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                                                                           Доклад о свободе вероисповедания


                                                      в Узбекистане за 2003 год


Узбекистан

Ежегодный доклад Государственного департамента США о свободе вероисповедания в Узбекистане за 2004 год

Опубликовано Бюро по вопросам демократии, прав человека и труда, Государственный департамент США, 

Вашингтон, округ Колумбия
     [1] Конституция предусматривает свободу вероисповедания и принцип разделения церкви и государства; однако, на практике правительство ограничило это право. Правительство разрешает существование основных религий, в том числе одобренные мусульманские группы, еврейские группы, русскую православную церковь и другие религиозные конфессии, такие как католики, лютеране, баптисты, и обычно регистрирует новые религии. Христианские церкви обычно разрешаются до тех пор, пока они не пытаются добиться обращения в свою веру этнических узбеков. Однако закон запрещает или строго ограничивает такую деятельность, равно как и обращение в свою веру, ввоз и распространение религиозной литературы, предложение частного религиозного обучения.

     [2] За период охваченный в данном докладе не произошло глобальных изменений в статусе свободы вероисповедания. Правительство продолжило свою кампанию против запрещенных исламских групп, которые оно подозревало в экстремистских настроениях или деятельности. Правительство арестовало многочисленных предполагаемых членов этих групп и приговорило их к длительным тюремным срокам. Большинство из них были подозреваемыми членами Хиб ут-Тахрир – запрещенной экстремистской исламской политической партии. Число арестованных продолжало снижаться вплоть до конца 2003 года; однако в январе и феврале было отмечено возрастание арестов в основном в Ташкенте и Ташкентской области. Правительство арестовало несколько сотен человек, вслед за серией террористических актов в Бухаре и Ташкенте в конце марта-начале апреля. Подавляющее большинство задержанных были отнесены к членам Хиб-ут-Тахрир или к другим, так называемым, вахаббистским группам. Большинство задержанных были отпущены после допроса, но приблизительно 150 - 200 человек оставались в заключении в конце периода, охватываемого данным докладом. По сравнению с предыдущими годами женщин, требующих освобождения своих родственников-мужчин, не обвиняли в уголовных преступлениях. Некоторые из этих демонстраций были более многочисленны, чем в предыдущие годы, тем не менее задержанных обычно обязывали выплатить административный штраф и быстро освобождали. Некоторым группам религиозных меньшинств было сложно удовлетворять строгим требованиям регистрации, установленных законом. Как и в прошлые годы протестантские группы с членами узбекской национальности сообщали, что они работают в условиях преследования и страха. Небольшое, но растущее число «подпольных» мечетей, те, которые допускались во времена Советского Союза, работали под пристальным наблюдением религиозных властей и служб безопасности.

     [3] В целом мирные отношения между религиями способствовали свободе вероисповедания; однако, христиане узбекского происхождения по-прежнему сталкивались с притеснениями. Это особенно касается лиц недавно принявших новую веру, а также тех, кто проживает в небольших общинах. Они часто сталкиваются с давлением со стороны соседей, семьи и работодателей. Хизб ут-Тахрир продолжала распространять антисемистские листовки, текст которых происходил из источников вне страны; однако эти взгляды не выражают чувств большинства населения страны.

     [4] Правительство США обсуждает вопросы свободы вероисповедания с Правительством Узбекистана в контексте своей общей политики в продвижении прав человека. Правительство США активно вовлечено в наблюдение за свободой вероисповедания и поддерживает контакты с правительством, религиозными лидерами и активистами по правам человека. Посольство также спонсировало образовательные программы по обмену, направленные на стимулирование религиозной терпимости и расширение свободы вероисповедания. Программы включают: 3-летнюю программу сотрудничества с Университетом Вашингтона по культурному и сравнительному религоведению, программу США по культурному и религиозному плюрализму в Узбекистане, а также группу общественных связей по теме: «Ислам в религиозно многообразной стране США».

Раздел 1. Религиозная демография 
     [5] Страна имеет общую площадь 447 тыс. 400 кв. км и население приблизительно 26 410 416 человек. Официальной статистики о проценте населения исповедующих различные религии нет, однако, по оценкам от 88% до 90% населения номинально мусульмане. Менее 10 процентов населения – православные русские; это процентное соотношение постоянно падает поскольку число этнических русских оставшихся в стране снижается. Растущее число последователей мусульманской и православной религий активно исповедуют свою религию. За пределами Ташкента верующие мусульмане теперь могут численно превосходить неверующих. С 1991 года, когда страна получила независимость от Советского Союза, произошло возрождение, в основном в Ферганской долине и южных областях страны, сунитского ислама и школы Ханафи, которые являются традиционными для этого региона. В течение десятилетий советской власти, большинство людей не исповедовали религию открыто; однако она оставалась важным культурным фактором в жизни многих, особенно мусульман. 

     [6] Оставшиеся 3 процента населения представляют собой небольшие общины корейских христиан, баптистов, римских католиков, лютеран, адвентистов седьмого дня, евангелистов и христиан пятидесятников, буддистов и последователей Бахаи и Харе Кришна. Кроме того, по оценкам, примерно от 15 до 20 тыс. ашкенази и бухарских евреев живут в стране в основном в крупных городах – Ташкент, Бухара, Самарканд. По крайней мере 80 000 иммигрировали в Израиль или США после независимости.

     [7] Закон запрещает обращение в свою веру, что ведет к сдерживанию деятельности иностранных миссионеров, особенно тех, кто хочет совершать богослужения среди мусульманского населения страны. На деле многие иностранные миссионеры игнорируют это ограничение. В стране нет значимого сообщества иммигрантов.

Раздел 2. Статус свободы вероисповедания 
Законодательная / Политическая основа 
     [8] Конституция предусматривает свободу вероисповедания и принцип разделения церкви и государства; однако, на деле правительство ограничивает эти права. Правительство является светским и в государстве отсутствует официальная религия. 

     [9] Хотя законы относятся ко всем религиозным конфессиям на равных основаниях, правительство поддерживает мусульманское наследие страны путем финансирования Исламского университета и субсидирования участия граждан в Хадже. Правительство поддерживает умеренный ислам путем контроля и финансирования Духовного управления мусульман (Муфтият), который в свою очередь контролирует мусульманскую иерархию, содержание проповедей имамов, а также количество и содержание публикуемых материалов по исламу. 

     [10] Закон «О свободе совести и релиозных организациях» от 1998 года требует регистрации всех религиозных групп и сообществ и предлагает строгие и обременительные критерии для их регистрации. Среди требований, закон, используя юридическое гражданство, ставит условием, что каждая группа должна предоставить список по крайней мере 100 граждан-членов в местные отделения Министерства юстиции. Это позволяет правительству запретить любую группу, просто найдя технические основания для отказа в прошении о регистрации. Это повлияло на ограничение деятельности тех мусульман , которые хотели молиться вне системы государственно-финансируемых мечетей. Для регистрации группы также должны указать в своем уставе действительный юридический адрес. Местные власти иногда отказывали в утверждении юридического адреса, с целью помешать регистрации религиозных групп. Министерство юстиции также цитировало это требование, давая объяснение решений местных властей. Ташкентская конгрегация Свидетелей Иеговы получила отказ в регистрации на этих основаниях. Некоторые группы, к примеру, Ташкентская международная церковь, неохотно инвестировали средства в покупку недвижимости без уверенности в том, что регистрация будет утверждена. Другие заявляют, что местные власти отказывают в утверждении адресов без достаточных оснований, потому что они (местные власти) выступают против существования христианских церквей с членами узбекской национальности. 

     [11] Число мечетей значительно увеличилось, приблизительно от 80, разрешенных еще при Союзе, но уменьшилось от числа более 4 000, открывшихся после обретения независимости и до момента введения в силу регистрационных процедур. Новые мечети, равно как и те, кторые были закрыты в начале 90-х продолжают сталкиваться с трудностями в получении регистрации.

     [12] Некоторые церкви подали заявление на регистрацию и им было отказано или они так и не получили официальный ответ, в этом числе Христианская церковь Великого Милосердия в Самарканде, Международная церковь в Ташкенте, Пресвитерианская церковь Мира в Нукусе, Объединенная церковь евангелистская христиан/баптистов в Ташкенте, Церковь полного Евангелия пятидесятников в Андижане, и Свидетели Иеговы. Некоторые церкви, в основном евангелистские церкви с членами узбекской национальности, не подают заявку на регистрацию, потому что они считают, что местные власти их не зарегистрируют . Другие группы, в том числе и малочисленные, заявили, что предпочитают не обращать на себя внимание властей, подавая заявку, которая с первого взгляда не соответствует законным требованиям. Также есть несколько групп, которые принципиально отказываются регистрироваться, потому что они ставят под вопрос право государства требовать регистрацию. 

     [13] По состоянию на 1 января правительство зарегистрировало 2 153 религиозных объединений и организаций, 1 965 из которых – мусульманские. Эти цифры показывают повышение на 34% со времени последнего доклада. 188 зарегистрированных групп религиозных меньшинств включают в себя: 61 корейскую христианскую, 36 русских православных, 22 пятидесятников ("Полное Евангелие"), 24 баптистских, 11 адвентистов седьмого дня, 7 еврейских, 6 бахаистких, 4 лютеранских, 4 "Новых Апостольских", 5 римских католических, 2 Свидетелей Иеговы, 2 группы понимания Кришны, 1 библейское общество, 1 храм Будды, 1 христианскую церковь «Голос Господа» и 1 армянскую апостольскую.

     [14] Постановление Кабинета Министров от 11 декабря 2003 года, отражающее новые требования по регистрации международных неправительственных организаций (ННО), может ограничить деятельность международный ННО, имеющих религиозную основу. Заявления правительственных чиновников, а также документы, распространяемые для ННО Министерством юстиции, указывают на то, что планируются новые требования, в частности, ограничение деятельности тех ННО, которые помимо благотворительной деятельности занимаются обращением в другую веру.

     [15] Закон «О свободе совести и религиозных организациях» предусматривает свободу поклонения Богу, свободу от религиозного преследования, разделение церкви и государства и право основывать школы и готовить духовенство; однако закон также серьезно ограничивает религиозную деятельность. Он ограничивает религиозные права, которые противоречат национальной безопасности, запрещает обращение в другую веру, запрещает религиозные предметы в общеобразовательных школах, налагает запреты на частное преподавание религиозных принципов и требует от религиозных групп получения лицензии на издание и распространение материалов. Статья 14 Закона запрещает ношение «культовых одеяний» в общественных местах всеми людьми, кроме тех, «кто служит в религиозных организациях». Эта неясная мера предосторожности кажется не была притворена в жизнь за период, охваченный в этом докладе.

     [16] Уголовный и Гражданский кодексы содержат жесткие наказания за нарушение закона о религии и других законов о религиозной деятельности. Запрещенные виды деятельности включают: организация нелегальных религиозных групп, убеждение других людей присоединиться к такой группе и привлечение молодежи в религиозную организацию без разрешения их родителей. Любая религиозная служба проводимая незарегистрированной религиозной группой является незаконной. Закон запрещает обучение религиозных служащих организациям, не имеющих зарегистрированного центра. Существует семь таких зарегистрированных групп.

     [17] Эти ограничения противоречат большинству международно-признанных стандартов свободы вероисповедания. Летом 2003 года группа экспертов, созванная Организацией по Безопасности и Сотрудничеству в Европе (ОБСЕ), Офисом Демократических Институтов и Прав Человека (ОДИПЧ), рассмотрела закон о религии, а также связанные с ним уголовные и гражданские законы, и вынесла заключение о том, что они нарушают международные нормы. ОБСЕ представила несколько рекомендаций, в числе которых – снятие запретов на обращение в другую веру и частное преподавание религии, а также исключение деятельности незарегистрированных религиозных организаций из числа уголовных преступлений. Правительство через Комитет по Религиозным Делам (КРД) согласилось рассмотреть рекомендации ОДИПЧ, но не предприняло никаких действий по введению законов до конца периода, охватываемого данным докладом.

Ограничения на свободу вероисповедания 
     [18] В течение периода, освещаемого в данном докладе существовали значительные государственные ограничения на свободу вероисповедания. Правительство, продолжая отказывать в регистрации некоторым религиозным организациям, лишило их законного права молиться Богу. Правительство ограничило многие религиозные обычаи и виды деятельности и принимало карательные меры к некоторым гражданам, потому что они соблюдали религиозные обычаи и занимались видами деятельности, которые нарушали регистрационные законы. Этнические русские, евреи и иностранцы обычно имеют большую свободу вероисповедания, чем традиционные мусульманские этнические группы, в частности этнические узбеки. Христианские церкви обычно допускаются если они не пытаются приобщить к своей вере этнических узбеков. Христиане, которые являются этническими узбеками часто скрывают свою веру и иногда не пытаются зарегистрировать свои организации. Христианские сообщества, состоящие из членов с различными этническими корнями часто сталкиваются с трудностями в регистрации или они несклонны включать в регистрационный список своих членов узбекской национальности, боясь вызвать официальное недовольство. 

     [19] Правительство в целях национальной безопасности проводило репрессивную кампанию против лиц, воспринимаемых как исламские экстремисты. В итоге создалась атмосфера страха, в которой молодые мусульмане, как они сами говорят, не чувствуют себя в безопасности, даже соблюдая основные религиозные обязанности, такие как молитва пять раз в день . Государственные работники, в частности учителя, обычно чувствуют себя менее свободными в выполнении своих религиозных обязанностей, чем независимые малые торговцы.

     [20] Уголовный кодекс формально различает «нелегальные» группы, т.е. те, которые не были зарегистрированы должным образом, и «запрещенные» группы, такие как Исламская политическая партия «Хизб-ут-Тахрир» и другие группы под общим названием «вахаббисты», которые полностью запрещены. Согласно кодексу, организация незаконной религиозной группы или возобновление деятельности такой группы (возможно после отказа в регистрации или указания расформировать) считается уголовным преступлением и наказывается до 5 лет тюрьмы. В добавок, кодекс предусматривает наказание до 3 лет лишения свободы за участие в такой группе. Также кодекс предусматривает наказание до 20 лет тюремного заключения (если преступление привело к трагическим последствиям) за «организацию и участие» в деятельности религиозных экстремистских, фундаменталистских, сепаратистских и других запрещенных групп. На деле, суды игнорируют теоретическое разграничение между незаконными и запрещенными группами и часто выносят приговор членам неодобряемых мусульманских групп по обоим статьям.

     [21] Поддерживая умеренный ислам, правительство в то же время относится нетерпимо к исламским группам, которые оно считает экстремистскими. Небольшому, но растущему числу неофициальных, независимых мечетей разрешено спокойно работать под наблюдением официальных имамов. По данным некоторых источников известно, что имамы зарегистрированных мечетей должны предоставлять списки тех лиц в своих сообществах, которые могут иметь склонность к экстремизму. Также отмечалось, что в некоторых районах махаллинские комитеты, и в редких случаях имамы, подвергались давлению для предоставления списков лиц, которые молятся каждый день. Наблюдатели заявляют, что это привело к тому, что некоторые имамы представляли имена благочестивых верующих, у которых не может быть экстремистских тенденций. По данным надежных источников известно, что председатели махаллинских комитетов говорили людям произносить свои ежеденевные молитвы тихо у себя дома, чтобы махалле не пришлось докладывать об их необычном религиозном рвении службам безопасности. Правительство контролирует содержание проповедей имамов, а также количество и содержание публикуемых материалов по исламу.

     [22] Правительство намерено предотвратить распространение Партии Исламского Возрождения (Хизб ут-Тахрир) – экстремистской организации, основанной в 1952 году в восточном Иерусалиме, управляемого Иорданией, со штаб-квартирой в Лондоне. Хотя Хизб ут-Тахрир утверждает, что она не привержена насилию, антисемитская и антизападная литература политической партии призывает сменить светские правительства, в том числе и в Узбекистане, на мировое исламское под названием Халифат.

     [23] Весной 2002, Президент Ислам Каримов, выступая по национальному телевидению, вновь подтвердил свое намерение искоренить Хизб ут-Тахрир. Вслед за террористическими атаками произошедшими с 28 марта по 1 апреля Президент Ислам Каримов вновь сделал акцент на угрозу, которую представляет собой Хизб-ут-Тахрир. Хотя правительство отступило от первоначальных заявлений о прямой связи Хизб-ут-Тахрир с атаками, Президент Каримов и другие члены правительства несколько раз повторяли свою точку зрения о том, что идеология группы порождает экстремизм и терроризм. Лица, обвиненные в участии в этой организации, что чаще всего предполагает не больше чем посещение одной из встреч или распространение запрещенных листовок Хизб ут-Тахрир, по-прежнему остаются под угрозой тюремного заключения сроком до 15 лет.

     [24] Правительство также намерено предотвращать развитие других экстремистских исламских организаций и других экстремистских форм ислама, которые оно относит к категории вахабизма. Кажется, власти подозревают в экстремизме тех мусульман, которые встречаются неофициально для того, чтобы молиться или изучать ислам. Люди обвиненные в вахабизме сталкиваются с преследованиями, начиная от потери работы до длительного тюремного заключения. 

     [25] Религиозным группам запрещено формировать политические партии и общественные движения. 

     [26] Жесткое отношение правительства к подозреваемым религиозным экстремистам в целом привело к сдерживанию выражения религиозного благочестия. Хотя многие молодые люди присутствуют на пятничных молитвах, почти никто из них не носит бороду. Невозможно сказать в какой степени это личный выбор, отражающий в целом светское общество или же это происходит потому, что правительство считает ношение бороды признаком экстремизма. 

     [27] У некоторых мечетей все еще есть трудности в регистрации. Мечеть Панжера в Навои пыталась безуспешно зарегистроваться в течение 6 лет, также, как и несколько мечетей на юге и востоке Ферганской долины. Источник финансирования этих мечетей неизвестен. По словам верующих, они представляли документы каждый год, но не получили ответа. Приблизительно 500 человек собирается в этой мечети на молитву в праздничные дни. В марте несколько десятков жителей Ахунбабаевского района Ферганы провели демонстрацию, протестуя против повторных отказов местных властей в регистрации деревенской мечети, финансируемой из местных источников. Эта мечеть - одна из шести в области, которым было отказано в регистрации. В апреле гражданский суд Ферганы проводил слушание по делу местного активиста, выступающего за регистрацию мечети, который утверждал, что районные власти незаконно задерживали рассмотрение заявления о регистрации мечети. После этого мечеть открыли.

     [28] Местные власти продолжили отказывать в регистрации евангелистским христианским сообществам, в частности тем, которые пытаются вовлекать в совершение богослужений этнических узбеков. Церковь Мира в Нукусе (Каракалпакстан), которая была лишена регистрации в 2000 году, не смогла перерегистрироваться, также как и церковь «Хушхабар» («Хорошие новости») в Гулистане, церковь Возрождения Троицы в Андижане и баптистская церковь в Газалкенте. Лидеры церквей сообщают, что власти приводят массу причин для отказа в их регистрации, начиная с претензий о ложных списках сообщества и заканчивая проблемами с удостоверением адресов и надлежащей сертификацией пожарной инспекцией. Прихожане протестантской религиозной конфессии в Чирчике (Ташкентская область) сообщили, что местное Министерство юстиции отвергло регистрационное заявление церкви из-за «грамматических ошибок». Во всех этих церквях есть члены узбекской национальности.

     [29] Международная церковь в Ташкенте – протестантская церковь одной конфессии, которая обслуживает исключительно международное сообщество Ташкента, не смогла получить регистрацию несмотря не несколько лет попыток. Министерство юстиции и Комитет по религиозным делам выразили желание помочь Международной церкви, но указали, что по закону 100 прихожан церкви должны быть гражданами страны. Члены Международной церкви регулярно беспрепятственно встречаются, но церковь продолжает испытывать трудности в аренде места для молитвы. В результате сообщество встречается в китайском ресторане. 

     [30] Баптистская церковь с Международным Советом церквей евангелических христиан/баптистов, религиозная конфессия, которая отказывается от регистрации из принципа, продолжает оставаться под давлением местных властей. По сообщениям прессы, пастора маленького баптистского религиозного братства в Ангрене вызвали в офис местного прокурора и попросили предоставить список прихожан церкви. Однако, когда в дело вмешалось посольство США вместе с репортером и представителями ташкентского отделения Международного совета церквей евангелистских христиан и баптистов, они не смогли получить подробности или контактную информацию пастора.

     [31] Свидетели Иеговы сосредоточили свои усилия на получении регистрации в Ташкенте. Власти города Ташкента отказались утвердить адрес места проведения молитв Свидетелей Иеговы. Из 11 церквей в стране, только 2 из них, в Чирчике и Нукусе, зарегистрированы. Многие в правительстве остаются подозрительными к Свидетелям Иеговы, рассматривая их как экстремистскую группу. Учебные документы МВД содержат Свидетелей Иеговы в списке угроз безопасности наряду с террористическими группами: Исламским движением Узбекистана (ИДУ) и Хизб-ут-Тахрир. Есть некоторые признаки возможного смягчения этого отношения, проиллюстрированные в октябре 2003 года решением пересмотреть обвинение Марата Мударисова. Однако, в целом местные власти и представители религиозных правящих кругов продолжают выражать опасения о миссионерской деятельности группы.

     [32] Любая религиозная служба, проводимая незарегистрированной религиозной организацией незаконна. Милиция время от времени прерывала встречи незарегистрированных евангелистских религиозных братств и задерживала их членов. 15 августа 2003 года власти арестовали пятерых мужчин и троих женщин – членов незарегистированной баптистской церкви в деревне Халкабад Наманганской области. Мужчины были приговорены к 10 дням тюремного заключения за участие в службе в частном доме. Как сообщают, их заставили заплатить 8 долларов (8 160 сум) на покрытие расходов их содержания в тюрьме. Женщины были оштрафованы на 7 долларов (6 770 сум). 24 августа 2003 года, милиция Нукуса совершила рейд (по сообщениям в четвертый раз) в Протестантскую церковь Мира и устроила допрос прихожан. Двое церковных лидеров были оштрафованы на 28 долларов (27 300 сум) в сентябре 2003 года за проведение нелегальных религиозных служб. Согласно сообщениям Форума 18, 7 сентября 2003 года милиция в Чирчике сорвала воскресную службу незарегистрированной Протестанской церкви Дружбы. В декабре 2003 года член Свидетелей Иеговы в городе Джума был задержан при проведении частного религиозного собрания. Несколько позже в тот же день он был доставлен в суд, признан виновным и был приговорен к трем дням тюрьмы. 9 марта милиция вмешалась в несанкционированную встречу протестантов, в которой участвовали граждане Узбекистана и южнокорейские миссионеры не проживающие в Ташкенте; граждане были оштрафованы. В другом случае, произошедшем 10 марта, суд по уголовным делам оштрафовал шесть членов протестантской церкви в Ташкенте за организацию несанкционированных религиозных встреч в частном доме.

     [33] В течение всего периода, охватываемого данным докладом, членов Свидетелей Иеговы арестовывали и оштрафовывали за нелегальное обучение религии и обращение в свою веру.

     [34] В мае 2002 года Комитет по религиозным делам (КРД) сообщил группе евангелистских пасторов, что им будет запрещено проповедовать на узбекском языке – на официальном национальном языке, который наиболее близок большинству мусульманского населения. Этот вопрос еще не полностью решен. Контроль над выпуском и распространением религиозной литературы был использован для ограничения распространения Библии на узбекском языке; однако КРД пошел на некоторые уступки по выпуску и распространению Библий на узбекском. 

     [35] Правительство требует, чтобы религиозная цензура одобряла всю религиозную литературу; однако на деле, некоторые другие государственные органы, связанные с религией имеют возможность ограничивать ту религиозную литературу, которую они не одобряют. КРД, в соответствии с законом, получил право публиковать, ввозить и распространять религиозную литературу исключительно зарегистрированным центральным офисам религиозных организаций. К настоящему времени зарегистрированы семь таких офисов: Библейское общество различных конфессий, два исламских центра, также русские православные, евангелические, баптистские и римско-католические офисы. Однако, правительство не одобряет, и иногда препятствует зарегистрированным центральным офисам выпускать или ввозить христианскую литературу на узбекском языке, хотя Библии на многих других языках доступны в книжных магазинах Ташкента. Религиозная литература, ввезенная незаконно подлежит конфискации и уничтожению. 

     [36] КРД время от времени выпускает обновленный список всей официально разрешенной литературы по исламу. Список содержит более 200 наименований. Книжным магазинам запрещено продавать литературу по исламу, которой нет в этом списке; однако, на деле исламские книжные магазины в Ташкенте продают десятки наименований литературы, не включенной в данный список, в том числе небольшое количество трудов на арабском языке, завезенных из-за границы. Литература более сомнительного содержания, если и доступна, не появляется на книжных полках. Обладание литературой, авторы которой считаются экстремистами, может привести к аресту и судебному преследованию. Листовки Хизб ут-Тахрир категорически запрещены. 

     [37] Баптисты, принадлежащие к незарегистрированному религиозному братству в Навои, заявили, что 27 сентября милиция конфисковала религиозные книги, которые церковь распространяла в передвижной библиотеке; члены братства были оштрафованы. По сообщениям прессы 14 февраля милиция в Каракалпакстане конфисковала религиозную литературу у церкви Свидетелей Иеговы в Нукусе. Свидетели Иеговы заявляют, что даже их зарегистрированные братства в Фергане и Чирчике не смогли импортировать религиозную литературу. 4 января в доме женщины-члена церкви Свидетелей Иеговы в Джизаке был произведен обыск и религиозная литература была конфискована. Милиция доставила ее в суд; однако после вмешательства местного адвоката обвинения с нее были вняты. Хотя обвинения с женщины были сняты, конфискованную религиозную литературу ей не вернули.

     [38] Хотя власти допускают существование многих христианских евангелистских групп, они проводят в жизнь запрет на обращение в другую веру. Правительство часто наблюдает за теми, кто открыто пытается обратить мусульман в христиан и преследует их. Свидетели Иеговы попали под пристальное наблюдение. В трех отдельных случаях за период, охваченный докладом, Свидетелям Иеговы выдвигали обвинения за обращения в свою веру и налагали взыскание административных штрафов. 20 декабря 2003 года два члена Свидетелей Иеговы в Карши были арестованы за проповедование от двери к двери. 23 января их дело было заслушено судьей по административным правонарушениям, который приказал обвинителям стороне рассмотреть это дело по статье 240 административного кодекса, которая налагает запрет на обращение в другую веру, а не по статье 241, которая касается вопросов религиозного обучения. Слушание этого дела не воозбновлялось.

     [39] В первые недели сразу после террористических актов в марте-апреле женщины-мусульманки сообщали, что чувствовали себя неловко одеваясь в хиджаб, особенно когда правоохранительные органы распространили фотографии одной якобы женщины-камикадзе, одетой в консервативную мусульманскую одежду. Администрация школ оказывала давление на студенток, заставляя их не носить хиджаб. После взрывов, по сообщениям из достоверных источников стало известно, что некоторые студентки были временно отчислены из Ташкентского педагогического института за ношение хиджаба.

     [40] Религиозное обучение разрешено в рамках ограниченных законом официально разрешенными религиозными школами и проверенными государством преподавателями. Закон не разрешает частное преподавание и предусматривает штрафы за нарушение. 10 медресе (в том числе 2 женских) обеспечивают среднее образование. Кроме того, Исламский институт предоставляет высшее религиозное образование. Программы в данных заведениях ориентированы на тех, кто в будущем станет имамами или религиозными преподавателями. Для студентов, которые просто интересуются исламом, нет официально разрешенного религиозного обучения. Растущее число имамов неофициально предлагают религиозное обучение; хотя формально это незаконно, местные власти вряд ли предпримут законные меры. Русская православная церковь управляет двумя монастырями (один женский и один мужской) и семинарией, а также через свои церкви предлагает обучение в воскресных школах. Представители других конфессий предлагают религиозное обучение в своих религиозных центрах.

     [41] Закон запрещает преподавать религиозные предметы в школах, проводить частные уроки по религиозным предметам и преподавание религии несовершеннолетним без разрешения родителей. 17 февраля Владимир Кушчевой, житель Самарканда и член церкви Свидетелей Иеговы, был приговорен к 3 годам исправительных работ за несанкционированное преподавание религии. Приговор Кушчевого был позже сокращен до 1 года условно. 27 ноября 2003 года пастор зарегистрированной баптистской церкви в Ургенче был оштрафован на сумму в 23 доллара США (22 000 сум) за якобы проведение религиозной работы среди детей без разрешения их родителей. Суд по административным правонарушениям установил, что детские летние лагеря и детские клубы заманивали детей в церковь без согласия родителей.

Нарушения свободы вероисповедания 
     [42] Правительство продолжало совершать многочисленные серьезные нарушения свободы вероисповедания. Кампания правительства против исламских экстремистских групп, начавшаяся в ранних 90-х вслед за усилиями правительства по поддержке ислама в постсоветском Узбекистане, вылилась в многочисленные серьезные нарушения прав человека в течение периода, охваченного данным докладом. Кампания была направлена на три типа мусульман: предполагаемые вахабисты, в том числе лица, обученные в медресе (духовных школах) за рубежом, а также последователи имама Абдували Мирзаева из Андижана, который исчез в 1995 году, и имама Абидхана Назарова из Ташкента, который по всеобщему убеждению уехал за границу, чтобы избежать ареста. Вторая группа включает лиц подозреваемых в участии в ташкентских взрывах 1999 года или вовлеченных в Исламское Движение Узбекистана (ИДУ), которое зародилось в Намангане и считается правительством США международной террористической организацией. Третья, самая многочисленная группа, включает в себя подозреваемых членов радикальной исламской политической партии Хизб-ут-Тахрир. Результатом кампании явились аресты многих праведных мусульман, которые не были экстремистами. Также результатом кампании явились заявления о сотнях, возможно тысячах людей, с которыми жестоко обращались и пытали; десятки этих заявлений подтвердились. 

     [43] Вслед за террористическими атаками в марте – начале апреля правительство арестовало несколько сот человек, подавляющее большинство которых определили как принадлежащих к Хизб-ут-Тахрир или различным вахаббистским организациям. Аресты были сделаны в целях национальной безопасности, но, как сообщают, при проведении своих операций милиция и службы безопасности полагались на список приблизительно 1 000 человек, которые были обвинены в экстремизме и впоследствии амнистированы. Правительство также арестовало родственников заключенных, находящихся в данный момент в тюрьмах по обвинениям в экстремизме. Большинство арестованных были отпущены после допроса. Приблизительно 150 – 200 человек остались в заключении, в том числе и известный в Кашкадарье имам, Рустам Кличиев. Некоторые достоверные источники заявили о пытках. Судебные процессы над первыми подозреваемыми террористами ожидаются позже в 2004 году.

     [44] Лица, арестованные в подозрении в экстремизме, часто сталкиваются с особо жестоким обращением по отношению к ним в заключении, включая пытки. В отличие от предыдущих годов, заявлений о смерти в результате избиений и пыток лиц, задержанных в связи с экстремистской деятельностью, не было. В марте Абдурахман Нарзуллаев – обвиненный экстремист, отбывающий 16-летний срок в каршинской тюрьме, скончался от легочной инфекции после того как власти тюрьмы якобы пытались прервать его голодную забастовку, силой заставляя его есть. Хотя точную информацию получить трудно, наблюдатели по правам человека и по другим вопросам утверждают, что заключенные часто умирают от болезней напрямую связанных с условиями их тюремного заключения. Не было никакого продолжения расследования смертей обвиненных членов Хизб-ут-Тахрир Орифа Эршанова (май 2003) и Мирзакомила Авазова (август 2002).

     [45] В июле и августе 2003 года международные наблюдатели присутствовали по крайней мере на двух судебных процессах якобы членов Хизб-ут-Тахрир, на которых свидетели и посудимые заявили, что их свидетельские показания были получены с помощью пыток. Ни в одном из случаев эти заявления не были расследованы председательствующим судьей. Все подсудимые были обвинены.

     [46] Было несколько достоверных заявлений, что власти в некоторых тюрьмах жестоко обращались с заключенными в связи с рядом демонстраций, произошедших во время месяца Рамадан. По сообщениям родственников заключенных и местных активистов по правам человека, более 100 заключенных, находящихся в тюрьме по обвинениям в экстремизме, устроили голодовки и другого рода протесты в октябре 2003 года, требуя, чтобы власти тюрьмы изменили расписание труда и принятия пищи в соответствии с постом Рамадан. Протесты начались в тюрьме Джаслык в Каракалпакстане, но распространились и на исправительные объекты в Карши, Заравшане и Навои. Как сообщают, в ответ на эти демонстрации несколько заключенных в Джаслыке были избиты, тогда как в Карши более 100 хиб-ут-тахрировских заключенных посадили в карцеры, где было отключено тепло и заставили спать на полу; по сообщениям, многие из них были избиты. Родственники узников в Навои сообщают, что заключенные, участвовавшие в акциях протеста были подвергнуты дополнительным репрессиям в начале марта и апреля. Среди тех, кто участвовал в этих тюремных демонстрациях был Адбурахман Нарзауллаев, чья смерть упомянута выше. 

     [47] 16 мая, как сообщают, Хуснуддин Назаров исчез по дороге на вечернюю молитвенную службу. Его семья утверждает, что Назарова задержали представители службы безопасности. Хуснуддин Назаров – старший сын имама Абидхана Назарова, влиятельной фигуры в Ташкенте, который был освобожден от исполнения своих обязанностей в мечети Тохтабай в 1995 году; он также исчез, ничего не сообщив своей семье. Последователи имама Назарова были главными объектами правительственных усилий покончить с экстремизмом.

     [48] Правительство не рассматривает репрессию лиц подозреваемых в экстремизме как вопрос свободы вероисповедания, а наоборот рассматривает это как действия против тех, кто хочет спровоцировать вооруженное сопротивление правительству. Однако власти особо подозрительны к тем, кто более набожен, чем это считается нормой, в том числе к частым посетителям мечетей, бородатым мужчинам и женщинам закрытым чадрой. Отчеты говорят о том, что представители правоохранительных структур и службы национальной безопасности активно наблюдают и докладывают о деятельности мечетей и их прихожан.

     [49] Сообщений об избиениях евангелистских христиан стало меньше чем в прошлые годы. Согласно заявлению Интернет-службы сообщений Форум 18, офицер Службы национальной безопасности (СНБ) в Хорезме пригласил двух членов незарегистрированной баптистской церкви и допросил их о финасировании церкви и связях с зарубежьем. Согласно Форуму 18, одного из мужчин вызванного для допроса, ударили несколько раз. Местные власти в Хорезме активно отрицали эти утверждения.

     [50] По оценкам достоверных источников 4 500 из приблизительно 5 000 – 5 500 политических заключенных – члены Хизб-ут-Тахрир. Трудно точно оценить количество лиц, арестованных по обвинениям в экстремизме. Большинство наблюдателей сходятся во мнении, что аресты продолжали сокращаться до конца 2003 года включительно. Однако в первые 2-3 месяца 2004 года произошло резкое увеличение арестов, особенно в Ташкенте и Ташкентской области. В целом число лиц, взятых под стражу оставалось намного ниже пикового уровня 1999 – 2001 годов. Аресты продолжались до мая включительно в связи террористическими атаками в марте-апреле; по оценкам 150 – 200 человек оставались под арестом в конце отчетного периода.

     [51] Как и в предыдущие годы большая часть лиц, взятых под стражу по обвинениям в экстремизме, были арестованы без достаточных оснований. Даже в случаях, когда лица действительно являлись членами Хизб-ут-Тахрир или других экстремистских организаций, власти зачастую не могли предоставить достоверных доказательств того, что лица совершили действия, за которые их арестовывают. Членов семей лиц, разыскиваемых в связи с исламской политической деятельностью, или уже заключенных в связи с этой деятельностью, часто преследуют или арестовывают. В некоторых случаях они сами бывают вовлечены в то, что правительство считает незаконной религиозной деятельностью, но во многих случаях вина родственников только в родстве с заключенными.

     [52] Женщин, требующих освобождения своих родственников-мужчин, заключенных по подозрению в исламском экстремизме продолжали арестовывать за участие или организацию демонстраций; однако в отличии от предыдущих лет никто не был осужден за эту деятельность. Большинство задержанных просто отвозили домой или выпускали через короткий промежуток времени, обязуя выплатить штраф. Были сообщения, что милиция настаивала или заставляла некоторых из этих женщин снять головные уборы. Хотя милиция обычно не арестовывала женщин просто за участие в подобного рода демонстрациях, многие отделения МВД имеют список женщин, участвовавших в протестах и задерживали многих из них для допросов вследствие взрывов в марте-апреле. Двадцать одна женщина из числа заключенных в тюрьму за религиозный экстремизм, многие из которых в прошлом участвовали в демонстрациях, была освобождена по амнистии 2003-2004 года.

     [53] Представители милиции в плановом порядке подбрасывали гражданам наркотики, оружие и религиозные листовки для оправдания их арестов. Согласно сообщениям активистов по правам человека, милиция арестовывала многих из тех, чья религиозная приверженность, иногда определяемая по их одежде или бородам, вызывала подозрения у служб безопасности. Согласно неподтвержденному сообщению службы новостей Форума 18, 5 июня милиция и секретная полиция посетили дом протестантки в Нукусе и предупредили, что если она не прекратит проповедовать христианство ей подбросят наркотики и приговорят к тюремному заключению.

     [54] Активисты по правам человека сообщали множество случаев, когда людей, обвиненных в экстремизме жестоко наказывали за отказ принять умеренное толкование ислама, представляемое имамами, посещавщими их тюрьмы. Также из достоверных источников стало известно, что заключенных, которые отказывались подписывать письма отречения от того, что власти считали религиозным экстремизмом, избивали и бросали в карцеры.

     [55] 8 августа 2003 года чирчикский городской суд добавил 3 года к приговору Талиба Хайдарова за нарушение тюремных правил. Хайдаров жаловался, что многие из приписываемых ему тюремных нарушений, используемых для продления его приговора, лживы, и что управляющий тюрьмы пытался заставить его написать письмо раскаяния. Хайдаров первоначально был заключен в тюрьму за неконституционную деятельность по статье 159, и за принадлежность к незаконной религиозной организации по статье 216. По условиям приговора, его должны были выпустить на свободу 17 июля 2003 года.

     [56] За период, охватываемый данным докладом, сообщений об арестах евангелистских христиан было меньше. Тем не менее подобные инциденты происходили: арест восьмерых баптистов в Намангане, которых держали в тюрьме в течение 10 дней и заставили выплатить 7 долларов (6 440 сум), и задержание двух лидеров протестантской церкви в Нукусе. Даже если их и не арестовывают, пасторы, которые проводят несанкционированные религиозные службы, подвергаются риску ареста, что может повлиять на их деятельность. Например, Бахтиер Туйчиев, пастор церкви Полного евангелия в Андижане продолжал сталкиваться с преследованием со стороны властей. Как сообщают, в январе представители местной службы безопасности предупредили мать Туйчиева, что если он не прекратит свою церковную деятельность, на него будет заведено дело за работу без регистрации.

     [57] Члены церкви Свидетелей Иеговы также были объектами милицейских допросов, обысков и административных штрафов. 28 и 30 июля 2003 года милиция допросила семью члена Свидетелей Иеговы в Ташкенте; 7 августа члена Свидетелей Иеговы обязали выплатить административный штраф на сумму в 27 долларов (27 000 сум) за проведение несанкционированной религиозной службы. Подобные административные наказания взимались с членов Свидетелей Иеговы в Ташкенте 5 и 31 марта. 1 августа 2003 года в течение трех часов СНБ допрашивала другого члена Свидетелей Иеговы в Ташкенте о количестве членов и деятельности церкви.

Принудительное обращение в другую религию 
     [58] Сообщений о принудительном обращении в чужую религию не было, в том числе и от небольшого числа граждан США, которые были похищены или нелегально вывезены из США, равно как и сообщений об отказе таким гражданам в разрешении снова вернуться в США.

Нападения со стороны террористических организаций

     [59] В течение периода, охватываемого данным докладом сообщений о нападениях со стороны террористических организаций, направленных на определенные религии не было.

Улучшения и позитивное развитие в отношении свободы вероисповедания 
     [60] В первой половине 2003 года, после многих лет запрета на его сочинения, правительство разрешило бывшему муфтию Мухаммад Содик Мухаммад Юсуфу опубликовать 3 тома (из намеченных 30) высказываний пропока Мухаммада (хадисы). Уважаемому в стране бывшему муфтию также разрешили вести популярную радиопрограмму по исламу и преподавать в Исламском университете. Мухаммад Юсуф разошелся с правительством во взглядах в 1993 году, настаивая на том, что попытки государства контролировать содержание ислама имели обратный успех и только способствовали развитию экстремизма. Он утверждал, что б ó льшие возможности для религиозного образования – это единственная надежда на то, что у людей будет правильное понимание ислама.

     [61] Власти разрешили снова открыться незарегистрированным мечетям по всей стране, как в городах, так и в деревнях. Кроме того, неофициальные имамы начали работать, в основном в сельской местности, под жестким присмотром религиозных властей. Некоторые из них предоставляют неофициальное религиозное обучение, которое формально незаконно, но все больше и больше допускается в некоторых областях. Вслед за взрывами 1999 года большинство таких мечетей было закрыто. Эти мечети, большинство из которых работало в подполье в Советский период, служили духовным нуждам людей, чего не могли сделать большие зарегистрированные мечети. Незарегистрированные мечети впервые начали заново открываться примерно в конце 2001 – начале 2002 года.

     [62] Вслед за мирными протестами в Ахунбабаевском районе Ферганской области гражданский суд в апреле вынес решение о том, что местные власти незаконно препятствовали регистрации деревенской мечети. Местные жители и общество активистов, которые годами выступали в защиту мечети, высказались об этом решении как о важном прецеденте.

     [63] 22 августа 2003 года Кабинет Министров выпустил декрет, который приравнял дипломы, выдаваемые медресе к другим дипломам, таким образом позволяя выпускникам этих заведений продолжить свое образование на университетском уровне.

     [64] 6 января Комитет по религиозным делам поднял квоты на путешествие в Саудовскую Аравию на паломнический хадж. До этого проправительственный совет выбирал паломников в процессе, который оценивался общественностью как коррумпированный.

     [65] В марте правительство амнистировало 704 политических заключенных, большинство из которых были обвинены в исламском экстремизме. Это последовало за амнистией 923 подобных заключенных в 2002-2003 году и 860 заключенных в конце 2001 года. 

     [66] 8 октября 2003 года Президиум Ташкентского городского суда по уголовным делам пересмотрел обвинение Марата Мударисова – члена незарегистрированного сообщества Свидетелей Иеговы в Ташкенте. В 2002 году Мударисов был приговорен к трем годам условно за разжигание религиозной ненависти.

     [67] Имамы зарегистрированных мечетей продолжают посещать тюрьмы, где они встретились с заключенными, обвиненными в экстремизме. Хотя эффект этих визитов был минимизирован тюремной администрацией (заключенные, которые спорили с имамами, по сообщениям, подвергались жесткому обращению), эти визиты сами по себе – долгожданный шаг. Имамы также встретились с амнистированными заключенными, обвиненными в экстремизме, по их возвращению домой. Раньше не предпринимались такие попытки убеждения подозреваемых экстремистов с помощью религиозного обучения. 

     [68] Хотя после террористических атак в марте-апреле некоторые женщины сообщали, что чувствуют себя неудобно, одевая консервативную мусульманскую одежду, в целом терпимость к ношению женщинами мусульманских головных уборов продолжала возрастать. За период, охватываемый данным докладом, чаще всего ношение хиджаба наблюдалось в старой части города Ташкента, в более религиозно консервативных областях Ферганской долины и в южных районах Кашкадарьинской и Сурхандарьинской областей. Сообщают также, что по крайней мере один университет начал процесс восстановления на учебу женщин, исключенных в 1997 и 1998 году за ношение хиджаба; однако эта тенденция была нарушена после сообщений о том, что после террористических взрывов в марте-апреле другой университет исключил некоторых женщин за ношение хиджаба. Комитет по религиозным делам заявил о том, что женщин не должны отчислять из образовательных учреждений на основании их религиозной одежды и активно помогал многим женщинам, которые были до этого отчислены, восстановиться в своих университетах. В течение периода, освещенного в данном докладе, на улице чаще можно было встретить женщин, носящих хиджаб, чем чадру. Пожилые люди, носящие халаты для совершения молитвы, перестали быть редкостью.

Раздел III . Социальные отношения 

     [69] Между различными религиозными обществами существуют дружественные отношения.

     [70] Нет никаких фактов дискриминации против открытого функционирования еврейских синагог; еврейское обучение, еврейские культурные события, и выпуски общественных газет проходят спокойно. Многие евреи эмигрировали в США и Израиль, но наиболее вероятно, что это произошло из-за мрачных экономических перспектив и родства со своими семьями за границей, нежели чем из-за антиеврейских настроений. Анти-семитские объявления подписанные Хизб ут-Тахрир распространялись по всей стране; однако эти взгляды не выражают чувств большинства населения.

     [71] Христианство обычно охотно допускается при условии, что они не занимаются активным обращением в свою религию. Были сообщения о дискриминации мусульман принявших христианскую веру. Трудности, с которыми сталкиваются евангелистские христианские церкви с членами узбекской национальности в своем составе, являются чаще всего отражением социального отношения. Правительство большей частью выразило беспокойство, что христианские евангелисты вызовут социальную напряженность, проводя миссионерскую деятельность среди узбеков, и попыталось провести четкую границу деятельности таких организаций.

Раздел IV. Политика Правительства США 

     [72] Правительство США обсуждает вопросы свободы вероисповедания с правительством Узбекистана как часть общей политики продвижения прав человека. Посольство США активно участвует в наблюдении за вопросами и проблемами свободы вероисповедания и поддерживает контакт с правительственными и религиозными лидерами и советниками по правам человека. Члены Конгресса и другие высокопоставленные чиновники законодательной и исполнительной властей встречались с узбекскими властями за рубежом и в стране за период, рассмотренный в данном докладе и выразили серьезную озабоченность правами человека, включая позицию США о свободе религиозного выражения.

     [73] Посол США и другие служащие Посольства встречались с местными религиозными лидерами, активистами по правам человека, и узбекскими властями для обсуждения определенных вопросов по правам человека и свободе вероисповедания. Официальные лица в Вашингтоне иногда встречались со служащими Посольства Узбекистана в США, чтобы выразить озабоченность США по поводу свободы вероисповедания. Официальные представители США ездили по стране и встречались с религиозными лидерами и группами, а также с правительственными служащими. Служащие посольства поддерживают регулярный контакт с КРД, религиозными лидерами и активистами по правам человека.

     [74] Когда посольство США получало информацию о трудностях, с которыми сталкиваются религиозные группы, оно вмешивалось в защиту их интересов, как например в случае церкви Адвентистов седьмого дня, церкви Великого милосердия в Самарканде, церкви Хушхаббар в Гулистане, католической церкви в Ургенче, церкви Свидетелей Иеговы в Ташкенте и Фергане, церкви пятидесятников в Андижане, Международной церкви одной конфессии и некоторых иностранных религиозных организаций, оказывающих финансовую поддержку. 
     [75] Официальные лица Посольства встретились со многими членами мусульманского духовенства и потребовали от правительства принять меры к представителям сил безопасности, виновным в смерти лиц, арестованных по подозрению в исламском экстремизме. Официальные лица Посольства постоянно убеждают правительство предоставить больше свободы вероисповедания, разрешить регистрацию большего числа мечетей. Официальные лица США в Вашингтоне и в Ташкенте поддержали правительство в пересмотре своих законов по религии, в частности по отмене запрета на обращение в свою веру, ослаблению ограничений на ввоз и публикацию религиозной литературы и снятию положений закона, запрещающих частное преподавание религии, что, по убеждению правительства США, является главным элементом предупреждения дальнейшего распространения экстремизма среди молодых мусульман.

     [76] США спонсирует образовательные программы по обмену, специально созданные для стимулирования религиозной толерантности и расширения свободы вероисповедания. Проект «Общественные связи» - программа, проводимая в сотрудничестве с АЙРЕКС, помогла местным исламским лидерам побывать в США и показала разнообразие религиозных обычаев в США. 3-летняя программа Сравнительного религоведения, спонсируемая посольством и управляемая Университетом Вашингтона предусматривает обмен экспертов и профессоров из пяти местных университетов. Одна из основных целей проекта – разработка учебной программы, которая воспитывает религиозную толерантность. Во всех этих программах основное положение заключается в том, что религиозная толерантность и политическая безопасность не конфликтуют, а являются взаимодополняющими целями.
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