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Oz

Maveraunnehir bélgesinde gelisen Islami kiiltiir havzasi, Kirgiz dini kiiltiiriinii de beslemis,
onlarm Orta Asya Siinni-Hanefi Islami anlayisinin bir pargasi olmasim saglamistir. Sovyetler
Birligi donemindeki ateist baskilar toplumdaki dini bilgi ve mefkureyi ciddi 6l¢iide zaafa
ugratmistir. Bundan sonraki toparlanma calismalarinda ¢ok yonlii miidahalelere mazur kaldilar.
Di1s kaynakli dini etki gruplarinin dini alani yonlendirme ¢aligmalari, yerel geleneksel yapinin
koruma refleksi ile karsilandi. Bu refleks iilkenin dis kaynakli en yaygin ve giiglii dini etki
gurubu olan Teblig Cemaatinin yerellesmesini saglamistir. Ayni refleks Miisliiman olmayan
misyonerlik amacgli dini gruplarin etkisizlesmesini saglamistir. Kirgizistan’da ciddi bir
dindarlagma siireci yasanirken bu sirecte dini anlayis1 besleyen en 6nemli iki mekanizmadan
biri medreseler digeri de Cami merkezli ¢alismalar yapan Teblig Cemaatidir. Her iki
mekanizma da Sunni-Hanefi-Matiiridi bir anlayis yoniinde faaliyet gostermektedir. Devletin
laiklik tavrinin, dini alanin diginda kalmak olarak ortaya ¢ikmasi, lilkenin en 6nemli din egitimi
kurumlar1 olan medreselerin 6zel alanda kalmasini1 saglamakta bunlarin devlet kurumu olarak
ulusal egitim sistemin igine alinmasini dnlemektedir. Bununla beraber ilahiyat Fakiiltelerinin
standartlar1 devlet tarafindan onaylanarak egitim sistemi ic¢ine almmustir. Bu kurumlarin
mensuplar1 ile medrese mensuplart dini egitim kurumlarinin Devlet biinyesine alinarak din
egitiminin ulusal egitim sistemi i¢inde yer almasi talebini dillendirmektedirler. Kirgizistan’daki
dini hayatin gelecegini bu konudaki gelismeler belirleyecektir.

Anahtar Kelimeler: Kirgizistan, dini durum, dini gelisme, dini gruplar

RELIGIOUS SITUATION AND FACTORS INFLUENCING POST-SOVIET
RELIGIOUS DEVELOPMENT IN KYRGYZSTAN

Abstract

Growing Islamic Culture basin in Transoxiana region mnfluenced Kyrgyz religious culture and
provided them to a part of middle-asia Islamic understanding. That is the Sunni and Hanafi
mfluenced religious. Atheist pressures in period of Soviet Union debilitated the religious
knowledge and ideals in society significantly. They exposed multiple intervention in subsequent
recovery movements. Religious domain routing work of exogenous religious effects groups were
met by the protection reflex of local traditional structure. This protection reflex provided the
localization of one of the country’s most powerful and extensive exogenous religious influence
group, Tablighi Jamaat. The Same reflex also provided inactivation of non-Islamic missionary
groups. While there were a serious devout process in Kyrgyzstan, two important mechanism that
influenced religious understanding were madrasahs and Tablighi Jamaat which operated
mousged-centered. Both mechanism operated toward Sunni-Hanafi-Maturidi understanding. The
state's secular attitude emerges as stay outside the religious area provided the most important
religious institution, madrasahs remain in private area and prevented acceptation of them as a
government institution within national education system. However, the high religious education
Institutions were included to educational system. Members of these institutions and madrasahs
express demand of acceptation of religious education institutions, as well as religious education
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itself, to national educational system. Future of the religious life in Kyrgyzstan will be determined
by development of in this regard.

Keywords: Kyrgyzstan, Religious Situation, Religious Development, Religious Groups.

Giris

Kirgizlarin Miisliiman olmalar1 Satuk Bugra Han’in Karahanli Hiikiimdar1 olmasiyla
baslar. Miisliman Arap gezginlerin gayretleri ile 8. Yiizyildan itibaren Oguz ve Kalag
Tiirkleri arasinda bazi gruplar islamiyeti kabul etmis olsa da Islamiyeti ilk kabul eden Devlet
Karahanlilar olmustur. Unlii Karahanli hiikkiimdar1 Satuk Bugra Han 12 yasinda Miisliiman
olmus, 25 yasina geldiginde Miisliiman oldugunu ilan ederek putperest olan amcas1 Karahanl
Hiikiimdar1 Ogulcak Kadir Han’a kars1 isyan bayragini agmustir. Bir yil sonra da amcasin
yenerek hiikiimdar olmus ve biitiin ahaliyi Miisliiman olmaya davet etmistir. Satuk Bugra
Han1’in 70 y1l siiren hiikiimdarlig1 zamaninda Fergana vadisinden baslamak iizere biitlin Orta
Asya Turkleri kitleler halinde Musliiman olmuslardir.

Merkezi Asya’min hizli bir sekilde Islamiyeti kabul etmesinde en biiyiik etken, Tirklerin
Islam oncesi inanglarinin Islami inang degerleri ile ortiisiiyor olmasidir. Ttrklerin Tore, Kut ve
Kok Tanr iicliisii etrafinda sekillenen inang degerleri, yeni tamstiklari Islam dininin degerleri ile
z1t diismiiyor aksine ¢ok biiyiik bir benzerlik gosteriyordu. Tore bir ilahi nizam olarak vaz edilen,
kut sahibi hakanlar ve bilge kisilerce diizenlenip degistirilebilen hayat diisturlar1 olarak kabul
edilirdi. Toreye uygun davranan bilge kisi bu konudaki hassasiyetleri 6lglsiinde kut kazanir ve
toreye uymayan bir hareketi olunca kutunu kaybederdi. Kok Tanrrya atfedilen 6zellikler ise Islam
dininde Allah’in sifatlar1 olarak inanilan ve Esmaulhiisna olarak ifade edilen Allah't tanimlayan
niteliklere cok benzemekteydi. Tek yaratict olarak gorillen Gok Tanri, Eski Tirklerin din
sisteminin merkezinde yer almis oldugundan onlarin dinine Gok tanri dini de denilmistir
(Kafesoglu, 1980).

Kok Tenri; Bayat (Kadim), Mengii (Baki), Duyan (Habir), isiten (Semi’), Tuziin
(Halim), Ogan (Adil), Torltgen (Yaratici) sifatlarina sahiptir (Baser, 1991). Mislimanlar
olarak Allah Teala hakkinda kullandigimiz “kainatin ve hayatin sahibi, diizenleyicisi, 6liim ve
hayatin kaynagi, nimet ve sikintilar1 veren tek Yiice Yaratici” ifadeleri Gok Tanr1 hakkinda da
dogrudur (Baser, 1995).

Tirkler, dogrudan Araplarla temas kurmalari sonucunda Islam ile tamismis ve
Miisliimanhg: Araplardan alip kabul etmislerdir. Bu durum, onlarm Islam dinini,
Peygamberin getirdigi esaslar ¢ergevesinde Siinni ¢izgide alip kabul etmelerini saglamistir.

Fikih alaninda Ebu Haife'nin, itikat ve kelam alaninda Imam Maturidi'nin bu cografyadaki
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etkilerine bagli olarak Turklerin dini karakteri Ehli Stinnet, Hanefi ve Maturidi ekseninde
gelisip sekillenmistir. Ote yandan Maveraunnehir bolgesinin Ahmet Yesevi, Abdulkadir
Gucduvani, Bahauddin Naksibendi gibi gonul erlerinin etkisi de bdlgenin tasavvufi
geleneginin olusmasini saglamistir.

Biitiin bu gii¢lii etkilere ragmen bugiinkii Kirgizistan’in Tanr1 Daglar1 ve kuzeyinde
kalan kirsal kesimlere Miislimanligin ulagmasi zaman almis ve bu bolgede yeterince dini
bilgi ve kiiltiiriin yerlesmesi miimkiin olamamistir. Bu yoredeki gogebe hayatin getirdigi
zorluklar sebebiyle ortaya cikan kiiltiirel yap: icinde Islam kiiltiiriiniin gelisememis olmasi
bugiin de kendini agik bir sekilde hissettirmektedir. Siiphesiz ki kuzey Kirgizistan’daki dini
inan¢ ve kilturiin giineye nazaran zayif olmasinda bu yorenin Buhara, Semerkant, Taskent
gibi Orta Asya’nin dnemli dini merkezlerine uzak olmasinin da payr blyuktir (Dorjenov,
1968).

Fergana vadisinin bat1 kesimindeki Maveraunnehir diye bilinen diiz ve miimbit bolge
9. Yiizyilin baslarindan itibaren baslayan iman ve irfan siirecinde 6nemli bir ilim ve kultlr
merkezi haline gelmistir. Bu bolge bugiinkii Ozbekistan icin dini bilgi ve bilincin enerji
kaynag1 olurken giiney Kirgizistan'i olusturan Fergana min diger yakas1 Os ve Ozgen bdlgesi
de Maverunnehir e yakinliktan nasibini almistir. Diinya ¢apinda sohrete sahip olan el-Mebsut
muellifi imam Serahsi, Nasirtiddin el-Osi, Zahiriiddin el-Merginani ve Siractiddin Ali b.
Osman el-Osi gibi sohretli alimler bu bolgede yetismislerdir.

Kirgizistan’in ve biitiiniiyle Orta Asya’nin Sovyet Rusya’nin egemenligine girmesi ile dini
alanda yeni bir donem baglamistir. Ortodokslugun etkisindeki Carlik doneminde Katoliklik ile
Islam dinine karsi cephe almmamis olsa da 1860 I yillardan itibaren Kirgizlari Ortodoks
Hristiyanliga gevirme yoniinde yogun misyonerlik ¢alismalart ylritllmistiir. Yerel halkin bu
girisimlere karsi koymasi sonucunda misyonerlik faaliyetlerinin basarisiz olmasi lizerine Carlik
yonetimi Kirgizlart Ortodokslastirma fikrinden vaz gegmis, 1895 yilinda Kirgizlarin Miisliiman
olduklar tescil etmistir (Israilova, 1999). Carlik ydnetimi bu dénemde dini devlet islerinin disinda
tutmamis aksine, yeni ibadet yerleri agilmasi, dini yayinlarin basimi ve din gorevlilerinin
finansmani gibi islerde devletin destekleyici rol lislenmesini saglamistir. 1917 yilinda gergeklesen
Bolsevik ihtilalinden sonra durum tamamen degismis, Carlik yonetimi ile 6zdeslesmis olan
Ortodoksluga ve diger dinlere kars1 kat1 bir tavir alimmustir.

Sovyet yonetimi, 26 Ekim 1917 de ¢ikardig1 “Toprak Yasas1” ile butln dini ve etnik
ayricaliklar1 ortadan kaldirmig, dini vakiflara ait arazileri ilge komdinlerine devretmistir.
Bununla beraber Sovyetler Birligi’nin ilk yillarinda Devletin din politikast kurucu lider

Lenin’in goriisleri ¢ergevesinde daha yumusak bir goriintii vermistir. Lenin kaleme aldig1 bir
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yazida devletin din ile dinin de devlet ile herhangi bir iligkisinin ve baglantisinin olmamast
gerektigini dile getirmistir. (Lenin, 1965)

Zaman ilerleyip butlin Orta Asya’da Sovyet egemenligi tesis edilince Devletin dine
kars1 6zellikle de Islamiyet’e karsi tutumu sertlesmeye baslanmustir. 1920'li yillarin sonlarina
dogru camilerin kapatilmasi, dini geleneklerin ve kiyafetlerin yasaklanmasi, kisaca dini
gostergelerin biitiiniiyle toplumdan kaldirilmasi yoluna gidildi. Muslimanlara ait bdtin
medreseler kapatilarak vakiflara el konuldu. 1929 yilinda dini faaliyetleri yasaklayan kanun
c¢ikarildi. Bu kanunun sagladigi yasal gerekceyle dini liderlere yonelik baski ve tutuklamalar
yapilmis, dini orgiitler kapatilmisg, dini dergiler ve kitaplar yasaklanmistir (Avcu vd, 2015).

Sovyetler birligi yonetimi, din olgusunu sosyalist devlet ideallerine aykir1 buldugu igin
ateizmi devlet politikas1 olarak kabul etmis ateizmin yogun propagandasini yaparak din
tizerinde baskilarini surdlrmistiir. Okullarda ateizm dersleri verilirken din ile alay edilmis,
din baglilar, “basmaci” yaftast ile asagilanmis, ibadetlerin sagliga zararli oldugu
propagandasi yapilmistir (Dorcenov, 1980). Bu baskici ve bunaltici ortamda din alimleri
kendi evlerindeki hiicrelerde din egitimi vermeye calismislardir. Alimlerin evlerine ders
almaya gelen sayilar1 3-10 aras1 6grenci gruplart kendilerine ayrilan hiicrelerde kalip ders
okurlardi. Hocalar sabah namazindan 6nce ve yatsi namazindan sonra ders vermeyi tercih
ediyorlardi (Kutlu, 2009). Hiicrelerde Kur’an &gretiliyor, hafizlik yaptiriliyor ve Arapga
dersler veriliyordu. Bunun yaninda hocalar kendi bilgi alanina gore Muhtasar, Serhu Vikaye,
el-Hidaye, Emali gibi klasik kitaplar1 da okutuyorlardi.

Ikinci diinya savasi yillarinda Sovyet vatandaslarinin moral motivasyonu gerekgesi ile
din iizerindeki baskilar hafifletilmis. Miisliimanlarin hacca gitmelerine izin verilmistir. Bu
donemde hiicre egitimi iizerindeki kontroller gevsetilmis, baz1 camilerin ibadete agilmasina
miisaade edilmistir. Ilerleyen yillarda bu yumusamanin devami anlamina gelen bazi énemli
olaylar yasanmistir. Ornegin 1946 yilinda Buhara’daki Mir Arap Medresesinin tekrar
ogretime agilmasina izin verilmis, 1971 senesinde de Taskent’te Imam Buhari Islam Enstitiisii
acilmistir. Baskilarin yogun oldugu siralarda bile diger Miisliiman {ilkelerle irtibat kurmaya,
cok smirlt da olsa kitap temin etmeye calisan Kirgiz ilim gevreleri Buhara, Semerkant ve
Taskent’te faaliyete gecen din egitimi merkezleriyle daha kolay irtibat kurmaya
baslamislardir. Devletin ateist baskist 1970’li yillarin sonlarinda yeniden sertlesmeye
baslamistir. Artik bu baskilarla yagsamaya alismis olan halk arasinda her seye ragmen varligini
strddren dini sahsiyetler bos durmayip hiicre egitimi ile faaliyetlerine devam etmislerdir. Bu
donemde yetistirilen mollalar, Sovyet sonrasi dini gelismenin temelini olusturacak olan

medreselerde gorev alacaklardir.
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Sovyetler birliginin dagildigi 1991 yilinda Kirgizistan’daki cami sayis1 bu iilkedeki
dini yapmin geldigi durum ile ilgili bilgi vermektedir. Arastirma kapsaminda kendisi ile
yaptigimiz goriismede Os Bolge Kadisi, Sovyetler birliginin dagildigi yilda Kirgizistan’da
ibadete agik cami sayisinin 35 oldugunu ancak bunlardan bir kisminin kullanilamaz halede
oldugunu sdylemistir. Bu camilerin 18'i giiney Kirgizistan da idi (Omorov, 2005). O sirada
cami sayisinin 39 oldugu bazi kaynaklarda ifade edilmis olsa bile (Sarsenaliyev, 2003)
rakamin bundan daha yiiksek olmadigi kesindir. Talas Oblast kadist ise egemenlik Oncesi
yillarda Talas bolgesinde Cuma namazi kilinan cami bulunmadigindan Cuma namazi
kilanlarin 50 km mesafedeki Kazakistan’in Taraz sehrine gitmek zorunda kaldiklarini
sOylemistir.

Ote yandan 1917 bolsevik ihtilali éncesi Kirgizistan’in Batken, Ozgen, Os ve Tokmok
bolgelerinde klasik din egitimi kurumlari olarak medreseler faaliyet gosteriyordu. Os sehrinde
Alimbek Datka’nin kurmus oldugu medresenin bolgenin O6rnek alinan itibarli medresesi
oldugu kaydedilir (Pay,2009). Ayrica 19. Yiizyilin ikinci yarisinda Ismail Gasprali’nin
onciiliigiinde baslayan Usull cedit hareketine ait 10’u askin yeni dini mektep de agilmisti
(Akramova, 2008). Kirgizistan’m &nemli isimlerinden O. Sidikov, I. Arabayev, H.
Sarsekeyev, K. Sabdanov gibi iinlii kisiler bu medreselerden yetismistir (Aynakulova, 2011).
Ancak Sovyet yonetiminin dine kars1 sert tavri sonucu bu kurumlara kars1 once ilgi azaltilmis

sonra da tamami kapatilmistir.

Sovyet Sonrasi Dini Gelismeler

Sovyet yonetimlerinin ateist baskilar1 Kirgizistan’daki dini hayati derinden etkilemis
olsa da Kirgizlarin sahip olduklar1 dini miras, onlarin dini kimliklerini korumalarini
saglamistir. Birligin dagilmasina yakin yillarda birlige bagli cumhuriyetlerde dini kuruluslarla
ilgili dizenlemeler gorilmeye baslamisti. Bu durum Kirgiz yoneticileri de hareketlendirmis,
dini konularla ilgili diistinceler tartisiimaya baslanmistir.

Bagimsizlik doneminin ilk Cumhurbaskani olan Askar Akaev bir konusmasinda soyle
demistir: “Milletimizin éniinde duran hedeflerin gerceklesmesinde dinin ve dini miiesseselerin
rolii biiyiiktiir. Islam’in toplumumuzdaki etkisi gittikce artmaktadir. Devletimiz diizenli ve
belli cerceve icerisinde yapilan Islami faaliyetlere destek verecektir...” (Gosudarstvo, 1997)
Bu ifadeler yeni yonetimin dini konudaki yaklagimini yansitmasi bakimindan oldukca
onemlidir.

Bagimsizla birlikte Kirgizistan’in tarihsel kimligi, dini inanglari, orf ve adetleri

konusunda toplumda bir farkindalik ortaya ¢ikti. Kirgiz aydim1 yeni 6zgiirlilk ortaminin
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sagladig1 serbestlik hazzindan ¢ok kendine dénme, kendini gergeklestirme ve degerlerine dair
0zgln kararlar iiretme sorumlulugunu hissediyordu. Bagimsizlik ilaninin dordiincii ayinda 16
Aralik 1991 tarihinde Kirgiz Cumhuriyeti Yiiksek Konseyi “Vicdan Ozgiirliigii ve Dini
Kuruluglar Kanunu”nu kabul etti. Bu kanunla hangi dini inangtan olursa olsun Kirgizistan
vatandaslarinin dini alandaki hak ve 6zgiirliiklerini giivence altina aliyordu.

Bu durum Kirgizistan’in yeni donemde 6zgiirliik¢ii, demokratik, laik bir devlet yapisi
benimsedigini gosteriyordu. Bu kapsamda girisilen yeniden yapilanma calismalari
kapsaminda 1993 yilinda kabul edilen Anayasa’” ve bunun 2007 yilindaki referandumla
degistirilmis olan yeni sekli, din-devlet iliskilerinde laiklik anlayisini getirmistir. Dini
Ozgurliklerin Anayasa ve yasa giivencesine kavusturulmus olmasi ile yeni donemde dini
hareketlere hukuki bir zemin saglamis oldu. Artik Kirgizistan’daki dini gelismeler bu hukuki
zeminin sagladig1 haklar ve 6zgiirliikler ortaminda gelisecektir. Gelismeleri takip etmek ve
Devletin dinle ilgili siyasetini yuritmek tzere 4 Mart 1996 tarihinde bugunki adi Kirgiz
Cumbhuriyeti Din Komisyonu olan ve dogrudan Devlet Bagkanina bagli olarak gorev yapan bir
devlet kurumu kuruldu.

Saglanan bu 6zgiirliik ortami her tirden dini gruplarn iilkede faaliyet gostermelerinin
yolunu agmis oldu. Sovyet donemindeki ateist baskinin bosalttig1 dini alan1 doldurmak {izere
hem Islam iilkelerinden hem de Avrupa ve Uzakdogu iilkelerinden cesitli dini orgiit ve
cemaatler birer sivil toplum kurulusu olarak Kirgizistan’da faaliyet gdstermeye bagsladilar.
Bunlardan bir kismi vakiflar, dgrenci yurtlari, yetimhaneler ve okullar agarak kurumsal
calismalar siirdiiriirken bir kismi da hiicresel ¢aligsmalar yiiriitme yoluna gitmislerdir. Bu arada
diinyada dini radikalizme dayanan istenmeyen olaylarin ortaya ¢ikmasi, El-kaide, Taliban,
Hizbullah gibi din eksenli siyasi orgdtlerin siddete dayanan faaliyetleri gibi durumlar, benzer
gelismelerin Kirgizistan’a sirayet edebilecegi endiselerini giliglendiriyordu. Bu sebeple dini
kuruluslarin artan faaliyetlerini kontrol etmek ve bu kuruluslart kayit altina almak maksadiyla
31 Aralik 2008 tarihinde “Kirgiz Cumhuriyeti Dine Mensubiyet ve Dini Gruplar Ozgiirliigii
Kanunu” ¢ikarildi. Bu kanunla Devlet kurumlarina dini kuruluslar1 kayit altina alma ve
denetleme gorevi verildi.

Ote yandan Orta Asya’nm kadim din egitimi gelenegi ile yetismis Damla denilen

saygin din alimleri ise geleneksel din egitimi kurumu olan medrese egitimi tizerinde

1993 yilinda kabul edilen Kirgiz Cumhuriyeti Anayasasinin 16. Maddesinin 2. Bendi soyle denilmektedir:
“Kirgiz Cumhuriyetinde herkes dine inanma, dini érf ve adetleri yerine getirme ézglirliigiine sahiptir ve
diistincelerini, basin — yayin yoluyla é6zgiirce ag¢iklayabilir.”
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yogunlastilar. Halkin, 6zgiirliige kavusmanin heyecani ile dine sarilmasinin enerjisini arkasina
alan damlalar, hizla camiler ve medreseler agmaya girismislerdir.

Uzun yillar sonra gelen 6zgiirliikle birlikte ilk hamlede 1992 yilinda ikisi Kuzeyde
(Biskek, Karabalta), ikisi de glineyde (Os, Celalabad) olmak {izere dort medrese agilmigtir
(Isabaeva, 2005). Takip eden yillarda medreseler hizla artmaya devam etmis, iilkedeki
medrese sayis1 2003 yilinda 40’a, 2013 yilinda da 65’e yiikselmistir. Ancak tecriibe birikimi
ve diger imkanlarin son derece smirli olmasi sebebiyle ilk zamanlar agilan medreselerde
derslikler, 6gretim araglari, uzman O6gretmen kadrosu son derece yetersizdi, sistematik
ogretim plant ve programi yoktu (Asanov, 2000). Cami sayilarinda da ayni sekilde hizli
artiglar olmustur. Kirgizistan’da 6zgirliigiin kazanildigi 1991 yilinda 39 cami varken 2002 de
cami sayis1 2000’e, 2013 yilinda da 471’1 kayitsiz olmak iizere 2321°e ulagmistir (Cebeci,
2014).

Kirgizistan’da Din ile devlet islerinin birbirinden ayr1 olmasi sebebiyle halen din islerini
organize edip yuruten resmi bir devlet kurumu yoktur. Hristiyan niifusun dini temsilcisi Rusya
Ortodokslugu  Biskek Episkoposlugu’dur. Miisliimanlarin  temsilcisi  ise  “Kirgizistan
Miisliimanlar1 Dini Idaresi” (Miiftiyat) adli 6zel kurumdur. 1943 yilinda Stalin’in izni ile
Taskent’te kurulan Orta Asya Miisliimanlarmin Dini Idaresi (Orta Asya Miiftiiliigii) biinyesinde
Miisliiman toplumlarin her birinin temsilcisi kadi sifatiyla yer aliyordu. Sovyetler Birliginin
dagilmasimndan sonra Kirgizistan temsilciligi 17 Eylul 1993 tarihinde Taskent’ten ayrilarak
Kirgizistan Miisliimanlar1 Dini Idaresi (Miiftiyat) adiyla miistakil bir idare olarak kurulmustur
(Kuzukulov. (2015). Devletten bagimsiz, 0zel bir kurum olan Mdftiyat devletten maddi destek
almaksizin Ulkedeki bittin camilerin ve medreselerin yonetim isini yiiriitmektedir. Dini kurumlar
Miiftiyata baglh olsalar da mali giderleri mahalli imkanlarca karsilanmaktadir. Gelirlerini Hac ve
Umre faaliyetlerinden elde eden Miftiyat, medreselere de bu fasildan ciizi miktarda katki
saglamaktadir.

Miiftiiliglin tasra teskilati olarak, iilkenin 7 ilinde (Oblas) birer kadi, Cuy ve Os
bolgelerinde de birer bodlge kadisi olmak iizere toplam 9 kadilik bulunmaktadir. Ulke
genelinde Oblaslardan 20'ser temsilci, Islam Universitesinden ve diger kuruluslardan da 20
temsilci olmak tizere 200 kisilik Alimler konseyi vardir. Bu konsey, sayilari zamanla degisen
alimler meclisi (Alimlar Kenesi) ni seger. 2014 yilinda se¢ilmis olan alimler meclisi 21
kisiden olusmaktadir. Onceleri Miiftii Alimler Meclisi’ne baskanlik ederdi, 2014 yilinda
Meclis kendi iginden Islam Universitesi Rektorii Abdiissiikiir'ii baskan se¢mistir. Alimler
Meclisi Muftlyl se¢cmekte, Miiftii de kadilar tayin etmektedir. Camilerdeki din gorevlileri

(moldolar) ise mahallinde cami ile ilgilenenler tarafindan temin edilip Miiftliniin onayina
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sunulmak suretiyle gorevlendirilirler. Egemenligin ilk yillarinda birkag¢ dua bilenler camilerde
gorevlendirilirken medreselerin ve buralardan mezun olanlarin ¢ogalmasi iizerine artik moldo
tayinlerinde medresede 6grenim gérmiis olma, belli diizeyde dini bilgi sahibi olma, Kur’ani
diizgiin okuma gibi 6zellikler aranmaktadir.

Ote yandan Kirgizistan’daki Hiristiyan niifusta da énemli hareketlilik yasanmaktadir.
Sovyetler birligi doneminde Kirgizistan’a yerlesmis olan Ruslar ve diger Hiristiyan unsurlar
birligin dagilmasindan sonra ¢ekilmeye baslamislardir. Ancak Hiristiyan niifus giderek azalsa
da Hiristiyanlastirma amacima yonelik ydrutilen misyonerlik faaliyetleri yogunlagsmaya
devam etmistir. Bugiin Kirgizistan genelinde %7 oranina kadar diigmiis olan Ortodoks
niifustan ¢ok misyonerlik faaliyeti yiiriiten dis kaynakli gruplar dikkat cekmektedir.

Kirgizistan Cumhuriyeti Din Komisyonu’nun kayitlarma gore halen Ulkede faaliyet
izni almis olan kayithh misyoner gruplar1 ve bunlarin her birine ait kurum sayilar1 asagidaki

tabloda gosterilmistir (Cebeci vd. 2014).

Dini GrupKurumlari Dini Grup Kurumlari

1- Katolikler 4 7- Karismatlar 43
2- Baptistler 49 8- Yahova Sahitler 41
3- Adventistler 31 9- Yahudiler : 1
4- Ellinci guncler 54 10- Buddistler 1
5- Luteranlar 21 11- Bahailer 12
6- Presbiteryenler 36 12- Diger Protestan gruplari 41

Toplam Kurum Sayisi: 334

Bunlardan bagka faaliyet izni almamis veya alamamis c¢ok sayida grubun mevcut
oldugu Din komisyonu yetkililerince dile getirilmistir.

Misyonerler, dogrudan Hiristiyanlik propagandasi yaparak ise baslamak yerine, ¢esitli
sosyal faaliyetlerle dolayli yoldan insanlarin Hiristiyanliga sempati duymalarini saglamaya
caligmaktadirlar. Misyonerlerin amag ve yontemlerinde kismi farkliliklar bulunsa da, hepsinin
ortak dzelligi, halki Islam’dan vazgegirerek kendi inanglarina girmelerini saglamaktir.

En 6nemli dayanaklari ve siirekli dile getirdikleri arglimanlar; demokrasi, insan haklari
ve inang Ozgiirligidir. Yoksulluk, terér ve siddet gibi olumsuzluklarin Miisliimanliktan
kaynaklandigin1 ileri stirmek suretiyle baris ve huzur vadederek etkili olmaya
calismaktadirlar.

Bunun disinda yine yurtdisi kaynakli ¢esitli Miisliiman gruplar da kendi diisiince ve
anlayislar1 dogrultusunda etkili olmaya calismaktadirlar. Actiklar1 6zel okullar, 6grenci
yurtlari, yetimhaneler ve hiicrelerle faaliyet yiirliten gruplarin basinda Fethullah Gulen
Cemaati, Stleyman Efendi Cemaati, Sami Efendi Cemaati ile Selefi, Ahmedi, Hzbu't-tahrir
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denilen dini gruplar gelmektedir. Bunlardan Fethullahgilarin iilke genelinde 16 okulu ve bir
tniversitesi (Alato Universitesi), Siileymanci cemaatinin ise (¢ yetimhanesi ve 14 dgrenci
yurdu bulunmaktadir. Sami Efendi Cemaatinin Bir ilahiyat Fakdiltesi ve iki Kur'an Kursu
mevcuttur. Ahmedilerin Biskek’te iki okulu ve Narinda bir Universitesi vardir. Selefi ve
Hizbuttahrir gruplar ise hiicresel ¢aligmalari tercih etmektedirler. Merkezi disarida olmakla
birlikte iilkedeki mensuplarmin tamami yerli olan Teblig Cemaati ise Ulkedeki Islami
gruplarin en etkilisidir. Tablig Cemaati ve faaliyetleri hakkinda asagida ayrintili bilgi
verilecektir.

Dini etkinliklerdeki bu yogunlagsma karsisinda 0lkedeki dini durumun yeniden
degerlendirilmesi ihtiyaci dogmustur. Bu amagla 3 Subat 2014 tarihinde yapilan Milli
Giivenlik Kurulu toplantisinda konu genislemesine tartisilmistir. Cumhurbaskani Atambayev
toplantida bagimsizlik sonrasi devlet makamlarinin, dini alanda denetim yapmamasinin yanlis
bir strateji oldugunu dile getirmistir. Din Komisyonu Baskaninin ve Miiftiiniin de katildigi
toplantida Atambayev son yillarda Arap, Pakistan ve Hindistan kiiltiiriine ait kiyafetlerin
giderek yayginlagmasini, Miiftiyatin bunu destekler mahiyette davranmasin1 ve Miiftiyatin
adeta ticari bir kurulusa doniismesini elestirmistir. Milli Giivenlik Kurulu toplantisinin sonucu
olarak 7 Subat 2014 tarihinde agiklanan Cumhurbaskanligi Kararnamesinde; Miiftiiliigiin ve
diger dini kuruluslarin siki bir sekilde denetlenmesi, din ile ilgili konular1 diizenleyen
yasalarda ve politikalarda reform galismalarmin baslatiimasi, islami din kurumlarina atanacak
gorevlilerin Ehli Stnnet-Hanefi- Maturidi inangta olmalar1 kararlari ilan edilmistir. Bu
kararlar, Kirgiz Devletinin tlkedeki dini gelismeler konusundaki tutumu, 6zellikle de islami

alandaki mezhep tercihi bakimindan son derece 6nemlidir.

Dini Gelismeyi Besleyen Kaynaklar

Kirgizistan’da dini gelismeden bahsederken islam dinini kast etmek kaginilmazdir.
Zira Ruslarla birlikte tilkede varligi s6z konusu olan Ortodokslar, Sovyet sonrasinda Ruslarin
ulkeden cekilmesiyle giderek azalmistir. Bagimsizlik ilan edildiginde niifusun %25’ini
olusturan Ruslarin oran1 2014 yili itibariyle % 7° ye kadar diigmiistiir (Cebeci vd, 2014).
Niifusun % 90’m1 olusturan Misliimanlar yerli mollalarin 6nderliginde agilan cami ve
medreselerde din egitim ve Ogretim faaliyetlerini yiiriitmektedirler. Dis Glkelerden gelen
Islami grup temsilcileri de kurduklar1 vakiflar, okullar, yurtlar, yetimhaneler gibi kurumlarla
dini bilgi ve degerleri kendi yontemleri ile yaymaya ¢aligmaktadirlar.

Dini alanda ortaya ¢ikan ¢ok ¢esitli organizasyonlarin faaliyetleri sonucu dogal olarak

halkin dine yonelisinde hizli gelismeler gozlenmeye baslamistir (Cihan, (2005/b). Goriinen
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kismiyla camiler Cuma giinleri dolup tasmakta ve cemaatin ¢ok biiyiik bir kismini gegler
olusturmaktadir. Sehir merkezlerinde ve mahallelerde camilerin yayginlagsmasinin yani sira is
ve ticaret merkezlerinde namaz kilma mekanlarinin agilmasi, daha 6nce pek bilinmeyen dini
bayramlarin fark edilir olmasi, orug¢ tutanlarin ¢ogalmasi seklinde dini gelisme gilinlimiizde
acikea hissedilir olmustur. Yapilan Arastirmalar da Kirgizistan’da belirgin bir dindarlagma
trendi oldugunu gostermektedir (bkz: Kiraz,2010 ; Aydar, 2009).

Bugiin Kirgiz toplumunda dini gelismeyi saglayan kaynaklari U¢ baslikta
toplayabiliriz. Bunlar; dini egitim kurumlari, camiler ve dini grup organizasyonlaridir.

1- Dini Egitim Kurumlar

Kadim gelenegin uzantilar1 seklinde varligini siirdiiren medreseler Kirgizistan’inin en
onemli din egitim kurumlaridir. Halen sayilar1 70'e ulasmis olan medreseler, Miiftiyat’a bagl
0zel egitim kurumlar1 olarak, Miiftiyat tarafindan onaylanan programlar1 uygulamaktadirlar.
Medreseler ilk, orta, yiiksek olmak tiizere ii¢ kademeli bir yapiya sahiptirler. Kirgizistan’da
zorunlu egitim 9 yil oldugu i¢in medreselerin ilk ve orta kismina devam eden 6grenciler ayni
zamanda devlet okullarindaki egitimlerine de devam etmek durumundadirlar. Medreselerin
yiiksek kisimlarma Islam Enstitiisii de denilmektedir. Medreselerin programlarmda Kur’an,
Arapca, Fikih, Tefsir, Hadis, Akide, Ahlak, [slam tarihi gibi meslek dersleri yaninda Kirgiz
Dili, Kirgiz Tarihi, Beden Egitimi, Informatika gibi genel kiiltiir dersleri de yer almaktadir.

Miiftiyat’a bagl islam Universitesi adiyla Biskek’te bir yiiksek din egitimi kurumu da
faaliyet gostermektedir. Gerek her kademedeki medreseler ve gerekse Islam Universitesi
devlet tarafindan akredite edilmedikleri i¢in diplomalar1 Devlet tarafindan taninmamaktadir.
Bu kurumlar Devlete Programlarini onaylatmadiklari, 6gretim kadrosu, 6gretim mekanlari vb
konularda Devletin standartlarina uymadiklari i¢in akredite edilmemektedirler.

Ulkede Universitelerin biinyesinde Devlet standartlarna uygun olarak acilmis dért
[lahiyat Fakiiltesi dgretime devam etmektedir. Bunlar; Os Devlet Universitesine bagli olan Os
ve Arasan ilahiyat Fakiilteleri, Kirgizistan-Tiirkiye Manas Universitesi ilahiyat Fakiiltesi ve
Arabayev Universitesi lahiyat Fakiiltesidir. Arica Hukuk Enstitiisii biinyesinde Islam Hukuku
bolumii ile Milli Universite Din Bilimleri B6lumi mevcuttur. Bu kurumlarin mensuplari,
biitiin din egitim kurumlarinin Devletin biinyesine alinmasini savunarak dini alandaki 6zel
girisimlerin  ileride beklenmedik sorunlarin ¢ikmasmma yol acabilecegine dikkat
cekmektedirler. Kirgizistandaki dini durumla ilgili olarak iilke genelinde yaptigimiz kapsamli
bir arastirmada, medreselerin hoca ve yoneticililerinin de bu kurumlarin devlete baglanmasi

yoniinde goriis bildirmislerdir. Bu konuda ortak bir kanaatin mevcut oldugunu soyleyebiliriz.
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Ik basamak medreseden iiniversiteye kadar Kirgizistan’daki biitiin din egitimi
kurumlarinda Ehli  Siinnet-Hanefi-Maturidi  ¢izgisinde egitim-o6gretim  yapilmaktadir.
Arastirma kapsaminda Kirgizistan'm yedi bolgesinden 26 medresede yaptigimiz
incelemelerde bu okullarin birer 6zel egitim kurumu olmalarina karsilik giincel akimlarla
ilgisi olmayan klasik eserlere dayali geleneksel egitim verdiklerini gordiik. Hal boyleyken
"ilahiyat fakiilteleri bir tarafa birakilacak olursa, 6rgiin ve yaygin din egitimi veren birimlerin
biiyiik ¢ogunlugunda, islam’m daha az akilc1 oldugu iddia edilen Es‘ari yorumu ile ideolojik
bag tasiyan giincel fikri akimlarin egemen oldugu” (Cihan,2005) iddiasin1 dogrulayacak bir
durumla karsilasmak miimkiin olmamuistir.

Medreselerde 3.000'¢ yakin Ogrenci O0grenim gormekte, orta medreseyi bitirenler
camilerde imam olarak gorev alabilmektedirler. Halen camilerde gorev yapan butiin imamlar
medrese ¢ikish olmadigindan imamlarin bilgi ve mesleki yeterlik dizeylerinin diisiik oldugu
yonunde genel bir kanaat mevcuttur. Bu sebeple iyilestirme ¢alismalart hizla devam etmekte,
Miiftiiliik baz1 vakiflar ve Ilahiyat Fakiilteleri ile isbirligi yaparak imamlara yonelik egitim
seminerleri diizenlemektedir.

Kirgiz Devleti, laiklik gerekgesi ile dini alana midahale etmemekte, halkin din egitimi
ihtiyaclarini karsilama yéniinde bir girisimde bulunulmamaktadir. {lk ve orta 6gretimin on bir
yil oldugu Devlet okullarinin programlarinda, dogrudan din 6gretimi ile ilgili bir ders mevcut
degildir. Egitim Bakanligi’na bagli okullarda 1991 yilinda ahlaki gergevede genel kultlr
amacli “Iman Sabagi” adiyla bir ders konulmustur (Akramova, 2008). Dinin hem ahlak, hem
de kiiltiir ile iligskisinin bulunmasi sebebiyle, ders programinda kismen dini konulara da yer
verilmistir. Diger dinlerle ilgili genel tanitim bilgilerinin de yer aldigi bu dersleri daha ¢ok
dini formasyonu olmayan 6gretmenler okutuyordu. Bu 6gretmenlerin okuttugu dersler halkin
din 6gretimi yoniindeki beklentisini karsilamaktan uzakti. Dini 68renimli dgretmenler ise
imam sabagi dersini Islam din bilgisi dersi olarak okutuyorlardi. Bu da devlet yetkililerinin
istemedigi bir durumdu. Dolayisi ile kimseyi memnun etmeyen bu dersin okutulmasindan bir
sonu¢ elde edilememis oldu.

lyman Sabagi dersinin adindaki, “Iyman” kelimesinin yanlis yorumlara neden oldugu,
kiiltdr icerikli bu kelimeye dini muhteva yiklendigi yolunda itirazlar yiikselmeye basladi. Sonugta
Kirgizistan Bilimler Akademisi hocalarinin 6nerisi ile 19.07.2004 tarihinde ¢ikartilan 545 Sayili
Kanunla bu dersin ad1 “Adeb Sabagi” (Ahlak Dersi) olarak degistirilmistir (Akramova, 2008). Bu
dersin muhtevasi ve kimlerin okutacagi hususlarinda bir mutabakatin saglanamamasi sebebiyle
Adep Sabagi dersi denemesinden de bir sonu¢ elde edilememis, heniiz yayginlasma imkani

bulmadan programlardan ¢ikarilmustir. Nihayet 2015-2016 06gretim yilinda baslatilan plot
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uygulama ile “Din Tarhi” adiyla bir ders denenmeye baslamistir. Tarih 6gretmenleri tarafindan
okutulmasi 6ngdriilen bu dersin igerigi ve kimlerin okutmasi gerektigine dair tartismalar baslamis
durumdadir. Goriinen odur ki Devlete ait ilk ve orta 6gretim kurumlarinda dini bilgilerin 6gretimi
konusunda heniiz bir etkinlikten s6z etmek miimkiin degildir.

2- Camiler ve Teblig Cemaati

Kirgizistan’da “Davatgilar” denilen ve “Teblig Cemaati” olarak da bilinen Pakistan
kaynakl1 dini grup Ulkenin en etkin ve yaygin cemaati olarak faaliyet gostermektedir. Bu grup
diger cok sayida dini grup gibi dis kaynakli olmakla birlikte, iilkedeki mensuplari itibariyle
tamamen yerli bir yapiya kavusmustur. Bazen ¢ok az sayida disaridan gelip faaliyetlere
katilanlar olsa da genellikle cemaatin bu Ulkedeki mensuplarinin tamami yerlidir. Bu sebeple
Teblig Cemaatinin diger dis kaynakli gruplardan ayr1 degerlendirilmesi gerekir. Bunlar yerel
dini anlayisa uygun olarak Sitnni-Hanefi gizgiyi takip etmekte, halk ile kolayca kaynasmakta
ve lilkenin her kosesinde rahatlikla faaliyet gosterebilmektedirler.

Davatgilar, camilerde toplanarak buralardan mahalle iclerine dagilip halki, camie
davet etmeye, dini yonden bilgilendirmeye ve faaliyetlerine katilmalarini saglamaya galisirlar.
Ulkedeki her camide mutlaka bir davat¢1 grubu toplanmakta, birgok camide yatmalari igin
ayri1 odalar bulunmaktadir. Bunlarin Sinni-Hanefi ¢izgiyi takip etmeleri, siddetten uzak
durmalari, siyasi amag giitmemeleri sebebiyle Miiftiyat tarafindan desteklenmekte, faaliyetleri
Devlet tarafindan da mahzurlu gérilmemektedir.

Bugn itibariyle 2500’e ulagmis oldugu tahmin edilen cami sayisi, Teblig Cemaatinin
faaliyetlerinin yayginligini ve kapsamini ifade etmektedir. Zira her cami Teblig Cemaati i¢in
bir faaliyet karargahi durumundadir. GUney Kirgizistan'da dini bilgi ve bilincin gelismesinde
medreseler Onemli Olclde etkili olsa da Teblig Cemaatinin bu bdlgedeki etkisi diger
bolgelerden daha az degildir. Medrese hocalarinin biiyiik bir kismi tebligcilerle irtibatli olup
Teblig Cemaati ile medrese arasinda bir anlasmazlik mevcut degildir. Kuzey Kirgizistan'da
Ozellikle Isikgdl, Narmn ve Talas illerinin yer aldigi kirsal bolgede halkin islam’la
bulugmasini saglayan yegane etki mekanizmasi Teblig Cemaatidir.

Tebligciler 6gle ile ikindi arast camide toplanarak gorev planlamasi yaparlar.
Ikindiden sonra mahalleyi dolasarak insanlar1 dini gérevleri yapmaya ve camie gelmeye davet
ederler. Aksam namazindan sonra da birlikte kitap okuyup kendi bilgilerini pekistirirken yeni
katilanlarin bilgilenmelerini saglarlar. Boylece camie gelmeye alisan ve okunan derslerde
belli bilgileri 6grenenler de birer davetgi olarak faaliyete katilmaktilirlar.

Tebligciler 3 giinliik, 40 giinliik ve 4 aylik siirelerle olmak {izere {i¢ ayr1 zaman

dilimleri ile teblige ¢ikmaktadirlar. En iicra kdye varincaya kadar her yerlesim birimine
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gidilen bu ¢alismalarda ii¢ giinliik periyotlar yogunluk teskil etmektedir. Ug giinliik ¢aligmalar
ayni zamanda yeni katilanlarin egitilip teblige alistirildig: etkinlik olarak da diistiniilmektedir.
Bu sire iginde katilimcilarin biitlin irtibatlar1 kesilmekte sadece Cemaatin teblig ve okuma
caligmalar ile ilgilenmeleri saglanmaktadir. Davet ¢alismalarinda ibadetlerle ilgili basit
konular kolay anlagilir bir dille anlatilmaktadir. Camilerde yapilan okumalarda ibadetlerin ve
tebligin faziletlerine dair konular 6n plana ¢ikmakta, hep ayni hususlarin okunmasina devam
edilmektedir. Camilerdeki toplantilarda Hintli Alim Muhammed Zekeriya Kandehlevi’nin
faziletlerle ilgili kitaplari okunmaktadir. Tamamen cami merkezli bu ¢alismalar,
Kirgizistan’da camilerin dini gelismeyi saglayan kurumlar olarak ortaya c¢ikmasini
saglamaktadir.

3- Yabanci Dini Gruplar

Kirgizistan'daki dini c¢evreler kendi i¢ dinamikleri ile dini hayati canlandirmaya ve
Islam kiiltiiriinii toplumda yaymaga calisirlarken bir yandan da dis iilkelerden gelen dini
gruplarin etkileri ile yiizlesmektedirler. Bu yiizlesme onlara farkli akimlari tanima, yeni
tecriibeler edinme ve istenmeyen gelismelerle bas edebilme gibi kazanimlar saglamaktadir.
Kirgizistan halkinin %901 Miisliman oldugu i¢in dis kaynakli dini gruplardan Mdusliman
olanlar dostane karsilanirken gayrimiislimlere hep kuskuyla bakilmaktadir. Misliman dini
gruplardan Ahmediler istisna edilirse digerlerinin tamaminin Stnni-Hanefi anlayista olmalari
Kirgizistan igin sans gibi goriilse de siyasi amaglar giiden yapilar tedirgin etmektedir. Farkli
bir mezhep iddias1 olmayan Tiirkiye kaynakli, Siileyman Efendi Cemaati, Aziz Mahmut
Hldai Cemaati, Risalei Nur Cemaati ve Menzil Cemaati diye bilinen dini cemaatler kendi
cemaat aidiyeti giidiisiiyle dini hayatin gelismesi yoniinde faaliyet yapmaktadirlar. Fethullah
Giilen Cemaati ise dini arglimanlar1 da kullanarak ticari ve siyasi amaglar giiden bir yapiya
sahiptir. Yiriittiikleri egitim kurumlar vasitasiyla itibar ve ¢evre kazanarak sembollerinden
ve gostergelerinden arindirilmis, Hiristiyan diinya ile biitiinlesik bir Islam anlayisini diinyada
egemen kilma pesindedirler. Sebat Egitim Kurumlar1 adi ile faaliyet gosteren Fetullahcilarin
Kirgiz Devlet kademelerindeki yoneticiler Gzerinde Onemli Olcude etkili olduklari
bilinmektedir. Ayrica bu grup Kirgizistan’da “Adep Basati” adi ile Fethullah¢iligin yerli
versiyonunun kurulmasina da onciiliik etmistir.

Kirgizistan’da Miiftiyat’in yonetim kademelerinde gorev alanlar, Alimlar Kenesi
tiyeleri ve diger dini otoritelerin biiyiik ¢cogunlugu dis iilkelerde (Arap Ulkeleri-Pakistan) dini
ogrenim gormiislerdir. Bu sebeple basta Teblig Cemaatine belli Olcide de Selefilik ve
Vahhabilik akimlarina sempati duymalart yadirganamaz. Biitin dis kaynakli etki

mekanizmalarina ragmen Kirgizlarin dini anlayis bakimindan kadim bir gelenege sahip
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olmalar1 onlarin bu etkilerden cok fazla yon tayini almalarina imkan vermemektedir.
Fethullahgilarin etkisi siyasi ve biirokratik alanda kendini gosterdigi i¢in bu gurubun iilkenin
dini anlayisinda yon tayin edici bir etkisi simdilik goriinmemektedir.

Gayrimuslim  gruplarin ~ Kirgizistan'daki ~ faaliyetleri ise bildik misyonerlik
caligmalarindan ibarettir. Onlar, insan haklari ve inan¢ Ozgirliigii gibi evrensel degerleri
arkalarina alip demokratik-laik Devlet yapisinin sagladigi 6zglrlik imkanlarint kullanarak
Hiristiyanlagtirma c¢aligmalar1 yapmaktadirlar. Halen iilkenin degisik bolgelerinde Baptistler,
Yedinci Giln Adventistleri, Ellinciler, Luterciler, Presbiteryenler, Karizmatlar, Yehova
Sahitleri, Budistler, Bahailer gibi ¢esitli adlar altinda faaliyet yapan 400'c yakin dini
organizasyonun mevcut oldugu kaydedilmektedir (Avcu,2015). Bu gruplara bati kaynakli
uluslararas1 bazi kuruluslarin semsiye gorevi yaptigi, kamuoyu olusturma yoniindeki
faaliyetlerine sponsorluk destegi verdikleri bilinmektedir. Gerek misyoner gruplarin gerekse
semsiye kuruluslarin Kirgizistan’daki bitin faaliyetleri dini hayati yonlendirmeye ve dini
gelismeleri  kontrol etmeye yoOneliktir. Ancak cazibe unsuru olarak mali argimanlar
kullanmay1 da kapsayan bu ¢aligmalar, biirokraside ve entelektuel kesimlerde itiraz gérmese

de halk tarafindan reddedilmekte ve taraftar bulamamaktadir.

Sonug

Sovyet yOnetiminin uzun yillar ateist baski altinda tutarak dini hayati zayiflattig
Kirgizistan’da 6zgiirliik sonrasi hizli bir dine yonelis baglamistir. Bu yonelige istikamet verme
amagch cok sayida dini etki mekanizmasi gérev yapmaktadir. Bunlar arasinda 6zel dini egitim
kurumlari olan medreseler ile cami merkezli ¢alismalar yiiriiten Teblig Cemaati tilkedeki dini
gelismenin yoOniiniin belirleyen unsurlardir. Birer Devlet kurumu olarak egim-6gretim veren
[lahiyat Fakiiltelerinin de giderek artan etkileri s6z konusudur. Devlete ait ilk ve orta dgrettim
kurumlarinda asgari dini bilgilerin verilmesi yoniinde heniiz kabullenilmis giivenli bir yapinin
olmamasi bir handikap gibi gériinse de bu konuda arayislarin devam ediyor olumlu bu konuda
bir farkindaliga isaret etmektedir. Nifusun %90'1nin Miisliiman oldugu tilkede Toplumun
kadim dini anlayis1 ile Islami yondeki etkilerin dini anlayislarinin Ehli Siinnet-Hanefi gizgide
olmasi, dini alanda istikrarli bir durumun ortaya ¢ikmasini saglamaktadir. Diinyada din
merkezli ac1 tecriibelerin yasanmasinin, dini radikalizme kars1 hassasiyetleri canli tutmasi da
ekstrem gelismelerin  6nUni  kesmektedir. Bu iyimserlige karsiik mevcut durum,

Kirgizistan’daki dini gelismenin gelecegine yonelik siirprizlere agik bir goriintii vermektedir.
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