nravstvennom sostoyanii Kreþenýh Tatar, 6.
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Müslüman Tatarlarda öteden beri saðlam bir dinî kuruluþ, sistemli bir dini
yapý mevcut olmuþtur. Bunun nedeni Tatarlarýn milli ve kültürel kimliðinin
þekillenmesinde Ýslam’ýn oynadýðý büyük roldür. Sovyet Sosyologlarý, Sov-

yet Müslümanlarýnýn sahip olduðu þuurun bariz bir özelliðinin, millî ve Ýs-
lamî kimliklerinin birbirleriyle iç içe girmiþ olmasýndan kaynaklandýðýna
dikkat çekmiþtir. Bundan dolayý onlar Ruslaþtýrma ve Hýristiyanlaþtýrma fa-
aliyetlerinde öncü rol üstlenen Rus Ortodoks misyonerlerine ciddî biçimde
karþý koymuþlardýr. Hatta misyonerlerin Hýristiyanlaþtýrma yönündeki giri-
þim ve gayretleri karþýsýnda Tatarlar, komþu kavimler arasýnda Ýslam’ýn ya-

yýlmasýnda etkili olmuþlardýr. Bu konuda M. Pinegin þunlarý kaydetmiþtir:
Bu ülkede Ýslam, yalnýz Hýristiyanlýða karþý koymakla kalmamýþ, putperestler
(animistler, þamanistler) arasýnda din yaymakla da uðraþmýþ ve bu yolda epey
muvaffak da olmuþtur. Bazen Ortodokslar bile Ýslamlaþmak tehlikesine maruz
kalmýþtýr.48  

Misyoner faaliyetlerinde XIX. yüzyýlda eðitim alanýndaki giriþimleriyle

dikkat çeken Ýlminski, gayri Rus unsurlarýn dil ve kendilerine özgü diðer
özelliklerin öne çýkarýlmasýný savunmuþtur. Hýristiyanlýk’tan ayrýlma faali-
yetlerinin çok hýzlý olduðu o dönemlerde, Ýslâm’ýn yayýlma tehlikesine dik-
kat çeken Ýlminski, Tatarlarýn bölgedeki diðer kavimleri dil, kültür ve etnik
bakýmdan etkilemesinden duyulan korkuyu ve zamanla güçlü bir Tatar mil-
leti ile karþýlaþýlmaktan duyulan endiþeyi dile getirmiþtir. Ýlminski dönemin
Eðitim Bakaný Pobedonotsev’e yazdýðý 28 Haziran 1891 tarihli mektupta bu

endiþelerini þöyle ifade etmiþtir: Bazý halklar için tehlikeli olur düþüncesiyle
onlara yeterli oranda kendi dillerini okullarýna ve kiliselerine sokmalarýna
izin verilmezse, o zaman bütün yabancýlar bir dilde ve bir inançta birleþirler:
Tatar dilinde ve Ýslâm’da. Yabancýlarýn dillerinin okullara ve kiliseye girmesine
izin verilirse, bazý kavimler millet olarak ayrýlsa bile, çok farklý ve küçük kitle-
ler ortaya çýkar. Bu milletlerin Müslümanlýða bir sempatisi olmaz, fakat Rus
halkýyla en azýndan din birliði oluþur. Seçim sizin!49   Bu þartlar altýnda Tatar-
larýn genel olarak XVI-XX. yüzyýllar arasýnda hiç deðiþmeyen Ruslaþtýrma ve
Hýristiyanlaþtýrma siyasetine tepkisi din, dil ve kültürlerine daha sýký sarýl-
malarý biçiminde ortaya çýkmýþtýr. Ancak Tatarlarca gösterilen her türlü
mukavemete raðmen onlar arasýndan “Kreþinler” adý verilen ayrý bir dinî
gurubun oluþmasý engellenememiþtir.

48 Taymas, 57.
49 Bkz. Sotrudnik Bratstva Sv. Guriya, Kazan 1911, No: 3, 34-35.
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Kreþin Tatarlarýn din tarihi özellikle XVI. yüzyýldan XX. yüzyýla kadar
yaþanan süreçte, baþka bir kültür ortamýnda “birlikte yaþama” tecrübesinin
de farklý bir boyutunu göstermesi bakýmýndan önem arz etmektedir. Günü-

müzde yoðun olarak Tataristan’da, Baþkurdistan’da ve diðer komþu bölge-
lerde yaþayan Kreþin Tatarlar kendilerini diðer Tatarlardan ayrý bir etnik
gurup gibi görmektedir. Tatarlarýn bir parçasý olduklarý halde Kreþinlerin
kendilerini farklý bir etnik gurup gibi görmesi ya da göstermeye gayret et-
mesi, millî kimliðin þekillenmesinde dinin büyük bir rol oynadýðýný göster-
mesi bakýmýndan önemlidir. Kreþinler arasýnda zaman zaman tekrar Ýslam’a

dönüþ hareketleri gerçekleþmiþse de Hýristiyanlýkla birlikte onlarýn kültü-
ründe deðiþim yaþanmýþ, bu deðiþim onlarýn kendisini ayrý bir etnik gurup
gibi görmesine zemin hazýrlamýþtýr.

Çuvaþlar ve Gagauzlar gibi diðer Hýristiyan Türk topluluklarý arasýnda
tarihteki yerini almýþ olan Kreþin Tatarlarý, Türk kültür özelliklerini yaþat-
masýyla, etnografik ve dil yönünden özgün yönlerinin bulunmasýyla, Ýslam

dýþýnda bir baþka dine mensup olarak Türk kimliðine sahip olmasýyla dikkat
çekmektedir. Günümüzde Türk kültürünün bir parçasý olarak görülen Kre-
þin Tatarlarý hakkýnda ülkemizde bu Türk gurubunu çeþitli yönleriyle ele
alacak bilimsel çalýþmalara ihtiyaç bulunmaktadýr.


