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ONSOZ

Orta Asya’da Sovyetler Birligi’nin dagilmasinin ardindan toplumsal
tabanda yiikselen Islami uyamis talebi bolgeye c¢agdas Islami akimlarin
girmesini ve bu akimlarin etkiledigi Islamci orgiitler ve yapilanmalarin
gbzlenmeye  baslamasina  sebebiyet  vermistir.  Calismanin  ana
fenomenolojisi, ideoloji olarak Islamcilik kaynakli ortaya c¢ikan
kavramsallastirma iizerinden degerlendirilmistir. Orta Asya’da Islam’in
erken tarihi ve bolgenin Carlik Rusyasi tarafindan iggalinden Sovyetler
Birligi’nin dagilmasina kadar olan zaman diliminde toplumsal dinamizm
kaynagi olarak Islam’1in i¢inden gectigi siirec karsilastirmali tarih ydntemi ile
anlamlandirilmaya calisilmistir. Sovyetler Birligi’nin dagilmasinin ardindan
giiniimiize kadar olan siirecte Orta Asya devletleri ve toplumlariyla Islamci
ideolojiden beslenen orgiit ve yapilar arasindaki iligki ele alinmis ve giincel
durum sosyolojik perspektiflerle desteklenen uluslararasi iligkiler teorileri
cercevesinde analiz edilmistir. Calismada Orta Asya’da Islamciligin siyasal
alam etkileyen yonleri uluslararasi sistem, devlet, devlet-dig1 yapilar ve
toplum olmak iizere dort analiz diizeyi goz Oniinde bulundurularak ele
almmustir. Arastirma, Orta Asya’da ideoloji olarak Islamciligin; devletler,
devlet-dis1 orgiitler ve toplum arasindaki etkilesimi nasil sekillendirdigini
siyasi tarih anlatimi ve giincel uluslararasi iliskiler analizleri yardimiyla
ortaya koymustur.
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GIRIS

Sovyetler Birligi’nin dagilmasinin ardindan kurulan bagimsiz Orta Asya
cumhuriyetlerinde toplumsal kimlik tiim bolge icin ortak geleneksel deger
olan Islam merkezli olusmustur. Stalin déneminde hayata gegirilen
Milliyetler Politikas1 bolge icin ortak tarihsel Tiirk-Islam kimligi bilincini
yok etmeyi amaglamig, suni olarak olusturulmus cumhuriyetlerdeki hakim
etnik grup i¢in yeniden bir yiiceltici tarih yazimi yapilmistir. Boylece Orta
Asya cumhuriyetlerinin herbiri igin miinferit olarak s6z konusu etnisitelere
ait milliyetcilikler gerceklik kazanmis, toplumsal karsiliga kavusmustur.
Bolgedeki topluluklarin kimlik insalari tizerinde milliyetgilik etikili bir
faktor olsa da bu cografyadaki toplumsal dinamigin esas hareket noktasi
Islameilik eksenli goziikmektedir (Kona, 2003: s. 76-80).

Islamci ideolojinin ve dini érgiitlerin Orta Asya’da sosyolojik ve siyasal
yap1 lzerindeki etkisi giderek artan bir sekilde goriiniir hale gelmekte ve
onem kazanmaktadir. Islamci akimlarin ve orgiitlerin bolge {izerindeki
niifuzu, zengin bir tarihsel arka plandan beslenmektedir. Ayrica Islam
diinyasinin Bati medeniyeti karsisindaki geri kalmishigina bir tepki olarak
gelisen ¢agdas Islami akimlar da Orta Asya topluluklarinm ciddi bir bigimde
etkilemistir. SSCB’nin  dagimasmmin  ardindan  ortaya  ¢ikan
cumhuriyetlerdeki devlet baskanlariin komiinizm dénemi uygulamalarini
devam ettirmeleri ve giderek artan sekilde otoriterlesmeleri ve doniisiime
direnen kurumsal yapiya karst muhalif olanlarin susturulmasi, bu unsurlarin
Islami yapilanmalar igerisinde orgiitlenmelerine ve yer altma inmelerine
sebebiyet vermistir.

Orta Asya cumhuriyetlerindeki devlet bagkanlarinin dinin biitiinciilliigline
kars1 tavirlar1 Islamci faaliyetlerin izole bigimde yasanmasina uygun bir
ortam yaratmis, toplumsal kimligin yasanmasimin engellenemeyecegini
savunan bir¢ok akimin su veya bu sekilde etkiledigi yapilar bolge halki
arasinda hizla yayilmistir. Buna Orta Asya cografyasinin diinyadaki giincel
siyasi meselelerden izole konumu da eklenince bolge bahsi gegen akimlar ve
orgiitler i¢in s1ginak haline gelmistir (Shozimov vd 2011: s. 278).

Sovyetler Birligi’nin Orta Asya’nin siyasi smirlarim1  yeniden
diizenlemesinde Basmaci Hareketi’nin biiyiik etkisi olmustur. Dini niteligi
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on planda olan Basmaci Hareketi ve Cedit¢ilik, Sovyetler Birligi’ne Orta
Asya’yr kontrol altinda tutabilmenin yolunun bdlgedeki sinirlarin etnik
milliyetcilik temelinde yeniden c¢izilmesine ve Islam’in kontrol altina
almmasina bagli oldugu mesajin1 vermistir. Sovyetler Birligi, dini hayati
kontrol altinda tutabilmek amaciyla Orta Asya ve Kazakistan Miisliimanlar
Ruhani Idaresi’ni Ozbekistan Sovyet Sosyalist Cumhuriyet’nin baskenti
Taskent’te kurmustur (Kang, 2010: s. 36). 1940’lara gelene kadar Orta
Asya’da Islami entelektiiel kadro biiyiik bir kiyim yasamus, ibadethaneler
kapatilmig ve ateizm propagandasi hat safhaya ulasmisti. Buna ragmen
bolgedeki topluluklar Islam’1 ulusal kiiltiire ait bir unsur olarak gdrmeye
devam etmislerdir. Bu nedenle SSCB’nin dine bakisi ne kadar olumsuz olsa da
geleneksel Islam 6zel bir statiiye sahip olarak kurumsal anlamda var olmaya
devam etmistir (Kadir, 1996: s. 48-49).

Orta Asya Sovyetler Birligi’nin bir parcasi oldugu dénemde neredeyse
araliksiz siirdiiriilen ateizm ve materyalizm propagandasit ve dini yasanti
iizerinde uygulanan baskici politikalar belli bir 6l¢iiye kadar sonug vermistir.
Islami kaynaklara ve dini bilgilere erisim yillar boyunca engellenmis, bolge
halklar1 Islamiyet konusunda cahil birakilmistir. Bu durum SSCB’nin
dagilmasina kadar siirse de Orta Asya cumhuriyetleri bagimsiz devletler
olarak tarih sahnesine ¢iktiktan sonra giindelik hayatta korunan geleneksel
Islami degerler sz konusu devletlerin ulusal kimliklerinin insasi siirecinin
ayrilmaz bir parcgasi olarak karsimiza ¢ikmistir (Demirtepe, 2006).

Basmaci Hareketi ve Ceditciligin ardindan Orta Asya’nin islamcilik ve
Islamc1 akimlarla tekrardan tanigmasi ise Sovyetler Birligi’nin Afganistan’:
isgali ardindan baglatilan Afgan Cihadi ile olmustur. Afgan Cihadi sirasinda
ozellikle Ozbekistan ve Tacikistan Sovyet Sosyalist Cumhuriyetleri’nden
bir¢cok insan Pakistan medreselerinde egitim almak igin bu iilkeye gitmis,
cihatg1 Islami anlayisin hakim oldugu medreselerde egitim gormiislerdir
(Rashid, 2002: s. 44-45). 19. yiizy1l islamcilig1 ile Sovyet sonras1 donemde
bolgede tezahiir eden Islamcilik 6z bakimindan farkli olmasa da giiniimiiz
Islamciligr ideolojik baglamda degerlendirildiginde Sovyet deneyiminden
giiclii bicimde etkilenmistir (Yalginkaya, 1994: s. 203).

1991’in sonunda, SSCB’nin pargalanmasi soguk savasin sona ermesi ve
diinyadaki jeopolitik durumu derinden sarsan bir gelisme olarak ortaya
cikmistir (Kang, 2010: s. 64). Dini inancin, birey ve toplumlarin degisimini
tetiklemesine, sosyolojik kurumsal yapiy1 diizenlemesine ve tarihsel kiiltiirel
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degerlerin  toplum tarafindan igsellestirilmesine katki yapan rolii
diisiiniildiigiinde (Mardin, 1993: s. 91) Orta Asya’da tartismasiz hakim din
konumunda olan Islam’mn SSCB yonetimi altinda yasanan olumsuzluklar
yeniden diizenlemesi bolge halklari tarafindan beklenmis ve arzulanmistir.
Toplumsal tabanda yiikselen bu arzu Islam’in bdlge halklari icin ne denli
onemli bir unsur oldugunun somut kanit1 olarak degerlendirilebilir (Kona,
2003: s. 76-80).

Yeni kurulan bagimsiz Orta Asya cumhuriyetleri sinirlart igerisindeki
dini faaliyetleri Tiirkiye’de mevcut olan modeli 6rnek alarak Diyanet sleri
benzeri kurumlarla devlet tekelinde toplamaya calismis olsalar da her tiirden
diisiince ve yapilanma bdlgeye niifuz etmeye baslamustir. Ozbekistan ve
Tacikistan s6z konusu yapilanmalarin merkezi haline gelmis, 1993 yili
itibariyle dahi sayilar1 binlerle Slciilen ve devletin kontroliiniin disinda
faaliyet gosteren dini egitim kurumlar1 agilmistir (Haghayeghi, 1995: s. 159).

Tacikistan’da yasanan i¢ savag ve bolgedeki sehirlerin baskentlere olan
uzak konumu din iizerindeki devlet otoritesinin zayif kalmasina sebebiyet
vermis ve Islami radikalizm seviyesine varacak diizeyde Islamc1 ideolojiye
sahip yapilanmalar gdzlenmeye baslamistir. Islam’mn yeniden 6grenilmesi
siirecinde dini egitimin ve kaynaklarin artis1 SSCB doneminde dahi kiiltiirel
kimlik olarak inan¢ faktoriinii korumay1 basarmis olan Orta Asya’da dinin
toplumu harekete gecirici roliinde bagat unsur oldugunu ve bdlgedeki
topluluklarin dini akimlardan etkilenmeye meyilli yapisim1 ortaya
¢ikarmustir. Fergana Vadisi’nin ilerleyen siirecte her tiirlii Islami akimin
merkezi haline gelmesi bu tespiti dogrular nitelikte bir veridir (Demirtepe,
2006).

SSCB’nin dagilmasinin ardindan boélgede ilk olarak 6ne ¢ikan yapi,
agirlikli bigimde Tatar entelektiiellerinden olusan Sovyet Miisliimanlari
tarafindan Astrahan merkezli kurulmus olan ancak esas gliciine ve
orgiitlenmesine Tacikistan ve Ozbekistan’da kavusan uluslariistii Islamc1 bir
siyasal hareket olarak Islami Ronesans Partisi olmustur. Hizli drgiitlenmesi
ve ozellikle Tacikistan ve Ozbekistan’a muhalifleri de kapsayacak sekilde
toplumsal taban bulmasi yeni kurulan bagimsiz cumhuriyetlerdeki iktidarlar
endiselendirmis ve baskici tedbirler almalarina sebep olmustur (Zelkina,
1999: s. 360). Bu baglamda ozellikle 1992 yilinin Mayis aymda
Tacikistan’da patlak veren i¢ savasta komiinizm ardili iktidara karsi
liberallerin ve Islamcilarin ittifak yapmasi Ozbekistan devlet bagkani Islam



4 Komiinizm Sonrast Dénemde Orta Asya’da Islamcilik

Kerimov’u tedirgin etmis, iilkedeki Islami Ronesans Partisi dahil olmak
iizere tiim muhalif partiler 1993’{in sonunda yasaklanmustir.

Islamc1 hareketin tepe kadrolari Ozbekistan iktidarmin gergeklestirdigi
operasyonlardan kacip Tacikistan’a sigmmmiglar daha sonra da buradan
Afganistan ve Pakistan’a gec¢mislerdir. Buralardaki yeniden oOrgiitlenme
siirecinde Islami radikalizm bir yontem olarak séz konusu unsurlara niifuz
etmistir. Afganistan ve Tacikistan’da var olan silahli gruplarla yakin iliski
icerisine girilmesi siddetin Islamci amaglar1  gergeklestirmek igin
benimsenmesine sebep olmustur.

Taliban kuvvetleri 1997°de Afganistan’in baskenti Kabil’i ele gecirdikleri
zaman Orta Asya cumhuriyetlerindeki iktidarlar nezdinde Islamcilik devletin
varligina iliskin c¢ikarlarina tehdit olarak algilanmaya baslamistir. Bu
dénemde Ozbekistan’da Sovyetler Birligi’nden miras kalan ekonomik
sorunlar ve artan yolsuzluk halkin sirtina biiylik bir yiik bindirmekte ve
toplumu rahatsiz etmekteydi. Ozbekistan’da Islam Kerimov diktatorliigiine
kars1 tek gercek muhalif hareketi islamcilarin olusturmasi sebebiyle giineyde
yasanan gelismeler en ¢ok bu iilkeyi panige siiriiklemis, olas1 bir Islamci
ayaklanmaya kars1 baskici giivenlik tedbirleri en st diizeye c¢ikarilmistir.
Iste boylesi bir ortamda Ozbekistan Islami Hareketi’nin siddet iceren
eylemleri baslamis, ayrica Ortadogu’da Miisliiman Kardesler’in alternatifi
olarak umdugunu bulamayan Islami fundamentalist bir 6rgiit olan Hizb-ut
Tahrir tiim Orta Asya cografyasinda orgiitlenmeye baslamistir (Demirtepe,
2006).

Orta Asya’daki Ozbekistan Islami Hareketi ve Hizb-ut Tahrir gibi
orgiitlerin ortaya cikisinda ideolojik olarak Islamciligin etkisi biiyiiktiir.
Ozellikle Suudi Arabistan’in finanse ettigi Vahhabilik bolge Islamciligin
etkileyen akimlarin baginda gelmektedir. Bunun yanisira SSCB’nin
Afganistan’da miicahitlerce maglup edilmesi siddet kullanimini1 da igeren
Islami cihat yonteminin Islamcilar arasinda daha fazla benimsenmesine
sebep olmustur. Bolgede Islam devletlerinin kurulmasi arzusu 1996’da
Taliban’in Afganistan’in kontroliinii ele gecirmesiyle zirve noktasina
ulagmistir.

Orta Asya devletlerindeki yonetimlerce geleneksel Islami yasanti
disindaki her tiirlii Islami akim radikal Islamci olarak algillanms ve
baskilanmistir. Baskici politikalar s6z konusu akimlarin halk tarafindan daha
fazla ragbet goOrmesini saglamistir. Orta Asya devletlerine Sovyetler
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Birligi’nden miras kalan kurumsal yapi ve ekonomik az gelismislik ise
Islamc1  akimlarin  muhalefet malzemesi bulma konusunda sikinti
yasamamasinin i¢ etkenlerini olusturmustur (Kang, 2010: s. 90-92).

SSCB’nin dagilmasina miiteakip Namangan sehrinde kurulan Adalet
grubu Ozbekistan Islami Hareketi’nin 6nciiliidiir. Adalet grubu iiyeleri 1991
yilinda yerel yonetimlerde niifuz sahibi olmus, yolsuzlukla ve sug¢ ile
miicadele hareketi baglatmistir. Uygulamalariyla halk arasinda da tevecciih
goren Adalet, islam Kerimov’dan bagimsiz Ozbekistan’1 bir Islam devleti
olarak ilan etmesini talep etmis ve istekleri reddedilmistir. Daha sonra bu
grup Kerimov’un hedefi haline gelmis ve 1992 basinda Kerimov iktidar
Adalet Islami’yi yasaklamus, iiyeleri tutuklatilmistir. Kagmay1 basaran iiyeler
ise Tacikistan tlizerinden Afganistan’a gec¢misler, 1997°de sona eren
Tacikistan’daki i¢ savagin ardindan olusan ortamda ve Afganistan’in
kontroliiniin Taliban’in eline ge¢mesiyle arttirdiklar1 hareket kabiliyetiyle
Ozbekistan Islami Hareketi’nin kurulus zeminini hazirlamislardir (Amanov,
2002: s. 262-264).

Cuma Namangani ve Tahir Yoldasev, Ozbekistan Islami Hareketi’nin
kurulmasinda rolii olan en onemli iki isimdir. Cuma Namangani Afgan
Cihadi’na katilmig ve SSCB ordusu ile savasmig miicahitlerden birisidir.
Tahir Yoldasev ise Kerimov yonetiminden kagarak Tacikistan ve
Afganistan’da dini kimligiyle ve bu yonde faaliyetleriyle 6n plana ¢ikan
biridir. 2009’da Afganistan’da &ldiiriilmesine kadar Ozbekistan Islami
Hareketi’ne liderlik etmistir (Amanov, 2002: s. 263). Islami radikalizmin
siddet igeren yontemiyle Ozbekistan’da bir Islam devleti kurmak amaciyla
kurulan hareket ilk kez 1999’un Subat ayinda gergeklestirilen ve 16 kisinin
oliimiiyle sonuglanan Islam Kerimov’a suikast girisimi ile giindem olmustur.

Ozbekistan Islami Hareketi, 1999 ve 2000 yillart boyunca islamci
amaglarla Kirgizistan ve Ozbekistan’da  biiyiikk  6lgekli  eylemler
gerceklestirmistir. Amerika Birlesik Devletleri onciiliigiindeki kuvvetlerin
Taliban ydnetimini devirmesini miiteakiben, o donem El Kaide’nin Askeri
Islerden Sorumlu Baskan Yardimciligi pozisyonu gorevinde bulunan
hareketin liderlerinden Cuma Namangani Afganistan’in Kunduz bolgesinde
2001 yilmin Kasim ayinda yaganan catismalarda oldiiriilmiistiir. Cuma
Namangani’nin Afganistan’daki rolii Ozbekistan Islami Hareketi’nin ElI-
Kaide ve baglantili olarak Taliban gibi orgiitlerle iligkisini gdstermesi
acisindan 6nemlidir. Bu iliski Orta Asya devletlerindeki iktidarlar tarafindan
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hareketi toplum nezdinde itibarsizlagtirmak amaciyla siklikla bagvurulan bir
argliman olmustur (Kang, 2010: s. 67).

1990’larin ortalarindan itibaren Orta Asya’da faaliyetlerini artirarak
gosteren bir diger Islamci orgiit ise Hizb-ut Tahrir’dir. Ortadogu’da Urdiin
merkezli olarak kurulan Orgiitin - diinyanin  her yerinde iyeleri
bulunmaktadir. islami fundamentalist bir 6rgiit olan ve siddet kullanmayi
reddeden orgiitiin kurumsal merkezi Londra’dadir (Rashid, 2002: s. 118-
119). 1952 yilinda Takiyyiiddin en-Nebhani tarafindan Urdiin merkezli bir
siyasi parti olarak kurulmus Hizb-ut Tahrir modern siyasi partilerin biitiin
Ozelliklerini tasimaktadir. Bunun yanisira egitim faaliyetlerini birincil
onemde gdrmekte, hilafeti ve Islam devletini ancak ve ancak ve uzman bir
elit devrimci kadronun gergeklestirebilecegini savunmaktadir.

Onemli olanin Miisliiman bir cografyada Islam devletinin kurulmasi
oldugunu, hilafetin kurulacak bu devlette yeniden hayata gececegini ve
kiiresel olarak buradan yayilacagimi savunan Hizb-ut Tahrir’in toplumsal
taban destegi bulmasi esasen 1990’larda olmustur. 1995 yilinda Ortadogu’da
ongoriilen basarty1 yakalayamayan Urdiinlii kadrolarin Orta Asya’ya gelmesi
ve bolgedeki faaliyetleri sonucunda orgiit, Kirgizistan, Tacikistan ve
Kazakistan’da yayilmis, niifuzunu arttirmistir (Baran, 2004: s. 77). Hizb-ut
Tahrir de Ozbekistan Islami Hareketi gibi bir Islam devleti kurmay:
amacliyor olsa da siddete basvurma konusunda Ozbekistan Islami
Hareketi’nin radikalizmine sahip degildir. Siyasal iktidarmn ele
gecirilmesinde siddetin arag olarak kullanilmasina karsi tutumundan otiiri
Hizb-ut Tahrir Orta Asya topluluklar1 arasindan destek bulmustur
(Yemelianova, 2007: s. 87-88).

Orta Asya’daki islami fundamentalist ve radikal Islamci &rgiitlerin
faaliyetleri, bolgedeki devletler tarafindan giivenlik tehdidi olarak
algilanmis, bunlarla birlikte tim Islami akimlar da siyasal iktidarlar
tarafindan giivenliklestirilmistir. Ozellikle Fergana Vadisi’'nde sinirlari
kesisen Ozbekistan ve Kirgizistan iliskileri bu akimlara karsi izlenen
politikalar nedeniyle kimi zaman gerilse de bdlge devletleri ¢ogunlukla
Islami akimlara kars1 ortak ve miisamahasiz bir tavir sergileme konusunda
isbirligi igerisindedir (Soltan, 2001-2002: s. 186).

Orta Asya’da Islamci hareketlerin ve akimlarin genis taban destegi
bulmasinda bolgedeki topluluklarin SSCB déneminde Islam hakkinda cahil
birakilmis olmalarina ragmen tarihsel kiiltiirel dokular1 sebebiyle Islami



Fatih DEMIRCIOGLU 7

uyanis olarak adlandirilabilecek her tiirlii faaliyete meyilli olmalar1 6nemli
bir etkendir. Bir baska etken islamc1 akimlarin Sovyetler’in ardindan ortaya
c¢ikan serbestiyet ortaminda Suudi Arabistan ve Pakistan gibi finansor iilkeler
yardimiyla Orta Asya’ya dogru hizla yayilmis olmasidir. Ayrica Ortadogu,
Hint altkitas1 ve Afganistan’in yanisira Tiirkiye’den gelen Giilen Hareketi
gibi gruplar da bolgedeki topluluklar: fikri anlamda etkilemektedirler. Son
etken olarak ise Sovyetler Birligi’'nin miras1 olan kurumsal yapinin
yetersizligi ve ekonomik sorunlarin asilamayisinin yeni kurulan bagimsiz
devletleri dis lilkelere bagimli kilmasimin toplumsal muhalefette yarattig
rahatsizlik sayilabilir (Uulu, 2006: s. 66-67).

Islamcilik  bolgedeki devletler agisindan biiyiik bir tehdit olarak
algilandigindan otiirii Orta Asya’da siyasal iktidarlar Islami akimlarin niifuz
kazanmasinin engellenmesi i¢in bir¢ok Onleme bagvurmustur. Bu amagla
bolgedeki tiim iilkelerde Tiirkiye’deki Diyanet Isleri Baskanligi’na benzer
sekilde kendisine ait bir din idaresi kurumu olusturulup Islamiyet iizerinde
tam devlet kontroliinii tesis etmeye engel teskil edecek yasal zaafiyetler
giderilmeye calisilmigtir. Islamciligin tiim tiirlerine karsi miicadele Orta
Asya devletlerinin birincil politikalarindan biri olmus, halen siirdiiriilen bu
baskic1 tutum bolge toplumlar {izerinde ters etki yapmis ve yapmaya devam
etmektedir (Kang, 2010: s. 74-76).

Sovyetler Birligi’nin par¢alanmasinin ardindan ortaya g¢ikan bagimsiz
devletlerdeki eski komiinist iktidarlarin igerisine girdikleri ulus insast
siireclerinde Orta Asya toplumlarinin tarihsel islami karakteri ve Islami
akimlarin bolgedeki topluluklarin kimliklerini sekillendirmedeki giicii
yeterince dikkate almmamustir. Islami akimlarin ulus-devlet yapisim
zayiflatacagin1 diislinen siyasal iktidarlar Tiirkiye modelini benimseyerek
sekiiller bir tutum igerisinde olmuslardir. Kiiresel Olcekte ulus-devlet
yapisinin giderek gii¢ kaybetmesi ulusiistii islami akimlar igin Orta Asya’da
yayginlagmanin etkenlerinden biri olsa da Orta Asya cumhuriyetlerindeki
iktidarlarin asil endisesi ulus-devletin degil Sovyet ardili diizenin bozulmast
ve kendi otoritelerinin zayiflamasi olarak goziikkmektedir.

Orta Asya toplumlar1 acisindan Islam, bdlge devletlerinin bagimsiz ve
nevi sahsina miinhasir politikalar olusturmalarinda basat etkileyici unsurdur.
Siyasal iktidarin belirlenecegi se¢imlerde Rusya’nin onayini almaktan ziyade
toplumun istekleri ve ihtiyaglarinin dikkate alimmasi mevcut iktidarlarin
devam edebilmesinin tek kosuludur. Bu durum siyasal iktidarlar diizeyinde
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bir ikilem ortaya cikarmaktadir. Bir taraftan Islam ulusal kimligin
vazgecilmez bir pargasi olarak vurgulanirken, bir yandan da islamci
akimlarin etkisinden endise duyulmaktadir (Ar1, 1996: s. 27-44).

Tiim bu sayilanlar birlikte dikkate alindiginda islamci ideolojinin
ozellikle Ozbekistan, Kirgizistan ve Tacikistan olmak {izere Orta Asya
devletleri ve toplumlarinin gelecegini sekillendirecegi sdylenebilir. Bolge
devletlerinin baskic1 tutumlari Islamci bir ayaklanma igin zemin hazirlamaya
devam etmektedir (Kodaman ve Birsel, 2006: s. 437).



BIiRINCIi BOLUM

1. METODOLOJIK, KURAMSAL ve KAVRAMSAL
CERCEVE

1.1. METODOLOJIK CERCEVE

Orta Asya’da Sovyetler Birligi’nin dagilmasinin ardindan toplumsal
tabanda yiikselen Islami uyanis talebi bolgeye cagdas Islami akimlarin
girmesini ve bu akimlarin etkiledigi Islamci orgiitler ve yapilanmalarin
gozlenmeye baslamasina sebebiyet vermistir. Ayrica Orta Asya toplumlar
icin Islam, tarihsel kimligin miras1 ve yeni ulusal kimliklerin insasmnin
ayrilmaz bir unsuru olarak karsimiza ¢ikmaktadir. Tarihsel ve giincel
anlamda din-devlet iliskilerini etkilemis olan Islami akimlar ve Islamci
ideolojik argiimanlar bdlgedeki topluluklar1 derinden etkilemekte,
doniistiirmekte ve toplumsal dinamizmin kaynagi olmaktadir. Calismanin
ana fenomenolojisi ideoloji ve Islamci ekoller menseili ortaya cikan
kavramsallastirma iizerinden degerlendirilecektir. Orta Asya’da Islam’in
erken tarihi ve bolgenin Carlik Rusyasi tarafindan isgalinden Sovyetler
Birligi’nin dagilmasia kadar olan zaman diliminde toplumsal dinamizm
kaynagi olarak Islam’1in i¢inden gectigi siirec karsilastirmali tarih ydntemi ile
anlamlandirilmaya ¢aligilacaktir. Sovyetler Birligi’'nin dagilmasinin ardindan
giiniimiize kadar olan siiregte Orta Asya devletleri, toplumlari, Islami
ekollerden beslenen oOrgiit ve yapilar arasindaki iligki ele alinacak ve giincel
durum uluslararasi iligkiler teorileri gergevesinde analiz edilecektir.

1.1.1. Arastirmanin Problemi

Giiniimiizde Islam; devletler, devlet-dis1 aktorler ve toplumlar agisindan
uluslararasi iligkileri etkileyen temel dinamiklerden biri haline gelmistir.
Islamciligin etkiledigi orgiitler, gogunlugu Miisliiman olan devletlerde siyasi
amaglar gitmekte ve toplumsal hareketlerin ortaya ¢ikmasina sebep
olmaktadir. Devletler ise bu hareketleri kontrol altinda tutmaya ¢abalamakta
ancak bir yandan da toplumsal talepler dogrultusunda islam’1 kimligin bir
unsuru olarak ulus-devlet mekanizmasina dahil etmek istemektedirler.
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Islamc1 hareketler ve orgiitlerin ulus-devletler ve toplumla olan iliskileri
bazen ekonomik gelismemislik ve demokrasi talebi gibi i¢sel faktorlerden
kimi zaman ise bilyiik giliglerin ¢ikarlar1 gibi digsal faktorlerden beslenen bir
miicadele alani olarak karsimiza ¢ikmaktadir. Bu miicadele Arap Bahari
siirecinde goriildiigii gibi yalnizca Islam’in dogdugu yer olan Orta Dogu’da
degil tiim Islam cografyasinda kendini gostermektedir. Ozellikle Sovyetler
Birligi’nin dagilmasindan sonra ortaya ¢ikan bagimsiz devletlerin statiikocu
ve Sovyet mirasim1 sahiplenen tavri bdlgedeki topluluklarin tarihsel Islami
kimlikleri ve SSCB sonras1 Islami uyanis talepleriyle catismaktadir. Ayrica
Orta Dogu’dan ve Hint alt-kitasindan gelen Islami akimlar, islamciligin tiim
tiirlerinin Islami &rgiitler ve yapilar araciligiyla bolgede aktif olarak faaliyet
gostermesine sebebiyet vermektedir.

Islam’mn toplumlar iizerindeki déniistiiriicii ve harekete gecirici giicii
gliniimiize ait olmayan tarihsel bir olgu olsa da konunun Uluslararasi
Iliskiler Disiplini igerisinde gereken seviyede islenmemis olmasi cagdas
I[slami akimlarin bu baglamda degerlendirilmesinin 6nemini ortaya
koymaktadir. Orneklem olarak Orta Asya gerek tarihsel olarak gerekse
giincel durumda Islami akimlarin siirekli etkisinde kalan ve Sovyetler Birligi
deneyimi yasamis Miisliiman toplumuyla Islami uyanis talebinin en fazla
gbze carptigl cografyalardan biridir.

Calismada Orta Asya’da Islamciligin siyasal alani etkileyen yonleri
uluslararas: sistem, devlet, devlet-dis1 yapilar ve toplum olmak iizere dort
analiz diizeyi goz Oniinde bulundurularak ele alinacaktir. Bolgede fiilen
mevcut olan Islamci hareketlerin ve akimlarin bahsi gecen analiz birimlerini
ne sekilde etkiledikleri ve bunun sonucunda birimler arasinda ortaya ¢ikan
etkilesimlerin niteliginin nasil oldugu ¢aligmanin ana problemidir. Problemin
etraflica analiz edilebilmesi i¢in ihtiya¢ duyulan kavramlar muhtelif birgok
kavramsallastirma &rnegi olmasina ragmen Uluslararast Iliskiler Disiplini
baglaminda biitlinciil bir sekilde ele alinmamistir. Bu agidan Orta Asya
orneginde siyasal alam ilgilendiren Islamcilik iizerinde tarihsel ve giincel
olarak etkili olan kavramsal ¢ergevenin yerli yerince tesis edilmesi ise
caligmanin ikincil problematigi olacaktir.

1.1.2. Arastirmanin Amaci

Arastirmanin temel amac1 “Orta Asya’da bir ideoloji olarak Islamcilik;
devletler, devlet-disi orgiitler/yaptlanmalar ve toplumlar ile bunlarin
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birbirleriyle olan iliskilerini nasil etkilemektedir?” sorusuna siyasi tarih
anlatimi ve giincel uluslararasi iligkiler analizleri yardimiyla, karma bir
kuramsal metodoloji kullanarak cevap aramaktir. Orta Asya’da Islam’in
tarihini anlatirken es zamanli olarak farkli cografyalarda yasanan tikel
olaylarin da gbz oOniinde bulundurulmasi amaciyla karsilagtirmali tarih
yontemi benimsenmistir. SSCB’nin dagilmasinin ardindan giliniimiize kadar
olan zaman dilimi ise ideoloji kavramimin tarihsel tanimlamalariyla
Uluslararas1  Iliskiler teorilerinden Insacilik sentezlenerek analizler
yapilacaktir. Uluslararas: Iliskiler’in hakim teorilerinin Islam gibi diisiinsel
etkenlere mesafeli durusu teorik g¢erceve tercihini yaparken etkili olan
faktorlerden birisi olmustur.

Islam’in siyasal ve toplumsal alam ilgilendiren kavramlarinin calisma
baglaminda uluslararas1 iligkiler acisindan biitiinliiklii bigimde ortaya
konulmas1 ¢aligmanin diger bir amacidir. Bu acidan Islameci ideolojiyi ve
bununla iligkili yapilar1 dogrudan veya dolayli olarak etkileyen diisiinsel
ekoller, bunlarin teorisyenleri ve aragsallagtirdiklar1 kavramlar, bu
calismayla birlikte ilerde yapilacak aragtirmalara 1sik tutmasi amaciyla
incelenecektir. Islamciliga dair mevcut c¢aligmalarm bircogu Orta Dogu
bolgesini anlamaya yonelik oldugu i¢in bu ideolojinin Orta Asya Ol¢egine
taginmak suretiyle kiiresel olcekte ve genis kapsamli etkisini anlayabilmek
icin boyle bir ¢aba zaruri goriilmiistiir. Ayrica c¢alismada yeni-gelenekgi
olarak siniflandirdigimiz akimlarin siyasal alanla olan iligkisinin aragtirma
konusu edilmesi fundamentalist ve radikal akimlara gore c¢ok simirhdir.
Calisma bahsi gecen eksikligi de gidermek amacini tagimaktadir.

1.1.3. Arastirmanin Varsayimlari

Islam’in devletle olan iliskisi 6zellikle Emeviler’den bu yana ¢ok dnemli
olagelmistir. Emeviler déneminde ayrica islam’da kelam ekolleri ortaya
cikmis, bu ekoller siyasetin seyrini dolayli olarak etkilemeye baglamistir. Bu
tarihten sonra kurulan tiim islam devletlerinde Islami akimlar siyasal iktidar:
etkilemis veya etkisinde kalarak degisime ugramistir.

Osmanli Imparatorlugu ¢okiis dénemine girdiginde modern Islami
akimlar ¢okiisii durdurmak niyetiyle ortaya ¢ikmislardir. Osmanl
Imparatorlugu’nun parcalanmasi ve hilafetin kaldirilmas1 neticesinde
Islamcilik &zellikle Orta Dogu’da milliyetgilik potasinda hayatta kalmaya
caligmistir. Orta Dogu’nun somiirge sonrast deneyiminde milliyetci karakter
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1967 ve 1973 savaslarinda Arap devletleri Israil tarafindan maglup edilene
kadar giiclii olmustur. Bu tarihten sonra Islamcilik milliyetcilikten ayrilmus,
[ran islam Devrimi ve Afgan Cihad ile birlikte fundamentalist ve radikal bir
gorilintli almaya baslamistir.

Sovyet deneyimi yasayan Orta Asya’da ise Islam tarihsel olarak bélgenin
en kadim dokusudur. Orta Asya Miislimanlart Rus isgali dncesinde,
sonrasinda ve Sovyetler Birligi’'nin ilk yillarinda Ceditcilik ve Basmaci
Hareketi olmak {izere iki onemli Islami uyanis hamlesi yapmis fakat basari
saglayamamuslardir. 1940’lara gelindiginde Orta Asya’da Islam tamamen
yasaklanmis, diisiiniirleri katledilmis ve ateizm propagandasi hat safhaya
ulagmugtir.

Sovyetler Birligi’nin son doneminde ve dagilmasinin ardindan Suudi
Arabistan ve Pakistan mengeili diisiinsel ekoller bu cografyaya niifuz
etmisler, Islam’m yeniden &grenilme siirecinin baskin karakteristigini
radikalizm olusturmustur. Ayrica Tiirkiye iizerinden yeni-gelenekei
Islamcilar ve Urdiin’den gelen Hizb-ut Tahrir fundamentalizmi bolgeye
niifuz etmistir.

Orta Asya toplumlar1 islam’1 kimliklerinin ayrilmaz bir parcasi olarak
kabul etmektedirler. Ancak bolge topluluklarini etkileyen bircok Islami akim
mevcuttur. Bu durum hem sosyolojik olarak farkli bakis agilarinin ortaya
c¢ikmasimma hem de devletler diizeyinde endiseye sebep olmaktadir. Orta
Asya’nin bagimsiz devletleri Sovyet diizenini korumak isteyen otoriter
iktidarlarin elindedir. Komiinizmin olumsuzluklarin1 yasayan ve Bati’nin
kapitalizmine mesafeli olan toplumsal muhalefet bu sebeple Islamcilik
igerisinde odaklanmaktadir.

Orta Asya’da Sovyet doneminde olusturulan yapay etnik kimliklere ait
ulusal biling SSCB’nin dagilmasimin ardindan gelistirilen ulus insasi
siirecinde her ne kadar gergeklik kazanmis olsa da bolgedeki toplumlar i¢in
kimligin ana unsuru halen Islam’dir. Orta Asya devletlerindeki iktidarlarin
toplumsal talepleri gormezden gelmeleri ve dini devlet tekeline alma cabalar
orta vadede miimkiin géziikkmemektedir. Bolge, Arap Bahar1 benzeri fakat
Islamci taleplerin daha yogun olacag toplumsal ayaklanmalara gebedir zira
bolgede gegici demokratiklesme Onlemleri alinmakta fakat bunlar igsel
ideolojik talepleri ¢6zme konusunda yetersiz kalmaktadir.
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1.1.4. Arastirmanin Yontem ve Smirhhklar:

Bu arastirmanin yontemi; kuramsal olarak ortaya konulan ideoloji ve bir
ideoloji olarak Islamcilifm, insac1 teorinin kavramsallastirmalariyla
birlestirilmesi sonucunda somutlasan cer¢evenin c¢alismanin O6rneklemine
uygulanmasi seklindedir. Ayrica Sovyetler Birligi dagilana kadar olan
siirecte Orta Asya’da Islam’mn gelisimi karsilastirmali tarih yontemi
kullanilarak incelenecektir.

Konu arastirilirken Orta Asya ile ilgili Tiirkge, ingilizce ve Rusca dilinde
yazilmis kitaplar, lisansiistii tezler, ulusal ve wuluslararas1 dergilerde
yaymlanmis makaleler ve internet kaynaklarinin yanisira temel uluslararasi
iligkiler teorileri literatiirii ile ideoloji kavramiyla iliskili tarihsel/sosyolojik
caligmalardan faydalanilmstir.

Caligmanin ~ zamansal  simrhiligt  esasen  Sovyetler  Birligi’nin
dagilmasindan giinliimiize kadar olan siirectir. Yine de gelismelerin tarihsel
arka planini1 anlamlandirabilmek amaciyla islam’n Orta Asya’da yayilmaya
basgladig1 donemden baslayarak Sovyetler Birligi’nin dagilmasina kadar olan
donem arastirmanin ikinci boliimiinde siyasi tarih anlatimi olarak ele
almmistir.  Aragtirmanin cografi sinirlilign  ise Sovyetler Birligi’nin
parcalanmasindan sonra ortaya ¢ikan bes cumhuriyetin ortak varlik sahasi
olan Orta Asya’dir.

1.1.5. Arastirmanin Hipotezi

Komiinizm sonras1 donemde Orta Asya devletlerinde yasayan halklarda
Islami fundamentalizm, Islami radikalizm ve yeni-gelenek¢i olmak iizere ii¢
bi¢imiyle ve bunlarla iliskili yapilanmalarla kendini gdsteren Islamcilik
yiikselen bir ideolojidir.

Sovyetler Birligi’nin kurumsal miras1 {izerine insa edilen Orta Asya
devletlerinin baski rejimleri altinda Islamcilik; birey-toplum, toplum-devlet
ve uluslararas1 iliskiler boyutuyla bdlgede yasanan politik gelismelerin
baslica itici gli¢lerinden biri niteligindedir.

Orta Asya devletlerindeki rejimlerin mesruiyet aract olarak Islam’1 resmi
kurumlar kanaliyla devlet tekelinde tutma g¢abalari iktidar1 ele gecirmeyi
amaglayan Islamc1 yapilanmalar1 marjinallestirmektedir.
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1.2. KURAMSAL CERCEVE

1.2.1. Bolsevik Devrimine Kadar Olan Dénem ve Sovyetler Birligi
Zamaninda Orta Asya’da Islam Icin Karsilastirmal Yontem

Karsilagtirmali Tarih, cografya ve zaman bakimindan birbirinden farkli
veya birbirinden etkilenme derecesi kuvvetli iki ya da daha fazla unsurun
karsilastirilmasidir. Siyasal varliklar, uygarliklar, toplumlar, kurumlar, din
ve ideolojiler vb. her sey s6z konusu unsurlara dahildir (Yalansiz, 2009:
s. 493). Bahsedilen unsurlarin etkisinde gelisen olaylarin diizenli incelenmesi
anlamina gelen bu yontem ayrintili karsilastirma ve inceleme i¢in oncelikle
bircok verinin toplanmasini, sonra da benzerliklerin ve farkliliklarin
karsilastirma eksenli tanimlanmasini 6ngoriir (Bloch, 1985: s. 20-49). Bu
yolla Kkarsilastirmali tarih yoOntemi geg¢mis donemlerin sartlarini, fikir
akimlarin1 ve bugline yansimalarini tespit etmeyi kolaylastirir. Tarih
anlatiminda karsilagtirmanin olmamasi arastirmaciyr onceden belirlenmis
perspektiflere mahkim ederek gerceklikten uzaklastirir.

Kargilagtirmali tarihin birincil hedefi yalnizca tek bir toplumun veya
devletin yine tek bir dille sinirlanmis tarih anlatiminin eksiklerini kiiresel bir
bakigla eszamanli olarak tamamlamaktir. Bu hedefin gergeklesmesi igin
arastirmacinin farkl dillerde yazilmis eserlerden ve ayri cografyalarda
yetismis arastirmacilarin eserlerine bagvurmasi sarttir.

I[slam diinyas: icin karsilastirmali tarih yontemi kullanilarak ortaya
cikarilan eserlerin en bilineni siiphesiz ki Islam devletleri ve toplumlar,
batinin ve dogunun islam algisinin, islam’1 benimsemis gocebe ve yerlesik
halklarin 6zelliklerinin ve daha bir¢ok hususun karsilastirmali olarak
incelendigi Ibni Haldun’un Mukaddime’sidir (Arslan, 2009). Islam
Hukuku’nun  karsilastirilmasi  alaninda  Debusi, Hint kiiltiiriiniin
incelenmesinde Biruni ve Farabi (Bilhan, 1992: s. 113-115), dogu ve bati
tarihciligi konusunda ibnii’l Esir (Ibnii’l Esir, 2016) karsilastirmali tarihi
kullanan ve Islam diinyasinda yetismis diger isimlerdir. Ayrica Katip Celebi,
Islam cografyas1 ve Hiristiyan diinyada gelisen felsefi akimlar1 ve pozitif
bilimleri (Ulken, 1991: s. 183), Ahmet Cevdet Pasa ise askeri agidan
Osmanli Imparatorlugu ve Avrupali devletleri (Ahmet Cevdet Pasa, 1994: s. 46)
kargilagtirmali tarih yontemi ile incelemislerdir. Fuad Kopriilii de Bizans ve
Osmanli’daki kurumlart incelerken Kkarsilastirmali yontemi kullanmustir
(Kopriilii, 2014). Giiniimiize yaklastikga Halil inalcik ve flber Ortayli gibi
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tarihgilerin de eserlerinde bu yonteme basvurduklari gozlenmektedir
(Inalcik, 1996; Inalcik, 2019; Ortayli, 2008; Ortayl1, 2018).

Caligmanin ikinci boliimiinde Bolsevik Devrimi’ne kadar olan siireg ile
devrimin ardindan gelen Sovyetler Birligi doneminde Orta Asya siyasi tarihi
ve Islam ile olan iliskisi karsilastirmali tarih ydntemi kullanilarak
incelenecektir. Bu baglamda bolgedeki siyasal varlik olarak hanliklar ve
devletlerin, sosyolojik olarak bdlge halklarinin ve idari yonden kurumlarin
Islam ile olan iliskisi karsilastirilarak degerlendirilecektir.

1.2.2. Uluslararas: iliskiler’de Islam’in Kuramsallastirilmasina
Engel Olan Etkenler

Sovyet sonrast donemde Orta Asya’da Islam’mn etkilerini ele alirken,
uluslararas1  iliskilerde  Islam’in  olmasi  gerekenden daha az
kuramsallagtirilmis olmasinin nedenlerini anlamak gerekmektedir. So6z
konusu kuramsallastirma ihmalinin ii¢ sebebi bu baslik altinda tartigilacaktir.

Birinci sebep, ¢esitli nedenlerle uluslararasi iligkilerin aragtirma konulari
ve gilindemlerinin ampirik (gorgiil) etkenlere odaklanlanmig teoriler
ckseninde gelisen bir disiplin olmasi sebebiyle genelde din ve Ozelde
Islam’in disiplinin 6n siralarinda yer alan bir inceleme alani olmamasi ve
buna bagli olarak var olan teorilerde ona gereken Onemin verilmemis
olmasidir.

Ikincisi, uluslararasi iliskiler dgrencilerinin arastirma konusu olarak daha
onceden kabul gormiis glindemlere yonelmeleri; din fenomeninin
uluslararast iligkiler ve diger sosyal bilim disiplinlerindeki gii¢lii sekiiler
egilimden kaynaklanan 6nyargilar nedeniyle ¢ok az ilgi gérmesidir.

Uciincii neden ise hali hazirda var olan uluslararasi iliskiler teorilerinin
diisiinsel etkenlere dair yeterli agiklama ve kavramsallastirma sunamamis
olmalaridir. Bahsi gecen sebeplerin hepsi uluslararas: iliskilerde Islam’in
yeterince kuramsallastirillamamasina katkida bulunmus olsa da, tglinci
sebep diger iki sebebin unsurlarini da biinyesinde barindiran daha kapsamli
bir sorun olarak karsimiza ¢ikmaktadir.
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1.2.2.1. Ampirik Iskalama

Islam diinyas, tarihsel siiregte ve gesitli nedenlerle uluslararas iliskilerin
geleneksel arastirma programinin disinda kalmustir. Uluslararas: iliskiler bir
disiplin olarak ortaya ¢iktiginda Avrupa merkezli bir diinya diizeni
benimsemistir. Bu diizenin unsurlar1 Westfalyan devlet sistemi, Avrupa
siyasi tarihi ve Bati’da gelisen uluslararas1 hukuk olmustur. islam diinyasi,
Hiristiyanlik ile arasindaki ylizyillardir siiregelen catismalarla Avrupa
merkezli sistemin i¢ine zaten girmis olsa da geleneksel olarak bu diizenin bir
parcasi olarak goriilmiiyordu (Lewis, 2003). Hedley Bull, Bati diinyas1 i¢in
“uluslararasi1 toplumun disinda kalanlar” ve Islam diinyas: igin ise “Dar-iil
Harb ve Dar-iil islam” seklinde karsilikli bir dislayici tutumun oldugunu
belirtmektedir (Bull, 1976: s. 101-116). Martin Wight, bu karsilikli dislayici
tutumun nedeninin Bat1 agisindan Avrupa evrenselciligi ve Islam diinyasinin
sundugu sekliyle alternatif diinya goriislerinin kabul edilemez bulunmasi
oldugunu 6ne siirmekte ve Bat1 medeniyetinin sahip oldugu bu bakig agisinin
siyasete de yansidigini ifade etmektedir (Wight, 1996: s. 84).

Ulus-devlet sistemi diinya niifusunun neredeyse tamamini kapsayan
kiiresel cografyanin biiyiik kisminda gegerli kilinmis olsa da devlet kavrami
ve uluslararasi iligkiler disiplini igerisindeki kuramsallagtirmanin biiyiik
giicler eksenli degerlendirilmesi sonucunda modern uluslararasi iliskilerde de
Islam diinyasinin dislanmasi devam etmistir. Birinci Diinya Savasi’nin
sonundan ikinci Diinya Savasi’nin sonuna kadar tiim Miisliiman diinyas1 su
ya da bu sekilde Avrupali devletlerin etkisi altinda kalmistir (Lewis, 2003:
s. 60-61). Kolonizasyondan sonrasi doneme gelindiginde ve bagimsiz
“Miisliiman” devletlerin sayis1 arttiginda da islam diinyasina verilen énemin
“ikincilligi’nde bir degisiklik olmamustir.

1960’1 yillarin baslarinda teori disiplin igin ciddi bir giindem haline
gelene kadar Islam, ozellikle disiplinin jeopolitik ve stratejik yoniine
odaklanmis uluslararasi iligkiler uzmanlarini mesgul eden ABD ile Sovyetler
Birligi arasindaki iki kutuplu c¢atismanin merkezinde yer almamustir.
Misliiman devletlerle ilgili gelismeler genellikle kiiresel bir catismanin
bolgesel bir tiyatrosu olarak algilanmistir (Kissinger, 2016). Kisacas1 Islam
diinyasini olusturan iilkelerin ¢ok yakin bir gegmise kadar kiiresel siyaset
iizerinde biiyiik bir etkisi bulunmuyordu. Bu durum Islam diinyasinda
gozlenen bazi unsurlarin uluslararasi iligkiler giindemi agisindan oldukga ilgi
gordiigii gercegini degistirmemektedir. Petroliin kiiresel bir meta olarak
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onemi ve siiregelen Arap-israil catismasi uluslararas iliskiler arastirmacilari
arasinda ozellikle Orta Dogu’ya ilgi duyulmasina katkida bulunmustur. S6z
konusu ilginin sonucunda ortaya ¢ikan ¢aligmalarin biiyiik kismi uluslararasi
iligkilerin devlet merkezli ve pozitivist paradigmalarinin sinirlar1 digina
cikamamugtir (Teti, 2007: s. 121).

Farkl1 bir perspektifin iiriinii olan ve 1970’lerde kuramsallasan bagimlilik
ve diinya sistemleri teorileri somiirge sonras1 Miisliiman devletleri oldukga
ayrintili ele almakla birlikte birer ekonomi-politik teori olmanin Gtesinde
dinin siyasal sonuglariyla veya diger diisiinsel etkenlerin politikaya etkisiyle
ilgilenmememislerdir (Kondiyoti, 2002: s. 284). Daha 6zel olarak, hem
bagimlilik hem de diinya sistemleri teorileri, sistemik diizeydeki gelismelerle
ilgilenirler ve bu konuda neorealistlerle bir¢ok ortak noktaya sahiptirler; bu
nedenle, diger teorilerden farkliliklart ne olursa olsun her iki teorinin
analistleri de aciklamalarin1 uluslararasi sistem ve devletin isleyisine etki
eden faktorlerin bilesimini merkeze alarak yapmislardir (Wendt, 1999: s. 30-
31). Ozellikle Orta Dogu olmak iizere Islam diinyasimin bazi boliimlerinde
diisiinsel etkenlerle iliskili bazi uluslararasi iligkiler arastirma konusu
ornekleri bulunsa da bunlar Arap milliyetciligi merkezli degerlendirilmis ve
Islam’in etkisine ¢ok az deginilmistir (Barnett, 1996: s. 174). Kisacast,
uluslararas1  iliskiler disiplini Misliman diinyasindaki devletlerin
giindemleriyle ilgilenmis ancak dig politikada diisiinsel bir etken olarak
Islam’in basat belirleyici unsur olmasi baglaminda “Miisliiman” devletlere
fazla ilgi gbstermemistir.

1.2.2.2. Sekiiler Egilim

Bazi analistler, uluslararasi iliskiler arastirmacilar arasindaki sekiilerligin
disiplindeki arastirma giindeminin sekillenmesinde ©nemli bir faktor
oldugunu One siirmiiglerdir. Buna gore uluslararasi iligkilere ve sosyal
bilimlere etki eden sekiiler diinya goriisii, hakim yaklasimlar i¢inde dinin
dikkate alinmasini engellemektedir. Bazi arastirmacilar sosyal bilimlerin
sekiiler bir gelenekten geldigi goriisiinii savunmuslardir. Ornegin Eva Bellin,
erken donem sosyal bilim calismalarinin “dinin; sanayilesme, kentlesme,
biirokratiklesme ve akilcilifin ilerlemesiyle birlikte yok olmaya mahkum
olan modern &ncesi bir kalint1 oldugu fikri” ile karakterize oldugunu dile
getirmistir (Bellin, 2008: s. 317). Sonug¢ olarak sekiilerlesmenin modernite
ile eszamanli olarak artacagi varsayimi sosyal bilimlerde dine gosterilen
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ilgiyi azaltmistir. Benzer sekilde Daniel Philpott, uluslararas: iliskileri
“sekiilerlestirilmis” olarak nitelendirmis ve uluslararasi iligkiler disiplininin
onde gelen dort dergisinde 1980-99 yillari arasinda yayimlanan
makalelelerle ilgili bir arastirmada, toplamda yaklasik bin alt1 yiiz din ile
iligkili makaleden yalmzca altisinin dine 6nemli bir etken olarak atif
yaptigini tespit etmistir (Philpott, 2002: s. 69).

Son zamanlarda, uluslararas iliskilerde dini faktorlerin giderek artan bir
sekilde 6nem kazandigina dair olusan inancin da etkisiyle uluslararasi
politikada din iizerine baz1 ¢alismalar yapilmistir. Ornegin, Scott Thomas,
“uluslararas1 toplum”un modernite baglaminda ve en azindan uluslararasi
iligkiler disiplinindeki yaygin “uluslararasi toplum” tanimlamasi dahilinde
degerlendirildiginde sekiiler ve ¢ogulcu oldugunu ileri siirmiistiir (Scott,
2000: s. 820). Bununla birlikte uluslararasi toplumun ilk kez gercekten gok
kiiltiirli bir hale gelmesi dinin kiiresel olarak yeniden yiikselisi ile miimkiin
olmustur (Scott, 2000: s. 815). Bu durum dini uluslararasi iliskiler
baglaminda ele alan arastirmalara yansimis ve onlarin sayilarini arttirmigtir
(Berger, 1999; Rudolph ve Piscatori, 1997). Ornegin, Carsten Laustsen ve
Ole Waver din ve giivenliklestirme arasindaki etkilesimi incelemisler ve
inancin (din) Ozellikle giicli bir referans nesnesi oldugunu ve zaten
varolussal olan dogasi sebebiyle kolayca giivenliklestirilebilecegini ifade
etmislerdir (Laustsen, 2000: s. 737). Bunlara ek olarak Andreas Hasenclever
ve Volker Rittberger politik catisma baglaminda din olgusunu ilkelcilik,
aragsalcilik ve insacilik olmak flizere ii¢ yaklagimla incelemis ve bu
yaklagimlardan elde ettikleri bulgular1 catismay1 azaltma stratejilerine
doniistiirmeye caligmislardir (Hasenclever ve Rittberger, 2000: s. 641-674).

Jonathan Fox da dini, uluslararas1 iliskiler perspektifinden ele alan
caligmalar ortaya koymustur. Fox, uluslararasi iligkilerle iligkili olmak {izere
din ve siyaset hakkinda wvar olan mevcut literatiiriin kapsamli bir
incelemesini yapmus; din ile mesruiyet, yerel dini ¢atigmalar ve ulusdtesi dini
fenomenler arasindaki iliskiyi incelemistir. Bu calismaya dayanarak,
uluslararasi politikada dinin ne kadar énemli oldugu konusunda giiglii bir
delil sunmustur. Ayrica Jonathan Fox uluslararasi iligkilerdeki etkilerini
degerlendirmek igin kapsamli bir ¢erceve olusturarak dinin mevcut
uluslararas: iligkiler teorilerine entegre edilmesini savunmustur (Fox, 2001:
s. 53-73). Uluslararasi iligkilerde kendisine ait din temelli bir teori ortaya
koymamissa da dinin uluslararasi iligkiler igin 6nemini vurgulamay1 ve diger
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arastirmacilarin teorik ¢alismalarda dini dikkate almalarini saglamayi
amaclamistir. Tiim bu istisnalar disinda, uluslararasi iliskiler disiplininde
kesinlikle sekiiler bir egilim goze carpmakta ve bu durum uluslararasi
iligkiler teorilerinde dinin gérece belirsiz konumuna katkida bulunmaktadir.
Uluslararasi iligkilerde analiz biriminin genelde devlet olmasi ve teokratik
devletlerin sayisinin azlig1 dinin birim veya birey diizeyinde isleyen ulus-alti
bir fenomen olarak goriilmesine sebep olmaktadir. Sekiiler etmenlerin dinin
yeterince ¢alisiimamus bir fenomen olarak kalmasina katkisi yadsinamaz olsa da
din bu konuda yalniz degildir. Fox’un gozlemledigi gibi kisa siire oncesine
kadar milliyet¢ilik ve etnisite de din gibi uluslararasi iliskiler teorileri
tarafindan g6z ardi edilmistir (Fox, 2001: s. 53-73). Bu durum dinin
kuramsallastirilmasindaki ihmalin kokenlerinin sekiiler onyargidan daha
derinlere uzanabilecegini ve uluslararasi iliskilerde diisiinsel etkenleri ele
almada daha temel bir zorlugun varligini yansitabilecegini gostermektedir.

1.2.2.3. Uluslararasi iliskiler Teorilerinde Diisiinsel Etkenlere
Gereken Onemin Verilmemesi

Uluslararasi iligkilerde Islam’in gereginden az kuramsallastiriimasindaki
iiclincii faktor disiplin igerisindeki hakim teorik yaklagimlarin genel olarak
Islam’mn ve diger dinlerin uluslararas: iliskilerdeki rolii gibi diisiinsel
etkenleri daha iyi bir kavramsallastirma ile sunma gereksinimi duymamis
olmalaridir. Disilinsel faktorler, uluslararasi iligkilere yonelik tiim ana
yaklagimlarda bir bi¢imde kendine yer bulsa da fikir (diisiin) olgusu bir¢ok
sosyal bilimci tarafindan bilimsel yaklagimlarin nesnellik smirlarina
uymayan Oznel bir kavram olarak degerlendirilmistir. Bu yOntemi
benimseyen sosyal bilimciler doga bilimlerinin alamet-i farikas1 olduguna
inanilan nedensel teorileri taklit etmeye calisip agiklamalarini “nesnel” ve
“gozlemlenebilir” gerceklere gore olusturmaya ¢alismiglardir.

Uluslararasi iliskiler arastirmalarina islam gibi dini faktorleri katarken bu
durumun Dbiiyiik 6nem arz eden teorik bir doniis anlamina gelecegi
bilinmelidir. Ornegin, dini inancin aragsal veya bir “motivasyon” kaynagi
olarak kullanilmasi i¢in hedeflenen kisi veya grubun inanglariyla “motive
edilmis olmas1” sarttir. Bu da sosyal c¢evrelerinin bireysel anlayislarim
yapilandirmada ve tesvik etmede dinin oynadigi roliin bir agiklamasini
ortaya koyabilmeyi gerektirir. Benzer sekilde, bir siyasi eylemi veya aktori
“mesrulastirmanin” bir araci olarak islam’a atif yapan bir arastirma Islam’in
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neden bu amaca hizmet edebilecegine dair bir agiklama sunmalidir. Tiim bu
kuramsal meydan okumalarin tespiti icin diisiinsel etkenlerin neden teorik
boyutun disinda birakildigimi anlamak gerekmektedir.

1.2.3. Uluslararas iliskiler Teorilerinin Diisiinsel Etkenlere
Yaklasimlarn

Uluslararas: iligkiler teorilerinde diisiinsel etkenlerin Otekilestirilmesi
stireci disiplinin “bliyiik tartismalar”min ilk ikisi yoluyla asamali olarak
gerceklesmistir (Smith, 1995: s. 1-37). Diplomasi tarihi ve uluslararasi
hukuka odaklanan hukuksal ve normatif yaklagimlar 20. yiizyilin erken
donemlerindeki uluslararas: iliskiler aragtirmalarina hakim olmustur
(Dougherty ve Pfaltzgraff, 2001: s. 12-13). Uluslararasi iligkileri olmasini
istedigimiz gibi degil de gercekte oldugu gibi goérme c¢abasi olarak
tanimlanabilecek “bilimselcilik” fikri iki savas arasi donemde realistler ve
idealistler arasinda yasanan ilk tartismanin mirasi1 olarak karsimiza ¢ikmis
disiplin igerisinde gliclenen geleneksel realist bakis agis1 hukuksal ve
normatif yaklasimlarin uluslararasi iliskilere etkisini sinirlamistir (Waever,
1998: 5. 692).

Idealizmin normatif yaklasimlarindan uzaklasilmas1 tam anlamiyla
“materyalist” bir anlayisin baskin hale gelmesini degil daha c¢ok hangi
diisiinsel etkenlerin uluslararasi iligkileri ne sekilde etkilediginin yeniden ele
alinip degerlendirilmesini yansitmaktadir. Klasik realistler, yaygin kaninin
aksine fikirlerin uluslararasi iliskileri anlamlandirmak i¢in 6nemsiz oldugunu
iddia etmemigler aksine bazi fikirlerin uluslararasi sistemin gercekligini
digerlerinden daha iyi anlamlandirdigini savunmuslardir. Bu baglamda Hans
Morgenthau, uluslararasi iligkiler aragtirmacilarini bir devlet adaminin takip
ettigi dig politika ile felsefi sempatilerinin esdeger goriilmesi veya tam
tersine birbirinden tamamen bagimsiz goriilmesi seklindeki yaygin
yanilgindan kaginmalar1 konusunda uyarmistir (Morgenthau ve Thompson,
1958: s. 6). O ayn1 zamanda uluslararasi politikada Marksizm gibi ideolojik
unsurlarin ve fikirlerin politik aktorleri motive etmede oynadigi rolii kabul
etmistir (Morgenthau ve Thompson, 1958: s. 102).

Morgenthau’nun aktorleri realist teori agisindan incelerken g6z Oniine
aldig1 temel metodolojik varsayimi, diisiinsel unsurlarin “devlet adamlarinin
glic olarak tamimlanan c¢ikarlara gore diisiinmesi ve hareket etmesinin
terimsel ifadesi” oldugudur (Morgenthau ve Thompson, 1958: s. 5). Fikirler
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uluslararasi iligskilerde ahlaki olarak “iyi” niyetli olan “koti™ fikirler koti
sonuglar {iretebilecegi icin énemlidir. Izlenen politikanin basarisimin dlgiisii
ise iyi niyet politik basariyr garanti etmedigi icin ahléki olmaktan c¢ok
eylemseldir (Morgenthau ve Thompson, 1958: s. 6). Kisacasi, klasik
realizme gore fikirlerin dig politika siireclerini ve sonuglarimi etkiledigi
varsayildig1 icin olan ve olmasi gereken arasinda kesisen cizgi diisiinsel
unsurun yer aldigi nokta olarak tanimlanmustir.

Diisiinsel unsurlar, “Ingiliz Okulu” ile iliskilendirilen ve Martin Wight ve
Hedley Bull’'un c¢aligmalariyla  6rneklenen  uluslararast  toplum
yaklagimlarinda da 6nemli olmaya devam etti. Anarsik bir uluslararasi
sistemde gii¢ ve ulusal ¢ikarin 6nemi ile ilgili realist anlayis1 reddetmemekle
birlikte uluslararasi toplum yaklagimlari, uluslararasi hukuk ve diizen gibi
meselelere odaklanmistir (Bull, 2002). Bu gelenekselci yaklagimlar, 6zellikle
uluslararasi sistemi tanimlayan g¢ercevenin, beklentilerin ve etkilesimlerin
olusturulmasinda hukuksal ilkelerin, ortak normlarin ve degerlerin roliinii
arastirmay1r amaglamistir (Dougherty ve Pfaltzgraff, 2001: s. 119). Soz
konusu fenomenlerin geleneksel yaklagimla incelenmesi siireci uluslararasi
iligkilerin  ikinci biiylik tartismasi olan  gelenekselci-davranigsalci
tartismasiyle es zamanli gerceklesmistir (Waever, 1998).

Klasik liberaller ve realistler tarafindan ortak bir 6zellik olarak paylasilan
nitel verilerin ve tarihsel metodolojinin kullanilmasina alternatif olarak nicel
verilere ve istatistik formiillerine dayanarak uluslararasi iligkilerdeki
gelismeleri agiklamayr amaglayan davranigsalcilar ikinci biiyiik tartigmanin
bir tarafi olarak karsimiza ¢ikmuglardir (Smith, 1992: s. 195-196: Mayer,
1989: s. 30). Davranigsalci yaklasimlarin takip eden donemde uluslararasi
iligkiler kuraminda diisiinsel faktorlerin incelenmesi lizerinde belirleyici
etkileri olmustur ve bu, durum disiplinin hem yontemlerine hem de arastirma
giindemine yansimistir (Alker ve Biersteker, 1989: s. 129). Bu yaklasimlarda
Realizm ve Ingiliz Okulu gibi teorilerdeki calismalarda agik ve net bir
sekilde gozlenen uluslararas: iliskilerde aktorlerin karar alma siirecindeki
igsel  gilidiilenmeler  dislanarak ve  degerlendirmede  modelleme
yaklagimlarinin kullanimi yoluyla siirecin digsalligi 6n plana ¢ikarilmistir
(Wendt, 1999: s. 172-174).

Vakalara igsel sebep arayan yontemlerin aksine devlet adamlarmin
eylemleri agisindan davranigsalci bilimsel yaklasim, politik eylemin digsal
yani gdzlemlenebilir yoniiyle incelenmesi ile ilgili olmustur. Nicel
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yontemlerin kullanimi, bunlarin karsilastirilabilirligi i¢in daha fazla gelismis
kapasite ve kesinlik, dolayistyla da diizenlilikleri veya yasalar1 tanimlamak
ve test etmek icin daha biiyiik firsatlar sundugu gerekcesiyle tercih edilmistir
(Dougherty ve Pfaltzgraff, 2001: s. 36; Mayer, 1989: s. 38-42). Krebs ve
Jackson’in One siirdiigii gibi diisiinsel etkenler aktoriin i¢sel durumunun bir
parcasi oldugu siirece Olgiilebilir, uygulanabilir veya verimli sekilde
incelenebilir olamazlar. Bu yiizden sosyal bilimlerde, ‘“nedensel
aciklamalari, aktorlerin gercek giidiileri hakkindaki cevaplanamaz sorular
tizerinde merkezilestirmekten kaginmak” akillica olacaktir (Krebs ve
Jackson, 2007: s. 36). Bunun yanisira evrensel yasalar ve genellemeler
arayisi, uluslararasi iligkilerin aragtirma giindemini degistirmistir. Glindem
dis politika calismalarindan ve devletleraras: etkilesimlerinden uzaklasarak
daha soyut yaklagimlara odaklanmistir. Bu degisimin bir pargasi olarak,
gercek devletlerin politikalarini siirdiirdiikleri uluslararasi arena soyut bir
yapi olarak yeniden tasarlanirken, “devlet” uluslararasi sistem ic¢inde gergek
bir kurumdan soyut bir birime doniistiiriilmiistiir (Goddard ve Nexon, 2005:
s. 25-26). Bu egilim en ¢ok Kenneth Waltz’in kuramsallastirdig1 neorealizm
ile Ozdeslesmistir. Waltz, indirgemeci yaklasimlari elestirmis ve bunun
yerine yapisalci iglevselci bir uluslararasi iligkiler teorisi 6nernistir. Waltz’in
teorisine gore, uluslararasi sistem “merkezi otoriteden yoksun benzersiz bir
yap1 ve yetki dagiliminin hukuki diizenlemelerle tanimlanmadigi etkilesimli
birimler” icermektedir. Uluslararas1 sistemin yapisi, sistem icindeki
birimlerin “rol beklentilerini” veya “islevsel gereksinimlerini”; onlarin
davraniglarii  tegvikler ve  caydiricilar  yoluyla  sekillendirerek
tanimlamaktadir. Boylece sistem g¢esitlenerek kendini = siirdiirmektedir
(Waltz, 1979: s. 92-93).

Uluslararas: Iliskiler teorilerindeki artan soyutlamalar ve devletler ile
kurumlarin vakalar karsisinda diisiiniip eyleyen gercek birer aktor degil
birbiriyle iligkili teorik yapilar gériilmeye baslanmasinin ardindan diisiinsel
etkenlere verilen 6nemin giderek azalmasina sebep olmustur (Goddard ve
Nexon, 2005: s. 26). Dahasi, s6z konusu yeni algilamada birimlerin
sistemdeki islevsel gereksinimlerini “6grendigi” silire¢ olan sosyallesme
kiiltiirel olmaktan ¢ok mekaniktir ¢iinkii kendi kendine yardim normatif bir
davranistan ziyade varolugsal bir davranistir (Goddard ve Nexon, 2005:
s. 38). Neorealizmdeki uluslararasi sistemin yapisalci kavramsallagtirmasi
varolussal bir yeniden tanimlamay1 degil analitik bir ara¢ olmay1 ifade eder
(Goddard ve Nexon, 2005: s. 25). Yapisalci-islevselci terimlerle dis politika,
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somut eylemdir ya da gercek devletlerin gercek eylemleridir, ¢ok yonliidiir
ve tek bir sisteme indirgenemez. Waltz, uluslararas: politikada sistem
teorisini formiile ederken uluslararasi sistemin dis politikay1 “sekillendirme
ve harekete gecirme” icin yalnizca bir kaynak oldugunu ve yerel ve alt
sistemlerin de devletlerin karar ama ve eyleme siireglerine analitik olarak
ayrica girdi sagladigint savunmustur (Goddard ve Nexon, 2005: s. 24). Bu
baglamda uluslararasi iligkilerde sistem teorilerinden ziyade gerek yontemi
gerekse de arastirma glindemi acisindan, dig politika calismalar1 klasik
yaklagimlarla daha yakindan iligkili kalmigtir. Sonu¢ olarak, uluslararasi
iligkileri sistem olarak ele alan teorilere gore dis politika calismalarinda
diistinsel faktorlerin etkisi 6dnemini daha fazla korumustur (Goldstein ve
Keohane, 1993).

Diislinsel faktorler ayn1 zamanda liberalizmin ¢esitli versiyonlarinda daha
belirgin ifadeler bulmustur. Bir¢ok neoliberal uluslararasi sistemin neorealist
aciklamasimi kabul etse de s6z konusu cergeveyi isbirligi davranigini ve
uluslararas1 iligkilerin gilivenlik dist boyutlarin1  kapsayacak sekilde
genisletmeye caligmislardir. Neoliberalizm ile yapisal realizm arasindaki
baglica anlagmazlik alanlarindan biri, ¢ikarlarin goreli kazanimlara karsi
mutlak kazanimlar agisindan algilanmasi ve devletlerin askeri olmayan
cikarlara gosterdigi ilgi ile alakali olmustur (Powell, 1991: s. 1303-1320).
Neoliberaller ayn1 zamanda sistemsel teorilerini dig politika ¢alismalarina
yaklagtirirmak suretiyle yerel ve diislinsel faktorleri de glindeme getirmeye
caligmiglardir. Bazi arastirmacilar ise devletlerin yani sira devlet disi
aktorlerin de dikkate alinmasi gerektigini savunmuglardir (Dougherty ve
Pfaltzgraff, 2001: s. 85-86; Strange, 1995: s. 157).

Robert Keohane ve Joseph Nye geleneksel realist giindemin disinda kalan
uluslararasi fenomenleri agiklama ¢abasinin bir pargasi olarak realist teoriye
karsi bir karsi nokta olarak “karmasik karsilikli bagimlilik” tezini
sunmuslardir (Keohane ve Nye, 1977). James Rosenau bu tezi “gesitli devlet
dis1 aktorleri devletlerle ve birbirleriyle etkilesime sokan yeni ekonomik ve
teknolojik yapilarin ortaya ¢ikis1” olarak tanimladigi “basamakli kargilikli
bagimlilik” olarak gelistirerek tekrarlamistir (Rosenau, 1984: s. 245-305).
Ona gore bu durum yeni catisma ve isbirligi kaliplar1 yaratmaktadir.
Rosenau, bireylerin katildig1 cesitli sistemlerde “ortak payda” olarak
“rolleri” kullanarak hem mikro hem de makro faktorleri bu gerceveye
entegre etmeyi amaclamamistir (Rosenau, 1984: s. 269). Normlar ve
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degerler kisinin rolleri aracilifiyla bu gergeveye entegre edilmektedir ve
Rosenau bu durumu “herhangi bir rolii iceren beklentilerin 6nemli
bilesenlerinin digerlerinin talep ettigi gayri resmi ilkeler, normlar, kurallar ve
prosediirler oldugu” ifade etmistir (Rosenau, 1984: s. 270). Bu sekilde
politika yapicilarin kendine 06zgii egilimleri ve inang sistemleri rol
fenomenlerinin bir yansimasi olarak goriilmiis ve devlet “kendilerinden
beklenenlerin ve bekleyenlerin eylemleri” olarak yeniden tanmimlanmistir
(Rosenau, 1984: s. 269-270). Bu beklentiler bireylerin hem kendi eylemleri
hem de belirli bir sistemdeki digerlerinin eylemleri hakkindaki beklentilerini
yapilandiran rol senaryolarinda veya eylem senaryolarinda saklidir
(Rosenau, 1984: s. 271). Rosenau, bireysel analiz diizeyini yeniden
biitlinlestirmis, diisiinsel faktorleri davranigsal beklentilerin prizmasindan
gecirerek degerlendirmistir (Rosenau, 1992).

Uluslararasi rejimler liberalizm igin teorik ve deneysel arastirmanin
onemli bir alan1 olmustur. Uluslararasi rejimler, farkli analistler tarafindan
farkli sekilde tanimlanmistir ancak rejim teorisinin gelisimiyle yakindan
iligkili bir aragtirmaci olan Stephen Krasner, rejimi “aktorlerin etrafinda
donen ortiilii veya acik ilkeler, normlar, kurallar ve karar alma siiregleri
dizisi olarak tanimlamigtir (Krasner, 1992: s. 186). Rejimler, sivil havacilik
ve telekomiinikasyon gibi alanlar agisindan bakildiginda devletler arasindaki
teknik isbirligiyle yakindan iligkilendirilmistir. Bununla birlikte rejim
kavrami aynm1 zamanda niikleer silahlanma gibi geleneksel uluslararasi
iligkiler fenomenlerini veya ticari Uriin ve mallarla iligkili siiregleri
arastirmak i¢cin de kullanilmigtir (Sullivan, 2002: s. 155). Her ne kadar
rejimler ilkeler, normlar, ve kurallar gibi diisiinsel etkenlerle ilgilense de
bazi rejimlerin kurulmasi ve etkinligine dair aciklamalar baskin veya
hegemonik bir aktoriin katilimi ve eylemleri eksenli yapilmistir (Dougherty
and Pfaltzgraff, 2001: s. 528). Buna ek olarak Krasner, rejimleri uluslararasi
sistemin yapisi ile devletlerin eylemleri arasindaki alana miidahil olan;
uluslararas: iliskilerin yapisal realist agiklamasii ¢ikarlar ve iktidar gibi
onemli temel konular hari¢ olmak iizere degistiren davraniglar olarak
tanimlanan degiskenler olarak gormiistiir (Krasner, 1992: s. 189; Sullivan,
2002: s. 157-158).

Neoliberal ve neorealist yaklagimlar, Uluslararasi Iligkiler Disiplini’nin
liclincii biiytik tartismasinda post-pozitivist ve insaci diigtiniirler tarafindan
elestirel olarak ele alimmustir (Lapid, 1989: s. 235-254). Onceki iki
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tartismadan farkli olarak ontolojik ve metodolojik konulari ilgilendiren
iiclincli tartisma, meta-teorik ve epistemolojik sorulara ve uluslararasi
iligkiler arasgtirmasinin ‘“nesnelerini” insa etmede diisiinsel etkenler ile
sOylemlerin roliine odaklanmistir. Bu “post-pozitivist” sdylem i¢inde hem
neorealizm hem de neoliberalizm “pozitivist” arastirma mantiginin
“unsurlarin1 paylasan pozitivizmin tiirevleri olarak goriilmiistiir (Neufeld,
1994: s. 391). Post-pozitivistler liberal ve realist yaklasimlar arasindaki
ayrimlar1 ortadan kaldirarak sosyal bilim arastirmalarina daha temel bir
epistemolojik meydan okuma sunmuslardir. Buna gdre arastirmact
geleneksel realist varsayimlar1 terk edip karsilikli bagimlilik, ¢cok sayida
aktor, igbirligi ve rekabet acisindan diisiinmeye baslasa bile uluslararasi
iligkileri incelerken yaklagimini aragsal aklin pozitivist arastirma mantigi
temelinde olusturdugu takdirde sonug¢ realizmin tespit edilebilen
sinirlamalarinin tiimiiyle olmasa da bir¢ogunun aynen tekrar edilmesi
olacaktir (Neufeld, 1994). Post-pozitivistleri uluslararasi iligkiler teorisinde
birlestiren sey sosyal bilimler arastirmalarindaki pozitivist paradigmaya
meydan okumalar1 olmustur ve bu karsi ¢ikis yeni arastirma yollart agmustir.
Miles Kahler’in ifade ettigi gibi kiiltiir ve normlara dayali alternatif teoriler
hatal1 bir sekilde aciklandigina inanilan birgok rasyonalist modelin yeniden
ele alinmasini saglamistir (Kahler, 1998: s. 940).

Uluslararasi iligkiler teorisinin eksikliklerini giderme iddiasinda olan
post-pozitivist dneriler insacilik ve post-yapisalciligin yaninda neomarksist,
elestirel, feminist ve normatif yaklagimlart da igine alacak sekilde oldukga
cesitlidir ve sonugta pozitivist metodolojik tekelcilikten metodolojik
cogulculuga dogru bir hareket ortaya gikarmistir (Lapid, 1998: s. 243). Ken
Booth bu gelismeyi soyle anlatmaktadir: “Post-yapisalcilar dil, baglamsallik,
bilginin temelleri, otoritenin yapisi, gii¢c ve eylem plani arasindaki iliski gibi
sorulara odaklanmuslardir. Elestirel teoriyi temsil edenler bilginin ideolojik
temeli, teorinin kendinden menkul dogasi, etigin 6nemi, politikanin agik
uclulugu, entelektiiellerin rolii gibi konularda sorular sormaya basladilar.
Feminist arastirmacilar ise teoride ve pratikte siyasal olanin ve toplumsal
cinsiyetin dogasi ile kimlik hakkinda sorular sormaya basladilar” (Booth,
1995: s. 338).

Post-pozitivist hareketlerin arkasinda belirgin bir sekilde post-modernist
ve post-yapisalci etki bulunmaktadir. Bazi aragtirmacilar uluslararasi iligkiler
caligmalarim tabir yerindeyse adeta “yapisizlastirmaya” girismislerdir (Der
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Darian ve Shapiro, 1989; Walker, 1993). S6z konusu yaklagimlar bir sekilde
“disiplini kavramsal ¢ercevelerinden kurtarmayi” amacgliyor géziikmektedir
(Vasquez, 1995: s. 218). Richard Ashley, genellikle uluslararasi iliskiler
uygulayicilar1 tarafindan uluslararasit politikanin bir 6n kosulu olarak
algilanan “anarsi sorunsali”nin uluslararasi iliskiler arastirmacilar tarafindan
teorik diizeyde insa edildigini ifade etmis ve uluslararasi sistemdeki anarsiyi
sorgulanamaz bir 6n kabul degil politik realist davraniglar baglaminda
dayatilan keyfi yap1 olarak ele almistir (Ashley, 1988: s. 229). Bu kapsamda
degerlendirildiginde anarsi uluslararasi iligkilerin maddi bir olgusu olarak
degil egemen varlik oldugu iddiasinda bulunan devletin bakis agisindan;
devlet dis1 aktorler ile devletler arasindaki etkilesim sirasinda ve catisma ile
isbirligi stireclerinde kendini gosteren bir tiir “derin yap1, otonom kod, sabit
tiretimsel ilke” seklinde algilanmaktadir (Ashley, 1988: s. 236). Bu tiir
yaklagimlar, uluslararasi iligkiler teorilerinde ve uygulamalarinda diisiinsel
etkenlerin roliine iliskin ¢ok daha kapsamli bir anlayis sunmustur. Bununla
birlikte post-modernizmi elestiren birgok arastirmaci yeni yaklasimlarin
olgular ile sdylemi iligkilendirilmekten kaginan yapisina isaret etmis ve
diisiinsel etkenler ile sOylemin salt iliskisel incelemesinin uluslararasi
iligkilerdeki olgularla alakasiz olma riski tasidigi konusunda uyarilarda
bulunmuslardir (Wendt, 1999: s. 55-56). John Vasquez bu durumu:
“Postmodernizm ve insaciliktan kaynaklanan gorecelik hayaleti, genel olarak
modernist bilgi anlayisinin mesruiyetini sorgulamaktadir. Teori ve bilim, bu
bakis agisina gore hakikatin somutlagsmis hali degil iktidarin eylemleri
tarafindan olusturularak empoze edilen insa edilmis gercekliklerdir.”
seklinde ifade etmistir (Vasquez, 1995: s. 225). Bu anlayisa gore gergegin
post-modernist reddinin mantig1 maddi unsurun epistemolojik olarak reddine
yol agilmasimi temsil etmektedir. Dahasi, ikna edici yOntemlerin veya
arastirma programlarinin yoklugu uluslararasi iliskilerdeki post-modernist
yaklagimlarda “subje disinda bir gerceklik olmadigi” hissine katkida
bulunarak s6z konusu yaklasimlarla bilgiye ulasma ve olaylar1 aciklama
girisimlerini imkansiz degilse de ¢ok zor kilmistir (Lapid, 1989: s. 251;
Vasquez, 1995: s. 225).

Insacilik, genel olarak sosyal bilimlerde ve o6zel olarak uluslararasi
iliskilerde postmodern ve pozitivist anlayislar1 en fazla uzlagtiran teori olarak
ortaya ¢ikmustir (Kratochwil, 1989; Onuf, 1989; Zehfuss, 2002). Tim diger
post-pozitivist teorilerin yaptig1 gibi insacilar da diistinsel etkenlerin digsal
veya ikincil olarak ele alinmasmma meydan okumuslardir (Wendt, 1999:
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s. 19). Bununla birlikte insacilar uluslararasi politikada giiciin, ¢ikarlarin
veya kurumlarin roliinii reddetmemisler ancak onlar1 diislinsel terimlerle
“sosyal olarak olusturulmus” olarak tanimlamaya caligmislardir (Wendt,
1999: s. 135-136). Jeffrey Checkel’in gozlemledigi gibi insacilar maddi
nesnelerin anlamlarinin i¢sel olmaktan ¢ok dissal oldugunu diisiinmiiglerdir.
Onlara gore soz konusu nesnelere yalnizca yorumlandiklari sosyal baglam
cergevesinde anlam verilmektedir (Checkel, 1998: s. 326). Benzer sekilde
aktorlerin faaliyetleri ve cikarlar1 sosyal uygulama bicimleri olarak anlasilir
ve ulusal c¢ikarlar, giliciin dagilimi ve askeri kapasite gibi akilc1 bigimde
degerlendirmesi yapilabilecek maddi unsurlar gibi nesnel bulgularden ibaret
degildir. Cikarlar, Andrew Latham’in tanimladig1 sekliyle ulusal ¢ikarlar ve
ulusal cikarlara yonelik tehditleri neyin olusturduguna dair spesifik ve
anlamli anlayislar lireten ve dogasi geregi sosyal yorumlama siireclerinin
iirlinleri olarak ortaya ¢ikan sosyal olarak insa edilmis yapilardir (Latham,
2001).

Insacilarin ¢ikarlarin nesnel gercekligine dair elestirileri rasyonel secim
modelinin reddedilmesini temsil etmemektedir. Rasyonalite, “bilissel
uyumsuzluktan kagcinma” ya da basitce “tutarli arzu ve inanglara sahip olma”
ve “beklenen fayday1 en ist diizeye ¢ikaran davraniglarda bulunma” olarak
tamimlanmaktadir (Wendt, 1999: s. 126). Insacilar rasyonalitenin neyi ifade
ettigini belirleyen kriterlerin yeniden ele alinmasi gerektigini vurgulayarak
cikarlarin belirlenmesinde kimligin sosyal olarak insa edilmis yonlerinin
baglica etken oldugunu savunmuslardir. Bu sekilde “sonuglarin mantig1”,
“uygunluk mantig1” tarafindan yonlendirilmektedir (Checkel, 1998: s. 326-
327). Diger bir deyisle, bir aktoriin davraniglarina arag (eylem) — amag
(cikar) hesaplamalar1 yani rasyonel secimler rehberlik etmekte; bununla
birlikte bu hesaplama sirasinda ne tiir davramislarin uygun olacagi aktoriin
sosyal diinyay1 algilayis bicimine gore sosyal olarak insa edilmektedir
(Checkel, 1998).

Uluslararasi iliskiler teorilerinde diisiinsel etkenlere verilen 6nemin bu
teorilerin ingasinda maddi faktorlere verilen 6nem ile kabaca ters orantili
olarak degistigi yapilan incelemelerde agik sekilde goriilmektedir.
Materyalist ve idealist yaklasimlar arasindaki bu ayrim uluslararas iliskiler
teorisine yonelik cesitli yaklagimlar1 kategorize etmek icin kullanilabilir ve
bu bakis agisindan degerlendirildiginde uluslararasi iligkiler teorileri

Alexander Wendt’in de belirttigi gibi agirlikli olarak materyalist yonelimli
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olmustur (Wendt, 1999: s. 94). Wendt’in tanimlamasina gore bir teoriyi
materyalist kampa dahil eden seyler maddi unsurlara yonelik acik vurgu ile
birlikte insan dogasi, fiziki ¢evre ve teknolojik araclar gibi diisiinsel etkenleri
dogrudan sekillendiren unsurlarin varligidir. Bu baglamda “neomarksist”
baglig1 altina dahil edilebilecek bagimlilik teorisi, diinya sistemleri teorisi ve
elestirel teori gibi birka¢ yaklasim -0zellikle neorealizmin elestirisi ve
uluslararast ekonomi-politik iizerine g¢aligmalariyla taninan Susan Strange
gibi smiflandirilmas1 zor diger bazi elestirel teorisyenlerle birlikte-
materyalist kampta degerlendirilmektedir (Strange, 1994; Griffiths, 1999:
s. 41-46).

Uluslararasi iligkiler baglanminda degerlendirildiginde Islam’in yeterince
kuramsallastirilamamis olmasina iligskin ii¢ agiklama sosyal bilimlerdeki
biiyiik epistemolojik ayrimin bir pargasi olarak goriilebilir. Teorinin artan
soyutlamasi devletin somut bir aktdr olmaktan daha ¢ok bir analiz birimi
olarak dikkate alinmasina; boylece kiiltiir ve din dahil olmak iizere diisiinsel
etkenlerin Oneminin azalmasina sebep olmustur. Bununla birlikte
uluslararasi iligkiler teorilerindeki sorun higbir zaman genellikle bir sekilde
teorilere dahil edilen diisiinsel etkenlerin “yoklugu” degil s6z konusu teoriler
icinde diistinsel faktorlerin oynadigi rol olmustur.

Diisiinsel etkenler Waltz’un neorealizminde oldugu gibi epifenomen
olarak veya maddi faktorlerin agiklanmasina yardimei olan bir tamamlayici
olarak ele alinirken post-pozitivist yaklagimlar fikirlerin maddi unsurlarin
olusumunda ¢ok daha temel bir rol oynadigin1 savunmuslardir. “Orta yol”
olarak nitelendirilebilecek olan ingac1 bir agiklama bile materyalist
ontolojinin yeniden kavramsallastirilmasini1 gerektirmektedir. Uluslararasi
sistem maddi olmaktan ¢ok sosyal bir fenomendir. Uluslararasi yasamin
karakteri devletlerin birbirleri hakkinda sahip olduklari, biiyiik 6lgiide maddi
degil sosyal insalardan olusan inan¢ ve beklentilerle belirlenmektedir. Bu
durum maddi unsur olarak gii¢ ve ¢ikarlarin 6nemsiz oldugu anlamina degil
daha ziyade etkilerinin sistemin sosyal yapisina bagli oldugu anlamina
gelmektedir (Wendt, 1999: s. 20).

Insacilik ve diger post-pozitivist yaklagimlarin ortaya koydugu “fikirlerin
Onemini vurgulama” ¢abasi, nicel olarak Olglimlenemeyen disiinsel
etkenlerin uluslararas1 iliskilerdeki roliinii aciklama ugrasi olarak
degerlendirilebilir. Materyalist teoriler diisiinsel etkenlerin ¢ikarlarla karsit
olacagim1 varsayarken post-pozitivist teoriler c¢ikarlarin fikirlerden
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olustugunu soylemislerdir (Wendt, 1999: s. 114). Bu durum alanda daha
derin bir teorik boliinme olduguna isaret etmektedir. Uluslararas: iliskiler
Disiplini’ndeki ti¢ilincii tartigma baglaminda degerlendirildiginde temel
ayrismanin, maddi ve diisiinsel etkenlerin goreceli 6nemi ile ilgili degil daha
cok her iki faktoriin altinda yatan kavramsallasgtirmayla ilgili oldugu
gorlilmektedir.

1.2.4. Uluslararas: iliskiler’de A¢iklamaci (Pozitivist) —
Yorumsamaci (Hermenétik) Tartismasi

Teori uluslararasi iligkiler alaninda gergeklestirilen bir dizi faaliyeti
belirtmek i¢in kullanilan bir terimdir. Dougherty ve Pfaltzgraff
“fenomenlerin aciklanmasinin sistematik bir yansimasi, onlarin akilc1 ve
anlamli bir modelde birbirleriyle nasil iligkili olduklarimi gostermek igin
tasarlanmas1” seklinde genis bir teori anlayisi sunmuslardir (Dougherty ve
Pfaltzgraff, 2001: s. 17). John Garnett uluslararasi iligkiler icin teoriyi
“devletler arasindaki siyasi iligkiler veya daha genel olarak diinya siyaseti
hakkinda gelistirilebilecek genel onermeler biitiinii” olarak nitelendirmistir
(Garnett, 1984: s. 4). Uluslararasi iligkiler teorilerinin uluslararasi sistemdeki
onemli degisimlere karst uyum saglamada yetersiz kalmalar1 ve teori
tanimlarindaki belirsizlik, farkli anlayislart benimsemis taraflar arasinda
teorinin kapsami ve sinirliliklar1 konusunda yogun tartismalarin yasanmasina
sebep olmustur.

Soguk Savas’in sona ermesinin o zamana kadar mevcut olan uluslararasi
iligkiler teorilerine karsi bir meydan okumaya yol actigi yaygin olarak
gozlemlenmektedir (Dougherty ve Pfaltzgraff, 2001: s. 38). Fred Halliday
Soguk Savas’in sona ermesinin aslinda disiplin i¢in daha 6nemli bir soru
olan “teorik ve akademik bir disiplin olarak uluslararasi iligkiler ile ‘s6zde’
gercek diinyada yasanan olaylar arasindaki iligskinin ne oldugu”nu giindeme
getirdigini ifade etmistir (Halliday, 1995: s. 39). Alan Lamborn’a gore konu
eksenli bulmacalarla mesgul olmak arastirmacilari politik siiregle ilgili
sorularla, politikanin 6ziiyle ilgili sorulan birlestirmeye yoneltmistir. Sonug
olarak politikanin dogasi hakkindaki tartismalar, siireglerle ilgili konularda
hangi aktorlerin ve sorunlarin ‘politik’ olarak ele aliacagi meselesini
golgede birakmustir (Lamborn, 1997: s. 188). Daha da onemlisi yukarida
ifade edilen iki atif disiplin i¢inde aktif olarak tartisilan teorinin kapsaminin
iki tiiri konusuna dair ipucu vermektedir. S6z konusu iki teori tiirii
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uluslararasi politikanin kapsamini “birinci dereceden” sorularla sinirlayan
maddi teori ve “ikinci dereceden” sorulari da teorinin kapsamina dahil eden
sosyal teoridir (Wendt, 1999: s. 4-5). Halliday birinci dereceden sorularla
ilgili sorunu alana 6zgii olmalarindan otiirii belirlenmis bir sosyal sistem
icindeki ampirik yaklasimlara hizmet etmek olarak tanimlamistir (Wendt,
1999: s. 6). lkinci dereceden sorular ise sosyal yaklasimin ontoloji,
epistemoloji ve yontem gibi temel varsayimlartyla ilgilidir (Wendt, 1999:
s. 6). Ikinci dereceden sorular sadece uluslararasi iliskilerle degil sosyal
bilimsel arastirmanin tiim alanlartyla ilgilidir ve bu anlamda sosyal
bilimlerdeki birden ¢ok disiplin tarafindan paylasilmasi gereken ve karsilikli
olarak uygulanabilir teorileri miimkiin kilmaktadir. Bu ifade Lamborn’un
uluslararas: iliskileri daha genis kapsamli siyaset bilimi yaklasimlariyla
biitiinlestirme ¢abasina 151k tutmaktadir (Lamborn, 1997: s. 210-211).

Orta Asya uluslararas: iliskiler literatiiriinde Islami etkenlere gdsterilen
ilgi eksikligi uluslararasi iligkiler teorilerindeki maddi faktorlere yapilan
vurgudan kaynaklanmaktadir. Birinci ve ikinci dereceden sorular
cergevesinde ele alindiginda ise bu durum aslinda iki teorik boyutla alakali
olarak karsimiza ¢ikmaktadir. Orta Asya’da islam eksenli politikalar belirli
bir sosyal alandaki olgular ve aktorlerle ilgili olmasi bakimindan birinci
dereceden bir soru durumundayken bu birinci dereceden sorunun temelinde
sosyal alanda hayat bulan diisiinsel etkenlerin onemi ile iligkili ikinci
dereceden bir soru yatmaktadir.

Uluslararas1 iliskiler teorilerinde tarihsel ve ¢agdas yaklagimlari
siniflandirmak i¢in kullanilan biitlin tipolojilerde kategorize etmeyle ilgili
zorluklar olsa da birinci dereceden / ikinci dereceden teorik ayrimini
vurgulayan ortak bir tipoloji tamimlamasi Dougherty ve Pfaltzgraff
tarafindan sunulmaktadir: “Sosyal bilim teorileri; genellikle gegmis ve
simdiki gerceklik hakkinda olgusal genellemeler arayan tarihsel-tanimlayici,
matematiksel korelasyonlar1 kullanan ve olas1 geleceklere isaret eden
bilimsel-0ngdriici ve seylerin nasil iyilestirilmesi veya gelistirilmesi
gerektigi tiimdengelim yaklagimini benimseyerek 1ilgilenen spekiilatif-
normatif olarak kategorize edilebilir” (Dougherty ve Pfaltzgraff, 2001:
s. 17). Bu baglamda bilimsel ve tarihsel yaklasimlar gbzlemlenen olaylar
yorumlamanin ya da agiklamanin ve s6z konusu olaylara yonelik gelecekteki
olasi yaklagimlara rehberlik etmenin farkli yollaridir (Hoffman, 1984: s. 1-2;
Dougherty ve Pfaltzgraff, 2001: s. 649-653). En onemlisi de bu farkl
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yontemlerin  genellikle  farkli  hedeflerin  pesine  diismek  igin
benimsenmesidir. Bilimsel yaklasim “acgiklama”ya calisirken tarihsel
yaklagim “anlama”ya galisir.

Bilimsel yaklasim 1950’lerde ve 1960’larda sosyal bilimleri kasip
kavuran davranisg1 ya da pozitivist hareketin bir pargast olarak moda haline
gelmistir (Abercrombie vd 2000: s. 269-270). Bilimsel yaklasim ampirik
verileri olabildigince kullanmak suretiyle uluslararasi iligkiler teorilerini
doga bilimlerindeki teorilerin mantigina daha uygun hale getirme cabasindan
beslenmektedir. Bu yaklagimda anketler, simiilasyonlar, model olusturma,
istatistiksel korelasyonlar vb. diger nicel yontemler yaygin olarak
kullanilmaktadir (Dougherty ve Pfaltzgraff, 2001: s. 22-37). Bununla birlikte
uluslararas: iliskilerde bilimsel yaklagim taraftarlar1 kendi benimsedikleri
yontem kullanildigi takdirde wuluslararasi iliskilerdeki bir sorunun
benimsenen teori ne olursa olsun bir dereceye kadar basariyla
aciklanabildigini ifade etmislerdir. Neorealizm, neoliberalizm, rejim teorisi
ve neomarksist yapisalci teoriler de olmak {izere bircok teori bu kapsama
dahil edilebilir (Smith, 1995: s. 27).

Neorealizmin teorisyeni Kenneth Waltz bir teorinin degerini test
edebilmek amaciyla cesitli asamalardan olusan bir yontem Onermistir
(Waltz, 1979: s. 13). S6z konusu yontem ile sosyal bilimsel aragtirmada
neyin ampirik kanit olusturduguna dair gozlemlenebilir olgularla sinirli,
miimkiin oldugunca metafizik ve anlamsal tartismalarindan soyutlanmis kati
bir tanimlama ortaya konulmustur (Dougherty ve Pfaltzgraff, 2001: s. 36).
Waltz teoriyi yontemden ayirt etme konusunun énemine dikkat ¢ekmis, nicel
verilere dayal1 bir yontemi benimsemenin agiklama yapmis olmak anlamina
gelmeyecegini ve nicel verilerle tanimlanan seyin agiklamaya muhtag
oldugunu ifade etmistir (Waltz, 1979: s. 3).

Aciklayict yaklagimin aksine yorumsamaci (hermendtik) yaklagimda
amag agiklama degil anlamadir. Yorumsamaci yaklasimlart karakterize eden
sey sosyal eylemlerin ve iligkilerin niteligini sorgulama ve anlama g¢abasidir
(Abercrombie vd 2000: s. 162-163). Semsiye bir terim olarak
yorumsamacilik uluslararasi iligkilerde klasik veya geleneksel yaklasimlari,
insacilig1, elestirel teoriyi ve hatta tartismali da olsa post-modern veya post-
yapisalcl yaklagimlar1 kapsamaktadir (Smith, 1995: s. 27). Yorumsamacilik
sonuglara ulasmanin yolunun yargi, sezgi ve kavrayis odakli nitel ve tarihsel
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analizlerden gectigini vurgulayan bir yaklasimdir (Dougherty ve Pfaltzgraft,
2001: s. 35).

Pozitivistler, yorumsamaci yaklagim yeterince kati olmadigi, anekdotlara
ve sezgiye asirt derecede bagimli oldugu, anlamli genellemeler yapamadig:
ve bu nedenle de birikimli bilgi olusturmaya uygun olmadigr igin
elestirmislerdir (Dougherty ve Pfaltzgraff, 2001: s. 36-37). William
Aydelotte bu durumu “ara sira gergeklesen Orneklerden elde edilen
buluntular kanit olarak kabul edilecekse neredeyse her seyi ispatlamak
miimkiin olabilir” seklinde ifade etmistir (Aydelotte, 1969: s. 4). Pozitivistler
ayrica tutarl ve sinirlart belirgin teori ihtiyacini da vurgulamislardir. Waltz
s0z konusu endiseyi “Teori ingasi birincil gorevdir. Bizi ilgilendiren
uluslararas1 yapilar ve olaylara dair baz1 aciklamalar gelistirebilmek igin
hangi seylere odaklanilacagina karar verilmelidir. Aksi takdirde degisen her
seyin bir degisken olduguna dair son derece bilimsel olmayan bir goriis
benimsenmis ve bu sebeple ilerleme saglanamamis olur.” seklinde dile
getirmigtir (Waltz, 1979: s. 16). Pozitivistler, sosyal bilimsel arastirmanin
amacinin verimli karsilastirma ve genellemeyi desteklemek, boylece konuyla
ilgili birikimli bilgiye katkida bulunmak oldugunu savunmuslardir. Onlara
gore kasith bir kuramsallagtirmanin yoklugunda yapilmis calismalar
yazarlar1 tarafindan ortaya siirilen ve agikca belirtilmemis veya
incelenmemis teorik varsayimlara baglh sekillenmektedir.

Yorumsamaci teorisyenler uluslararasi politikanin insancil dogasinin igsel
siireglere odakli yaklagimlar1 gerektirdigini dile getirmigler ve hali hazirda
var olan teorilerin birgogunun karmasik insan eylemleri ve kosullarina bagh
olaylar dizisini agiklama noktasinda yetersiz kaldigini1 soyleyerek kendilerini
savunmuslardir (Dougherty ve Pfaltzgraff, 2001: s. 22-23). Yorumsamaci
yaklagimin temsilcileri toplumlar arasindaki iligkilerin karmasikligini
yonetmek icin yeterli donanima sahip olmadig1 gerekgesiyle uluslararasi
iligkilerdeki pozitivist teorilerin sigligim elestirmiglerdir (Elshtain, 1995:
s. 276-277). Post-pozitivist bakis agisina sahip olanlar pozitivist yaklagimlar
dar bir nedensellik anlayisina dayanan agiklamalara giivendikleri ic¢in de
elestirmislerdir (Kurki, 2006: s. 190).

Yorumsamaci yaklagimin taraftarlari doga bilimlerindeki yontemlerin
sosyal bilimsel c¢aligmalara kati bicimde uygulanmasinin Oniindeki
epistemolojik engellere dikkat ¢ekmislerdir. Bu engellerden ilki sosyal bilim
aragtirmacilarmin insan topluluklarini inceledikleri i¢in duygusal bagliliga
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veya Onyargilara daha yatkin olmalar1 ve bu sebeple de nesnel sonuglara
varmalarinin zorlagmasidir. ikincisi, sosyal bilimlerle ugrasanlarin gercek
diinyada kontrollii deney yapma kapasitelerinin ve hatta uluslararasi iliskiler
arastirmacilarinin ¢alismalarinin biiyiik 6l¢lide nicel veya nitel tarihsel
analizle ya da politika uygulayicilara sunulan tavsiyeler niteligindeki
kontrolsiiz “deneylerle” smirli olmasidir. Ugiinciisii ise sosyal bilimlerin
bircok alaninda oldugu gibi uluslararasi iligkilerde de bir¢ok terimin ve
varsayimin nicellikten c¢ok nitellige bagimli olmasi sebebiyle {iizerinde
uzlagilmamis ve tartigmaya agik olmasidir (Dougherty ve Pfaltzgraff, 2001:
s. 47-48). Tim bunlar bir arada degerlendirildiginde kati bir agiklayici
yaklagimin kars1 karsiya oldugu zorluklar ortaya konulmakta ve savunucular
tarafindan yorumsamacilik bahsi gegen engellerin ortadan kalktig1 veya
icsellestirilerek uyumlandigi bir yaklagim olarak olumlanmaktadir.

1.2.5. “Aciklama” ve “Anlama” Arasinda

Metodolojik ve epistemolojik farkliliklara ragmen, aciklayici ve
yorumsamaci yaklasimlarin her ikisi de bilim felsefesi acisindan teori
taniminin bir pargasi olarak degiskenler arasindaki iligkileri belirleyen bir
dizi onerme veya hipotez sunarak olaylarin sistematik bir goriiniimiini
ortaya koymaya caligmaktadir. Teori, sembolik bir yapida olup bir dizi
tanim, yasa, varsayim ve aksiyomun birbiriyle iliskili olarak birlikte ele
alidigi hipotezdir. Hem agiklayict hem de yorumsamaci teoriler gergekligin
soyutlamalar1 ve temsilleri olmustur. Bu baglamda Waltz teoriyi “temsil
ettigini 6ne sirdigi iliskiler dizisini basari ile gerekcelendirilmesi gereken
zihinsel olarak olusturulmus bir resim” olarak tanimlamistir (Dougherty ve
Pfaltzgraff, 2001: s. 23). Her iki yaklasimin da genel olaylarla ilgileniyor
olmasi teorik Onermeleri tikel olgularin basitliginden ve salt tarihsel
analizden farklilastirmaktadir (Garnett, 1984: s. 4).

Kuramsallastirma, nicel veriler veya nitel karsilagtirmayla sinirh salt
gercegi toplama faaliyetinden veya temeli bir yere dayanmayan
deneycilikten farkli bir ugrastir (Garnett, 1984: s. 1). Nicel veriler ve tarihsel
analiz olaylarin biricikligine vurgu yapan ve birbirleriyle iliskilerini izleyen
tanmimlayicilardir. Her ikisi de teorinin olusumunda ve uygulanmasinda
onemli bir rol oynasa da hicbirini kendi basina teori olarak tanimlamak
mimkiin degildir (Garnett, 1984: s. 4). Hem agiklayici hem de yorumsamaci
aragtirma yontemleri uluslararasi iliskiler disiplini ig¢inde yiiritiilen incelikli
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arastirmalar1  destekleyebilme potansiyeline sahiptir. Her iki disiince
ekollinlin taraftarlar1 da genellikle uluslararas: iliskilerdeki giindemleri
normatif olmayan veya degerlerden arinmus bir sekilde ele almaya
calismislardir (Bull, 2002: s. 3). Pozitivist etkiden kaginmasina ragmen
yorumsamaci yaklasim Garnett’in iddia ettigi gibi uluslararast politikanin
bilimsel yonteme uygun olmadig1 sdylenen literatiiriinde ayrintilara verdigi
Onem sayesinde en az pozitivist yontemle yliriitiilmiis caligmalar kadar
isabetli tespitler ortaya koymaya yardimci olmustur (Garnett, 1984: s. 7).

Ortak bir hedefe yOnelmis olmalarina ragmen ayr1 yontemleri
benimsemis aciklayici ve yorumsamaci yaklasimlarin sirasiyla “aciklama”
ve “anlama” olarak farkli gilidiilenmelerle karakterize oldugu hesaba
katilmas1 gereken bir husustur (Wendt, 1998: s. 102). Ac¢iklamanin amaci
nedensel mekanizmalari ve sosyal yasalari bulmaktir (Wendt, 1998).
Aciklama, Ongoriide bulunmanin miimkiin olmasi adina diizenliliklerin
tanimlanmasiyla iligkilidir ve bu nedenle de go6zlemlenemeyen igsel
durumlar veya “6z” ile ilgilenmez (Hollis ve Smith, 1990: s. 49-50).
Anlamanin amaci ise aktorleri yaptiklar1 seyi yapmaya dair motive eden
bireysel ve ortak anlamlar1 kavramaktir (Wendt, 1998: s. 102). Anlama,
“dogal olaylar ve sosyal eylemler arasindaki farkliliklarin” taninmasina
dayanmaktadir ¢iinkii ikincisi “deneyim, dil, eylem ve 6zbiling gibi cesitli
anlam tiirlerini” iginde barindiran bir gerceklige sahiptir (Hollis ve Smith,
1990: s. 68-71).

Agiklama ve anlama arasindaki ayrim metodolojiden ¢ok epistemolojik
farklilikla iliskilidir. Agiklama, nedensellik agisindan ele alindiginda
mimkiin oldugunca nesnel veya gozlemlenebilir gerceklere dayanan
epistemik bir yaklasimla baglantilidir. Bir bagka deyisle agiklamada bakis
acist olaylara digaridan bakarak doganin isleyisini agiklamaya g¢alisan ve
sosyal diinyay1 da doganin bir pargasi olarak goren bir doga bilimcinin
tarzindadir. Anlamada ise bakis agisi, olup bitenden soyutlanmamis ve onun
icinde olan bir 6znenin olaylarin ne anlama geldigini kavramay1 saglayacak
sekilde bir anlatim sunmasi bigimindedir. Pozitivist perspektifte olan
aktorlerin i¢sel durumlar1 kesin olarak dogrudan gozlemlenemez degildir.
Aktorlerin arzulari, inanglari ve bunlarin sonucunda ortaya ¢ikan eylemler
digsal etkenler tarafindan iiretildigi siirece agiklama faaliyeti icin nedensellik
teskil eden bir unsur olarak degerlendirilebilir (Hollis ve Smith, 1990:
s. 1-3). Bu durum agiklayic1 yaklasimlarda maddi faktorlere yapilan vurgu
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ve disilinsel etkenlerin digsal faktorlere bagimli bir anlayis alanina
indirgenmesi ile yakindan iligkilidir.

Aciklayict ve materyalist yaklasimlarin bilimin sd6zde olmazsa olmazi
ilan edilmesi anlamac1 ve idealist yaklasimlarin yanlis bir bilim imaj1 ortaya
cikardigimin ileri siiriilmesine sebebiyet vermis ve bu durumun
arastirmacilar1 aciklama ve anlama arasinda bir tercih yapmaya zorladigi
hususunda elestirilmistir. Wendt’in ifadesiyle iki anlayis arasindaki
catismanin tohumlar1 bir¢ok pozitivist ve post-pozitivistin paylastigi bir
diisiince olarak doga bilimlerinde bilimsel yaklagimin aragtirmacinin digsal
faktorlere baglh sekillenen nedensel aciklamaya odaklanmasiyla karakterize
edildigi ve aktorlerin icsel giidiilenmeleri odakli bir entelektiiel faaliyet
tiiriinii icermedigi varsayiminda yatmaktadir. Doga bilimleri bugiine kadar
“bilim” i¢in varsayilan modeli olusturdugundan dolay1 sosyal bilimcilerin
kars1 karsiya kaldigi tercih her ikisi de bilimsel faaliyetin bir parcasi olarak
goriilen epistemik yaklagimlar arasinda degil bilim ve bilim dis1 arasinda bir
secim olarak algilanmistir (Wendt, 1998: s. 102).

Wendt, agiklama ve anlamanin epistemik varsayimlariyla degil sorduklar
soru tiirleri ile ayirt edildigini savunmustur (Wendt, 1998: s. 103). Aciklayict
(nedensel) teoriler “neden” ve ‘“nasil” sorulart ile yakindan iligkiliyken
anlamaci ve insaci teoriler “nasil miimkiin olabilir” ve “ne” sorularina
odaklanmiglardir (Wendt, 1999: s. 78). Nedensel teorilerin aksine insaci
teoriler bir sistemin &zelliklerinin nasil olusturuldugunu gdstermekte ve bir
sistemin unsurlarini daha genis bir baglama konumlandirmaya c¢aligsmaktadir
(Wendt, 1998: s. 105). Bu durum aym1 zamanda daha farkli bir “dogruluk”
Olciitli veya gozlemlenen kanitlarla ortiisme gerektirmektedir. Wendt bunu
“nasil mimkiin olabilir” ve “ne” tiirinden sorulara verilecek yanitlar
nedensel sorulara verilen yanitlardan farkli dogruluk kosullarin
karsilamalidir. Insaci sorularin cevaplari, olgunun var olmasi igin nedensel
veya dogal degil kavramsal veya mantiksal bir gereklilik iddiasini
desteklemelidir” ifadeleriyle dile getirmistir. insac1 teorilerin 6zelligi olarak
“kavram baglaminda agiklama” sosyal bilimlerde ortaktir ve gozlemler
siniflandirilarak olusturulmus nedensel tanimlamalarin ve agiklamalarin
biitiinclil bir kavramsal ¢erceve iginde birlestirerek kapsayamayacagi
tarzdaki aragtirma konularinin &zelliklerini ve egilimlerini “agiklama”
yetenegi sunmaktadir. Wendt, hangi sorular yanitlamanin degerli oldugunun
cevaplanmasi ve bunun farkli bir kuramsallastirma tiirii oldugunun kabul
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edilmesi halinde anlama faaliyetinin yorumsamaci oldugu kadar agiklayici da
olacagini ifade etmistir (Wendt, 1998: s. 107-112).

Nedensel ve ingaci teorilerin birlestirilebilecegi goriisiine Steve Smith
gibi bazi arastirmacilar itiraz etmislerdir. Steve Smith, insac1 ve agiklayici
teorilerin uzlastirilabilecegi fikrine sosyal diinyanin dogasina dair tamamen
farkli anlayiglara dayandiklar1 gerekgesiyle siiphe ile yaklasmistir. Ona gore
ingaci teoriler insanin eylemselligi tarafindan, agiklayici teoriler ise “dogal
diinya”nin bir pargast olarak sekillenmektedir (Smith, 1995: s. 26-27).
Benzer sekilde Mayer, arastirma yontemlerinde g¢ogulculuk taraftarligina
bilimsel yontemin tutarliligini ortadan kaldiracagi ve kavramlarin igini
bosaltacagi gerekgesiyle karsi ¢ikmistir. Mayer’e gore sosyal bilimler ve
doga bilimleri arasindaki fark kullanilan aragtirma yonteminde degil her ikisi
icin de ortak olmasi gereken yontemin uygulanma big¢imindedir. Sosyal
bilimler ve doga bilimlerindeki agiklamalar biitiinciilliikleri ve {irettikleri
tahminlerin  dogrulugu acisindan doga Dbilimlerindekinden farklilik
gostermektedir. Bununla birlikte bilimsel agiklamanin yapisi konu ne olursa
olsun ayni kalmaktadir. Bir agiklamanin bilimsel olarak uygun olup
olmadigini belirleyen standartlar konuya gore degismez. Sosyal bilim veya
doga bilimi fark etmeksizin bir teori, aragtirmacinin gézlemlenen olaylar
aciklamak icin ¢ikarimlar ve yorumlar yapma gerekliligini paylasmaktadir
(Mayer, 1989: s. 21-31). Diger bir deyisle, sosyal bilimler ve doga
bilimlerinde ortak olan yonler dikkate alindiginda hem nedensel hem de
ingaci teorilerin her iki alan i¢in de kullanilabilecegi, uzlastirilamasalar dahi
bu iki yaklasimin en azindan birbirini tamamlayici nitelikte oldugu sonucu
¢ikarilabilmektedir.

Insac1 bir yaklasimin benimsenmesinin teorinin bicimi ve islevi iizerinde
cesitli etkileri vardir. Birincisi, Przeworski ve Teune’nin de belirttigi gibi bu
durumun yorumsamaci yaklasimlar ile tikel olaylar arasindaki sezgisel
baglantiy1 azaltmasidir (Przeworski ve Teune, 1970; Mayer, 1989: s. 32).
Ikincisi, teorilerin hem nedensel hem de insac1 boyutlarin1 kabul etmenin
farkli uluslararas1 iligkiler teorilerinin o6ne siirdiigii fikirlerin ikili
karsilagtirmasinin ele alinmasina olanak saglamasidir (Wendt, 1999: s. 171).
Agiklayict teorilerin insaci yaklasimlar ile desteklenmesi; 6rnek olarak,
cikarlarm ve eylemlerin disiinsel etkenlere gore sekillendiginin
vurgulanacag bir arastirmada hem insaciliktan hem de neoliberalizmden
faydalanilmasin1 miimkiin kilabilir. Bu olasilik agiklayici teorinin insaci
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etkileri sindirmesi veya tam tersi anlamina gelmemektedir. Ugiinciisii, insaci
yaklagimlarin diger yaklasimlar tarafindan sunulan 6nemli goriislerden
vazgecmeksizin diislinsel etkenleri belirli bir kavramsal cergeve iginde
degerlendirmeye ¢alisacaklar1 yeni bir alana erisim imkani bulmalaridir. Bu
baglamda Dalacoura, diislinsel bir etken olarak din ve onunla iligkili
politikalarin tarihsel siire¢ igerisinde igcsel ve dissal degiskenlerle siirekli
etkilesim halinde oldugunu ve mevcut uluslararas: iligkiler yaklagimlarina
eklenmesi gerektigini savunmus, uluslararasi iligkilerde dinin roliine iliskin
fayda saglayabilecek bir dinsel terminoloji ihtiyacin1 dile getirmistir
(Dalacoura, 2000: s. 886-887). Tiim bu degerlendirmeler sonucunda insact
yaklagimin uluslararas iliskiler arastirmalarinda Islam ile ilgili digsal olgular
ile igsel siireclerin es zamanli incelenmesine olanak tanimasi yoluyla
aciklama ve anlama arasinda iiglincli bir yol sunabilecegini soylemek
miimkiindiir.

1.3. KAVRAMSAL CERCEVE
1.3.1. ideoloji

Bir 6nceki boliimde siyasal yasamdaki diislinsel etkenlerin materyalist
aciklamalarinin sosyal iliskilerin sekillenmesinde fikirlerin roliiniin 6nemine
dair tatmin edici bir aciklama sunamadigr ve bunun da sosyal bilimlerde
oldugu gibi uluslararas1 iligkilerde de diisiinsel etkenlerin yeterince
kuramsallastirilmamasina sebep oldugu tartisilmistir. Buna ek olarak fikirleri
kendi yapilari iginde somutlastirarak temel alan teorilerin de sosyal
yasamdaki gozlemlenebilen maddi faktorlerin 6nemini yansitma konusunda
yeterli bir agiklama sunamamig olduklari ortaya konulmustur.

Sosyal olanin 6zneler arasi oldugu fikrine dayanan ingaci bir yaklasim
sosyal gercekligin materyal ve diisiinsel etkenler arasinda yasadigina atifta
bulunmakta ve sosyal iliskilerin olusumunda diisiinsel etkenlerin roliinii
aragtirmak icin epistemolojik bir ¢erceve sunmaktadir. Bu anlayisi temel
alarak insa edilen bu boliimde ideoloji kavrami Karl Marx ve Karl
Mannheim’in yazilarinda ortaya ¢iktigi sekliyle sosyal iliskilerdeki diisiinsel
etkenlerin ingac1 etkilerini incelemek i¢in bir ¢ergeve olarak onerilmektedir.

Ideolojinin olgu ve analitik kategori olarak ortaya cikisi hem politik
sOylem ile iligkili bir olgu hem de sosyal bilimlerin bir arastirma konusu
olmaya miisait yapisindan kaynaklanmaktadir. Bu baglik altinda sosyal
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bilimlerde ortaya c¢ikan ideoloji kavrami, “ideolojik gelenek” ve bu
gelenekten dogan analitik cerceve ele alinacaktir. Diisiinsel etken olarak
Islam’in ideolojik baglamda ne sekilde islevsellik kazanacagina dair ve
ideolojinin her iki yoniinii de ayni kavramsal model i¢inde karsilikli olarak
anlagilir kilan bir ¢ergeve model onerilecektir.

1.3.1.1. ideoloji Tiirleri

Ideoloji, siyasi diisiince ve siyasi eylem arasindaki karsihikli iliskiyi
kesfetmek ic¢in kullanilan temel kavramlardan biri olmustur. Hem
tartigilabilirligini hem de yeniden yorumlanma egilimini siyaset bilimindeki
giic, smif ve ulus vb. diger temel kavramlarla paylagan bir kavramdir.
Bununla birlikte akademik ¢aligmalardaki ortak kullanim baglaminda
ideoloji kavrami olumsuz ¢agrisimlarla doludur (Mannheim, 1936: s. 55-59).

18. yiizyil felsefesinin yaraticilari tarafindan basitge fikirlerin bilimsel
incelenmesi anlamina gelmek {izere tasarlanan olumsuzlayicit ideoloji
anlayisi ideolojinin tabir yerindeyse entelektiiel bir kiifir olarak
kullanilmasin1 neredeyse terimin kendisi kadar eski hale getirmistir
(McCarthy, 1994: s. 416-417). Bununla birlikte ideoloji terimi cesitli
zamanlarda ve siyaset bilimi, sosyoloji ve iktisat dallar1 dahil olmak iizere
cesitli sosyal bilim alanlarinda bir Ol¢iide gegerlilik kazanmistir (Hunt,
2003). Pek cok durumda ideolojiye dair bilimsel anlayis bir dizi inang ile
esanlamli algilamalardan ibarettir (Rochford, 1982).

Baz1 ¢alismalarda ideoloji, siyasi goriis veya sosyal diizen hakkindaki
goriisler i¢in bir semsiye terim olarak kullanmistir (McDermott, 1994:
s. 347-366). Sosyal psikolojiye dayanan ¢esitli aragtirmalar ideolojiyi sosyo-
politik tavirlarin tanimlayicisi olarak veya bir tutumun “ideolojik spektrum”
iizerindeki konumunu ifade etmek i¢in kullanilmistir (Hayduk vd 1995:
s. 479-507). Ornegin James Sidanius, toplumdaki bilissel davramslar veya
kisilik ozelliklerini tanimlamak i¢in “muhafazakarlik” ve ‘“irk¢ilik” gibi
ideolojinin sosyo-politik boyutlarma atifta bulunmustur (Sidanius, 1985:
s. 642-658). Bu durumda ideoloji fikirler veya diislincenin igerigiyle degil
biligsel stireglerle iliskilendirilmistir. Bahsi gegen ¢alismalarda ideolojiler ile
topluluklar veya smiflar arasinda yalnizca zayif bir baglanti kurulmustur ve
bu durum terimin bireyin ideolojisine atifta bulunmasina ve yalnizca onun
belirli inanglar1 veya biligsel egilimleri anlamina gelmesine sebep olmustur.
Diisiince ile diisiin (fikir) arasindaki ayrimi acuk¢a ortaya koyamamasinin
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yani sira bu tiir yiizeysel ideoloji anlayislari, ideolojinin kapsayici igerik,
bilingli baglilik ve grup ya da simf gibi ortak unsurlarini 6n plana
cikarmaktan kaginarak terimi kavramsal bir deger tasimayan, daha basit ve
belirsiz bir baglama oturtmustur. ideoloji bu anlayista yalmzca tammlayici
bir etiket ya da kategorik siniflandirma anlami tasiyan yiizeysel bir kavram
haline getirilmistir.

Diger bircok arastirmaci ideolojiyi sistematik bir kavramsal yapisi ve
kapsami olan derinlikli bir kavram olarak ele almustir. Cesitli birgok
yaklagim ideolojiyi s6z konusu anlamda degerlendirmis ve her biri kavrama
farkli tanimlayict ve gelistirici derinlikler eklemistir. Bu ideoloji anlayislari
farkli sekillerde ve diizeylerde kategorize edilebilir. Analitik diizeyde David
Minar, temel sorunun ozellikle “fikir” gibi ilgili kavramsal kapsam
cercevesinde  “ideolojik  farklilagsmay1r  tamimlama”  ihtiyacindan
kaynaklandigini 6ne siirmiistiir (Minar, 1961: s. 320). Minar, ideolojik
tanimlamada farklilasma sebeplerini; igerik veya ilgi alani, i¢sel yapi veya
fikir bicimleri, kisisel-sosyal islev, orgiitsel islev, etkilesme/aktarma amact
ve konu-kaynak iligkisi olarak alt1 baslik altinda degerlendirmistir (Minar,
1961: s. 320-326).

Jorge Larrain ise meta-analitik diizeyde ideolojinin tanimsal tartismasinin
altinda yatan dort kavramsal boyutu; normatif, iiretimsel, kiiltiirel ve
epistemik olarak tanimlamistir. Bunlardan ilki analistin bir olgu olarak
ideolojiyi normatif degerlendirmesi ve elestirel veya degerden bagimsiz bir
konu olarak gordiigii bakis acist ile ilgilidir. ikinci boyut, ideolojilerin
kokenleri ya da tiiretimi ile ilgili olup ideolojinin 6znel biling tarafindan
empoze edilen bir gerceklik mi yoksa nesnel gergeklik tarafindan empoze
edilen bir biling mi oldugu sorusuna cevap aramaktadir. Ugiinciisii, ideoloji
ve kiiltiirin ne derece ortak kapsamli oldugu ile alakali boyuttur ve “kiiltiir
ideolojinin alt tabakast midir yoksa tiim kiiltiir ideolojik midir” sorusuyla
ilgilenmektedir (Larrain, 1979: s. 13-14). Dordiincii ve son boyut ise ideoloji
ve bilim arasindaki epistemik iligkiyle ilgilidir ve iki yonii bulunmaktadir.
Birincisi, Thomas Kuhn’un bilimsel gelismede paradigmalarin rolii tizerine
yaptig1 ¢aligmalarin da katkisiyla ortadan kalkmis bir tartisma olarak doga
bilimlerinde diyalektik materyalizm lehine ortaya atilan abartili iddialarla
ilgilidir (Kuhn, 1996). Ikinci yon ise ideolojinin sosyal bilimsel veya
sosyolojik yaklasim i¢in bir “engel” olarak roliiyle ilgilidir ve sosyal
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bilimlere ve sosyal bilimsel bilgiye yonelik post-yapisalci ve postmodernist
elestirilerle alakalidir (McCarthy, 1994: s. 415).

Cemil Merig¢ ideolojiyi; bir medeniyet toplulugunun, bir milletin veya
sosyal bir sinifin hayat tecriibesini 6zetleyen insicamli biitiin, diinya goriisii;
bir ¢agin veya caglarin lriinii, bir smifin veya smiflarin diisiincelerini
besleyen ana toprak olarak tanimlamistir. Ayrica ona gore ideoloji bir yari
hakikat, ilim kisvesine biirlinmiig bir simif yalanidir. Meri¢’e gore ideoloji
ayn1 zamanda bir tasavvurlar biitiiniidiir ama bu tasavvurlarin ¢ogu zaman
bir “biling” ile ilgisi yoktur (Merig, 2004; 2013).

Necip Fazil Kisakiirek ise ideolojiyi “din” ile es anlamli olarak
kullanmistir. O, “Misliimanlik cevherini giibre beyinli yobazin dar ve 151ksiz
ruhundaki kiif ve pastan ayiklayip, tek zerresini feda etmeden beseriyetin
terakki ettigi yollarda biitiin kiymetlerin Islami olgiilere vurulmasi”m
yepyeni bir ideoloji olarak tasavvur etmektedir (Kisakiirek, 1999; 2012).

Birlikte ele alindiginda yukarida bahsedilen kriterler ideolojiye
yaklagimlar1 karsilastirmak icin yararli bir matris olusturmaktadir ve
“Ideolojiler nereden geliyor”, “Ideolojileri diger sosyal diisiince
bigimlerinden ayiran seyler nelerdir”, “Ideolojiler hangi islevleri yerine
getirir”, “Ideolojinin unsurlar1 nelerdir” gibi sorulara cevap aramaya
yardimcei olmaktadir.

1.3.1.2. ideolojik Gelenegin Kokenleri

Bir onceki baglikta ortaya konulan sorulari ele almaya yonelik genis
cerceve ideolojiye dair Marksist yaklasim tarzina ve kavrayislarina dayanan
bir gelenekten tiiretilmistir. S6z konusu gelenek bahsi gecen kilit sorulara
farkli yanitlar tiretmek suretiyle ideolojiye farkli yaklagimlar tesvik etmistir.
Bu gelenege katkida bulunanlar, iddialar1 her zaman uyumlu olmasa da
karsilikli olarak anlagilabilir olan ortak bir sdylemden yararlanarak ideoloji
kavraminin kokenleri, yapist ve unsurlart hakkindaki temel varsayimlari
somutlastirabilmislerdir.

Bu noktada ozellikle ilgi ¢ekici olan ideolojinin Karl Marx tarafindan
sunulan agiklamalar1 ve Karl Mannheim tarafindan gergeklestirilen
degisikliklerle birlikte degerlendirildiginde ortaya ¢ikan ideoloji anlayisinin
Oziidiir. Marksist gelenegi degistiren ve gelistiren, bu yolla diger ideoloji
anlayislarinin olugsmasina katkida bulunan Louis Althusser, Georg Lukacs,
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Antonio Gramsci vb. bir¢ok diisiiniir mevcut olsa da (Eagleton, 1991)
Mannheim tarafindan ideolojinin kesfine yonelik ortaya siiriilen tartigsmalar
kavramin dogasinda bulunan gerilimlerin kabul edilmesi igin bir baglangig
noktast olarak gormek ve s6z konusu gerilimleri ideolojinin kavramsal
zenginligi icerisinde kucaklamak ve degerlendirmek i¢in bir ¢abay1 temsil
etmektedir.

Karl Marx, arastirma hayatinin basindan itibaren ideolojiyi giiclii bir
kavram olarak varsaymis ve onun ¢alismalari ideolojinin ilerleyen siirecteki
kavramsal gelisimi iizerinde kalict bir etkiye sahip olmustur (Abercrombie
ve Turner, 1978: s. 149; Larrain, 1979). Bu etki kismen Marx’1n ideolojinin
kullanim kapsamina dair agtig1 yolun yorumlayici boyutu ile agiklanabilir.
George Sabine’in ifade ettigi gibi ideoloji anlayis1 Marx’in yeni seylere en
fazla gebe olan ve en belirsiz fikirlerinden biri olmustur (Sabine, 1959: s.
767). Marksist ideoloji anlayisinin ¢agrisimsal iiretkenligi fikirlerin
materyalist bir sistem iginde nasil ele alinmasi gerektigi sorununun
karmasikligindan kaynaklanmaktadir. Marx’a gore maddi veya ekonomik
unsurlar ger¢ek ve mevcut iken ideolojik iliskiler yalnizca gozlemlenebilir
veya olgusaldir (Sabine, 1959: s. 770). Bununla birlikte fikirler ve diisiinsel
etkenlerin sosyal iligkilerde belirleyici oldugu inanci tanimlanabilir
olgulardir ve fikirlerin Marksist ¢erceve icindeki rolii iki diizeyde agiklamay1
gerekli kilmaktadir. Bunlardan ilki materyalist ontoloji i¢inde fikirlerin
kokenleriyle; ikincisi ise bir toplumun siiregeln tarihsel gelisiminde fikirlerin
fillen oynadig1 rolle ilgilidir. S6z konusu agiklamalar1 yaparken Marx ve
Engels, biri ideolojik iiretime yonelik kigisel ¢ikar ile motive edilmis ve
digeri ise siif bilincinin toplumsal belirleniminden gelen, birbiriyle ortlisen
ancak net bicimde tamamlayict olmayan iki ideoloji anlayist One
siirmiiglerdir (Abercrombie ve Turner, 1978: s. 150).

Marx ve Engels ideolojiyi ilk olarak Alman gelenegindeki asagilayici
anlamiyla ve idealizmin o zamanlar Almanya’da yaygin olan Hegelci
tiirlerine yonelik elestirilerinin bir parcasi olarak kullanmiglardir (Gasper,
2004). Marx ve Engels ideoloji derken fikirlerin maddi kosullar yaratmak
amaciyla gercekligin tersinden okundugu bir tiir “sahtelige” dayanan bilgi
bicimini kastetmekte ve bunu tarihsel materyalizm i¢in kendi “bilimsel”
Onerileriyle karsilagtirmaktadirlar (McCarthy, 1994: s. 417). Baslangigta
ideolojinin Marksist kullanimi; tiimii maddi olgulardan tiiretilmis, spekiilatif

ve pozitif bilim karsit1 oldugu diisiiniilen ahlak, din, metafizik gibi konular
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igeren genis bir diisiinsel olgu yelpazesini ifade etmistir (Marx ve Engels,
1960: s. 14). Ideoloji; gercekligi belirsizlestirme, ¢arpitma ya da gizemli hale
getirme ve diisiincenin gerceklige karsi yabancilastirilmasi iglevini goren
yanlig bir biling big¢imi olarak ele alimmistir (McCarthy, 1994: s. 419).
Napolyon’un politikanin  kati  gercekeiligini  ideologlarin  fantastik
diisiinceleriyle karsilagtirilmast  diisiiniildiigiinde ideolojinin Marksist
kullanimina dair ilk tanimlamalar tek basma yeni bir degerlendirme
anlamima gelmemektedir (McCarthy, 1994: s. 416-417). Bununla birlikte
Marx ve Engels kendi bagina “derin” bir kavram olarak nitelendirilmesi zor
olan ideolojinin asagilayict ve tartismact kullanimini materyalist bir
kavramsal g¢erceve i¢inde bilincin olusumuna ve roliine iliskin anlayislarina
baglayarak yeni bir yontem uygulamislardir.

Marksist ¢ercevede biling, genel olarak sosyal yapiya ve insanlarin iginde
yer aldiklar sosyal iligkilere dair sahip olduklar1 farkindalik veya anlayistir
(McCarthy, 1994: s. 419). Biling, toplumsal temeldeki tiretim iligkilerine
bagl ekonomik yapilarin bir tiirevi olarak kabul edilmistir (Marx, 1990:
s. 116). So6z konusu iiretim iligkileri, tim siniflarin iiretim araglariyla olan
etkilesimiyle tanimlandig1 ve sinif tiyelerinin bu etkilesim yoluyla daha genis
tiretim iligkilerinin bilincine vardiklari islevsel bir sosyal tabakalagma veya
sinifsal yapi ile karakterize edilmektedir (Meyer, 1967: s. 16-17). Marksist
anlayista bu iligkiler, sosyal diisiincenin kaynagi oldugu kabul edilmektedir
ve insanligin varolugunu belirleyen sey biling degil bilinci belirleyen sey
toplumsal varolustur (Marx, 1990: s. 116). Marx’a gore toplumsal varolus
bilincin kaynagi olarak iki diizeyde islemektedir. Birincisi, {iretim
iligkilerinin diger tiim toplumsal iligkilerin temeli olarak kabul edilmesi ve
toplumdaki kiiltiirel iistyapinin tiim ¢esitlerinin bu ekonomik temelin {izerine
inga edilmesi seklindedir (Abercrombie ve Turner, 1978: s. 151). Makro-
sosyal diizeyde bu durum genellikle ideolojinin bir toplumun kiiltiirel
Uistyapisiyla paralel ve benzesmekte oldugu iddiasi olarak yorumlanmaktadir
(Mullins, 1972: s. 500). Uretim araglarmni kontrol eden egemen simif iistyap:
araciliiyla yeni sosyal kurumlar insa etmektedir (Meyer, 1967: s. 16-17).
Bu durum egemen smifin konumunu giiclendirme konusunda ideolojinin
roliine iligkin, her ¢agin egemen fikirlerinin her zaman yonetici sinifin
fikirleri oldugu seklinde yeni bir anlayis dogurmustur (Marx ve Engels,
2004: s. 30). “Baskin ideoloji” olarak kavramsallastirilan bu anlayisa gore
ideoloji, iktidar i¢in akilct bir aragsallastirmadan daha fazlasidir (McCarthy,
1994: 5. 418-419).
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Baskin ideoloji, tistyapimin kendisiyle karigtirllmamasi gereken ancak
iistyapiy1 destekleyen ve rasyonalize eden bir model olarak sunulmustur. Bu
baglamda Larrain, ideolojinin sosyal diizenden kaynakli dogal olarak ortaya
cikan iistyapiya ait 6gelerden farkli oldugunu 6ne stirmiistiir (Larrain, 1979:
s. 51). Bu anlayisa gore {istyapinin iiretim iligkilerinin organik bir uzantisi
olmasi iiretim tarzi degisene ya da potansiyelini asana kadar miimkiindiir. Bu
asamaya ulasildiginda {istyapi ve ideoloji toplumsal taban karsisinda islevsel
olmaktan ¢ikar. Meyer bu islevsiz hale gelme durumunu bir zamanlar
ilerlemenin bir parcasi olan kurumlarin, ideolojilerin ve iistyapiin iiretim
iligkileriyle yasanan ¢atismadan dolay1 daha fazla gelismenin 6niinde engel
olusturmas: seklinde ifade etmistir (Meyer, 1967: s. 17). Uretim iliskileri ve
iktidar1 elinde tutanlar arasindaki ¢atisma bir smif ¢atismasi olarak
tanmimlanmistir ve egemen lretim tarzi degistikce gerileyen ve giicii azalan
yonetici sinif kendi ¢ikarlarini korumak amaciyla yiikselen yeni bir sinif ile
miicadele eder. Yiikselen sinif eski egemen smifi yenerken eskisinin yerini
alan {iretim tarzin1 destekleyen yeni bir iistyapr ortaya g¢ikar ve yasanan
degisimi igsellestirmek ve mesrulagtirmak amaciyla yeni bir baskin ideoloji
ortaya cikar.

Ideolojik gelisme yukarida bahsi gecen siire¢ ile yakindan baglantili
olmustur. Marksist anlayistaki ideolojinin iiretken mantig1 ise baskin ideoloji
kavrami kapsaminda agikga ifade edilmemistir. Marx, toplumsal iliskilerdeki
celiskilerden kaynaklanan gerilimler ile bu catigmalarin diisiinsel ifade
bicimleri arasinda ayrim yapmaya 6zen gostermistir (Marx, 1990: s. 116-
117). Buna gore ideoloji, listyapinin bir unsuru degil smifsal geligkinin
yasandigi iistyapinin ideolojik bigimleri tizerindeki ¢atigmalarla belirginlesen
toplumsal iliskilerin desifre edildigi ve anlasildigi bir biling bicimidir.
Mevcut {istyapi unsurlarinin yeni ekonomik tarzin ilerleyisini engelledigi her
durumda meydan okuyan siifin iddialar1 ideolojik terimlerle ifade edilmis
ve anlasilmistir.

Marx’n erken kapitalist doneme iligkin ¢aligmalarinda tiim dogal hukuk
sisteminin belirli bir gelisme agamasina uygun olarak ortaya ¢ikmig ideoloji
araciligiyla sekillendigi evrimsel bir toplum teorisi tanimi géze ¢arpmaktadir
(Sabine, 1959: s. 761). Bununla birlikte Marx, ideoloji kullanimina dair hem
egemen smifin iddialarim pekistirme hem de yeni yonetici aday1 olarak
ortaya ¢ikan sinifin bir iretim tarzindan digerine gecis sirasinda kendi
cikarlarin1 ifade etme amaciyla aragsallasan ikili bir islevsellik ©One
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stirmiistiir. Ekonomik degisimin faili olan ¢atisan siniflarin farkli ideolojileri
vardir ve temelde iiretim tarzinin ve lretim iliskilerinin bir uzantisi olan
smifsal karsitliklar ideolojik terimlerle algilanmis ve ifade edilmistir.

Marx’1n goriisleri ile baskin ideoloji modeli arasinda agik bir tutarsizlik
gbze ¢arpmaktadir. Ideoloji, hem bilincin toplumsal karsitliklar1 gizleyen ve
egemen simifi mesrulastiran yonii olarak goriilmiis hem de séz konusu
karsitliklarin bilingte ifade bulmasini ve hayata gegmesini saglayan bir arag
olarak tanimlanmistir (Larrain, 1979: s. 50). Bunun yerine ideolojinin, sosyal
varolusun ikinci derece sorulari tarafindan belirlenen spesifik bir biling tiirii
oldugunu soylemek daha anlamli olacaktir. Simif, iiyelerinin iiretim
araglartyla olan ortak iligkileri tarafindan tanimlanan iglevsel bir gruptur ve
bu iligkiler ortak siif bilincinin iiretildigi mekanizmay1 olusturmaktadir.
Abercrombie ve Turner’in belirttigi gibi sosyal smiflar farkli ekonomik
kosullara sahip oldugundan ¢ikarlart farklidir. Dolayisiyla fikirler
birbirinden ayr1 c¢ikarlari temsil etmis ve desteklemis olmaktadir
(Abercrombie ve Turner, 1978: s. 150). Bireysel biling, ayn1 sosyal deneyim
tarafindan fiiretildigi igin simfin grup bilinciyle baglantilidir. Ideoloji, tiim
siniflarin diyelerinin icerisinde yasadiklar1 toplumlarindaki temel sinifsal
karsitliklarin farkina vardiklart ve bunlar ifade ettikleri aragtir. Bu durum
ortak bir kiiltiirel ve diisiinsel bakis agisini ifade etse de sinif iiyeleri arasinda
otomatik olarak grup 6zdeslesmesi anlamina gelmemektedir (Sabine, 1959:
s. 766).

Ideoloji, belirli bir siniftaki bireylerin katilimci olarak yer aldiklart
tarihsel gelisimin bilincini sarmalayan mantiksal ¢cer¢evedir. Bununla birlikte
alt siifin toplumsal bilincinin egemen smifinkinden daha gercek veya
otantik oldugu sonucuna varmak miimkiin degildir. Ideoloji diisiinsel
unsurlarla {istyapr ise eylemlerle karakterize olmaktadir ve Marksist
cergevede ikincisi dogrudan iiretim iligkileri ve tarzina dahil bir gerceklik
durumundayken ilki ikincil bir gercekliktir. Bu nedenle de Larrain’in
istyapiya atfettigi dogal ve ekonomik olarak zorunlu olma niteligiyle
iliskilendirilemez.

Sabine’e gore Marx i¢in diislinsel unsurlar altta yatan, az ya da ¢ok yanlis
temsil edilen bir ekonomik gercekligi yansitmaktadir. Giidiilenme veya
davranis nedenleri olarak fikirler, yalnizca dogas1 geregi oldukga farkli olan
bir gercekligin tezahiiriidiir. Bu durumun farkinda olmayan sahiplerine goére
kesin ve gecerli goriinseler de diisiinsel unsurlarin etkinliginin gercek sebebi
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igerisinde yer alinan sinifin toplumsal konumunda ve ekonomik iiretimle
olan iliskilerinde gizlenmistir (Sabine, 1959: s. 766-767). Buradan varilacak
sonu¢ sinifsal kokenine bakilmaksizin tiim bilincin bir dereceye kadar
ideolojik ve dolayisiyla da hatali olmasi gerektigidir. Ger¢ekten de komiinist
gercek bilinci idrak edebilmeleri ancak komiinizmin gelisiminin son
asamalarinda miimkiin olabilecektir. Bu durum insanlarin toplumsal
karsitliklarin bilincinde olduklarinda bile bu farkindaligin, baskin ideolojinin
yerini alacak karsi-ideoloji olarak da nitelendirilebilecek olan sinif bilinci
kadar “yanlis” olan smif c¢ikarlarinin tezahiiriinden baska bir anlam ifade
etmeyecegi anlamina gelmektedir. Marx’a gore toplumsal ve tiretken bilincin
nesnel gercekligi yalnizca doniisiimiin tarihsel siirecine yonelik maddi
toplumsal degisimler konusundaki anlayisimizdan dogacak biitlinsel bir
bakis acistyla ayirt edilebilir ve bu sebeple boyle bir doniisiim dénemi kendi
“bilinciyle” yargilanamaz (Marx, 1990: s.117).

Toplumsal olarak tiiretilmis bir bilincin nesnel gercekligi kavrayabilme
ve ifade edebilme olasiliginin miimkiin olup olmadigi ayr bir tartigma
konusu olsa da Marx’in bu konuda dile getirdikleri, belirli bir smif icin
gecerli ve o smifin ¢ikarlarinin ifadesi anlaminda gergekligin 6znel
deneyimine dair makul sdylemlerdir. Yine de ideolojik yanlisligin dl¢iitiiniin
siif ¢ikarlarina 6zgii unsurlar oldugu kabul edilse dahi baskin ideoloji ile
toplumsal bilincin bir ifadesi olarak ideoloji kavrami arasinda “sinif bilinci
ve dolayli olarak smif ideolojisi toplumsal deneyime dayaniyorsa baskin
ideoloji diye bir kavram nasil miimkiin olabilir” seklinde dile getirilebilecek
Oonemli bir soru yer almaktadir. Yanlig biling kavrami egemen simifin
cikarlarinin bir ifadesi olan iistyapinin ideolojik big¢imleri araciligiyla alt
smif {iyelerinin mevcut istyapiy1r kendi ¢ikarlarina uygun gdérmesine ve
temelde yatan somiiriiye dayali iiretim iligkilerinin kabul gérmesine yardimci
olmaktadir (Wood, 2001: s. 172). Bahsi gec¢en varsayimi kabul etmek
iistyapinin ekonomik temeli desteklemesinin ya da zayiflatmasinin miimkiin
oldugu anlamina gelecektir ki bu durum Marksist kiiltiirel iiretim anlayisinda
g0z Oniinde tutulmamistir. Eger toplumsal varolus bilinci belirliyorsa o
zaman biling toplumsal varolusun diizenlemelerini nasil desteklemektedir
sorusu ideolojinin ikincil derecede Onem atfedilen agiklamasinin aksine
sosyal iligkilerde diisiinsel unsurlar i¢in daha insac1 bir rol 6nermektedir.
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Marx ve Engels dar bir ekonomik determinizm taraftar1 olmamuslar ve
ekonomik faktorlerin tarihsel gelisimin temel dinamigi oldugunu diisiinseler de
degisimin Ustyapiyla ilgili unsurlardan kaynaklanan farkli yollariin da
olabilecegini 6ne silirmiislerdir (Sabine, 1959: s. 776). Bununla birlikte
degisimin farkli yollarinin miimkiin olmasma dair yeterince ayrmtili
aciklamalar bulunmamas1 ideolojiye dair Marksist teorilerde onemli bir
eksikliktir. Eger ideoloji insan bilincini ve tarihsel siiregleri sinirli sekilde
bile sekillendirebiliyorsa Marx’in ¢alismalarinda kayda deger bir sekilde
gosterilmemis islevsel ve etkin bir role sahip demektir ve bu da ideolojinin
iretim ve islevinin baskin ideoloji kavramiyla iliskili bicimde
sunuldugundan daha fazlasi olabilecegini gostermektedir.

Baskin ideoloji kavraminin 6ziinde var olan zayiflik Karl Mannheim’in
bilgi sosyolojisi gelistirme g¢abasinin merkezindeki kilit nokta olmustur.
Mannheim, ideolojinin temeline ekonomik odag1 yerlestiren Marx’in aksine
politik diisiince ve siyasi eylem sorunlartyla dogrudan yiizlesmis ve
filozoflarn diisiincesini degil siradan insanlarin gercekte nasil diisiindiigiinii
aragtirarak diisiinceyi sosyolojik baglaminda ele almaya ¢aligmistir
(Mannheim, 1936: s. 1). Mannheim, Marksist tarih felsefesine bagl kalsa da
caligmalarinda hem kurumsal faktorleri hem de sosyal olarak
kosullandirilmis diisiincenin dinamik veya akiskan karakterini 6n plana
cikarmigtir (Hughes, 1977: s. 420). Mannheim, diisliincenin sosyal olarak
tiiretilmesini bilgi sosyolojisinin temeli ve 6n kosulu olarak kabul etmekle
birlikte Marksist tarih agiklamasinin mekanik egilimlerinden bilingli olarak
kaginmaktadir. Altta yatan yapi aragtirmaci i¢in aydinlatici olsa da tarihsel
ya da ¢agdas farketmeksizin 6znenin diisiincesi ikincil énemi haiz degildir
ve bireylerin iginde bulunduklar1 kosullar, eylemler ve toplumsal inga
stiregleri ile agik ve net bir iligkinin varligina isaret etmektedir.

Mannheim, ideolojiyi 6zel ve toplam olmak {izere iki tiire ayirip
tamimlayarak ise baslamustir. Ozel ideoloji kavrami, nesnel gercekliginin
idrak edilmesi halinde 6znenin ¢ikarlariyla bagdagmayacak olan bir durumun
gercek dogasinin az ya da c¢ok bilingli bir sekilde kilik degistirmesine atifta
bulunur. Bu tanimlama biiyiikk Ol¢iide ideolojinin Marksist anlayisindaki
“yanlis biling” kavramina karsilik gelmektedir. Toplam ideoloji ise 6znenin
kavramsal araglar ile birlikte goriislerini, algilarim ve yorumlarmi da
kapsamakta ve bu unsurlar1 6znenin yasam igerisindeki konumu ya da sosyal
cevresiyle iliskilendirmektedir. Mannheim, toplam ideoloji kavramini diger
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ideoloji tanmimlamalarindan ayirmak amaciyla sistematik oOrgiliilik ve
tutarliligin yanisira felsefe ile yakinlik 6zelliklerini ayni anda biinyesinde
barindiran “diinya goriisii” tabirini de kullanmigstir. Bununla birlikte, ideoloji
kavramimin her iki tiirii de modern bilinci; “diinyanin nesnel ontolojik
birligi” varsayim yerine hem parca hem de biitiinlilk agisindan bir tarihsel
donemden digerine degisen ve karsilikli bagimli anlamlar sistemi iginde
yerlesik olan algilar ile karakterize edilen farkli veya cogulcu diisiinme
bicimlerine dayandirmaktadir. Hem ©6zel hem de toplam ideoloji
kavramlarinda toplumsal fikirlerin ve farkindaligin somut sosyal kosullardan
ve deneyimlerden tiiretildigi anlayisi1 paylasiimaktadir. Ozne tarafindan ifade
edilen fikirler onun varolusunun bir uzantisi olarak kabul edilmekte ve bu
durum fikirlerin ve diisiinsel sistemlerin salt olarak gozlenen bigimleriyle
degil 6znenin yasam igerisindeki konumu 1s18inda yorumlandigi anlamina
gelmektedir (Mannheim, 1936: s. 55-69).

Toplam ideoloji kavrami radikal yorumlama ve bakis agisinda 6zel
ideolojinin Oniine gegmektedir. Mannheim’in dile getirdigi ontoloji ve
ideolojinin ayrilmaz bi¢imde olmasa da kapsamli bir sekilde baglantili
olabilecegi ihtimali Marx’mn tanimladigi “yanlis biling” sorununun mantiksal
bir sonucudur (Mannheim, 1936: s. 70). Bu durum ayni zamanda Mannheim
zamaninda yiikselen sosyoloji ve ilgili disiplinlerdeki gorelilik icin ve
toplumsal olgulara yonelik nesnel arastirma olasiliginin miimkiinliigii ile
ilgili artan bir endisenin temelini yansitmaktadir (Goldman, 1994: s. 268).
Mannheim’a gore yanlis biling analizleri nihayetinde arastirmaciyi
aksiyomlarimizin, ontolojimizin ve epistemolojimizin derin bir sekilde
donistiirildigiini anlamaya zorlamistir. Yanlis biling kavraminin mantiksal
uzantisi sonugta kavramin dayandigi yanlislik kriterini pratik olarak ortadan
kaldirmakta ve bdylece sosyal arastirmanin epistemolojik temelini
sorunsallastirmaktadir. Mannheim i¢in bu ikilemden ¢ikmanin ve bilgi
sosyolojisine gitmenin yolu arastirmalart belirli bir epistemoloji ile
birlestirmektir (Mannheim, 1936: s. 76-78).

Mannheim, giincelligini kaybetmis nesnel bir epistemoloji ile bilginin
sorunsallagtirllmasin1  birlestirdigi  gerekcesiyle goreliligi  elestirmistir.
Karsilastig1 goreliligin, varolus kosullar1 ile diislince tarzlari arasindaki
etkilesimin farkinda olmayan bir bilgi teorisine dayandigin1 ve 6znel bakis
acist ve sosyal duruma bagimli oldugu igin ger¢ekten goreli olan tiim bilgi
bicimlerinin reddedilmesi anlamina geldigini iddia etmistir. Bu duruma
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alternatif olarak Mannheim bilginin hem toplumsal ve tarihsel olarak hem de
icerik ve sekil olarak miimkiinliigiinii kabul eden “iliskicilik” adin1 verdigi
kendi yaklagimimi ortaya koymustur. Bu yaklasimda bilgi mutlak bir
dogruluk veya yanlislik standardindan kaginarak gecerli bir sosyal arastirma
nesnesi olarak ele alinmistir (Mannheim, 1936: s. 79-80). Mannheim’in ileri
siirdiigli kavrami elestirenler bunun farkli bir semantik kilikta gorelilik
oldugunu soylemislerdir. Goldman’a gore Mannheim ve onun gibi
diisiinenlerin “iliskicilik” ile kastettikleri sey, 16. yiizyil felsefesinde ortaya
cikan siiphecilik ile birlikte gelisen gorelilik kavraminin = 6zgiin
tanimlamasidir. Modern gorelilik ise Ronesans ve Reform ile ortaya
cikmigtir (Goldman, 1994: s. 271).

Adi ne olursa olsun Mannheim’in toplam ideoloji kavramina dair ortaya
koydugu yeni anlayis, Marksist ideoloji anlayisindan 6nemli bir kopusu
temsil etmektedir. Marksist anlayis {istyapiyr yalnizca ekonomik gii¢
iliskilerini ifade eden bir dizi gecici dengeden ibaret gérmektedir. Ustyapi
iizerindeki c¢atisma egemen sinif ile yiikselen sinifin ideolojik ifadeleri
arasindaki rekabettir. Bununla birlikte, temel toplumsal ve ekonomik diizeni
degil de smif ¢ikarlarini yansittiklar dlglide her ikisi de “yanlistir”. Her iki
aciklama da dolayli olarak ideolojik iddialarin Olgiilebilecegi ve yanlis
bulunabilecegi “gercek” bir gerceklik oldugunu varsaymaktadir. Buna
ragmen Marksist anlayista toplumsal bilgi ancak ekonomik diizenin altinda
yatan ¢eliskileri ¢6zen son asamada gerceklikle uzlastirilabilirken
Mannheim’in goriisiine gore Markist epistemoloji nesnellik vurgusu yaptigi
icin bilgi ile sosyal gerceklik arasindaki iliskiyi anlama konusunda yeterli bir
temel saglamamaktadir. Mannheim bu durumu sosyalist anlayis tarihsel ve
toplumsal kosullarimin bir {iriinii oldugu icin sosyalist ideoloji fikrinin bilgi
sosyolojisine doniismesinin miimkiin olmadigini sdyleyerek dile getirmistir
(Salamini, 1974: s. 359-380).

Ideolojinin materyalist veya determinist bilis ve olus agiklamasinin yerine
Mannheim goreliligi bir sorundan ziyade kavrayis olarak ele almaya
calismistir. Diinyamizi olusturan anlamlandirmalarin tarihsel olarak
belirlenmis stirekli gelisen bir yapi oldugunu, insanin i¢inde gelistigini ve
hi¢bir sekilde mutlak olmadigini savunmustur (Mannheim, 1936: s. 85).
Yine de iki anlayista da toplumsal iliskilerin temelini degistirmeye ya da
korumaya caligsan bilgi de dahil olmak iizere tiim bilgi tiirlerinin toplumsal
olarak konumlandirildigi savunulmustur.



Fatih DEMIRCIOGLU 49

Mannheim, modern sosyal diisiinceyi ideolojik ve iitopik olmak tizere iki
model olarak tanimlamistir. Mannheim, baskin ideoloji kavramina atifta
bulunarak “ideoloji” kelimesinin belirli gruplarin kolektif bilingaltinin
gercek toplumsal durumu hem s6z konusu gruplara hem de bagkalarina karsi
gizledigi ve bu yolla onu sabitledigi anlayisim ortiilii bigimde biinyesinde
barindirdigin1 dile getirmistir. Burada kastedilen “ideolojik mantiga” zit
olarak Mannheim “iitopik mantik” dedigi seyi tanimlamgtir. Utopik mantik,
politik miicadelenin zit kesfini yansitmaktadir. Daha acik bir ifadeyle ezilen
gruplarin belirli bir toplumsal kosulun yikilmasia veya doniistiiriilmesine
dair gosterdikleri yogun entelektiiel ilgi farkinda olmadan yalnizca
olumsuzlama egilimindeki unsurlar1 gdrmelerine sebep olmaktadir
(Mannheim, 1936: s. 40). Utopik mantigin &l¢iitii, mevcut duruma aykir
olmasi ve onu agmasi degildir ¢linkii Mannheim bu tir tanimlamalarin
ideolojik mantik icin de gecerli oldugunu iddia etmistir. Ideolojik veya
titopik mentalite ortak olarak hakim gergeklige yabanci veya onu agan
hedeflere yonelebilirken iitopik mantig1 ayiran temel unsur mevcut diizeni
kismen ya da tamamen ortadan kaldirma egiliminde olmasidir (Mannheim,
1936: s. 192-195). Dolayisiyla {itopik ve ideolojik mantik arasindaki ayrim
amaca yoneliktir.

Ideolojik ve iitopik mantigin aym toplumsal kosullar kiimesi tarafindan
tiretilebilecegi ve aymi mekanizmalar tarafindan isletilebilecegi olasilig
Mannheim’in ideoloji a¢iklamasinin insact dogasimi gostermekte ve baskin
ideoloji kavrami {izerinden ideoloji iiretiminin Marksist agiklamasiyla
uzlagsmanin bir yolunu sunmaktadir (Ricoeur, 2007: s. 308). Bu, diisiinsel
unsurlarin olusumuna dair ekonomik belirlenimci anlayigin terk edilmesini
ve ideolojinin ingact anlayisinin benimsenmesini gerektirmektedir. Gunter
Remmling de bilginin sosyal gerceklik ile bagim kurmasi agisindan bilgi
sosyolojisine dair konuyla ilgili goriisiinde; salt bir bilimselcilikte ve 6zneyi
dislayan bir tutumun benimsenmesi halinde nesne iizerinde bir inga
gerceklesemeyecegini, bdyle bir inganin ancak nesneye dair gergekligin 6zne
tarafindan  olusturuldugu varsayildigi takdirde miimkiin olacagini
savunmustur (Remmling, 1961: s. 25). Ideoloji, cogulcu ve insaci bir olgu ise
yayma ve gizleme yoluyla toplumsal yapiy1 sekillendirdigi argiimani i¢in de bir
temel bulunuyor demektir. Buna gdre bilgi sosyolojisi agisindan diisiinsel
etkenlerin deterministik agiklamasindan kagman Mannheim’in anlayisi,
ekonomik gii¢ mekanigine dayanan Marksist anlayisa gore daha saglam bir
temel sunmaktadir (Kettler ve Meja, 1988: s. 636-637). Mannheim iki
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ideoloji anlayisimi uzlastirarak politik ve toplumsal olgular ile disiinsel
etkenlerin toplumsal gergekligi insa etme sekillerini arastirmada
kulllanilabilecek ve tiim toplumsal siniflar igin esit derecede gecerli bir
¢erceve sunmustur.

1.3.1.3. Ideoloji I¢in Kavramsal Cerceve

Marx ve Mannheim tarafindan ideoloji iizerine gelistirilen teorik
soylemler ideolojik gelenegin 6ziinii olusturmaktadir. Ozellikle Mannheim,
politika arastirmasinin asla iginde gelistigi stireklilik arz eden siirecten
ayrilabilen, kapali ve bitmis bir bilgi alan1 olmadig1 gerekgesiyle ideolojiye
dair kat1 kavramsallastirmalarindan kaginmistir (Mannheim, 1936: s. 171).
Yine de yukarida bahsedilen tanimlamalara bakarak ideolojinin birkag
kavramsal parametresini belirlemek miimkiindiir. Bu parametreler,
ideolojinin 6zel, toplam ve analitik gibi ¢esitli kavramlarini tek bir gergeve
icine yerlestirmeye yardimci olacak ve bu da ideolojinin ingaci etkilerini
sistematik olarak kesfetmeye yonelik bir rehber saglayacaktir. Ik parametre
insac1 etkilesim seviyelerini tanimlamaktadir ve ideolojinin 6zne ve nesne
olarak ikili statiisiiyle ilgilidir. Ikincisi ideolojiyi bir tanimlama veya ontoloji
olarak ya da toplumsal iligkiler i¢in bir anlasilabilirlik cercevesi olarak
ilgilendirmektedir. Ugiinciisii ise miimkiin olan ve arzu edilebilir olani
tanimlama agisindan ideoloji ile eylem arasindaki baglantiyla alakalidir.

1.3.1.3.1. Birey, Toplum ve Oteki i¢in ideoloji

Ideoloji, bireyleri toplumla karsilikli insac1 bir iliski icinde
baglamaktadir. Ideoloji bireysel inanglarla ilgili olsa da tek basma bireysel
bir olgu degildir. Bu durum, ideolojik faktorlerin metodolojik bireycilik
tarafindan oOnerilenden farkli bir baglamsallastirilmasin1 saglamaktadir.
Mannheim bunu gruplar halinde yasayan insanlarin yalnizca fiziksel olarak
bir arada yasamadiklarma ve onlarin nesneler diinyasiyla yalniz yasayan
varliklar gibi aklin soyut seviyelerinde yiizlesmediklerine vurgu yaparak
ifade etmistir. Ona gore insanlar gesitli sekilde organize olmus gruplar iginde
birbirlerine karsi ve birbirleriyle etkilesimli halde diisiinmektedirler.
Diisiinsel etkenler birey diizeyine indirgendigi zaman 6znel hale gelmekte ve
dolayisiyla bilimsel arastirma alaninin 6tesine gegmektedir. Bununla birlikte,
toplumsal diisiincenin 6zneler arast ve insact oldugunun kabul edilmesi
ideolojiyi sosyal bilimsel alana getirmektedir. Bu nokta, ideolojiyi anlamak
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icin ¢ok O6nemlidir ¢iinkii bireysel failligi hem toplumsal hem de diisiinsel
bicimlerle birlestirmektedir. Mannheim, bireyin diisiinme eylemine sifirdan
baglamadigint aksine kendisinden Once yasamig insanlarin diisiince
kaliplarinin icine dogdugunu belirtmistir. Birey mevcut duruma uygun
diisiince kaliplarin1 gegis siireglerinde ortaya cikan yeni zorluklar ve
durumlarla daha yeterli bir sekilde basa cikabilmek amaciyla gelistirmeye
veya onlarin yerine yeni kaliplar tiretmeye ¢aligmaktadir (Mannheim, 1936:
s. 3-4).

Ideolojik olarak diisiiniilen siyasal, toplumsal veya ekonomik alana dair
aciklamalar ampirik analizin Oniine gegemedigi icin hem Marx hem de
Mannheim tiim disiincelerin ideolojik olmadigini kabul etmeye hazir olsalar
da ideoloji anlayislarin1 ayr1 ayr1 alanlara ayirmamaya dikkat etmislerdir. Bu
durum Islamcilik baglaminda diisiiniildiigiinde 6nemli bir noktadir ¢iinkii
Charles Hirschkind’in ifade ettigi gibi Batili kavramlar belirli tarihsel
gelismeleri yansitmakta ve evrensel kategori veya dogal kabul edilerek her
kosulda ve durumda uygulanmasi yaniltict olabilmektedir (Hirschkind,
1997). Bu nedenle inanglar bireysel iken toplumsal diigiince ise sosyal ve
siyasal kurumlara ve onlarin katildiklar: iliskilere iliskin insan anlayislarini
diistinsel bir baglamdan tiiretip ve gelistiren bir yapidadir.

Marx ve Mannheim i¢in ideolojiyle iliskili baslangi¢c noktasi, ideolojinin
kendinden menkul bir olgu olarak degil siyasal sdylemin bir taktigi olarak
ortaya ¢ikmasidir. Mannheim bu durumu, politik tartismanin en basindan
beri teorik tartismadan daha fazlasi oldugunu, grubun varligini kiiltiirel
Ozlemlerine ve teorik argiimanlarina baglayan bilingdis1 giidiilerin giin
yiiziine ¢ikmas1 oldugunu soyleyerek ifade etmistir (Mannheim, 1936: s. 39)
Ideolojinin bu sekilde somutlastirilmas1 ya da politik bir baglamda baska
birinin diislincesini  karakterize etmek icin kullanilmasi bir yapisal
ontolojiden daha fazlas1 oldugu anlamia gelmektedir. ideoloji ayn1 zamanda
bir eylem ontolojisidir. Bu argiiman Mannheim’in, degerlendirici olmayan
ideoloji kavramimin zorunlu olarak ideolojinin degerlendirici anlayisina
karigtigin1 ve bu anlayisa yaklastigini iddia etmesinin nedenidir (Mannheim,
1936: s. 88-89). Sonug olarak ideoloji, toplumsal diizenin ve diisiincenin
siyasallasmasi ve bu siyasallagsmanin yarattigi ideolojik rekabette bir
taktiktir; hem 6zne hem de nesnedir ve bu durum birden ¢ok etkilesim
alaninin kesigmesini miimkiin kilmaktadir.
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1.3.1.3.2. Ontolojik Olarak ideoloji

Ideoloji, toplumsal diizen icin bir anlasilabilirlik cercevesi ve diisiinen
Oznenin sosyal ontolojisini olusturmaktadir. Bu, ideolojinin geleneksel
kozmolojilerden ayrildig1 degil daha ziyade modernitenin karakteristigi olan
cogulcu biling ile karakterize edildigi anlamia gelmektedir. Mannheim,
sosyal ontolojinin temelini toplumsal iliskilerin diisiinsel ingasinda
bulmaktadir. Bu anlamda ona gore perspektif, bireyin bir nesneyi nasil
gordiigii ve algiladig1 ile diislincesinde onu nasil yorumladigini ifade
etmektedir. Bu nedenle perspektif, diisiincenin yalnizca bigimsel olarak
belirlenmesinden daha fazlasi olup diisiince yapisindaki bicimsel mantik ile
gozden kagirilan niteliksel unsurlara atifta bulunmaktadir. S6z konusu
unsurlar, ayn1 bigimsel mantik kurallari uygulansa dahi iki bireyin ayni
nesneyi ¢ok farkli sekilde degerlendirebilmelerine sebep olmaktadir
(Mannheim, 1936: s. 272).

E. Doyle McCarthy, ideolojilerin ¢ok sayida bakis acisini biinyesinde
barindirdigin1 ve bunlarin alternatif siyasal goriisleri ve stratejileri temsil
ettigini vurgulayarak birlesik bir diinya gorlisiiniin ortadan kalkmasiyla
eszamanli ortaya ¢ikan moderniteye ait bir kavram oldugunu dile getirmistir
(McCarthy, 1994: s. 416). Geleneksel toplumlarda ideolojik rekabet,
toplumsal istikrarin temelini olusturan belirli bir diinya goriisiiniin igsel
birligi garanti altinda oldugu igin Onlenmis ve diislinme big¢imlerinin
cogulculugu bir mesele haline gelmemistir (Mannheim, 1936: s. 6). Bu
diisiince fikirlerin modern Oncesi toplumlardaki siyasal veya toplumsal
iligkilerle tamamen alakasiz odugu anlamina gelmemektedir. Modern Oncesi
toplumlar da belirli bir kozmolojiyi takip etmistir. Buradaki vurgu daha
ziyade modern ve geleneksel toplumsal fikirleri birbirinden ayiran seyin
bilginin ¢ogulcu ve tarihsel yoniiniin dogasinin somutlastiriimasidir.

Modernitenin toplumsal etkileri, geleneksel diinya goriisleri lizerinde iki
yonli bir etkiye sahiptir. Bir yandan modern teknolojik ve ekonomik yapilar
iilkeler arasindaki yatay hareketliligi yogunlastirarak farkli insanlarin farkl
diisiincelerini ortaya koymalarimi saglamistir. Bununla birlikte, toplumlar
icinde biiyilik dl¢iide kentlesme bigiminde ortaya ¢ikan yer hareketliligi ve
toplumsal katmanlar arasindaki gecisi temsil eden dikey hareketlilik
birlestiginde geleneksel diislince kaliplariyla uzlastirilamayacak bigimde
bireylerin diinya goriigleri  farklilagmaktadir. Boylece  geleneksel
kozmolojileri derinden asindiran bir unsur olarak toplumsal diisiincenin
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dogasindaki perspektif aciga c¢ikmus olmaktadir. Sonug¢ olarak ideoloji,
modernitenin toplumsal mekansizlik 6zelliginin yanisira sabit degerler ve
normlara gore sekillenen tek tip entelektiiel diinyanin ortadan kalkmasi ile de
baglantili bir olgudur (Mannheim, 1936: s. 7-41). Bu baglamda ideoloji,
modernitenin gereklilikleri tarafindan geri doniisii olmayan bir sekilde zarar
gormiis gelenekler ve uygulamalar icin islevsel bir ikame olusturma
girisiminin bir pargasi olan sosyal ontoloji olarak goriilebilir.

Ideolojiyle baglantili tarihsel bilingle baglantili olarak perspektif, bugiinii
oldugu kadar ge¢misi de sorunsallagtirmaktadir. Lukacs, tarihsel yaklagimin
1800’lerin  ortalarinda;  Avrupa’da milliyetciliklerin  yiikselisi  ve
okuryazarligin yayginlasmasi dolayisiyla modern kitle siyasetinin ortaya
cikisina eszamanli olarak ortaya ciktigini sdylemektedir (Lukacs, 1985:
s. 18). Benzer sekilde, Foucault erken modern doénemde yeni bir tarih
tiirliniin ortaya ¢iktigini1 ve o noktaya kadar tarih denilen seyin iktidarlarin
arzu ettikleri sekilde dikte ettigi sOylemlerden baska bir sey olmadigini
savunmustur (Foucault, 1990: s. 89-90). Modern ¢agda ortaya cikan sey,
tarihsel bilginin otorite ve toplumun politik iliskileri arasindaki organik bag:
bozacak hedeflere yonelik olarak iktidar araciligiyla yayilan “resmi”
sOyleme dayanan degil bir “kars1 taraf” araciligiyla iiretildigi yeni bir tarih
tiiridiir (Foucault, 2003: s. 133).

Tarihsel biling, gelenegin kozmolojik birliginden ulus, ik, smif gibi
kategorilerin ortaya cikmasma yardimci olmustur. Iideoloji, gecmisi ve
bugiinii tarif etmekten fazlasini yaparak ayni zamanda toplumsal diisiince
olasiliklaria dair algilart olusturmustur. Mannheim, miimkiin olana iliskin
goreceli algilara gore ayirdigi ideolojik ve {itopik kavramlari tizerine
tartismasinda; farklt konumlardaki toplumsal gruplar icginde, heniiz
gerceklesmemis ve olgunlastirilmamis bigimlerde, i¢inde bulunulan g¢agin
ihtiyaclarini temsil eden diisiinsel etkenlerin ve degerlerin ortaya ¢iktigini
savunmustur. Ona gore bu entelektiiel unsurlar zamanla mevcut diizenin
stirlarin1 asmak i¢in materyal haline gelmektedir. Ideoloji bu yolla gelecegi de
insa etmektedir (Mannheim, 1936: s. 199).

1.3.1.3.3. Fikirler ve Eylem Acisindan ideoloji
Ideoloji, fikirler ve eylemler arasinda aracilik etmektedir. Mannheim,

toplam ideoloji anlayisinda goriildiigii gibi bilginin hi¢bir sekilde yaniltici
bir deneyim olmadigimi ve gergek yasam durumlarindaki tecriibelerden
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kaynaklanan bilginin mutlak olmasa da gecerli oldugunu savunmustur.
Gergek yasam durumlarindan dogan normlarin yalnizca toplumsal bir soyut
alanda mevcut degil eylemler iizerindeki belirlenimde de etkili oldugunu
ifade etmistir (Mannheim, 1936: s. 86). Bilginin varolussal olarak
belirlenmesi anlayisi mekanik bir neden-sonug dizisi anlamina gelmemekte,
deneyim siirecinde gercekte tezahiir ettigi sekliyle yasam durumu ile
diisiince arasindaki iligskiye atifta bulunmaktadir (Mannheim, 1936: s. 267).
Bu anlayis, politik diisiinceyi anlamanin bir aract olarak diisiincenin igkin
gelisimi i¢in agik bir alan birakmaktadir.

Bir fikrin i¢ yapist veya mantig1 ileriye dogru bir yol dnerebildigi ve
mevcut segeneklerin sinirlarim1  ¢izebildigi siirece toplumsal diisiince
baglaminda bireylerin eylemselliklerine aracilik edebilir. Fikirler araciligiyla
somutlagan eylemler, karsitlar1 ve bunlarla iligkili fikirlerle harmanlanarak
yoluna devam edebilir veya gecerliligini tamamen yitirebilir (Mannheim,
1936: s. 269). S6z konusu degisimin kaynagi fikirlerin kendisi degil
toplumsal diisiincede yenilenmenin kaynagi olarak bireylerdir. Bilginin
toplumsal olarak tiiretilmesi baglaminda bireysel eylemsellik anlayisinin
benimsenmesi ¢ok Onemlidir ¢linkii mevcut diizenin smirlarimi asan sey
bireyin 6zgiin kisisel zihninden dogan diisiinsel etkenler ve bunlara gore
sekillenen eylemlerdir. Bu anlamda, ideoloji ayn1 zamanda beklentileri ve
olasiliklar1 tanimlayan normatif bir igleve hizmet etmektedir (Mannheim,
1936: s. 206).

1.3.1.3.4. ideoloji icin Sentez Model

Yukarida bahsedilen faktorler birlikte ele alindiginda toplumsal ve siyasal
iligkilerde diisiinsel etkenlerin roliinii degerlendirmek igin kapsamli bir
cergeve sunmaktadir. Bu c¢ergeve iki boyutlu olarak tanimlanabilir. Birincisi
ideolojinin “birey”, “toplum” ve “Gteki” olarak ¢oklu etkilesim diizeylerinin
tek bir cerceveye dahil edilmesine olanak saglamasidir. lkincisi ise

ideolojinin “tanimlayic1”, “normatif” ve “muhtemel” olmak tizere ¢oklu olus
diizeyleri seklinde tanimlanan ti¢ modelde incelenebilmesidir.

Ideolojinin hem bir sorgulama konusu olarak analitik hem de siyasetin bir
nesnesi olarak politik bir olgu oldugunun kabul edilmesi sentez ¢ergeveyi iki
boliime ayrrmaktadir. Ik boliim, diisiinsel etkenin kaynagi olan dzneyle
iliskili olarak ideolojinin insac1 etkilerini agiklamaktadir. Ikinci kisim ise
ilgili 6zne i¢in bir diigiince nesnesi veya politik eylem olarak ideolojinin
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insaci1 etkilerini ortaya koymaktadir. Bu cifte hareketle ortaya ¢ikan sentez
model, bilginin toplumsal yapis1 ile toplumsal iligkilerin diisiinsel yapisini
birlestirerek diisiinsel etkenlere baglh olgularin sorgulanmasina ve ideolojik
aciklamasinin yapilabilmesine olanak saglamaktadir.

Ideolojiye dair ortaya ¢ikan sentez model, toplumsal iliskileri tanimlayan
bir algilamalar dizisinin yanisira miimkiinliiginii ve arzulanirligimni
tanimlayarak eylem icin de bir g¢er¢eve sunmaktadir. Kisi diizeyinde bu
cergeve bireyin kendisi ve Oteki arasindaki simetriyi olabildigince korurken
sistemik diizeyde ise bireysel eylemsellik ile olasililiklara dair tanimlart
birlestirerek toplumsal sistemlerdeki yeniden iiretim ve degisim mantigin
birbirine baglamaktadir. Bunlara ek olarak sentez model ayn1 zamanda
mikro giidiilenmeler ve makro sonuglar arasindaki baglantilarin insact bir
kavramsallagtirmasini dnermektedir.

Tablo 1. Ozne Olarak Ideoloji Modellemesi

Birey Toplum Birey-Toplum
Cikarlarim o Toplum beni nasil
Tammlayict nelerdir? Toplum nedir’ sinirlamaktadir?
. Degerlerim Toplum ne Toplumun benden
Normatif nelerdir? olmalidir? beklentileri nelerdir?
Nasil hareket Toplum nasil .. .
Do Topl bilirim?
Muhtemel edebilirim? degistirilebilir? OPTHITLIGHL fle yapabtiirim
Tablo 2. Nesne Olarak ideoloji Modellemesi
Oteki Oteki-Toplum Oteki-Birey
Otekiler neye Otekiler toplumu Otekiler beni nasil
Tanimlayici . .- .-
inantyor? nasil etkiliyor? etkiliyor?
. Otekil 1 .
. Otekiler neye Ote. et to? . ur.nu ne Otekine kars1 nasil
Normatif . sekilde degistirmek
inaniyor? . davranmaliyim?
istiyor?
Otekiler nasil Otekiler toplumu Otekini nasil
Muhtemel e g .y
hareket edecek? | nasil degistirebilir? kullanabilirim?
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1.3.2. ideoloji Olarak islamcihik

Islami uyamis, fundamentalizm ve radikalizm ayni olgular olmasalar da
benzer bir kokii paylasmaktadirlar. islami fundamentalizm, radikalizm veya
uyanis seklinde olmak iizere islamciligin yayilmasindan bahseden analistler
hem toplumsal hareketlere hem de fikirlerin benimsenmesine atifta
bulunmaktadirlar (Ware vd 2003: s. 287-302).

Ideolojiler ancak siyasal veya toplumsal iliskilerle ilgili mevcut sdylemler
ve fikirlerle etkilesime girerler. Bu durum o&zellikle mevcut bir yapidan
acikga yararlanan ideolojiler icin gecerli olmaktadir. Geleneksel bilgileri
bilinyesinde barindiran ve kimlik ifadesi olan tarihsel kiiltiiriin fikir, kavram
ve uygulamalariyla etkilesime giren veya bunlar lizerine insa edilen
ideolojiler daha biiylikk bir basar1 ve benimsenme olasiligina sahip
olacaklardir (Meddeb, 2003: s. 6).

Islamcilik; Islam’n ideolojilestirilmesine, islami inanglarm, ilkelerin ve
uygulamalarin; politik kurumlar, diizen ve eylem de dahil olmak iizere
siyasal alana acik¢a uygulanmasina atifta bulunmaktadir. En kisa
tamimlamayla, Islam’1 referans gosteren ideolojik giidiilenmelerle siyasal
hayata katilmay1 saglayan davranislar biitiiniidiir (Roberson, 1996: s. 251-
252; Black, 2001).

Bu c¢alisma baglaminda, kamusal alandaki sekiilerligi gerekli veya arzu
edilen olarak kabul eden ancak kisisel politik eylem ve tutumlarmi dini
ilkeleri nezdinde yonlendirilen gruplara yonelik bir tanim olarak siyasal
Islam da yeni-gelenekgilik olarak islamcilik genel tanimlamasi kapsaminda
degerlendirilmistir (Meddeb, 2003: s. 197).

Islami fundamentalizm terimi de Islamciligin siddeti dislayan agiklayict
bir boyutu olarak calisma baglaminda kullanilmistir (Esposito, 1999: s. 5-6).
Islami fundamentalizm sadece politik bir hareket degil ayn1 zamanda ciddi
bir diisiince sistemine doniismiis felsefi ilkeler saglayan entelektiiel bir
hareket olsa da bu calismada onun entelektiiel yoniiyle baglantili siyasal
tezahiirlerinin incelenmesi hedeflenmistir (Moussalli, 1992: s. 9). Islami
radikalizm ise yukaridaki terimlerden biriyle es anlamli kullanildig: siirece
pek bir sey ifade etmezken bu ¢alismada siddete g6z yuman veya tesvik eden
Islamcilari ifade etmek igin kullanilmistir.
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Toplumsal ve ekonomik modernlesme, onunla baglantili kiiltiirel
bozunumla birlikte geleneksel sonrasi toplumlarda Miisliimanlarin psikolojik
oldugu kadar fiziksel olarak savrulmalarina sebep olmustur. Askeri ve
siyasal boyunduruk ile ekonomik, toplumsal ve kiiltiirel bozulma olarak
kendini gosteren somiirgecilik deneyimleri immet i¢in fiziksel, psikolojik ve
entelektiiel olarak derin bir travma yaratmis ve Miisliimanlar arasinda farkli
tepkiler dogurmustur (Esposito, 1999: s. 50-51).

Avrupa sOmiirgeciliginin ilk donemi boyunca Miisliimanlarin gercek
Islami degerlerden ayrilmasindan yakinan ve Islam’in &ziine déniilmesini
savunan cesitli reddiyeci ve ihyaci hareketler ortaya c¢ikmis, ancak bunlar
sinirli veya gegici basarilarin 6tesine gecememistir (Esposito, 1999: s. 47-
48). Avrupa’nin askeri ve ekonomik iistiinliigii altinda reddiyecilik ve
ihyacilik hareketlerinin moderniteye ve sOmiirgecilige etkili bir yanit
verememesiyle birlikte modernist Islam’in ¢ekiciligi 1. Diinya Savasi’na
kadar siirecek bir gerilemeye girmistir. Islami modernizmin marjinallesmesi
ve yirminci yiizyilda entelektiiel bir hareket olarak yeniden Islami uyanis
fikrine doniis, 1. Diinya Savasi’nin ardindan Batili toplumsal ve siyasal
modellerin azalan prestiji ve Miisliiman diinyasindaki Avrupa kolonilerinin
bagimsiz devletlere doniismesiyle ilgilidir (Black, 2001: s. 308).

Islami kurumlarin sémiirge sonrasi ortaya ¢ikan yeni devletlerin siyasal
yapilarindaki geleneksel etkisi azalmigti. Bu baglamda, yerel kosullara ve
siyasal yapilara uygun olarak farkli ideolojiler ileri siiriilmiis veya
benimsenmistir. Arap diinyast basta olmak iizere milliyetgiliklerin ortaya
cikisiyla birlikte devletlerin laik otoriteyle rekabet edebilecek veya onu
zayiflatabilecek Islamci ideolojiye karsi harekete gectigi goriilmiistiir.
Islamcilig1 benimseyenler &zellikle laik hiikiimetlerin vaat edilen ekonomik
refah1 sunmadaki basarisizhi ve Israil’e karsi askeri basariya ulagsmadaki
basarisizligint ileri siirerek diger ideolojilerin mesruiyetini azaltmaya
baslamislardir. Islamcilik, 20. yiizyilin ikinci yarist boyunca Arap-israil
Savaslari, Iran Islam Devrimi ve Afgan Cihadi gibi bir dizi déniim noktasi
niteligindeki siyasal geligmeye paralel olarak potansiyel bir mesruiyet ve
muhalefet kaynag1 olma roliinii arttirmistir (Black, 2001: s. 309).

Sekiiler otoriteye karsi Islamci ideolojilerin rolii, 6zellikle Islamci
hareketlerinin baskiya maruz kaldig1 durumlarda belirginlesmistir (Esposito,
1999: s. 272). Belirli gruplarin, orgiitlenmelerin ve aglarin siyasal olarak
dislanmas1 Islamcilar arasinda daha biiyiik bir toplumsal aktivizmi tesvik
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etmektedir. Buna ek olarak devlet destekli kurumlar araciligiyla dinin
sekiiler otoritenin kontroliinde tutulmasi, resmi Islam’in mesruiyetini
kaybetmesine sebep olmakta ve Islami temsil giiciiniin muhalif gayri resmi
Islamc1 hareketlere kaymasina katkida bulunmaktadir. Islamci politikalarin
sekiiler siyasal iktidarlar tarafindan bir mesruiyet araci olarak kullanilmasi
ve Islam’in resmi yollarla kontrol altinda tutulmasi, tersine bir etki yaratarak
Islame1 ideolojiyi benimseyen gruplarmn siyasal sdylem ve beklentiler
iizerindeki etkinliginin artmasini kolaylagtirmistir (Mernissi, 1993: s. 53-54).

Sovyetler Birligi sonras1 donemde kiiresel Islami uyanis baglaminin bir
pargasi olarak Orta Asya’mn kars1 karstya oldugu Islamci ideoloji tiirevleri;
fundamentalist, radikal ve yeni-gelenekei seklinde siniflandirilabilir.

1.3.3. islameihigin Ug Tiirii
1.3.3.1. islami Fundamentalizm

Fundamentalizm kavrami tarihte kargimiza ilk olarak Hiristiyanligin en
saf halini yasadiklarmm1 savunan Protestan Hiristiyanlarin kendilerini
fundamentalist diye tanimlamalariyla ¢ikmustir. ilk kullanim baglaminda
fundamentalizm Yeni Ahit’in yani Incil’in dogrudan tanr tarafindan dikte
ettirilmis sozler olduguna inanan kisilerin yolu anlamini tasimaktadir.
Fundamentalistler, Hiristiyanligin kutsal kitabinin hatasiz olduguna
inanmakta ve ona yonelik tahrif edildigi niteligindeki hicbir elestiriyi kabul
etmemektedirler. Dinin metinsel kdkenlerine donmeyi amaglayan Hiristiyan
fundamentalizmine gére tanrmin yargisini ifade eden tek otorite incil’dir.
Dolayisiyla bu anlayista kilisenin otoritesi reddedilmis olmaktadir (Altintas,
2002).

Incil’deki metinlerin insanlar tarafindan tahrif edilip edilmedigi,
insanlarin kutsal kitabin metinlerine literal olarak sadik olmasi gerektigi
veya metinlerin farkli yorumlamalar araciligiyla yeni anlamlar kazanip
kazanmadigi meseleleriyle alakali bir tartisma seklinde gelisen
fundamentalizm, zaman igerisinde kutsal kitabin 6ngérdiigii dini yasam
tarzina uygun bir toplumun ne sekilde tesis edilecegi boyutuna evrilerek
0ziinde siyasal bir anlama kavusmustur.

Modernizm karsisinda Hiristiyanligin temelinde yatan asil degerleri
yliceltmek ve korumak vaadiyle ortaya ¢ikan fundamentalizm kavrami
zaman igerisinde Hiristiyanlik kalibim1 asarak tiim dinler i¢cin ayni amact
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gerceklestirmek seklinde anlasilacak bigimde tanimi genislemistir. Buna ek
olarak dogmaya dayali tiim olumsuz cagrisimlarina ragmen dinin 6ziine
donmeye yonelik entelektiiel bir ¢abayr da biinyesinde barindirdigi igin
olumlu ve faydali bir hareket olarak da degerlendirilmistir. Giiniimiize
yaklasildik¢a bu kavram; hosgoriisiiz bagnaz dindarlarin toplumlar iizerinde
dine dayali baski kurma girisimi olarak algilanir hale gelmis ve kavrama
olumsuz bir anlam yiiklenmistir (Bulag, 1997: s. 31).

Fundamentalizm ¢ikis1 itibariyle Bati1 kokenli bir kavram olsa da yarim
asirdan fazla bir siiredir Islam dini igerisindeki Selefi egilimli anlayislari
nitelendirmek amaciyla kullamlmaktadir. Fundamentalizmin Islam dinine
atif yapan bi¢imlerinin tanimini yapmak ve smirlarini ¢izmek; kavramin dini
canlanma, reform vb. olgular1 da kapsayacak sekilde kullanilmis olmasindan
dolay1 oldukga zordur.

Islami fundamentalist hareketler; islam’in tiim insanhga gonderilmis
olmasi Ozelligini vurguladiklari i¢in evrenselci, tevhid anlayisini
benimsedikleri igin ise iiniteryan bir karakterdedirler. Bununla birlikte Islami
fundamentalist  yapilanmalar dogduklar1 ve faaliyet gosterdikleri
cografyalarin cesitli yerel sartlarindan az da olsa etkilenmislerdir (Kirman,
2008: s. 283).

Somiirgeci lilkeler Ortadogu i¢in 20. yiizyilin ilk yarisinda, Orta Asya
icin ise Sovyetler Birligi dagilmasiyla birlikte Islam iilkelerinden
cekildiklerinde miras olarak sekiiler hukuka wuygun idare ftiirleri
birakmiglardir. Ekonomik refah ve demokrasi vaadi yerine getirilememis,
Islam iilkelerinin geri kalmish@ devam etmistir. Islamcilar kars1 karsiya
olduklar1 sorunlar i¢in bagat sorumlu olarak yeni ortaya ¢ikmis devletlerin
sekiiler yapisin1 gormiislerdir. Islamcilar; Miisliiman halklarin ancak Islam
hukuku ile ydnetilmesi gerektigini savunmuslar ve bunu Islam diinyasimnin
gelismesi i¢in olmazsa olmaz gereklilik oldugunu diisiinmiislerdir. islami
fundamentalist hareketler de bu anlayis dogrultusunda siyasallagsmis ve
politik hedeflerinin ¢ergevesini belirlemistir (Sonn, 2006: s. 181).

Islami fundamentalizm mevcut bir¢ok arastirmada, ¢ogu kez Islami
radikalizm ile es anlamli olarak kullanilmaktadir. Orta Asya 6zelinde yapilan
bu calismanin  kavramsallastirmasinda ise Islami fundamentalizm
koktendinci ve tebligci olmasina ragmen siddet kullanimini kesinlikle
reddeden, daha ¢ok entelektiiel ve metinsel diizeyde faaliyetler amaciyla
Orgiitlenmis gibi goriinen hareketleri nitelemek igin kulllanilmistir.
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Giiniimiizde Orta Asya cografyasinda Islamciligin bu bi¢imini en somut
sekilde temsil eden yap1 Hizb-ut Tahrir’dir.

1.3.3.2. islami Radikalizm

Radikalizm, toplumsal hareketlerde ve kiiltiirel degisimlerde siddete
dayali koktenciligi savunan doktrindir (Ulken, 1969: s. 179). Ayrica mevcut
siyasal, toplumsal ve ekonomik yapinin miimkiin olan en kisa siirede sert
yontemler kullanarak yikilmasini savunan tavir olarak tanimlanmistir
(Kirman, 2008: s. 185). Bunun yanisira din, politika, bilim vb. alanlarda
koklii yenilikler yapmak anlaminda da kulllanilmistir (Giiglii ve Uzun, 2003:
s. 845).

Ik kez 18. yiizyilda Ingiltere’de ortaya ¢ikan radikalizm kavrami, belirli
bir alanda sorun olarak goriilen seylerin ¢oziimii i¢in toplumsal bakis
acisinda kokten bir degisim ve biiyiikk capli yenilikler gerceklestirme
egilimini savunan teorik kavram seklinde algilanmistir. Asamali degisimi ve
1slahat¢1 tedbirleri reddeden radikalizm, hali hazirda var olan yapiy1
tamamen ortadan kaldirmak suretiyle bunun yerine ilerlemeci veya ihyaci
farki gozetmeksizin yenisini koymayi amaglayan ve bu amaca ulasmada
siddet kullanimini mesru goéren diisiincelerden olusmaktadir (Kirman, 2008:
s. 185).

Dogas1 geregi ihyaci olan Islami radikalizm ise 1970’li yillardan sonra
modernizm, sekiilerlesme, Batili kurumsal ve ekonomik diizene Kkarsi
alternatif olarak asr-1 saadet donemi islam’in1 vaat eden ve mevcut diizeni
yikma yolunda siddet kullanmay1 Islami referanslar yoluyla mesrulastiran
Islamcilik tiiriidiir (Alperen, 2003: s. 20).

Radikalizm kavrami birgok arastirmada fundamentalizm kavrami ile es
anlamli kullamilms olsa da bu calismada Islamciligin ii¢ tiirii baglaminda
aralarindaki kesin ayrimi ortaya koyan unsur siddet kullaniminin var olup
olmadigidir. Bu baglamda fundamentalizmin radikalizme evrilme ihtimali
varken radikalizm fundamentalizmi kapsar ancak ona geri evrilmesi
miimkiin degildir.

Islami tecriibenin iiriinii olarak arastirmalarda sik¢a kullanilan tecdid,
ihya vb. kavramlar Orta Asya orneginde Islamciligin tasnifi igin yetersiz
kalmaktadir. Bu dogrultuda calismada Bati’dan alinmis kavramlar iizerinde
metinsel olarak oynama yapilmamistir (Kutlu, 2008: s. 76).
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Islami radikalizm savundugu fikirleri hayata gegirebilmek amaciyla ¢ogu
kez zorunluluktan kaynaklansa da yasal olmayan eylemlere basvurmaktan
cekinmemekte ve bu sebeple de Islamciligin gerek Orta Asya bolgesel
giivenliginde gerekse de uluslararasi iliskiler acisindan bir tehdit olarak
algilanmasinin basat sebebi olmaktadir. Orta Asya’da Islami radikalizmin en
somut érnedi olan yapilanma Ozbekistan islami Hareketi’dir ve bu hareket,
ideoloji olarak Islamcilik baglaminda bolgenin en &nemli ve giincel
dinamiklerinden biridir. Orgiitiin ideolojik amaglarini gergeklestirmek iizere
dini giidiilenmeli bir takim siddet olaylar1 gerceklestirmesi Islami radikalizm
ve terdrizm arasinda yakin bir iligki kurulmasina sebep olmaktadir (Ar1 ve
Arslan, 2005: s. 153-157).

1.3.3.3. Yeni-Gelenekei islamcilik

Gelenek¢i Miisliimanlar, Bati kokenli yapilar ¢ekici veya tehdit olarak
hissetmeyen, Bati’nin islam’a alternatif olarak sunulmasi fikrini kendisiyle
alakali bir diisiince olarak varsaymayan ve Bati tarzi sistemlerin Islam ile
ilgili tehlikelerine géstermeyenler olarak tanimlanabilir. Bu tip Miisliimanlar
geleneksel algilamalari igerisinde kadercilige en fazla egilimli olan kisilerdir.

Gelenekgiler, Bati1 iistiinliigline karst gecmisi taklit gelenegiyle
gelistirdikleri arglimanlarla cevap vermektedirler. Onlara gore Bati’nin
istiinliigii Allah’in inananlara génderdigi ve imanlarini test ettigi bir sinav,
hosgoriiyle kabullenilmesi gereken bir cezadir (Shepard, 1982: s. 15).
Tarihsel olarak Islam diinyasina gergeklestirilen Hagli ve Mogol saldirilari
gelenekgi Miislimanlar tarafindan bu sekilde algilanmistir. Bazilari ise
Allah’in  kafirlere diinya nimetlerini verebilecegini ancak cennet
nimetlerinden sadece Miisliimanlarin faydalanabilecegi inanciyla teselli
bulmaktadirlar (Grunebaum, 1962: s. 270).

Gelenekei Miisliimanlar kendi igerisinde reddiyeci ve uyarlamaci olarak
ikiye ayrilmaktadirlar (Voll, 1982). Reddiyeciler, 19. yiizyildan baslamak
lizere somiirge devletlere karsi direnigleri ile 6n plana ¢ikan, Batililagma’y1
tamamen diglamayan Miisliiman aydinlar ve yoneticilerin reform c¢abalarina
kat1 bir sekilde kars1 olmuslardir. Ayrica reddiyeciler, dinde yeni bir bakis
acisinin  hakim kilinmast ve bu yolla onun hayatin cesitli alanlarina
uygulanmasi, cagdas meselelere karsi Islam’in sundugu ¢oziim onerilerini
ortaya koyma derdi gostermeyenlerden olugmaktadir. Uyarlamacilar ise
Batili modellerle uzlasma yoluna giderek Islam diinyasinin bu modellerin
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olumsuz sonuglarindan zarar gOérmemesi i¢in erteleyici yOntemleri
benimseyenlerden olugsmaktadir. Bu grubun davranisi iizerinde belirleyici
olan etken, i¢cinde bulunulan ¢agin dogasi geregi “asr-1 saadet’e kiyasla kotii
olmasi ve bu sebeple ¢aga yonelik uyarlamact mantigin zorunluluk olarak
goriilmesidir (Lings, 1954: s. 229-235). Orta Asya’nin tarihsel deneyiminden
ornek verilecek olursa Kadimcileri reddiyeci gelenekei, Ceditgileri ise
uyarlamaci gelenekgi olarak siniflandirmak uygundur.

Gelenek¢i Miisliimanlarin  Bati’ya karst koyma istegi arttikca
geleneksellikten modernlige dogru kaymakta ve yeni-gelenekci Islamcilik
ideolojisine yakinlasmaktadirlar. Burada da kendi igerisinde uyarlamaci ve
reddiyeci olmak iizere iki tiirlii smiflandirma oldugunu sdylemek
miimkiindiir. Yeni-gelenekgilik, farkli tipte islamc1 kimlikleri ortaya ¢ikarma
ve Islamci ideolojinin tiirleri arasinda doniisiime miisait olma yetenegi
acisindan Islami fundamentalizm veya Islami radikalizm ile sekiilerlik
arasinda bir gecis asamasi olarak degerlendirilebilir. Ancak yeni-gelenekei
Islamcilik istikrarli bir profilde ortaya ¢ikip o sekilde de varligim
siirdiirebilmektedir. Yeni-gelenekgi islamcilar, moderniteyle birlikte gelisen
teknolojik gelismeleri takip etmenin gereklilik oldugunu kabul etmekte fakat
bu gelismeleri alirken sekiilerligi benimsemis olanlara gére daha segici
olmaktadirlar. Ayn1 zamanda moderniteyle bagi olan gelismeleri islevsel
olarak goriip onlara daha az deger atfetme egilimindedirler (Nasr, 1981:
s. 28).

Yeni-gelenekei Islamcilig benimseyenler Islami diizen idealine ne kadar
az baglanmiglar ise bu idealin toplumsal pratikte kendini géstermesi o kadar
yavas olmaktadir. Yeni-gelenekgiligin uyarlamaci kanadi islami ideal ile
gerceklik arasinda belirli bir siire igin sekiiler yapmin kontrolde olmasini
kabul edilebilir bulmaktadirlar. Uyarlamacilar, devrimci degisimdense
asamali degisimi tercih etmektedirler (Keddie, 1972). Yeni-gelenekgi
Islamcilar igerisindeki bazi reddiyeciler ise Islami idealin hayatin her alanina
hakim kilinmasi i¢in daha devrimci eylemlerin gerekli oldugunu hissetmekle
birlikte bunun gergeklesmesi i¢in ihtiya¢ duyulan gidiilenmeyi, ilerleme
diisiincesinden degil geleneksel ve mesianik inanislarindan almaktadirlar.

Yeni-gelenekei Islamcilik, yerel geleneklerin ne islam’a tam anlamiyla
uygun oldugunu ne de modernite ile bagdastigini kabul etmekte ancak buna
ragmen onlara deger atfetmektedir. Orta Asya dzelinde Sovyetler Birligi’nin
dagilmasinin  ardindan gelisen siyasi konjonktiirde ortaya ¢ikan Islami
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Ronesans Partisi yeni-gelenekei Islamc1 grupta degerlendirilebilir. Ayrica
yeni ortaya c¢ikan bagimsiz devletlerde zaman igerisinde giiclenen,
glinimiizde Tiirkiye i¢in de biiylik bir ulusal giivenlik tehdidi haline gelmis
olan Giilen Hareketi (Fethullahgi Terdr Orgiitii) de Orta Asya’daki yeni-
gelenekei islame drgiitlenme drnegidir.






IKiINCi BOLUM

2. ORTA ASYA’DA iSLAM VE ORTA ASYA
TOPLUMLARINDA MUSLUMANLIK

19. yiizyilda Rus isgali ve asimilasyon politikalarina maruz kalan Orta
Asya cografyas1 20. ylizyilda siyasal, ekonomik ve sosyal olarak burada
asirlardir yasamakta olan toplumlarin geleneksel yapisina uymayan bir
ideoloji c¢evresinde sekillenen Sovyetler Birligi’nin hakimiyeti altina
girmistir. Sovyetler Birligi doneminde rejim ¢ok farkli etnik ve kiiltiirel
yaptya sahip halklar1 komiinizmin ortak siyasal, sosyal ve ekonomik
ilkelerinin potasinda eriterek ateist bir “Sovyet insan1” olusturmak i¢in
cabalamistir. Sovyetler Birligi bu amag¢ dogrultusunda genelde din ve
dindarlik, Orta Asya 6zelinde ise Islam ve Miisliimanlik ile miicadele etmek
icin kisitlayict politikalar ve yol haritalar1 olusturmustur. Orta Asya
toplumlart Rus isgaliyle baslayan asimilasyon ve Sovyetler’in yaklagik
yetmis yil siiren iktidarinda siirdiiriilen koksiizlestirme ve dinsizlestirme
faaliyetlerine Islam’1 milli kimliklerini tanimlayan olmazsa olmaz unsur
olarak tanimlayarak direnmislerdir.

Bu bolimiin ilk kisminda Orta Asya cografyast genel hatlarnyla
tanitilacak bolgedeki niifusun ¢ogunlugunu olusturan Ozbekler, Kazaklar,
Kirgizlar, Tiirkmenler ve Tacikler’in Islamlasma siireci hakkinda bilgiler
verilecektir. Rus isgali 6ncesinde bdlgenin siyasal yapisi, kiiltiirel hayati ve
dini kurumlarindan bahsedilecektir. Ardindan Rus isgali ve Carlik
Rusyas’nin Islam’a kars: yiiriittiigii politikalara ve Komiinist devrimden
1924 yilma kadar olan siiregteki iktidar miicadelesinde islam’in durumuna
deginilecektir.

Ikinci kisimda Bolsevik Devrimi’nden II. Diinya Savasi’na kadar Orta
Asya’da Sovyetler Birligi’nin Islam ile miicadelesi ele alinacaktir. Bu
inceleme yapilirken Sovyetler Birligi’nin Islam ile iliskisinin siyasal, felsefi
ve yasal temelleri géz oniinde tutularak Islam’a karsi yiiriitiilen savasin
teorik ve pratik yonlerine dikkat gekilecektir. Islam’a karsi savasin 6nemli
kose taslari olan dini kurumlarin ve ulema sinifinin ortadan kaldirilmasi
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siireci anlatilacak, Sovyetler Birligi'nin Islam’a bakis acis1 ortaya
konacaktir.

Ugiincii kisimda ise II. Diinya Savasi’ndan Sovyetler Birligi’nin
dagilmasina kadar olan zaman dilimi icerisinde Islam’a karsi izlenen
politikalar, bu politikalar ¢er¢evesinde kurulan dini kurumlar ve bunlarin
Sovyetler Birligi’nin i¢ ve dis politikasindaki islevleri tespit edilecektir.
Ayrica bu kisimda Sovyetler Birligi'nin Islam’1 yok etme konusundaki
basarisizligi ve Orta Asya topluluklarinin dindarlik diizeyinden de
bahsedilecektir. Son olarak ise degerlendirme yapilmak suretiyle bolim
tamamlanacaktir.

2.1. SOVYETLER BiRLiGi DONEMINDEN ONCE
ORTA ASYA

Tarihsel adiyla Tirkistan, batida Ural Nehri ve Hazar Denizi, doguda
Altay Dag1 ve Kasgar’in dogu sinirlari, giineyde Iran ve Afganistan, kuzeyde
Sibirya arasinda bulunmaktadir. Tamami 5.340.066 km? olan Tiirkistan’in
bugiin Cin hakimiyetinde olan dogu bolimii 1.503.563 ve bati boliimii
3.836.503 km*’dir. 18. yiizyildan itibaren bolge Batili ve Rus menseili
kaynaklar tarafindan Tiirkistan yerine Orta Asya olarak nitelendirilmeye
baglamigtir. 1924 yilinda Sovyetler Birligi’nin bolgeyi Orta Asya ve
Kazakistan olarak nitelendirmesi ve bu yonde simir diizenlemeleri
yapmasinin ardindan Orta Asya ifadesi akademik c¢alismalarda yaygin
bicimde kullanilmaya baslamistir. Tarihsel ismi “Bati Tiirkistan” olan
giiniimiiz Orta Asya cografyast Kazakistan, Ozbekistan, Kirgizistan,
Tirkmenistan ve Tacikistan devletlerini kapsamaktadir. Burada yer alan
niifusun  gogunlugu Ozbekler, Kazaklar, Kirgizlar, Tacikler ve
Tirkmenler’den olusmaktadir. Bu baglik altinda adi gecen halklarin
komiinist devrim 6ncesindeki dini hayatlari incelenecektir.” (Togan, 1981)

2.1.1. Orta Asya’da Yasayan Halklarmn islamlagma Siireci

Kirgizlar, islam ile ilk kez Karahanlilar zamanida tanismis olsalar da
tam anlamiyla Miisliiman bir toplum olmalar yiizyillar stirmiistiir. Nitekim

Tirkistan hakkinda ayrimntilt bilgi igin bkz. Togan, Zeki Velidi (1981). Bugiinkii Tiirkili
Tiirkistan ve Yakin Tarihi, Cilt: 1 Bat1 ve Kuzey Tiirkistan. Istanbul: Enderun Kitabevi.
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16. yiizyi1l Osmanli gezginlerinden Seyfi Celebi Kirgizlari inang ag¢isindan
“ne kafir ne de Miisliiman” seklinde tanimlamaktadir (Togan, 1927: s. 70).

Tarihsel kayitlardan anlasildign  {izere Kirgizlarm Islam  dinini
icsellestirmeleri 17. yiizyillda gerceklesmistir. 17. yiizyil, Kirgizlarin
yasadiklari topraklarin Budist Kalmuklar ve Cinlilerin isgaliyle kiiltiirel ve
ekonomik bir ¢okiintiiye maruz kaldigi bir asirdir. Kirgizlarin bu faktoriin
etkisiyle Islam’a daha ¢ok baglanmislardir. Isgalcilerle miicadele adeta bir
din savas1 halini almistir (Inan, 1985). Asil olarak Kirgizlarin Islam’1 kitleler
halinde kabulii ise yine 17. yiizyi1lda Hokand Hanlig1 hakimiyetine girdikleri
zaman olmustur. Hokand Hanligi’nin destekleyici politikalariyla Fergana
Vadisi’nde yasayan Kirgizlar buradaki dindar Tacik ve Ozbek topluluklarla
kiiltiirel, sosyal ve ekonomik etkinliklerini arttirmislar ve bu yolla kendi
dindarlik seviyelerinde de yiikselme ger¢eklesmistir. Yesevilik, Kadirilik ve
Naksibendilik gibi tarikatlarin Fergana’daki etkinligi de Kirgizlarin
Islamlasmasina katki saglamistir (Akiner, 1986: s. 328; Bennigsen ve
Lemercier-Quelquejay, 1988: s. 271-272).

Kirgizlarin Islami duyarlilik seviyeleri iilke bazinda homojen degildir.
Giliney Kirgizistan’1 i¢ine alan Fergana’da yasayanlarda dindarlik seviyesi
olduk¢a yiiksek olmakla birlikte iilkenin dogu ve kuzeyinde dindarlik
seviyesi gogebe olarak kalmanin da etkisiyle diigiiktiir. Genel olarak Kirgiz
toplumu icin Islami anlayis inang ve ibadet esaslart ve siradan dini
adetlerden ibaret olagelmistir (Akpinar, 1993:s. 130).

19. yiizyilin ikinci yarisinda bolgede arastirma yapan Radloff, Kirgizlarim
tamaminin kendini Miisliiman olarak tanimlamakta oldugunu ancak islam’a
gecigin ge¢ donemde yasanmis olmasindan dolayi dinen yasak olan veya iyi
bakilmayan adetlerin halen devam ettigini ifade etmistir (Radloff, 1986:
s. 202-203). Tarih boyunca gocebe ve yari-gdcebe yasayan Kirgizlarin dini
anlayis1 bu sebeple yazili kaynaklardan degil kiiltiiriin s6zlii kaynaklar1 olan
orf, adet ve destanlara gore sekillenmistir.

Kazaklar yasadiklar1 cografya itibariyle uzun yillar Mogollarla etkilesim
igerisinde gogebe olarak yasamis bir topluluktur. Giliney Kazakistan’da
Kizilorda, Yesi ve Cambul, Bati Kazakistan’da ise Sibir merkezli olmak
olmak iizere 10. yiizyilda Islam ile tanismuslardir. Bat1 Kazakistan’a islam
Bulgar ve Kipgak Tiirkleri araciligiyla gelmistir. Giliney Kazakistan’da ise
Islamlasma Karahanlilar devrinde baslamis ve Harezmsahlar zamaninda
devam etmistir. Mogollarm tim Orta Asya’y1 kontrol altinda tuttuklar



68 Komiinizm Sonrast Dénemde Orta Asya’da Islamcilik

donemde ise Yeseviye ve Naksibendiye gibi tarikatlar onciiliigiinde Islam
Kazaklar arasinda yayilmaya devam etmistir (Inan, 1976: s. 236-248).

Kuzeyde gogebe olarak yasayan Kazaklar arasinda sabit dini egitim veren
okul ve ibadethane aginin yaygin olmayisindan &tiirii islam’in burada tam
olarak icsellestirilmesi 16. yiizyildan 19. yiizyila kadar olan genis bir zaman
zarfinda yavas yavas gerceklesmistir. 18. ylizyilin ikinci yarisindan sonra
Kazaklar arasinda Islam Carlik Rusyasi kontroliindeki Tatarlar araciligiyla
yaytlmistir. Bu donemde Kazaklar her ne kadar siyasi olarak Carlik
Rusyasi’na baglanmis halde olsalar da Ruslarin Orta Asya’ya acgilan kapisi
konumundaki bu bolge tam anlamiyla sOmiirgelestirilebilmis degildi.
Kazaklar1 yerlesik hayata gecirmek suretiyle bu sorunu agmak isteyen Carige
II. Katerina Miisliiman Tatarlar1 Islam’1 Rus politikalarina hizmet etmesi
amaciyla aragsallagtirmak i¢in harekete gecirmistir (Taymas, 1966: s. 97-98;
Zenkovsky, 1960: s. 50). Bu dogrultuda Carlik Rusyas1 tarafindan resmi
belgeyle gorevlendirilmis Tatar mollalar Kazak topluluklar arasinda Islam’1
teblig etmek, camideki ve dogum/nikah benzeri dini/sosyal gorevleri yerine
getirmek, Islam hukukunun 6rf ve adet hukuku iizerinde hakim hale
geldiginden emin olmak gibi hususlarda ¢aba harcamislardir (Togan, 1927:
s. 329-332).

Ruslarm Tatarlar vasitastyla Islam’1 kurumsallastirma politikasinda temel
amact dini kontrol altinda tutmaktir. Ruslar bu doénemde bir yandan
Kazaklarin Islam’t 6grenmeleri yoniinde politikalar gelistirirken diger
taraftan Hiristiyanlarin misyonerlik faaliyetlerini de desteklemiglerdir.
Ancak misyonerlik konusunda Kazaklarin Hiristiyanlasma’yr Ruslagma ile
es anlamda algilamalar1 sebebiyle basari saglanamamustir (Bryan, 1992:
s. 19). Kazaklar asirlardir Islam’1 tanyip benimsemis olmalarina ragmen
ibadet konusunda yetersiz, adetler hususunda gogebe gelenegi devam ettiren
bir topluluktur (Inan, 1941-1942: s. 214-215).

Islam’1 kabul etmis ve yerlesik hayata gegmis Oguzlara Tiirkmen
denmistir (Garriyev, 1989: s. 28). Tiirkmenler 10. yiizyilldan baslayan ve
11. yiizy1l boyunca devam eden siiregte tamamen Islamlasmuslar, kiiltiirel ve
sosyal hayatlarim Islam’in gereklerine gore diizenlemislerdir. Buna ragmen
Tiirkmenlerin dindarlik seviyesi eski geleneklere baglilik sebebiyle olumsuz
etkilenmistir. 17. ve 18. yiizyillarda Ozbeklerle birlikte Siilere kars1 verilen
siyasi miicadele Tiirkmenler agisindan islam seriatmin &rf ve adet hukuku
kargisindaki 6nemini arttirmistir (Vambery, 1993: s. 53).
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Erken donemde Tiurkmenler vakit namazlarim diizenli kilan, hac ve
kurban ibadetini 6nemseyen, orug ibadetini ise genelde aksatan bir topluluk
olarak degerlendirilmistir (Bacon, 1980: s. 54). Bazi istisnalar disinda dinin
emir ve yasaklarina uyan bu topluluk mezhep konusunda ise toplumun kendi
tercihine ek olarak ge¢miste Siilere karsi verilen miicadelenin de etkisiyle
koyu bir sekilde Stinni’dir (Vambery, 1993: s. 50-52).

Tacikler Orta Asya’da Islam’1 kabul eden ilk topluluklardan biridir.
Taciklerin yasadiklar1 topraklar heniiz 7. yilizyilin sonlarinda Miisliimanlarin
hakimiyetine girmistir. Tacikler Fars kiiltiiriine ait bir topluluk olmakla
birlikte mezhep olarak Siinniligi benimsemislerdir ve Ozbeklerle birlikte
Orta Asya’nin en muhafazakar toplulugudur (Bacon, 1980: s. 17).

Ozbekler tarih sahnesinde 15. yiizyildan itibaren varlik gostermislerdir ve
hizli bir sekilde Orta Asya’nin dini, sosyal, kiiltlirel ve siyasal hayatim
sekillendiren basat topluluk haline gelmislerdir. Siinni Miisliiman Ozbekler
Rus isgalinden énce uzun yillar Osta Asya’da yer alan islam merkezlerini
konumundaki sehirleri yonetimleri altinda bulundurmuslardir. Rus isgalinin
hemen Oncesinde bolgede siyasal olarak varlik gosteren iic hanligin da
yonetiminde de Ozbekler hakim konumda yer almislardir.

Ozbekler 15. yiizylla kadar Kipcak bozkirlarinda Tiirk ve Mogol
boylarindan olusan ve gdcebe yasayan bir topluluk iken Sibir bolgesinde
Ozbek Hanligi’nm kurulmasiyla baslayan ve 15. ve 16. yiizyillar1 kapsayan
siirec boyunca asama asama Orta Asya’daki onemli islam merkezlerinin
tamamina hakim olmuslardir (Ahmedov, 1992: s. 196-198). Hakimiyetleri
altindaki cografyada yiizyillar boyunca zaten igsellestirilmis olan Islami
mirasi devralmiglar ve Orta Asya’nin en dindar topluluklarindan biri haline
gelmiglerdir.

Orta Asya’da Islam’m seyri adeta Ozbeklerin siyasi tarihiyle
biitiinlesmistir. Bu baglamda takip eden boliimde Rus iggali 6ncesinde Orta
Asya’da —o dénem anilan sekliyle Tiirkistan’da- Islam’in siyasi tarihi
incelenecektir.

2.1.2. Rus Isgali Oncesi Orta Asya’mn Siyasi Tarihi ve Islam

Araplarin, Tiirkistan tizerine seferleri 7. ylizyilin ikinci yarisinda Emevi
idaresinin Kuteybe bin Miislim’i Horasan valiligine atamasiyla beraber
hizlanmistir. Kuteybe yonetimindeki Arap ordular1 709 yilinda Buhara,
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713’te ise Fergana ve Hokand’1 ele gecirmistir. Emeviler doneminde Tiirkler
arasinda Islam ilk donemlerde yalmizca bireysel olarak yayilmistir. Abbasiler
doneminde ise Tiirklerin Islamlagsmasi hizlanmistir. 751°de Cinlilerle
Araplar arasinda yapilan Talas Savasi’nda Tiirklerin Miisliimanlar
desteklemesi ise Tiirkistan’mn Islamlasmasi agisindan bir déniim noktasi
olmustur (Gibb, 1930; Danismend, 1978; Yildiz, 1980; Turan, 1980; Kitapgi,
1988; Yazici, 1992, s. 11-37).

Tiirkler arasinda bu dénemde olumlu bir sekilde seyreden islamlasma 10.
yiizyilda 944’te Karahanllar’in devlet diizeyinde Islamiyet’i kabul
etmeleriyle birlikte yeni bir boyut kazanmistir (Yazici, 1992: s. 81). Bu
tarihten sonra Tiirkler kitleler halinde Islam’i kabul etmeye baslamuslar;
Gazneliler, Sel¢uklular ve Harezmsahlar tarafindan kurulan devletlerle
Tiirkistan lizerinde hakimiyet kurmuslardir (Barthold, 1990: s. 274).

Tirkistan’in 13. yiizy1l baglarinda Mogollar tarafindan isgal edilmesi
bdlgenin sosyal, kiiltiirel, siyasi ve ekonomik yapisinda biiyiik degisikliklere
yol agmustir. Mogol Imparatorlugu, Cengiz Han’1n &liimiinden sonra ogullari
arasinda paylagilmig ve Tiirkistan bolgesi Cagatay’a miras kalmigtir. Cagatay
Hanlig1 bolgedeki hakimiyetini 17. yiizyil baglarina kadar siirdiirmiistiir
(Kafali, 1970: s. 103-120). Cagatay Hanligi’nda halkin ¢ogunlugu zaten
Miisliimanligi kabul etmis durumdaydi. 1326°da Cagatay Hani Tarma
Sirin’in Miisliiman olmasiyla bu hanlk idari diizeyde de Islamlasmis oldu
(Hayit, 1975(b): s. 1-17).

Kipgak bozkirlar1 Cengiz Han’in ogullarindan Cuci’ye miras kalmig ve
burada Altin Ordu Devleti kurulmustur. Altin Ordu Devleti yonetimi
altindaki halkin ¢ogunlugu da Miisliimandi. Kurulusunun iizerinden ¢ok
zaman ge¢cmeden Berke Han’mn Miisliiman olmasiyla birlikte Altin Ordu da
devlet diizeyinde hizla Islamlagsmaya baslamstir. 1312 yilinda Altin Ordu
tahtina gegen Ozbek Han zamaninda ise Islam hayatin her alaninda hakim
hale gelmistir (Tiesenhausen, 1941; Yakubovsky, 1976; Kafali, 1976).

14. yiizyilin son ¢eyreginde Tiirkistan tarihine damgasim vuran Timur
ortaya ¢ikmustir. Timur, Cagatay Hanligi’'ndaki karigikliklardan yararlanmis
ve 1370 yilinda Timurlular Devleti’ni kurmustur. Kisa siirede hanliginin
siirlarin genigleterek 6nce Harezm topraklarini sonra da doguda Yarkent’i
ele gecirip Cagatay Hanligi’na son vermistir. 1391-1395 yillar1 arasinda
diizenledigi seferlerle Altin Ordu Devleti’ni de kendisine baglayan Timur
61diigli zaman Anadolu’dan Cin’e kadar uzanan bir imparatorluk miras
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biraknustir. Tiirkistan’da Timurlular’in hakimiyeti 1506 yilinda bir Ozbek
hant olan Seybani Muhammed tarafindan Herat’in ele geg¢irilmesiyle
sonlandirilmigtir (Aka, 1989: s. 181-289).

15. yiizyilda Altin Ordu Devleti zayiflayip kii¢iik hanliklara boliinmiistiir.
1428 yilinda Ozbek lider Ebiilhayr Han Sibir’de kendini han ilan ederek
bagimsiz Ozbek Hanlhigi'm kurmustur. Ebiilhayr Han 1468’de Dogu
Tiirkistan hakimi Yunus Han tarafindan o&ldiiriilesiye kadar Harezm ve
Fergana’y1 kontrol altina almig bulunmaktaydi (Barthold, 1991: s. 84).

1500°de tahta gecen Seybani Muhammed Han zamaninda Amu Derya
(Ceyhun) ve Siri Derya (Seyhun) nehirleri arasinda kalan bolge olan
Maveraiinnehir’deki Ozbek niifuzu iyice saglamlasmstir. Balkas Golii’nden
Aral Golii’ne, Curcan’dan Fergana’ya kadar biiyiik bir bolgeyi kontrol altina
alan Seybani Muhammed Han 1510°da Safeviler ile yapilan savasta maglup
olup Slmiistiir (Gulyamov,1958; s. 219-222).

16. ve 17. yiizyillar {igii de Tiirk hanedanlar tarafindan idare edilen
Seybaniler, Safeviler ve Babiirler tarafindan yiiriitiilen Tiirkistan {izerinde
hakimiyet kurma miicadelesiyle ge¢misti. Bu miicadele Ozbek
Seybaniler’in galibiyetiyle sonu¢lanmistir. Ozbek Abdullah Han 1157’de
Buhara’y1 ele gegirip Ozbek Hanligi’min baskenti olarak ilan etmis ve
boylece bu devlet arttk Buhara Hanligi olarak anilmaya baslamistir
(Gulyamov, 1958; s. 224).

Abdullah Han’in Buhara’ya yaptig1 yatirimlar sonucu burasi uluslararasi
bir iine kavusmustur. Dini ilimlerin medreseler yoluyla 06gretiminin
yayginlasmasi sonucunda Buhara sehri islam’in 6nemli merkezlerinden biri
olma vasfini yeniden kazanmistir (Gulyamov, 1958; s. 224-226).

2.1.2.1. Buhara Hanhg (1599-1920)

Ozbek Hanligrnin halefi olan Buhara Hanligi’'nda Abdullah Han’in
ardindan sirasiyla Canogullart  (Astrahanlar) ve Mangitlar hiikiim
sirmiglerdir (Bala, 1989: s. 768). Astrahan hanlarinin torunlarindan
Canogullan siilalesinden gelen Muhammed Baki’nin Buhara’da 1599 yilinda
tahta oturmasiyla hanedan Canogullari’na ge¢mistir. 18. yiizyilin basinda
1702’de yonetime gelen Ubeydullah Han’in merkezi idareyi giiclendirmek
icin baslattig1i sosyal, ekonomik ve siyasi diizenlemeler isyanlara ve ig
karigikliklara yol agmistir. Bu donemde Fergana Vadisi hanliktan ayrilarak
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Hokand Hanlig1r olarak orgiitlenmistir. Canogullari hanedaninin Buhara
Hanligi’ndaki hakimiyeti Ebulfeyz Han’in 1753’teki dliimiiyle birlikte sona
ermistir. Ebulfeyz Han’1in erkek ¢cocugu olmadigi i¢in hanedan Mangit emiri
Atalik Muhammed Rahim ile birlikte Mangitlar’a gegmistir. Atalik
Muhammed Rahim’den sonra tahta gecen Mir Masum Sah’in “Emir”
unvanini kullanmay tercih etmesiyle birlikte 1785°ten sonra bu iilke Buhara
Emirligi adiyla anilmaya baslanmistir (Hayit, 1975(b): s. 30).

1826°ya kadar barisci bir siyaset izleyen Buhara Emirligi’nde Nasrullah
Han’in emir olmasiyla birlikte Hive ve Hokand Hanliklar1 ile Tiirkistan
hakimiyeti miicadelesine girisilmistir. Bu esnada Buhara Emirligi’nde i¢
isyanlarin devam etmesi ve diger hanliklarla siirdiiriilen ¢catismalar Ozbekleri
zayiflatmis ve Rus isgalinin zemininin hazirlanmasina katkida bulunmustur.
1868 yilinda Emir Muzaffer Han doneminde imzalanan bir anlasma ile
Buhara Emirligi icislerinde bagimsiz disislerinde Rusya’ya bagimli hale
gelmistir. Buhara Emirligi 1917°deki Bolsevik Devrimi’nin ardindan tekrar
siyasi bir varlik olarak ortaya ¢ikmis olsa da 1920’de Bolseviklerin destegini
alan Yas Buharalilar tarafindan tamamen ortadan kaldirilmigtir (Bala, 1989:
s. 768-769).

2.1.2.2. Hive Hanh@ (1512-1920)

Tarihsel siirecte Hive sehrinin i¢inde bulundugu Harezm boélgesi sirasiyla
Harezmgahlar, Mogollar, Timurlular ve Safevilerin yoOnetimi altinda
olmustur. Harezm bdlgesi 1500’lerin basinda Sii Safevilerin eline gecine
Ozbek ilbars, halki sii yoneticilere kars1 ayaklandirmis ve 1512°de Hive
Hanligi’'m1 kurmustur. 17. yiizyilin ortalarmma kadar Hive Hanlig1 bazen
bagimsiz bazen ise Buhara Hanligi’nma bagimli bir sekilde varligini
sirdiirmiistiir. Ebulgazi Bahadir Han’in 1644 yilinda tahta ge¢mesiyle
birlikte Hive tekrar giiglii hale gelmistir. Onun zamaninda hanlik ekonomik
ve kiiltiirel olarak biiyiik bir gelisim gostermistir (Hayit, 1975(b): s. 28-29;
Ahmedov, 1994: s. 217).

18. yiizyilin basinda Ebulgazi Hayr Han doneminden sonra Hive
Hanligi’'nda baslayan taht kavgalari Ruslarin ve Farslarin bdlgeye niifuz
etmelerine zemin hazirlamig ve iilkeyi icten zayiflatmistir. Ruslar 1. Peter
doneminde 1717°de ilk kez Hive’yi iggal girisiminde bulunmus ancak
basarisiz olmustur. iran hiikiimdar1 Nadir Sah 1740’ta Hive'yi iran’a
baglamis ancak Hive 1747°de Nadir Sah’in  6limiiniin  ardindan
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bagimsizligini tekrar elde etmistir. 1806’da Hive’de tahta gegcen Muhammed
Rahim Han zamaninda Merv, Horasan ve Kazak topraklarinin bir kismi
Hive’ye katilmig, hanlik oldukga giiglenmistir. Hive Hanligi Muhammed
Rahim Han’in 1826’da 6lmesinin ardindan 1846’da Muhammed Emir Han
tahta ¢ikasiya kadar i¢ karisiklik igerisinde kalmis ve zayiflamistir. Bu
durum Rusya’nin Hive’ye saldir1 hazirliklarini tamamlamasina yardimci
olmustur. 1873 yilinda 3. Muhammed Rahim Han doneminde Rusya, Hive
Hanligr’n1 icislerinde bagimsiz disislerinde Carliga bagimli bir devlet haline
getirmistir. 1917 yilinda gergeklesen Bolsevik Devrimi’nin ardindan Subat
1920°de Bolsevik destekli Yas Hiveliler tarafindan tamamen ortadan
kaldirilana kadar Hive Hanhg Ogzbekler ve Tiirkmenlerin iktidar
miicadelesine sahne olmus ve bagimsiz bir devlet olarak yoluna devam
edebilme admna bir varlik gosterememistir (Hayit, 1975(b): s. 100-105;
Garriyev, 1989: s. 50-57).

2.1.2.3. Hokand Hanhg (1722-1876)

Seybani Ebulhayr’in torunu Sah Ruh 1722°de Buhara Eminligi’'nden
ayrilarak Fergana Vadisi’'nde Hokand Hanligi’m1 kurmustur. Kurulusunun
iizerinden az bir zaman sonra 1738 yilinda hanlik Cinliler tarafindan isgal
edilmistir. 1799 yilinda Alim Han Hokand Hanligi’'m1 Cin hakimiyetinden
kurtarmis ve hanlik yikilasiya kadar iktidarda kalacak olan Ming
Hanedani’nin ilk temsilcisi olmustur. Alim Han zamaninda Tagkent Hokand
Hanlig1 topraklarina katilmig, askeri ve ekonomik alanda gelisme
yasanmustir. Alim Han’in ardindan yerine kardesi Omer Han gecmistir.
Omer Han dindar kisiligiyle iin salmus, dini egitime bilyiik 6Snem vermistir.
Onun zamaninda ulema sinifi korunup kollanmis, ¢ok sayida cami ve
medrese insa edilmistir. Bdylece Hokand Hanhigi’nin Islami karakteri
giiclenmistir. Kirgiz bozkirlarimi ve Yesi’yi hanlik topraklarina kattiktan
sonra Omer Han “Emir-iil Miiminin” unvanmi kullanmaya baslamistir. Omer
Han’in oglu Muhammed Ali Han babasinin ulemayla ve hanligi giiclii
kilmak ile ilgili politikalarin1 devam ettirememis ve bunun iizerine Buhara
Emirligi 1842’de Hokand Hanligi’n1 isgal etmistir (Gulyamov, 1958: s. 264-
265).

Hokand Hanhgi’'nda yasayan Ozbekler Buhara Emirligi’nin baskict
politikalarina kars1 Kirgiz ve Kazaklarla birlikte isyan etmis vve 1845°te
Huda Yar Han onderliginde Buharalilar1 Hokand’dan ¢ikarmiglardir. Bu
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donemde Hokand Hanlig1’nda toprak biitiinliigii tam olarak saglanamamis ve
Carlik Rusyasi’nin isgalleri baglamistir. Rusya 1853’te Ak Mescit’i ve
1865°te Taskent’i isgal etmistir. Nihayet 1876’da Rusya Hokand Hanligi’m
Fergana Vilayeti olarak diizenleyip Tiirkistan Genel Valiligi’ne baglamak
suretiyle ortadan kaldirmistir (Ziyaev, 1990: s. 184-189; Hayit, 1975(b):
s. 65-92).

2.1.3. Rus Isgali Oncesi Orta Asya’da Kiiltiir ve islam’in Kurumsal
Yapisi

Orta Asya’da Rus isgali Oncesinde Tirkistan hanliklart olarak
adlandirilan Buhara, Hive ve Hokand hanliklarinda kiiltiirel arkaplan ve
Islam’1n kurumsal yapisini incelemek Sovyet déneminde ortaya konulan din
politikalarinin daha iyi anlasilmasina yardimci olacaktir. Bu baglik altinda
s0z konusu Ui¢ hanlikta da genel olarak ortak olan 6zellikler ve kurumlar
incelenecektir.

2.1.3.1. Kiiltiir

Orta Asya; Tiirk, Islam, Cin, Hint ve Fars medeniyetlerinin kesisim
alaminda yer alan bir cografyadir. Bolge Islam’in girisiyle birlikte kiiltiir
seviyesi ve uygarlik diizeyi agisindan diinyaya 1sik tutabilecek seviyeye
ulasmistir. Mogol istilasi ile birlikte Orta Asya’daki Islam uygarhig
duraklama ve gerileme donemine girmistir. Yine de Bolsevik Devrimi’ne
kadar Islam Orta Asya’nin kiiltiirel hayatina hakim olmustur.

Orta Asya’da kiiltiir hayat1 Rus isgaline kadar ekonomik ve siyasal giiclin
yoklugunun da etkisiyle birlikte biiylik bir durgunluk icerisinde kalmuistir.
Carlik Rusyasi’nin Orta Asya’y1 isgal etmesiyle birlikte diigiinsel hayatta
yeniden hareketlilik goriilmeye baglamigtir. 19. yilizyilin son geyreginde
baslayan ve Kazan Tatarlar1 onciiliiglinde gelisen Ceditcilik akimi kisa bir
zamanda Carlik Rusyasi’ndaki tiim Miisliiman bélgelerde yayilnustir. ismail
Gaspirali, Sehabeddin Mercani ve Musa Carullah hareketin 6nde gelen
temsilcileri arasinda sayilabilir. Ceditgiler cagdas uygarlik diizeyine ulasmak
ve diinyanin ileri toplumlar1 arasina girebilmek i¢in basta egitim olmak iizere
ekonomik ve sosyal hayatin genis bir kismima hakim olan geleneksel Islami
kavram ve kurumlarin, Miisliimanlarin diislinsel ve kiiltiirel tecriibelerinin
Avrupa degerleri 1s1¢inda yeniden yorumlanmasi ve bunlarin hayata
gecirilmesi  gerektigini savunmuslardir. Carlik Rusyast ve Orta Asya
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hanliklarina yakin olan ulema ise Kadimcilik adi verilen ve Ceditcilige
muhalefet edenler olarak tanimlanan bir grup olarak karsimiza ¢ikmaktadir.
Kadimciler Miisliimanlarin hayatinin tiim ydnlerine hakim olan ve onu
sekillendiren geleneksel yapinin ayni sekliyle korunmasindan yana
olmuslardir (Saray, 1987).

2.1.3.2. Dini Kurumlar

Orta Asya’daki hanliklar birer Islam devleti olduklarini her firsatta
vurgulamislar  ve  kurumsal  yapilarint  bu  niteliklerine  gore
sekillendirmislerdir. Bu baslik altinda incelenecek olan dini kurumlar sosyo-
kiiltiirel, ekonomik ve siyasal isleve sahip, Islam’m uygulayicilar1 ve
yorumlayicilari konumundaki ulema tarafindan idare edilen yapilardir.

Orta Asya hanliklar iginde medreseleri ve ulemasiyla Buhara islam
diinyasinda iin salmistir. Buhara ulemas1 ve dini kurumlar1 Hive ve Hokand
hanliklarina 6rnek olmustur. Buhara’da yasanan gelismeler ve degisiklikler
diger hanliklara da yansimustir.

Orta Asya hanliklarinda siyasi hareketlerin, rejimlerin ve kurumlarin tek
mesruiyet kaynagi Islam olmustur. Toplumsal, bireysel ve kurumsal hayata
hakim olan ulema; kadilik, miftiilik, imamlik, miiezzinlik, muallimlik ve
miiderrislik gibi mesleklerin icracist konumunda olmustur.

Buhara Emirligi’nde ulema soy bakimindan ayricalikli smiflardan olan
Seyyid, Hoca ve Mir {invanlariyla anilan kisilerden olusuyordu. Hz.
Muhammed’in soyundan gelenler Seyyid, ilk ii¢ halifenin soyundan gelenler
Mir, Arap ordusunun komutanlarinin soyundan gelenler ise Hoca {invanina
sahipti (D’encausse, 1988: s. 32). Ilmi bilgi seviyesi acisindan ise asagidan
yukariya dogru uruk, sudur ve sadr olmak iizere ii¢ iinvan bulunmaktaydi.
Medrese egitiminin son agamasina kadar gelebilen mollalara sadr iinvani
verilmig ve gorevlendirmeler ilmi iinvanlara gore yapilmigtir (Fitrat, 1991:
s. 25).

Islami toplum ve devletlerde ulema giiniimiizde medyanimn islevini
yiriitmiistiir. Ulema siyaseten idareyi kamuoyu goziinde mesru veya
gayrimesru gosterebiliyordu. Bu baglamda han ve emir tarafindan atanan
ulema genellikle yoneticinin durumunu mesrulastirmis ve toplumu ona biat
etmeye daveti bir gorev olarak gormiistir (Fitrat, 1991: s. 38). Gerekli
goriilen durumlarda yonetimin uygulamalarina kars1 da ¢ikan ulema yoneten
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ve yonetilen sinif arasindaki orta sinifi olusturmustur. Bu agidan ulema
yonetici siif iizerinde etki ve niifuz sahibi olagelmistir. Ornegin
medreselerdeki Ogrenciler dini makamlara yapilacak atamalar Oncesinde
gosteriler yapmak suretiyle kamuoyu olusturup idarenin kararlarim
etkilemislerdir (D’encausse, 1988: s. 33).

Dini gorevler disinda vilayetlerde valilik gorevi gibi idari gbreve atanan
ulema mensuplarina rastlamak da miimkiindii (Gulyamov, 1958: s. 33-36).
Bunun yanisira ulema; adliyede, egitimde, vakif ve cami hizmetlerinde de
kontrol sahibi olmustur. Bu genel degerlendirmenin ardindan Orta Asya
hanliklarindaki dini kurumlar ve makamlara deginmek yerinde olacaktir.

2.1.3.2.1. Kadi-Kelanhk

Orta Asya hanliklarinda en biiyiik dini kurum kadi-kelanlik kurumuydu.
Bu kurumun basinda yer alan kisiye “biiyiik kad1” anlamina gelen kadi-kelan
denilirdi. Yetkisi, statiisii ve sorumluluklar1 bakimindan kadi-kelan erken
donem Islam devletlerindeki kadi-I-kudat, Osmani Devleti’ndeki
seyhiilislamin karsiligrydi. Adliye, i¢ giivenlik, egitim, vakiflar, miiftiiliikler,
cami hizmetleri bu kuruma bagliyd: (Fitrat, 1991: s. 23-24).

Kadi-kelanlar sik sik emir ve hanin huzuruna c¢ikar ve danigmanlik
yaparlardi. Devlet ve millet meselelerinde yonetim iizerinde biyiik etki
sahibiydiler (Fitrat, 1991: s. 38). Cesitli dini nitelikli gruplar bu makam ele
gecirmek icin kiyasiya miicadele etmislerdir (Fitrat, 1991: s. 25).

Orta Asya’da kadi-kelanlik kurumu toplum ve devlet hayatinin
vazgecilmez unsurlarindan biri olmustur. Higbir siyasal otoriteye biat
etmeyen Miisliimanlar arasinda dahi kadi-kelanlik ulema ve din
hizmetlerinin bast olmustur (Vambery, 1993: s. 66). Taskent gibi yari
bagimsiz 6nemli sehirlerde de otonom kadi-kelanlik kurumu mevcut
olmustur (Togan, 1927: s. 274).

2.1.3.2.2. Seyhiilislamhk

Orta Asya’da gorevleri, yetkileri ve baglangig¢ tarihi tam olarak bilinmese de
Timurlular Devleti’nden beri seyhiilislamlik dini bir kurum olarak var
olmustur (Aka, 1989: s. 281). Seyhiilislamlik, Ozbek Hanhigi’nda da
varligimi devam ettirmistir. Bu hanlikta seyhiilislamin baglica gorevleri;
ulemaya baskanlik etmek, sosyal ve idari hayatta gecerli olacak Islami
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esaslart belirlemek ve yoneticiler tarafindan alinan Kkararlarin dine
uygunlugunu kontrol etmekti. 16. ve 17. yiizyillda Ozbek Hanlig1 ve halefi
Buhara Hanligi’nda seyhiilislamlar kendilerini Orta Asya’y1 fetheden Arap
komutanlarin torunlar1 olarak géren ve hoca olarak adlandirilan dini grubun

Cuybarlar kolundan se¢ilmistir (Ahmedov, 1994: s. 27).

Seyhiilislam 17. yiizyilda Buhara Hanligi’nda dini yapinin basi oldugu
gibi saray hayatinda da divan meclisinde hanin yaninda birinci sirada yer
almaktaydi. Orta Asya’da seyhiilislamlik kurumu 18. yiizyildan itibaren
itibarim1 kaybetmeye baslamistir. Buhara Hanligi’nin Mangitlar Hanedani’na
gecmesiyle birlikte s6z konusu kurum kadi-kelanlik karsisinda degerini
kaybetmis ve saray toplantilarindaki pozisyonu degistirilmistir (Barthold,
1941-1942: s. 187-188).

Kadi-kelanligin artan itibar ve yetkileriyle seyhiilislamlik geri planda
kalmis ve islevini yitirmistir. Buhara Emirligi’nin son doénemlerinde bu
kurum emir tarafindan diledigi herhangi bir alime verilmekte ve seyyidlik
iddiasinda bulunanlarin soyagacini tespit etme gibi kisith bir yetkiye sahip
duruma gelmistir (D’encausse, 1988: s. 212).

2.1.3.2.3. Kadihk

Tiim geleneksel Islam devletlerinde oldugu gibi Orta Asya hanliklarinda da
Islam hukuku uygulanmistir. Adliyenin basinda kadi-kelan, onun altinda da
kadilar bulunmaktaydi. Emir tarafindan yasam boyu siireyle atanan kadilar
yalnizca riigvet sucuyla gorevden azledilebilmekteydi. Vilayet, sehir ve
kasaba diizeyinde orgiitlenmis kadiliklar bulunuyordu. Bagimsiz hareket
edebilme yetkisine sahip kadilar, adli gorevlerin yanisira idari amirlere
danmigmanlik, vakif yonetimi, yetim ve fakirlere vasilik ve noterlik gibi
gorevleri de yliriitmiislerdir. Kadilar devletten maas almazlar, halktan
hizmetleri karsiiginda aldiklar1 miihiir parasi ile gecinirlerdi. Oliim cezasi
gerektiren davalar kadi-kelana sevkedilir diger hiikiimler hemen infaz
edilirdi. Halkin verilen karari hana sikayet etme ve davanin yeniden
gorililmesini talep etme hakki vardi (Gulyamov, 1958: s. 37).

Gogebe halk arasinda ise kadilarin yaninda orf ve adetlere gore karar
veren biy mahkemeleri bulunmaktaydi (De Blocqueville, 1986: s. 54).
Seriati uygulayan kadilar atama yoluyla orf ve adetlere gore karar veren
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biyler halk tarafindan segiliyordu. Bu adli sistem Bolsevik Devrimi’ne kadar
bozulmadan devam etmistir.

2.1.3.2.4. Miiftiililk

Fikth konusunda fetva veren miiftiiler islami adli sistemde sistemde
kadimin yardimeisi ve danismani konumundadirlar. Fetva verme, Islam’1n ilk
déneminde baslamis ve geliserek miiftiiliikk olarak kurumsallagmistir (Atar,
1979:s. 117).

Orta Asya’daki hanliklarda da miiftiilerin adli kurumsal yap1 icerisindeki
islevi fetva vermek hususuna odakli olmustur. Buhara Emirligi’nde miiftiler
ilk basta emir tarafindan atanirken 19. yilizyilin sonuna dogru kadi-kelan
tarafindan gorevlendirilmeye baglanmistir. Buhara Emirligi’'nde on iki
miiftiiden olusan ulema surasi yonetimin uygulamalarinin seriata uygun olup
olmadigim denetleyip fetva vermekteydi (D’encausse, 1988: s. 32).

Miiftiiniin gorevi; kadi, davaci veya davali tarafindan talep edilmesi
halinde dava hakkinda fetva vermekti. Kadi, miiftii tarafindan miihiirlenmis
fetvay1 alip karar verirken kullanir, miiftii de miihiir hakki olarak {icret alird:.
Buhara Emirligi’nde oldugu gibi Hokand ve Hive Hanliklari’'nda da
miiftilik kurumunun gorev ve yetkileri kiigiik ayrintilar disinda aym
olmustur. Miiftii devletten maas almadigi ve miihiir iicreti ile ge¢indigi i¢in
miiftiiler resmi baskidan uzak olmuslardir (Gulyamov, 1958: s. 38).

2.1.3.2.5. Mubhtesiplik

Hz. Muhammed zamaninda ortaya c¢ikan, Hz. Omer tam teskilath bir
kurum haline gelen ve “iyiyi emretmek, kotiiden men etmek” ilkesine gore
isleyen muhtesiplik kurumu Orta Asya’daki hanliklarda en etkili
kurumlardan biri olmustur (Kavake1, 1975; Kazici, 1987).

Muhtesiplik kurumunun basinda; ¢arst ve pazardaki diizeni saglama,
halkin talep ve sikayetlerini dinleme, sosyal dokuyu ve devlet diizenini
bozan seriat disi eylemlerde bulunanlar1 engelleme, cami gorevlilerini
denetleme, miiezzinleri atama gibi genis bir gérev ve yetki alanina sahip
reis-muhtesipler bulunmaktaydi. Reis-muhtesip, islami kurallara uymayan
diger mubhtesipleri emire veya valiye bildirerek goérevden alinmasini
saglayabilirdi (Duran, 2015: s. 9-39).
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Reis-muhtesipler, Hokand Hanligi’nda kadilara mahsus olan kirbag
vurma cezast verme yetkisi oldugundan otiirii reis-kadi, Buhara’da ise
seyyidler arasindan segildigi icin isan-reis olarak anilirlardi (Holdsworth,
1959: s. 15). Devletten maas almayan mubhtesipler iyiyi emretmek kotiiden
alikoymak amaciyla kurulmus bir kurumu temsil etmelerine ragmen bazen
kendi ekonomik sartlarini diizeltmek i¢in gorev ve yetkilerini suistimal edip
halka zulmetmisglerdir (Mukminova ve Habibullayev, 1994: s. 57).

2.1.3.2.6. Egitim Kurumlar:

19. ylizyilin sonunda Orta Asya’da mektp ve medreseler olmak {izere
egitim kurumlarinda dini egitim verilmekteydi (Kriendler, 1982, s. 111-123).
Egitim kurumlar ve &grencilerin ihtiyaclar1 vakif gelirleri, cemaatlerin ve
cesitli organizasyonlarin bagislart ile saglandigindan otiirii Orta Asya
hanliklarinda egitim devlete bagli degil 6zel olmustur (Bonvalot, ty: s. 53-54).

Orta Asya’da bu donem yer alan egitim kurumlarinin baginda mektep,
medrese, atun-bibi mektebi, kari-hdne ve delail-hdne gibi digerleri
gemekteydi. Egitim kurumlar i¢inde en yaygini mektepler olmustur.
Mekteplerde egitimin asil amaci kisiye okuma-yazma ve temel Islami
bilgileri 6gretmek ve 6grencilerin iclerinden yetenekli olanlar daha iist bir
egitim kurumu olan medreselere hazirlamakti (Gulyamov, 1958: s. 163-164).

Orta Asya, Islam diinyasinin iist diizey egitim kurumu olan medreselerin
en ¢ok bulundugu bdlgelerden biri olmustur. Medreselerin giderleri
cogunlukla vakiflar tarafindan karsilanmig, bu durum egitimin vakiflarin
baski ve isteklerine boyun eger hale gelmesine sebep olmustur (Fitrat, 1991:
s. 16).

Medreselerdeki miifredatta dini dersler agirlikli olmak iizere pozitif
bilimlere de az da olsa yer verilmistir. Medreselerden mezun olanlar sosyal
statii, zeka ve bilgi seviyelerine gore kadi, miiftli, miiderris, mualli, muhtesip
ve imam-hatip olarak gorevlendirilmislerdir. 19. yiizyll sonunda Orta
Asya’da kizlar igin egitim veren okullara atun-bibi mektebi adi
verilmekteydi. Igerik olarak erkeklere verilen egitimin aynisi uygulanan bu
okullarda atun-bibilik goérevini imam ve mollalarin esleri istlenmigtir
(Gulyamov, 1958: s. 166-167).

Misliiman toplumlarda blyik o6nem atfedilen hafizlik {izerine
uzmanlagsmig okullara kari-hdne denilmekteydi. Burada egitim goren
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ogrenciler biiyiik Olglide engelli kisilerden olusmaktaydi. Mezunlar
gecimlerini 6zel dini merasimler ve giinlerde Kur’an okuyarak sagliyorlardi.
Orta Asya hanliklarindaki yaygin egitim kurumlarindan biri de menkibeler
ve dini konularda yazilmis siirlerin 6gretildigi delail-haneler olmustur. Bu
okulun mezunlar1 halkin yogun olarak toplandig1 yerlerde menkibe anlatip
siir okuyarak elde ettikleri parayla geg¢imlerini saglamiglardir. Orta Asya’da
gbcebe olarak yasayan halkin egitimi ise gezici mollalar adi verilen ve
gbcebe topluluklar arasinda siirekli gezen kisiler tarafindan okuma-yazma ve
temel dini bilgilerin 6gretilmesi seklinde gerceklestirilmistir (Vambery,
1993: s. 53).

2.1.3.2.7. Vakiflar

Orta Asya’da tarihsel siiregte bir¢ok vakif kurulmustur. Bu vakiflar; cami,
medrese, kervansaray, han, hamam, hastane, igyerleri gibi niteliklere sahip
olmustur. Sosyo-kiiltiirel ve ekonomik hayata katki saglamak amaciyla
kurulan ve topluma hizmet eden vakiflar ulemanin kontroliinde yonetilmistir
(Holdsworth, 1959: s. 13).

2.1.4. Carlik Rusyasi’min Orta Asya’yi isgali ve Islam Politikalari

Tarihsel siirecte Miisliiman Tiirkler Ruslar1 yagmaci, ilkel ve ¢ilgin bir
topluluk olarak tanmmustir. Islamiyet Ruslarm yasadiklar1 cografyaya
ulastiginda birgogu halen putpeterest olan Ruslar 13. yiizyilda gerceklesen
Mogol istilasinin ardindan Miisliimanlarm niifuzu altina girmislerdir (Ibn
Fadlan, 1975: s. 64-76).

Altin Ordu Devleti’'nden devlet yonetimi, diplomasi vb. birgok
uygulamay1 O6grenip daha sonra Moskova Knezligi’'nde hayata gegiren
Ruslar 1224-1480 yillar1 arasinda Tiirk-Mogol hakimiyeti altinda
kalmislardir. Ruslar bu esaret donemini “Tatar zulmi” olarak
adlandirmiglardir (Hayit, 1987: s. 27-28). Carlik Rusyasi tarihgilerine gore
Ruslar, Islam diinyasi ve barbarhiga karsi Hiristiyan diinyasi ve uygarligin
savunucusu ve yiicelticisiydiler (Bennigsen ve Broxup, 1983: s. 5).

15. yiizyilda Altin Ordu Devleti’nin yikilmasiyla idil’e dogru ilerleme
firsat1 bulan Moskova Knezligi 1552’de Kazan Hanligi’n1, 1556°da Astrahan
Hanligi’m isgal etmistir. Ruslar 1628’de Yukar1 Yenisey’deki Kirgizlari,
1730’1ar boyunca devam eden yayilmayla Kazaklari hakimiyetleri altina
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almiglardir. 1783’te Kirim Hanligi’mi ilhak eden Ruslar 1859’da Kuzey
Kafkasya’y1 igsgale baslamislardir. Bu tarihten sonra Ruslar Orta Asya’yi
isgal hazirliklarina baslamislardir (Kurat, 1940; Inalcik, 1948: s. 349-402;
Devlet, 1985: s. 2).

Carlik Rusyasi’nmin Orta Asya’y1 isgal etmesine zemin hazirlayan dort
temel sebep bulunmaktaydi:

1854°te Ingiltere ve Fransa’nin Osmanli’ya destek vermesiyle Kirim
Savasi’nda yenilen Rusya’nin savasin ardindan imzalanan Paris
Anlagmasi’yla Bati’ya genisleme ihtimalinin ortadan kalkmasi ve yliziinii
Dogu’ya cevirmesi isgalin askeri sebebidir. Britanya imparatorlugu’nun
Hindistan {izerinden Orta Asya’y1 hakimiyet altina alma girisimleri Rusya’y1
siyasi sebeple harekete gecirmistir. Burada diplomatik ve siyasi avantaj elde
etmek isteyen Rusya, 1867’de Alaska’yi ABD’ye satarak buradan gelen
parayr Orta Asya’nin isgalinde kullanmigtir. Ayrica Rusya, Avrupa’da
gittikce giliglenen Yahudi bankerlere faiz ile bor¢lanmis ve bu durum hem
isgalin finansmani hem de mecburiyeti olmustur. Carlik Rusyasi, alinan
borcun faiziyle birlikte geri 6ddenebilmesi igin tek yolun bolgedeki zengin
kaynaklar1 ele gecirmek oldugunu diistinmiistiir (Yalcinkaya, 2006: s. 61,
119-125). Rusya’nin en biiyiik pamuk tedarikgisi olan ABD’de i¢ savasin
patlak vermesi ve pamuk tiretiminin diismesi Rus sanayisini yeni pamuk
kaynagi arayisina yoneltmistir. Bu etken, s6z konusu dénemde Amerikan
pamugu yetistirilmeye baslamis olan Orta Asya’nin isgal edilmesinin
ekonomik sebebini olusturmustur. Orta Asya’nin isgaline zemin hazirlayan
kiiltiirel sebep ise Hiristiyan misyonerlerin ve fanatik dinci Rus istilacilarin
Orta Asya’yr Rus medeniyetinin gotiiriilmesi gereken bir cografya olarak
gormeleri olmustur (Ersanli, 2002: s. 337-349).

19. yiizy1ilin ilk yarisina kadar Kirgiz ve Kazaklar1 tamamen kontrol altina
alan Ruslar bundan sonra Ozbeklerin hakimiyeti altindaki hanliklar1 isgal
etmeyi hedeflemiglerdir. Bu dogrultuda ilk girisim 1842’de Car
I. Alexander’in Hive Hanligi’na saldirmasidir. Carlik Rusyasi bu harekatta
maglup olmus, Hive Hanligi ile dostluk anlagmasi imzalamak zorunda
kalmistir. ilerleyen zamanlarda yasanan gelismeler Rusya’nin  geri
cekilmesinin bolgeden tamamen vazgegme degil isgal i¢in uygun sartlarin
beklenilmesi anlamina geldigini gostermistir.

1858 yilinda Carlik Rusyasi tarafindan bolgenin iggali konusunda rapor
hazirlamas1 amaciyla gorevlendirilen Albay Nikolay Pavlovi¢ Ignatiyev’in
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gezi sonunda hazirladig1 rapor, Orta Asya’nin isgal siirecinin baslangici ve
yol haritas1 olarak degerlendirilebilir. Ignatiyev, bdlgenin isgaline derhal
baglanmasi gerektigini belirtmis, isgal silirecinde yontem olarak Carlik
Rusyast’nin kayiplarini en aza indirmek amaciyla bolgedeki hanliklar
arasindaki ihtilaflar1 kullanmanin gerekliligine dikkat ¢ekmistir (Yalginkaya,
2006: s. 55-57).

Ignatiyev Raporu’yla baslayan isgal siirecinin en énemli ayagi Prens
Aleksandr Mihaylovi¢ Gorgakofun 21 Kasim 1864 tarihinde yayinladigi
deklarasyon olmustur. Gorgakof, Rusya’'nin Orta Asya karsisindaki
durumunu; uygar ilkelerin siyasi istikrarsizlik igerisinde ve uygarlasmamis
bolgeler karsisinda niifuz kurma zorunluluguna itilmesi olarak tanimlamis ve
bolgenin isgalinin kaginilmaz oldugunu diinyaya ilan ederek adeta diger
somiirgeci imparatorluklardan isgalin mesruiyetini tasdik etmelerini talep
etmistir. Bu tarihten sonra yasanan iggallerde Bati’dan tepki gelmemesi Orta
Asya’da bolgesel rakip olarak gosterilen Britanya Imparatorlugu ve Carlik
Rusyas1 arasinda, Rusya’nin bdlgeyi isgal etmesi {izerinde sessiz bir uzlasi
oldugunu gostermektedir (Yalginkaya, 2006: s. 62-119).

Ruslarin Orta Asya isgali 1853°te Hokand’a bagli Kizil Orda’y1 (Ak
Mescid) isgal etmeleri ile baglamig 1865°te Tagkent’in ele gegirilmesiyle
onemli bir doniim noktasina ulagmistir. 1868’de Orta Asya’nin en eski ve en
biiyiik sehirlerinden Semerkand isgal edilmistir. Ayn1 sene Buhara Emirligi
Carlik Rusyasi’nin himayesi altina girmistir. Bunu 1873°te Hive Hanlig1’ nin
Rusya’ya baglanmasi izlemistir. Ayni1 yil Hokand isgal edilmis ve ii¢ yil
sonra 1876’da Fergana Vilayeti olarak diizenlenmistir. Tiirkmenlerin direnisi
1881°de Goktepe Savasi’nin kaybedilmesiyle kirilmis, 1884’te Merv’in ele
gecirilmesiyle Orta Asya’nin isgali tamamlanmstir (Saray, 1975). Rusya bu
tarihten sonra Britanya Imparatorlugu’nun ardindan en biiyiik ikinci
Miisliiman niifusa sahip devlet haline gelmistir (Smirnov, 1956: s. 10).

Rus iggali sirasinda Orta Asya hanliklarinda yasayan halklarin en giiclii
ortak ozelligi Miisliiman olmalariydi ancak islam bu unsurlarin ne kendi
aralarinda ¢atismalarina ne de askeri, ekonomik ve teknolojik olarak iistiin
durumda olan Ruslarin isgaline engel olamamistir (Mukminova ve
Habibullayev, 1994: s. 174).

Carlik Rusyas1 Orta Asya’daki Miisliiman halklara tam vatandaglik hakki
vermeyip onlari “Rus olmayan” anlamina gelen “Inorodtsy” olarak
tammlamus, ikinci simif vatandas statiisii vermistir. ilk etapta asimilasyon
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politikalarina cesaret edemeyen Rusya Orta Asya’yi; Tiirk, Tatar ve Fars
etkisinden korumaya yonelik bir tecrit politikasi izlemistir (Bennigsen, 1984:
s. 30-35).

Carlik Rusyasi’nin Orta Asya’da Islam ve kurumlarma karsi izledigi
politika zamana ve i¢inde bulunulan sartlara gore degisiklik gostermistir.
Baslangicta Ruslar Islam seriatina saygili hatta onun koruyucusu olduklarini
iddia etmisler, bu yénde uygulamalarda bulunmuslardir. Ilk Tiirkistan Genel
Valisi Mikhail Grigorievich Cernayev, 1865 yilinda ¢ikardigi bir emir ile
seriata uygun harecket etmeyen Miislimanlarin cezalandirilmasini
saglamistir. Resmi dini kurumlarin idaresinde bulunan ulema gorevden
alinmamig, Tiirkistan Genel Valiligi’'nin smirlar1 i¢inde misyonerlik
faaliyetlerine izin verilmemistir (Togan, 1927: s. 274; Zenkovsky, 1960: s. 79).

Carlik Rusyasi Islam’a fikirsel diizeyde saldirmaktan ziyade daha ¢ok
dini kurumlarin zayiflatimasi ve bu suretle dinin halk {izerindeki etkisinin
azaltilmasina yonelik politikalar izlemistir. 1867°de bu politikaya uygun
olarak c¢ikarilan bir kararla kadiliklarin adi halk mahkemeleri olarak
degistirilmis, yetkileri daraltilmistir. Ayrica vakiflar bu kararla Tiirkistan
Genel Valisi’ne baglanmistir (Gulyamov, 1958: s. 109-110).

1898°de Ruslara karsi Diik¢ii Isan ayaklanmasi gergeklesmistir. Diikgii
Isan yargilandigi mahkemede ayaklanma sebebini Ruslarin dini kurumlara
ve dini hayata dogrudan miidahale etmesi olarak ifade etmistir (Hasani,
1992: s. 39-40).

1867-1882 yillar1 arasinda Tiirkistan Genel Valiligi goérevini yiiriiten
Konstantin Petrovic von Kaufmann 1873 yilinda hazirlamig oldugu bir
raporda egitim alamindan Islam’in arindirilmasinin uzunca bir zaman
dilimine yayilmasi gerektigini 6ngormiistiir. Bu rapora uygun olarak 1875’te
cikarilan bir kanunla Orta Asya 'daki dini okullarin kontrolii Rus idaresine
verilmigtir. 1881 yilinda Kaufmann, merkezi hiikiimete sundugu raporda
medreseleri Islam’in birer propaganda merkezi ve geleneksel Islami
kurumlara kadro yetistiren yuvalar olarak tanimlamistir. Halktan gelebilecek
tepkilerden g¢ekinerek dogrudan bu kurumlarin kapatilmasi yerine yasadisi
sayllmasini teklif etmistir. 1890’da dini okullar i¢in miifettis olarak atanan
Vladimir Petrovi¢ Nalivkin medreselerin Carlik Rusyasi ¢izgisinde Rusca
egitimi temel alacak sekilde diizenlenmesi igin bir plan hazirlamistir. Tiim
bu politikalara ragmen Orta Asya hanliklarinda medrese egitimi Bolsevik
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Devrimi sonrasina kadar geleneksel halini korumustur (Ismailov, 1974:
s. 50-52).

Carlik Rusyasi, 17 Nisan 1905’te dini konularda yeni bir yaklasim
anlamma gelen bir dizi karar almistir. Bu kararlarda Miisliimanlara;
ibadethane insa etmek, ulema yetistirmek, ulemanin askerlikten muaf
tutulmasi, dini egitim veren kurumlar agmak, Carlik Rusyasi biinyesindeki
Miisliimanlara ruhani idareler kurmak gibi konularda izinler ve sozler
verilmig ancak bunlarin higbiri gergeklestirilmemistir (Kanlidere, 2006:
s. 214-216).

Carlik Rusyast doneminde {iist diizey ulema ve Rus isgalciler arasinda
halkin tepkisini 6nlemek icin bir yakinlagsma kurulmustur. Rus idaresi
ulemanin Orta Asya’daki ekonomik ve sosyal konumunun 6nemini iyi
bildikleri i¢in bu grubu kendisine sadik hale getirmek amaciyla tatmin
etmeye calismistir. Sovyet doneminde ulema en ¢ok bu sebeple elestirilmis
ve toplumun goziinden diistiriilmeye galigilmistir.

2.1.5. Komiinist Devrim ve Orta Asya’da Sovyetler Birligi
Hakimiyetinin Kurulmasi

Carlik Rusyasi’nda 1905 yilinda mesrutiyet ilan edilmistir (Kurat, 1993:
s. 379). Mesrutiyet, 28 Subat 1917’de 0Ozgiirliik, esitlik ve bagimsizlik
ilkeleriyle yola ¢ikan Burjuva-Demokratik Devrimi ile sona ermistir. Bu
tarihin ardindan burjuvazi ile isci, asker ve koyliiler iktidar miicadelesine
baglamiglardir. Bu miicadeleyi Ekim 1917°de devrimi gerceklestiren
Bolsevikler kazanmugtir. Bu baslik altinda Bolseviklerin Orta Asya’da
hakimiyeti nasil sagladiklari incelenecektir.

2.1.5.1. Tiirkistan Genel Valiligi’nin Sorumluluk Alanindaki
Topraklarda Sovyet Hakimiyetinin Kurulmasi

Burjuva-Demokratik Devrimi’nin haberi 3 Mart 1917°de Orta Asya’ya
ulagtiginda bu cografyada Ruslar ve Miisliiman-Tiirkler hem kendi
aralarinda hem de birbirlerine karsi iktidar miicadelesine girismislerdir
(Kravets ve Ismailova, 1983: s. 39). Ruslar, Carlik donemi biirokratlar1 ve
askerlerinden olusan muhafazakarlar ve sosyalist siyasal olusumlar
icerisinde kendini gdsteren devrimciler olmak {izere iki gruba ayrilmiglardir.
Misliiman-Tiirkler ise  zenginler ve kadimci ulemadan olusan
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muhafazakarlar, aydinlar ve ceditgi ulemadan olusan milliyetgiler ve
Bolsevikleri destekleyen sosyalistler olmak iizere ii¢ grup olarak ortaya
cikmislardir.

Orta Asya’daki Ruslar, muhafazakdr veya devrimci farketmeksizin
Miisliiman bodlge halklarini sahiplenmemis ve siyasi meselelerde onlar
dislamislardir. Taskent Sovyetleri iktidar1 ele gecirmek icin Miisliimanlarla
igbirligi yapmak yerine bolgedeki Rus askerlerini saflarina ¢ekmeye
cabalamislardir (Hayit, 1975(b): s. 226). 11 Kasim 1917°de Tagkent’te
iktidar ele gegiren Rus komiinistler 15-22 Kasim tarihleri arasinda higbir
miislimanin davet edilmedigi 3. Tirkistan Sovyetleri Kongresi’'nde
Tiirkistan Sovyet Komiserligi’ni ilan etmislerdir (Hayit, 1975(b): s. 235).

Carlik Rusyasi’nda mesrutiyetin ilan edildigi tarih olan 1905’ten
Bolsevik Devrimi’nin gergeklestigi yil olan 1917’ye kadar Orta Asya
Miisliimanlar1 yogun bir siyasal hareketlilik icine girmigler, sag ve sol
siyasetin en asirt uglarma kadar uzayan genis bir yelpazede faaliyet
gostermislerdir. Tiim bu hareketliligin iki temel giidiilenmesi; Islam’1
korumak ve siyasal bagimsizlik olmustur. Sosyalistler de dahil olmak tizere
tiim siyasi Islam’1 bolge halklarinin kimliginin temeli ve vazgegilmez degeri
olarak tanimlamislardir (Bennigsen ve Wimbush, 1979: s. 21-22).

Carlik Rusyasi, 25 Haziran 1916 tarihinde I. Diinya Savasi’ndaki geri
hizmette yer alacak asker ihtiyacini Orta Asya’dan karsilamak amaciyla bir
askere alma kararnamesi ¢ikarmistir. Kararname bolge halki arasinda biiytik
bir tepki ile karsilanmigtir. Kararnamenin halkin ekonomik ve sosyal
kosullarin1 gézetmeyen olumsuz sartlar1 sebebiyle bolgenin birgok kisminda
isyanlar ve go¢ hareketleri baglamig, Carlik Rusyasi ayaklanmalarin
toplumsal sebeplerini gérmezden gelerek hareketi kanli bir sekilde
bastirmistir. Carlik Rusyasi, sdz konusu olaylar karsisinda izledigi
politikalarla bolge halkinin destegini yitirmis ve Bolsevik Devrimi’ne
mesruiyet zemini hazirlamigtir (Yalginkaya, 2004: s. 31-36).

1917 yih itibariyle Orta Asya’da yerlesik olarak yasayan halklar bir
milleti olusturan temel 6geler olan irk, kiiltiir, din ve dil birligine sahip
olmalarina ragmen bir siyasi birlik kurmay1 basaramamislardir (Zenkovsky,
1960: s. 225-226). Donemin siyasal istikrarsizlig1 igerisinde, Taskent’te
kontrolii saglayan Sovyetler kisa siirede hakimiyet alanini tiim Orta Asya’y1
kapsayacak sekilde genisletmistir (Bennigsen ve Lemercier-Quelquejay,
1981:s. 21-22).
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Orta Asya’daki yerli sosyalist gruplar, bagimsizlig1 saglama ve Islami
kimligi korumaya yonelik politikalar gelistirememislerdir. Bu baglamda
Islami kimligin korunmasi merkezli yapilacak incelemelerde bélgedeki
muhafazakar-milliyetci gruplarin incelenmesi daha anlamli olacaktir.

Bolsevik Devrimi’nin ardindan Miisliimanlar Ruslar tarafindan muhatap
olarak goriilmediklerini kisa siirede fark edip kendi siyasal ve kiiltiirel
teskilatlanmalarim gerceklestirmek amaciyla 14 Mart 1917°de Sura-yi
Islamiye adinda bir cemiyet kurmuslardir (Azamhocayev, 1974: s. 19).

17-26 Nisan 1917 arasinda Taskent’te 450 delegenin katildig
1. Tirkistan Miisliimanlar1 Kurultay1 toplanmistir. Orta Asya’da kurulacak
siyasi iradenin nasil bir yonetim olacagimin tartisildigt bu toplantiya
muhafazakar ulema da katilmistir. Muhafazakar ulema hanin idaresinde bir
Miisliiman devleti onerisinde bulunmustur. Aydinlar ve cedit¢i ulema ise
halk cumhuriyetinden yana fikir beyan etmislerdir (Feyzi, 1929: s. 14-15).
Nihayetinde Rusya simirlar igerisinde demokratik federe bir devlet
kurulmasi, ulemanin durumunun iyilestirilmesi ve Miisliiman halkin
haklarmin gelistirilmesi konusunda kararlar alinmigtir. Ayrica tiim Orta Asya
Miisliimanlarini kapsayacak ve halk arasinda Milli Merkez olarak {in salacak
olan Tirkistan Miisliiman Merkez Surasi kurulmus ve kisa siirede Orta
Asya’nin 6nemli merkezlerinde subeleri acilmistir. Tiim bu girisimlere
ragmen bu donemde bazi Miisliiman aydinlar Ruslar karsisinda siyasi olarak
arzulanan seviyede etkin olunamadigini, Miisliimanlarin teskilatlanma ve yol
haritasinda tutarli olma konusunda zaaf iginde olduklarini belirtmislerdir
(Hayit, 1975(b); s. 217-218; Zenkovsky, 1960: s. 227-228; Togan, 1927:
s. 356-362).

Sura-y1 Islamiye ile fikirsel anlamda ortak paydada bulusamayan ve bu
teskilatla heniiz kurulusunda yollarmi1 ayiran kadimci ulema bagka bir
olusum kurma ¢abasi igerisine girmistir. Kadimcilerin Sura-y1 Islamiye’yle
temel uyusmazlik noktasi olarak 1-11 Mayis 1917°de diizenlenen 1. Rusya
Misliimanlar1 Kongresi’nde ceditgilerin kadin haklarmin genisletilmesi
konusunda kararlar almasi olarak gosterilmektedir (Ilgar, 1988: s. 383-432).
S6z konusu muhafazakar kadimci grup 1917 yilinin haziran ayinda Taskent
merkezli olacak sekilde Ulema Cemiyeti’ni kurmuslardir. Ulema Cemiyeti
ve Sura-y1 Islamiye birbirine muhalif iki siyasal hareket olarak faaliyet
igerisinde bulunmuslardir.
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Ulema Cemiyeti, 1917 yili Taskent belediye sec¢imlerinde ezici bir
ustiinliikle galip gelmistir. Belediye meclisinin ¢ogunlugunu kazanirken
belediye baskan adayi olarak Miisliiman oldugu icin Lisokin adinda bir
Rus’u desteklemislerdir. Baskan olarak bir Rus’u destekleme konusunda
oldukca elestiri almalarina ragmen genel olarak bu tutum Ruslan karsiya
almadan yonetimi ele gecirme stratejisi olarak yorumlanmustir (Ismail, 1993:
s.9).

Miisliimanlar arasindaki i¢ g¢ekismelerin golgesinde 3-7 Eylil 1917
tarihleri arasinda Taskent’te 2. Tiirkistan Miisliimanlart Kurultay:
gerceklestirilmistir. Kurultayda alinan en oOnemli karar Tiirkistan’in
Rusya’ya dahil bir 6zerk cumhuriyet olarak kurulmasi kararidir. Buna gore
kanunlarin ve kararlarin Rusya anayasasi ve Islam seriatina uygun olarak bir
halk  meclisinin  yetkisinde oldugu Tiirkistan Muhtar Federal
Cumbhuriyeti’nin kurulmas1 6ngoriilmiistiir (Zenkovsky, 1960: s. 229).

Bolsevik Devrimi’nin gerceklesmesi ongoriilen siyasi idarenin kurulmasi
umutlarim1  zayiflatmis, gelismeler karsisinda nasil hareket edileceginin
belirlenmesi i¢cin 15 Kasim 1917°de Taskent’te Ruslarin ve Sura-yi
Islamiye’den temsilcilerin higkimsenin davet edilmedigi 3. Ulema Cemiyeti
Tiirkistan Miisliimanlart Kurultay1 gerceklestirilmistir. S6z konusu toplanti
onemli kararlar alinmas1 baglaminda basarisiz olmustur (ismail, 1993: s. 10-11).

Tirkistan’a hakim olma isteklerini Bolseviklere kabul ettiremeyen Sura-
y1 Islamiye ve Ulema Cemiyeti birlesmekten baska care olmadigimi anlayip
ittifak yapmis ve 9 Aralik 1917°de Hokand’da 4. Tiirkistan Miisliimanlari
Kurultayr’nm1 diizenlemistir (Hasanov, 1990(a): s. 5). 10 Aralik 1917°de
Tirkistan Bakanlar Kurulu ve Gegici Meclis secilip Demokratik Federe
Rusya Cumhuriyeti bilinyesinde 06zerk bir Tiirkistan Cumhuriyeti
kurulmasina karar verilmistir. S6z konusu &zerk siyasi yapit Sovyetler
tarafindan “burjuva demokratik 6zerkligi” ve “Hokand muhtariyeti” olarak
anilmistir ve Sovyetler bu yapiya asla onay vermemislerdir (Hocayev, 1997).

Sovyetler Miisliimanlarin birliktelik icerisinde bulunduklari girisimleri
Oonlemek amaciyla bazi girisimlerde bulunmuslardir. 24 Kasim 1917°de
Lenin’in meshur “Rusya’nin ve Dogu’nun Miisliiman Iscilerine” adl
bildirisi yaynlanmig, 13 Aralik 1917°de Taskent’te kadimciler ve
ceditgilerin  birligini bozmak amaciyla Miisliiman Isgileri Kongresi
toplanmigtir. Barigcil girisimleri sonugsuz kalan Sovyetler Misliiman
ulemaya kars1 bir harekat baslatmaya karar verince Ocak 1918’de Ulema
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Cemiyeti tarafindan biitin Ruslarin zalim ve Kkafir ilan edildigi,
Miisliimanlara bagimsiz siyasi idare kurma konusunda ¢agri yapilan Ulug
Tiirkistan Bildirisi yayinlanmistir (Fraser, 1987: s. 21).

27 Aralik 1917°de Petersburg Gegici Hiikiimeti’ne telgraf ¢cekip Hokand
Hiikiimeti’nin Tiirkistan’in tek mesru idaresi olarak taninmasini ve Taskent
Sovyetleri’nin dagitilmasini talep eden Tiirkistan Isci ve Koylii Birligi’ne
5 Ocak 1918’de bizzat Stalin tarafindan “Tiirkistan is¢ilerinin bdyle bir giice
sahip olmalar1 halinde ricaya gerek duymadan Taskent Sovyetleri’ni gii¢
kullanarak dagitmalar1 gerektigi” seklinde gdzdagi niteliginde bir cevap
yazilmigtir (Hayit, 1975(b): s. 248). Aldiklar1 cevap karsisinda bagimsizlik
istegini daha giiglii dile getirmeye baglayan Hokand Hiikiimeti karsisinda
Tagkent Sovyetleri ve ona bagli Kizil Muhafiz Birlikleri harekete gecmis
14 Subat 1918 tarihinde Hokand kusatilip hiikiimet dagitilmig, 14000 kisi
oldiirilmiistiir (Park, 1957: s. 21). Tiirkistan’daki mesru hiikiimeti bu sekilde
ortadan kaldiran Sovyetler, Basmacilik Hareketi’nin baslamasii saglayan
zemini de kendi elleriyle olusturmustur.

Tiirkistan Genel Valiligi sinirlarina dahil olan Hazarétesi vilayetinde de
Tirkmenler ve Sovyetler arasinda siyasi iktidar ele gegirmek i¢in silahli bir
miicadele yasanmugtir. Asggabat Sovyetleri’nin her gegen giin daha da
giiclenmesinden rahatsizlik duyan milliyet¢i Tiirkmenler, Tiirkmen Milli
Kurultayi’m toplayip milli icra komitelerini se¢mislerdir (Allworth, 1988:
s. 228-231). Sovyetler ise karsi hamle olarak Biitlin Tirkmen Koyliileri
Kongresi’ni toplamis ve silahli Tirkmen Kizil Miuhafiz Birlikleri’ni
kurmustur (Park, 1957: s. 23). Buna karsilik Tiirkmenler ise Carlik
devrinden kalma Tiirkmen Siivari Birligi’ni Tiirkmen Milli Ordusu olarak
yeniden oOrgiitlemislerdir. Asgabat Sovyetleri galibiyeti garanti altina almak
icin Tagkent Sovyetleri’nden askeri yardim talep etmisler, bunun sonucunda
Tagkent’ten gelen askeri yardimi da biinyesine katan Kizil Muhafiz Birlikleri
Tiirkmen Milli Ordusu’nu dagitip Sovyet hakimiyetini tesis etmistir. Bu
gelismelerden sonra bolge Taskent Sovyetleri’ne baglanmistir (Garriyev,
1989: s. 85).

2.1.5.2. Sovyetlerin Buhara’da iktidar1 Ele Gecirmesi

1905°teki devrimin ardindan ceditciler ve aydinlar Yas Buharalilar adi
altinda siyasi parti olarak oOrgiitlenmislerdir. Hanedanlik yonetiminin
iilkedeki sanayi ve ticaretin gelismesinin Oniinde en biiyiik engel teskil
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ettigini diislinen Yas Buharalilar hanedanligin sona erdirilmesine yonelik
politikalar {iiretilmesine yonelik bir siyaset takip etmislerdir (Komatsu,
1993).

1918 yilinda kadar etkin bir siyaset izleyemeyen Yas Buharalilar
Bolsevik Devrimi’nin ardindan taleplerini sokak gosterileri yoluyla dile
getirmeye baslamiglar ve emirin sert tepkisiyle karsilagsmiglardir. Bu
gelismelerin  ardindan Tagkent Sovyetleri’nden yardim isteyen Yas
Buharalilar kizil birliklerin bolgeye sevkedilmesiyle birlikte elleri giiclenmis
olarak emire karsi taleplerini yinelemislerdir. Baskilara boyun egmeyen
emir, halki Sovyetlere ve ceditcilere karsi oOrgiitleyerek kizil birliklerce
desteklenen Yas Buharalilar’a karsi zafer kazanmustir. 25 Mart 1918°de
Sovyetler Buhara’nin bagimsizligini kabul etmek zorunda kalmistir (Fitrat,
1990: s. 2).

Yas Buharalilar Sovyetlerin yaninda yer alarak halkin ve hatta kendi
biinyesi dahilindeki bazi gruplarin bile géziinden diigmiistiir. Bu tarihten
sonra emire ve Buhara’daki yonetime daha diismanca politikalar takip
edilmis, Eylil 1920°de Yas Buharalilar’la ortak hareket eden Kizil Ordu,
Buhara’y1 ele ge¢irmistir (Fraser, 1988: s. 50). Bu gelismeler sonucunda ilan
edilen Buhara Halk Cumbhuriyeti, kuruldugu tarih olan 6 Ekim 1920’den
lagvedildigi Ocak 1924’e kadar Yas Buharalilar’in kontroliinde kalmistir
(Hayit, 1975(b): s. 266).

2.1.5.3. Sovyetlerin Hive’de Iktidar1 Ele Gegirmesi

1910’lardan itibaren Hive’de Yas Hiveliler adi altinda oOrgiitlenen
ceditciler o donem tahtta ve yeniliklere agik birisi olan Isfendiyar Han ile iyi
anlasmaktaydilar. 5 Nisan 1917°de Isfendiyar Han, Yas Hiveliler’in istegini
kabul ederek bir temsilciler meclisi agilmasin1 kabul etmis, 26 Nisan
1917°de meclis agilmistir. Uzun yillardir Hive taht1 iizerinde hak iddia eden
Ciineyt Han ise bu tarihte Yas Hiveliler’e kars1 miicadele baslatinca bu yolla
Hive’nin i¢ islerine karisiimasindan endise eden Isfendiyar Han meclisi
lagvetmistir. I¢c cekismelerle gegen bu siirecte Bolsevik Devrimi
gerceklesmistir (Togan, 1927: s. 260; Hayit, 1975(b): s. 268).

Aralik 1917°de Sovyetler Hive Hanlig1’nin bagimsizligini tanidigim ilan
etse de Hive’deki i¢ hesaplagmalar istikrarin saglanmasina engel olmustur.
30 Eyliil 1918°de oglu Isim Han’1 bir heyet esliginde diplomatik miizakere
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yapmak bahanesiyle Isfendiyar Han’a gonderen Ciineyt Han, bu goriisme
esnasinda Isfendiyar Han’1 6ldiirtmiis ve Isfendiyar Han’in kardesi Said
Abdullah’t han ilan ederek Hive’nin fiilen hdkimi konumunu elde etmistir
(Togan, 1927: s. 260).

Hive’deki Ozbeklerin Bolseviklerin tarafinda gegmesinden sonra Ciineyt
Han Sovyetler karsisinda zayiflamis, Yas Hiveliler igerisindeki Ozbekler
Hive Ihtilal Komitesi olarak yeniden 6rgiitlenmislerdir. Hive IThtilal Komitesi
Haziran 1918’de Hive’yi kontrol altina almislardir. Bu tarihten iki yil sonra
25 Ocak 1920’de Hive, Ciineyt Han tehlikesi bahanesiyle Kizil Ordu
tarafindan isgal edilmistir (Saray, 1993: s. 42).

Bolsevikler Hive’de yonetimi Yas Hiveliler’e birakmis, Yas Hiveliler de
ilk is olarak hanlik idaresini ortadan kaldirarak Harezm Halk Cumbhuriyeti’ni
ilan etmiglerdir. 13 Eylil 1920°de Sovyetler, Harezm’in bagimsizligim
tanidigini ilan etmistir. 29 Eyliill 1924’te ise Harezm Halk Cumhuriyeti
ortadan kaldirilarak topraklar1 Tiirkmenistan ve Ozbekistan Sovyet Sosyalist
Cumbhuriyetleri arasinda paylastirilmistir (Hayit, 1975(b): s. 274).

2.1.5.4. Sovyetlerin Kazak Bozkirlarinda iktidar1 Ele Gecirmesi

1900°1i yillarin bagindan itibaren Kazak aydinlar, Rus yanlilar1 ve Tiirk
milliyetcileri olarak iki grupta kamplasmuslardir. islami sdylem ve
politikalar1 O6nemseyen Kazaklar ise siyaseten c¢ok fazla etkinlik
gosterememislerdir. Milliyet¢i Kazaklar, batict ve milliyet¢i politikalar
izleyen, cogunlugu iyi egitim gormiis soylulardan olusan Kadet Partisi’ni
destekleyen Alas Orda Hareketi igerisinde orgiitlenmislerdir (Zenkovsky,
1960: s. 67).

Din ve devlet islerinin ayrilmasi taraftar1 olan Alas Orda Hareketi 1912-
1917 yillar1 arasinda gosterdigi gizli faaliyet doneminin ardindan 1917
yilinda Biiyiik Milli Kazak Partisi olarak yeniden orgiitlenmistir (Bennigsen
ve Lemercier-Quelquejay, 1981: s. 54). Alas Orda ile siyasi ve fikri yonden
ayrilik igerisinde olan giiney Kazaklar1 1912 yilinda Tagkent merkezli olmak
iizere Ug-Ciiz Hareketi’ni baslatmislardir. Giineydeki Kazaklar Islam ile
kuzey Kazaklarma gore ¢cok daha fazla i¢ ice olmuslardir. Ug-Ciiz Hareketi
dindar Kazaklar arasinda taban bulup yayildiysa da Bolsevik Devrimi ile
birlikte ¢oziillip ortadan kaybolmustur (Bennigsen ve Lemercier-Quelquejay,
1981: s. 63).
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Subat 1917°deki devrim ile beraber Kazaklarin yasadiklar1 topraklarda
siiren iktidar miicadelesinde Sovyetler ve Kazak milliyetcileri olmak {izere
iki grup one c¢ikmustir. Sovyetler ve Kazak milliyetgilerinin temsilcisi
konumundaki Alas Orda arasindaki miicadeleyi 1919’da Sovyetler
kazanmig, Alas Orda askeri birlikleri tasfiye edilmistir. Mayis 1919°da
toplanan Biitiin Kazaklar Kongresi’nde Sovyetlerin iktidar1 Alas Orda
tarafindan tanmmistir. 1920 yilinda Kazak topraklarinin tamami Kizi Ordu
tarafindan isgal edilmistir. 30 Nisan 1920’de Kazak iilkesi dogrudan
Bolsevikler tarafindan yonetilmeye baslanmig 26 Agustos 1920°de bdlge
Rusya Sovyet Federe Sosyalist Cumhuriyeti’ne bagli Kazakistan Otonom
Sovyet Sosyalist Cumhuriyeti olarak diizenlenmistir (Hayit, 1975(b): s. 243;
Bennigsen ve Lemercier-Quelquejay, 1981: s. 116-117). Bu noktada
“Kazakistan” olarak ifade edilen siyasal birim aslinda yanhs bir
isimlendirme  sonucunda  “Kirgizistan Otonom Sovyet Sosyalist
Cumbhuriyeti” olarak ilan edilmistir. Bu dénemde Ruslar; Kirgizlara Kara
Kirgiz, Kazaklara ise Kirgiz demekteydiler. Bu durum 1936 yilinda
Kazakistan ve Kirgizistan’in Sovyetler Birligi igerisinde iki ayr1 cumhuriyet
olarak yapilanmasina kadar devam etmistir (Yalcinkaya, 2004: s. 71).

1924 yilinda kadar Orta Asya’da Kazakistan (Kirgizistan) Otonom
Sovyet Sosyalist Cumbhuriyeti, Tiirkistan Otonom Sovyet Sosyalist
Cumhuriyeti, Buhara Halk Cumhuriyeti ve Hive Halk Cumhuriyeti olmak
iizere dort farkli siyasal varlik mevcut olmustur. Eninde sonunda siyasal
biitiinlesmeyi gergeklestireceklerine inanan yerli milliyetgileri rahatsiz
etmeyen bu ayrim 1924’te Joseph Stalin’in Orta Asya’yr suni temellere
dayan bes milli devlet olarak yeniden diizenlemesiyle tarih olmus ve birlesik
Sovyet Tiirkistan’1 ideali de imkansiz hale gelmistir (Caroe, ty, s. 219-235).

2.2. BOLSEVIK DEVRIMI’NDEN II. DUNYA SAVASI’NA
KADAR ORTA ASYA’DA iSLAMI YAPI VE DINi
KURUMLAR

2.2.1. Orta Asya Miisliimanlari ve Sovyetler Birligi’ne Bakislar:
2.2.1.1. Miisliiman Halkin Sosyalizme Bakis1

Batida dogan sosyalizm ideolojisi ile Orta Asya Miislimanlar ilk kez
20. ylizyilin basinda heniiz Carlik Rusyasi zamaninda tanismiglardir. Carlik
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Rusyasi’nda yasayan bazi Miisliman aydinlar Islam ile sosyalizm arasinda
benzerlikler oldugunu hatta sosyalizmin Islam’mn bir sonucu olarak ortaya
ciktigint savunup iki fikrin ortak yanlarimi 6n plana ¢ikarmaya
cabalamiglardir (Hayit, 1975(b): s. 200; Babakhan, 1980: s. 87; Ahadov,
1989: s. 16).

Bolsevik Devrimi’nin ardindan 6zellikle Kazan bolgesinde Sultan
Galiyev gibi bazi diigiiniirlerin tiim Orta Asya Miisliimanlarinin ihtiyaglarina
cevap olabilecek ve buradan Islam diinyasinin tamamma yayilarak
Miisliimanlart empreyalizmden kurtarabilecek bir Miisliman sosyalizmi
yorumlamaya caligtiklar1 bilinmektedir. Marksizmin din karsit1 bir ideoloji
oldugu bilinmesine ragmen bu diisiliniirler emperyalizme kars1 olan niteligi
ve durusu sebebiyle iki disiinsel diinyayr harmanlamakta sakinca
gormemislerdir (Bennigsen ve Wimbush, 1979: s. 29; Bennigsen ve
Lemercier-Quelquejay, 1981: s. 76-77).

Abdurrauf Fitrat gibi Ceditgi aydinlar Bolseviklerin kurmus oldugu rejimi
ozellikle Miisliman diinyasin1 yok etmek isteyen Ingiliz emperyalizmine
karsi ¢ikma firsati olarak gormiis ve Bolseviklerden yana siyasi bir tercih
yapilmast gerektigini savunmuslardir. Anlasilacag: {lizere Cedit¢i aydinlar
icin Sovyetler Birligi’ni desteklemek diisiinsel bir yakinliktan ziyade siyasal
bir zorunluluk olmustur. Musa Carullah gibi Cedit¢i ulema mensuplar1 da
baskic1 Carlik Rusyasi’na karsi yeni rejime mesruiyet saglamak icin islam
ile sosyalizm arasinda benzerliklere vurgu yapmiglardir (Bennigsen ve
Lemercier-Quelquejay, 1981: s. 78; Gormez, 1994: s. 37-38; Critchclow,
1989: s. 202).

Orta Asya kokenli aydinlar tarafindan Bolsevik Devrimi ve sosyalizmle
ilgili dile getirilen fikirler, Ismail Gaspirali ve Cemaleddin Afgani gibi
kendilerinden &nceki Islam diisiiniirlerinin ~ devami  niteligindedir.
Emperyalizm karsisinda Rusya’nin destegini alma fikri 1800’lerin son
ceyreginde ad1 gegen disiiniirlerce dile getirilmistir (Allworth, 1988: s. 202-
216; Keddie, 1968: s. 27).

Sovyetler Birligi acisindan ise rejim ile Islam’1 bagdastirmadaki temel
amag Islam’1 komiinizm amaciyla aragsallastirmaktir. Bu amacla Bolsevikler
Ozellikle rejimin ilk yillarinda Orta Asya Misliimanlarimi tarafina
cekebilmek icin Islam’1 etkin sekilde kullannuslardir (Hayit, 1975(a): s. 142-
143). Orta Asya Miisliimanlar1 Islam ile sosyalizmin ortak noktalarini 6n
plana ¢ikarmak ve bu yolla Bolsevik idareyle isbirligini saglamak suretiyle
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kendilerini ve Islam’1 emperyalist emellerden koruyacaklarini diisiinmiislerdir.
Bolseviklerin Islam’a saldirmayislarinin rejimin oturastya kadar gecerli
olacagimi hesap edemeyen Misliimanlar takip ettikleri politikayla
arzuladiklari sonuglara ulasamamislardir (Hayit, 1975(a): s. 173-174).

2.2.1.2. Orta Asya’daki Yerli Siyasal Orgiitlenmelerin Din
Politikalar

Orta Asya’daki muhafazakédr halkin siyasal alandaki temsilcisi Ulema
Cemiyeti olmustur. Bolsevik Devrimi’ni takiben 29 Aralik 1917°de Mescid
Cami’nde biiyilk bir miting gerceklestirmis olan Ulema Cemiyeti yeni
rejimin Islam’a yaklasimi konusunda ¢ok hassas davranmasimin gerekliligini
bu toplantida alinan kararlar ile ilan etmistir. Orta Asya’nin kendini siyasi
olarak merkezde hisseden kitlesini, parti programinda temel amacini1 “Rusya
dahilinde yasayan Tiirk ve Miisliiman kavimler i¢in muhtariyet ve adem-i
merkeziyet ile yonetilen bir Rusya” olarak tanimlayan Tirk Adem-i
Merkeziyet Firkasi temsil etmistir. Parti programinda, temsil edilen halklarin
birliginin ve dirayetinin Sovyetler Birligi’nce de taninacak olan
Seyhiilislamlik kurumu tarafindan saglanmasi Ongoriilmistiir. Ayrica
partililerce laik, demokratik ve 6zerk bir Tiirkistan Cumhuriyeti hedef olarak
belirlenmistir. Firka, kurulmasi hedeflenen siyasal yapinin hig¢bir dine ve
mezhebe ayricalik taninmadan ve genel laiklik ilkelerine bagli bir diizene
uygun tesis edilmesini amaglamistir (Gulyamov, 1958: s. 510).

Orta Asya’da siyasi yelpazenin ¢ok farkli noktalarinda yer alan
olusumlara dahil olan ceditgiler temelde Sosyalistler Grubu ve Cedit-
Terakkiperverler Grubu olmak iizere iki kanatta toplanmislardir. 29 Ocak
1921°de bahsi gegen iki grup “Orta Asya Miisliimanlar1 Milli Avami Ihtilal
Cemiyetleri ittifaki” adi altinda birlesmis, bu ittifakin ismi daha sonradan
“Tiirkistan Milli Birligi” olarak degistirilmistir. Programinda “din ve devlet
islerinin birbirinden ayrilmasi ve tam din 6zgiirliigi” ilkesini benimseyen
ittifakin omrii kisa siirmiis, cedit¢iler yeniden sosyalistler ve terakkiperverler
olmak iizere iki gruba ayrilmislardir (Togan, 1927: s. 408-409).

Cedit Terakkiperver Partisi’nin 30 Temmuz 1921°de ilan edilen programi
yoneticilerinin istegi lizerine Tiirkiye Biiyiikk Millet Meclisi iiyesi Ismail
Suphi Bey tarafindan hazirlanmigtir. Parti programinda ulema iki grup olarak
tanimlanmigtir: Bagimsizlik miicadelesini destekleyip onciiliikk edenler ile
Miisliimanlar dini duygular kullanarak kandirip bagimsizlik miicadelesine
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katilmayanlar. Parti, ikinci grubun yok edilmesi gerektigini savunmustur.-
(Togan, 1927: s. 415-416). 15-20 Nisan 1922’de Cedit Terakkiperver Partisi
onciiliiginde toplanan 3. Tiirkistan Miisliimanlar1 Kongresi’nde partinin
elestirilen ulema ve din ile devlet iliskilerinin nasil olmasi gerektigi
hakkindaki fikirleri agik¢a dile getirilmistir.

Orta Asya’da Miisliiman halk tarafindan sosyalist bir parti kurulmasi ise
7-10 Ocak 1920°de Buhara’da diizenlenen toplantiy1 takiben gerceklesmistir.
Ceditcilerin  Onciiliigiinde kurulan Tiirkistan Sosyalist Partisi, parti
programinda din islerinin devlet islerinden tamamen ve kati ¢izgilerle
ayrilmas1 gerektigini belirtmistir.- (Togan, 1927: s. 413-414). Tiirkistan
Sosyalist Partisi’nin din ile ilgili goriisleri Komiinist Parti’ninkilerle biiyiik
benzerlikler tasimaktadir. Bu benzerlikler; dinin kisinin 6zel meselesi oldugu
ve devlet yonetiminde laiklik ilkesinin benimsenmesi, yasalar1 ve kamu
diizenini ihlal etmedigi, emperyalist siyasal amaglara alet olmadig1 miiddetge
ibadet serbestisi seklinde olmustur.

Orta Asya’daki yerli siyasal olusumlarin din politikalar1 birer temenni ve
Oneriden ibaret olmanin Oniine gecememistir. Bahsi gegen gruplar
Bolseviklerin kurduklari rejimi iyice saglamlastirmalar1 sonrasi hedef haline
gelmis ve Komiinist Parti’nin dini politikalarina direnememiglerdir.

2.2.2. Sovyetler Birligi ve Genel Olarak Dine Yaklasim

Sovyetler Birligi, din ve devlet iliskileri agisindan degerlendirildiginde
insanligin siyasi tarihindeki en kotii deneyimlerinden biri olarak kabul
edilmektedir. Toplumsal agidan istenmeyen bir durum olarak kabul edilen
inang Ozgiirligliniin kisitlanmas1 ve yok edilmesi meselesinde Sovyetler
Birligi 6zelinde diisiiniildiigiinde yasanan siire¢ kurumsal, yasal ve ideolojik
temellere dayandirilmstir.

2.2.2.1. Sovyetler Birligi’nde Ateizmin Felsefi Temelleri

Ateizm, kelime anlami olarak “tanrisizlik” demektir ve Markist
ideolojinin de olmazsa olmaz unsurlarindan biridir. Sovyetler Birligi
dogrudan yasa ile belirlenmis yasaklarla olmasa da ateizm propagandasinm
serbest birakmak ve tesvik etmek suretiyle dinler ile savasmistir (Sanay, ty:
S. 5-10; Wetter, 1976: s. 413-414).
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Ateist diislinceye gore dinlerin sosyolojik ve psikolojik olmak tizere iki
tir kaynag1 vardir: Sosyolojik olarak yoneten sinifin ¢ikarlarini korumak
amactyla bir takim kurallarin kurumsal hale getirip aragsallastirilmasi,
psikolojik olarak ise insanlarin caresizlik icerisine diistiikleri durumlar
ritlieller, dualar, kurbanlar vb. yollarla anlamlandirmak ve onlarin olumsuz
etkilerinden kurtulmak amacryla bazi diisiinsel yanilgilara baglanilmasidir
(Kartal, 1971: s. 11).

flkel insan topluluklar1 arasinda animizm, fetigizm, totemizm olarak
kendini gosteren din, yerlesik hayata gegisle beraber smifli toplumun
belirginlesmeye baslamasiyla politeizme evrilmis, feodalitenin hakim
olmasiyla birlikte monoteizm hakim din anlayisi konumuna gelmistir.
Sovyetlerin 6ngoriisiinde ise sosyalizm siifli toplumu ortadan kaldiracagi
icin dinin de sosyolojik ve ekonomik gelismeler ve verilen egitim ile
kendiliginden yok olmas1 ka¢inilmaz olacaktir (Curtiss, 1953: s. 44).

Sovyetler Birligi’nde dinin bir sémiirii araci olarak ezilen siniflar1 kontrol
altinda tutmanin bir aract oldugunu savunan ve bu sebeple dine karsi
saldirgan bir tutum takinan en 6nemli isim siiphesiz ki Lenin olmustur.
Lenin yaymladigi makalelerde proletarya iktidarina gore dinin kisisel bir
konu oldugunu ancak batil inanislarla savas ve halklarin afyonu olan din ile
miicadele etmenin kisisel bir mesele olarak goriilemeyecegini belirtmistir
(Lenin, 1990: s. 33).

Stalin 6zel olarak din ile ilgili bir yaymn yapmadiysa da diger konularla
ilgili yazilar1 arasinda dine karsi tutumuna dair bilgiler iceren ifadeler
kullanmigtir. Ona goére sosyalizmi diinyaya yaymanin ve proletarya
yonetimlerini her yerde hakim kilmak igin her tiirli dini inamig ile
propaganda yoluyla miicadele edilmelidir. Stalin yonetimi boyunca din ile
miicadele konusunda faydaci bir yaklasim sergilemistir. Siradan halk
diizeyindeki ateistik propagandalar esnasinda felsefi argiimanlardan
kaginilmasini istemis, yerine gore devrimci hareketleri giliglendirmek icin
diinyanin bagka boélgelerinde dinin ara¢ olarak kullanilabilecegi fikrini
benimsemistir (Park, 1957: s. 206; Keller, 1993: s. 27-28).

Sovyetler Birligi’'ndeki komiinist deneyimin ideolojisine katki yapan
liderler teoride din ile miicadelede siddet yerine egitim yolunu
benimsemisler ise de giindelik hayatta dine kars1 miicadele siddetli olmustur.
Sovyetler Birligi’nin dinin sosyolojik dogasin1 anlama konusunda yeterince
caba harcamamasi yeri geldiginde siyasal amaglar ugruna din karsithgindan
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geri adim atilmasina ve ateist ilkelerden 6diin verilmesine sebep olmustur.
Ayrica din ile miicadele kurumsal boyutla sinirli kalmis ve amaglanan ateist
toplum yaratilamamustir.

2.2.2.2. Sovyetler Birligi’nde Ateizmin Yasal ve Siyasal Cercevesi

Dine kars1 miicadelenin yontemi konusunda Bolsevikler kendi aralarinda
iic gruba ayrilmislardir. Birinci grup sosyalizmin gelismesine paralel olarak
dinin kendiliginden yok olacagina inanan ve bu sebeple de dine kars1 ayrica
bir miicadele vermenin gereksiz oldugunu savunanlardan olusmustur.
Ilimlilar olarak da adlandirilabilecek ikinci grup sosyalizmin ekonomik ve
bilimsel esaslarma dayali propaganda ve egitim faaliyetleri yoluyla
inananlarin  diismanhigini  kazanmadan miicadele yolunu Onermislerdir.
Radikal sol kanatta yer alan ii¢lincii grup ise inanglarindan vazgegmeyenlerle
her tlirli imkanin seferber edildigi bir savas yliriitiilmesi gerektigini
savunmuslardir (Walters, 1993: s. 4). Stalin déneminde bu ii¢ gruptan iliml
kanadin bagim iktidar ile siki iligkilere sahip Yemelyan Yaroslavsky ¢ekmis
ve kendi fikirlerini onaylatmak konusunda basarili olmustur. 1925 yilinda
Yaroslavsky tarafindan “Hudasizlar Birligi” kurulmus ve Orta Asya’yr da
kapsayacak sekilde tim Sovyetler Birligi’nde subeleri agilmistir. Bu birlik
1929 yilinda “Militan Hudasizlar Birligi” olarak yeniden yapilanmistir
(Pospielovsky, 1987: s. 33-37).

Sovyetler Birligi biiyiik dl¢lide Lenin tarafindan hazirlanan ve 23 Ocak
1918°de kabul edilen bir karar ile din ve devlet islerini tamamen ayirmis, bu
karar Sovyetler Birligi dagilana kadar din ve dini kurumlarla ilgili temel
belge olma niteligini korumustur (Keller, 1993: s. 29). Sovyet yonetimi
kararin gereklerini tavizsiz sekilde uygulamis, hatta kararda 6ngoriilmeyen
resmi baski yollar1 da din ile miicadelede kullanilmistir.

23 Ocak 1918 tarihinde kabul edilen karar kisa donemde Bolsevik
devrimine kars1 olan gruplara karsi 6nlem almak ve dinin kiiltiirel, ekonomik
ve sosyolojik etkinligini ortadan kaldirmay1 hedeflerken uzun dénemde ise
sosyalizm ve ateizmin mutlak hakimiyetiyle birlikte gerceklesecegi
ongoriilen dinin tamamen ortadan kalkmasini amaglamustir.
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2.2.3. Sovyetler Birligi ve islam

Orta Asya Miisliimanlar1 Sovyetler Birligi rejimi altinda tarihsel olarak
kiiltiirel, sosyal ve siyasal yapisina uymayan bir sekilde yasamaya mecbur
edilmisler, 6zellikle 1917 yilindan II. Diinya Savasi’nin basladigi yil olan
1939 yilinda kadar Islam’a kars1 vyiiriitilen sert bir miicadeleye ve
dinsizlestirme politikasina maruz kalmiglardir. Orta Asya cografyasinda
Sovyetler Birligi'nin Islam ile olan savasini degerlendirirken bolgedeki
mevcut bes cumhuriyet icerisinde gerektiginde digerlerine de atif yapma
kosuluyla Ozbekistan’da izlenen politikalar1 anlamak biiyiikk 6nem arz
etmektedir. Diger cumhuriyetlerde izlenen politikalar Ozbekistan’da takip
edilenlerden farkli olmadig1 gibi Ozbekistan bolgesel ve Islami agidan diger
cumhuriyetlere gore stratejik onemi daha yiiksek bir devlet konumunda
olagelmistir. Nitekim Sovyetler Birligi’nin II. Diinya Savasi’nin ardindan
Orta Asya Miislimanlarindan sorumlu olacak dini kurumsal yapinin merkezi
olarak Tagkent’i segmis olmalar1 bu diislinceyi dogrular niteliktedir.

Bolsevikler Orta Asya’da kontrolii ele gecirdiklerinde kiiltiirel ve
sosyolojik agidan homojen olmayan bir yapida hayatlarina devam eden
Miisliiman topluluklarla karsilagsmiglardir. Temelde gocebe ve yerlesik kiiltiir
olarak iki gruba ayirabilecegimiz bu yapida Miisliimanlar Ozbeklerin sehirli
dindarhgindan Kirgiz ve Kazaklarin gbcebelikten gelme yiizeysel Islami
anlayiglarina kadar genis bir yelpazenin tiim koselerinde konumlanmuiglardir.
Islami algilayis bigimindeki farklihiklara ragmen bolgedeki topluluklarin
kimligini belirleyen esas Islam olmustur (Bryan, 1992: s. 56).

2.2.3.1. Sovyetler Birligi’nin islam’a Yaklagim ve Islam ile
Miicadele Yontemleri

Sovyetler Birligi, komiinist ideolojide “ge¢misin kotli miras1” olarak
tanimlanan degerlerden arindirilmig bir “Sovyet insani” ortaya g¢ikarmak
istemistir. Bu baglamda din ve dini duygularda toplumdan temizlenmesi
gereken unsurlar olarak tanimlanmustir (Bennigsen ve Broxup, 1983: s. 44-45).

Islam, yalmzca bir inang sistemi olarak degil ayn1 zamanda Orta Asya’nmn
sosyolojik ve ekonomik yapisi iizerinde etkili olan bir yasam bigimi olarak
sosyalist rejime alternatif olusturdugu icin Sovyetler Birligi tarafindan
politika konusu edilmistir. Islam ile iliskiler devlet diizeyinde siyasal,
Komiinist Parti diizeyinde ise ideolojik olarak gelismistir. Komiinist Parti
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ilkesel olarak savunduklarindan asla taviz vermezken Sovyetler Birligi
belirli donemlerde stratejik gereklilik iizerine din ile miicadelede yumusama
egilimi gostermistir.

II. Diinya Savas1 oncesinde Orta Asya’da Islam ile miicadele belirli
sathalara ayrilmaktadir. Birinci satha “savas komiinizmi” olarak da
adlandirilan 1917-1920 aras1 donemdir. Ikinci satha Islam’a kars: dikkatli ve
hassas bir tutumun hakim oldugu 1920-1924 yillar1 aras1 donemdir. Ugiincii
satha Islam ile miicadeleye hazirlik dénemi seklinde karakterize olan 1924-
1928 yillar1 arasidir. Dérdiincii ve son satha Islam’a kars: diisiinsel ve pratik
diizeyde siddetli saldirilarin stirdiiriildiigii 1928-1941 yillart aras1 donemdir.

Birinci sathada Sovyetler Birligi’nde rejim tam olarak saglama alinana
kadar Miisliimanlarla ve islam ile ¢ok sert tedbirlerin uygulandig1 bir iliski
s6z konusu olmustur. Ikinci donemde Basmacilik Hareketi’ne Kkarsi
miicadele ve i¢ savasin getirdigi ekonomik, siyasal ve kiiltiirel zayiflik islami
kurumlarla miicadeleyi gecici siireligine yavaslatmstir. Uciincii asamada din
ve devlet iglerinin ayrilmasi, kollektiflestirme yoluyla geleneksel ekonomik
iligkileri degistirerek dinin maddi temellerinin yikilmasi, adli sistemden ve
egitim hayatindan dini kurumlarin tamamen ¢ikarilmasi hedefleri
gerceklestirilmistir. Dordiincii ve son agamada ise sosyalizm kurumsallasti-
rilmus, kiiltiirel devrim hayata gecirilmis, toplumsal cinsiyet esitligi ve halk
seviyesinde ateistik c¢aligmalar gergeklestirilmistir (Abdusamedov, 1979:
s. 4-5; Rywkin, 1987: s. 24-25).

Komiinist Parti liderleri kitleleri harekete gecirme konusunda Islam’m
niifuzunun farkinda olduklari icin yeni rejimin ilk yillarinda Miisliimanlara
bazi imtiyazlar taniyarak olasi bir direnisi engellemek istemislerdir. Disg
politikada ise faydac1 bir bakis acistyla islam’1 komiinist devrimi Miisliiman
diinyasina yaymanin araci olarak kullanmaya caligmiglardir (D’encausse ve
Schram, 1966; Kaymak, 1993).

Tiirkistan’da Islam’a dair erken politikalar tamamen Ruslarmn kontroliinde
olan Tagkent Sovyetleri’nin isteklerine gore sekillenmistir. 1918’de Taskent
Sovyetleri Hokand Hiikiimeti’ni dagitmanin verdigi 6zgiivenle islami kisi ve
kurumlara agiktan saldirmaya baglamistir. Bu baglamda Nisan 1918’de
kadiliklar, vakiflar ve medreseler kapatilmistir (Hasanov, 1990(b): s. 7).
Boylesine erken ve siddetli eylemler Miisliiman halkta biiyiik bir rahatsizlik
yaratmis ve Basmacilik Hareketi’nin mesruiyet zeminini hazirlamistir.
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Bolsevikler Miisliimanlarin yeterince proleterlesemediklerine, bu sebeple de
iktidarda s6z sahibi olmaya hazir olmadiklarina inanmiglardir. Bu durum
devrimin hakim oldugu her yerde Ruslarm ydnetimde olacagi anlamina
gelmekteydi. Sovyet yonetimlerinde yerli unsurlari olmamasi Islami kisi ve
kurumlara saldirinin siddetini artirmistir (Blank, 1987: s. 48). 1919 yilinda
bu politikadan vazgecilmis ve Moskova’nin talimatiyla yerlilestirme
programi baglatilmistir. Programin amaci Miisliiman halkin Sovyet
yonetimine olan tepkilerini asgari seviyeye indirmek ve siyasal sorumlulugu
yerli unsurlarla paylagsmaktir. Bu yolla bir yandan komiinist parti teskilati
Miisliimanlara kapisin1 aralamis, diger yandan ise yOnetimin paydasi olan
yerlilerle siradan halk daha fazla ¢atismaya baglamistir (Oliver, 1990: s. 77-98).

1919 yilinda ingiltere’nin Afganistan’t ve Askabat’i isgal etmesi
Bolseviklerin Miisliimanlara karsi izledikleri politikalarda kisa siireli bir
degisime sebebiyet vermistir. Bolsevikler Orta Asya’da Ingiliz
yayllmaciligim1 engellemek amaciyla Miisliiman halk arasinda panislamist
propaganda baglatmislar ve bu yolla Basmacilar’in etkinligini de azaltmay1
ummuslardir (Fraser, 1987: s. 30-32). Agustos 1919°da Ingiltere’nin maglup
olup bolgeden c¢ekilmesiyle Bolsevikler Miisliimanlar {izerinde baski
siyasetine geri donmiislerdir. 1921’e kadar baski politikalarina devam eden
Sovyetler miisliimanlarin tepkilerinin azalacagi yerde giderek arttigini
goriince  izledikleri  siyaseti yumusatmaya  ydnelik  girisimlerde
bulunmuslardir (Fraser, 1987: s. 35; Park, 1957: s. 214; Szczsniak, 1959:
s. 242). 1922 yilinda Miisliimanlarm tepkileri doruk noktasina ulasinca alinan
bir kararla kadiliklar, medreseler ve vakiflar yeniden agilmistir (DeLegard,
1987: s. 21). Sovyetlerin Islam ile ilgili politikasindaki gegici degisiklikler
arzu edilen sonucu yaratmis ve Basmacilar1 destekleyen bir kisim ulema
Bolseviklerin tarafinda geg¢mistir (Togan, 1969: s. 414; Castagne, 1991:
s. 161-162).

Sovyetler din ile miicadele ederken dogu halklarinin dini hayatinda inang
ve ibadet esaslarmin biiyiik niifuzu oldugunu bildikleri i¢in her zaman din
karsiti eylemlerde hassas ve dikkatli olunmasi gerektigini ifade etmislerdir.
Ozellikle Miisliimanlara yonelik propaganda faaliyetlerinde dogrudan dinin
reddedilmesi yerine ulemanin kontroliindeki kurumsal yapinin sdmiiren
smiflara hizmet ettigi fikrini 6n plana ¢ikarmak gerektiginin Onemini
vurgulamiglardir. Yine de séz konusu propagandanin Ruslar ve eski
misyonerler tarafindan yiiriitiilmiis olmas1 yerli halkin goziinde rejimin bu



100 Komiinizm Sonrast Dénemde Orta Asya’da Islamcilik

faaliyetlerinin Carlik Rusyasi donemi uygulamalariyla iligskilendirilmesine
sebep olmustur (Bryan, 1992: s. 15).

Yerel dini disiiniirlerden Sultan Galiyev gibi bazilarmin diisiinceleri
Islam’la miicadelede Sovyetler Birligi agisindan dikkate alinmstir. Galiyev,
Islam ile miicadelede her bolgenin kendi sartlarina gore ne Olciide
davranilacagmin ayr1 ayri belirlenmesi gerektigini sdylemis, islam’1 hayatin
her yoniinii kusatan ve devrimci giicii yiiksek bir inang olarak tanimlamstir.
Galiyev’e gore Orta Asya’daki Miisliiman topluluklarda milli ve dini
kavramlar1 o kadar i¢ ige ge¢mis durumdaydi ki ona Sovyetlerin
gerceklestirecegi miicadele sonucunda pek ¢ok dini adet milli unsur oldugu
gerekgesiyle varligimi devam ettirebilirdi. Bu sebeple Galiyev Bolseviklere
Islam ile miicadelede uzlasma yolunu énermistir. Bu teklif Islam ile ibadet,
bidatlar ve itikatlar 6zelinde savasilmasini; siyaset, sosyal hayat ve ahlak
konularindaki  dgretilerine  dokunulmamasint  igermistir.  Ceditgilerin
diisiincesine yakin bir yaklasim gelistiren Galiyev’in Islam’in tamamen yok
edilmesinden ¢ok laiklik ilkesinin gergeklestirilmesinin yeterli olacagi
inancina sahip oldugunu sdylemek yanlis olmayacaktir. Bu yolla dini
somiiren smif olarak goriilen ulema ve mesayih ortadan kalkarken
Miisliimanlar Sovyetler Birligi igerisinde birlik halinde varliklarin
siirdiirebileceklerdi (Bryan, 1992: s. 66-67). Galiyev’e gore Islam ile
miicadele Sl¢iisiiniin belirlenmesinde Orta Asya’daki halklarin karakteristik
ozelliklerini goz oOniinde bulundurmak gerekiyordu. Islamlasmanin geg
gerceklestigi ve gogebelikten kurtulamanus kuzey halklar1 arasinda Islam ile
miicadele rahatlikla siirdiiriilebilicekken dis diinyaya tamamen kapali ve
Islami bagnazligin hakim oldugu Tiirkistan’da Islam karsit1 calismalar
yapilirken daha hassas davranilmaliydi (Bennigsen ve Lemercier-
Quelquejay, 1981: s. 198).

1923 yilindan itibaren Sovyetler Tiirkistan’da ulemay1 hedef alan ve
halkin goziinden diisiirmeye yonelik faaliyetlerle Islam’a sert sekilde
saldirmaya basladilar. Bu dénemdeki propaganda faaliyetlerinde Islam
ticaret kapitalizmi ve burjuvazisinin gelismesini takiben ayricalikli siniflarin
ortaya c¢ikmasiyla esas anlamimi yitirmis bir din olarak tanimlanmustir.
Sovyet propagandasina gore mevcut durumda varligimi siirdiiren ulema da
ayn1 sekilde Miisliimanlarm sémiiriilmesinin, fakir ve cahil kalmasinin hatta
emperyalist emellere alet olmasinin baslica sebebi olarak gosterilmistir.
Ulemanin sosyal ve ekonomik etkinligini azaltmanin yolu ise bu smifin
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kontroliinde olan seriat mahkemeleri ve medreseler gibi dini kurumlarin yok
edilmesine baglanmistir. Sovyetler, bu kurumlar ortadan kaldirildigi zaman
Islam’in da kendiliginden zayiflayacagimi ve yok olacagmi diisiinmiislerdir.
Sovyetlerin izledikleri Islam ile miicadele politikasma ulema ve ceditgiler
olmak iizere iki grup direnmekteydi. Bu durumu fark eden Sovyetler,
ceditgilere belirli imtiyazlar taniyarak onlar1 kendi saflarina cekmeye
calismuglardir. Ceditgilere ait okullar ve kurumlarin mesrulastirilmasi ile
ulemanin arasini1 agmay1 basaran Sovyetler, ulemanin giicii iyice kirildiktan
sonra miicadeleyi ceditgilerle slirdiirmeyi 6ngérmiislerdir (Powell, 1967).

Tirkistan Komiinist Partisi’nin yerli temsilcilerinden Mennan Ramiz de
Sovyetler Birligi acisindan Islam ile miicadele konusunda énemli fikirleri
ortaya koymustur. Ramiz’in kiiciik yerel birka¢ ayrinti disinda Galiyev ve
Yaroslavsky’nin 6ngordiigiine ¢ok yakin din karsit1 programina tepki olarak
onun gibi diisiinmeyen yerli komiinistler her firsatta acik¢a Islam’a kars:
olmadiklarini, dine karsi olmanin ipleri tamamen Ruslarin eline vermek
anlamma gelecegini ifade etmislerdir (Critchclow, 1990: s. 19-21; 1991:
s. 170). Yerli komiinistler dini reddeden bir komiinizme ihtiyaglar1 olmadigini
ve Islam’1 inkar etmeden de komiinist olunabilecegini savunmuslardir.

Nisan 1923 ve Mayis 1924’te diizenlenen Rusya Komiinist Partisi 12. ve
13. Kongre’lerinde dine karsi propagandanin diizenli yapilmasina yonelik
kararlar alinmis komiinist egitimin bu miicadelede en Onemli etken
oldugunun alt1 ¢izilmistir. Sovyet okullar1 igin yetistirilecek ateist 6gretmen
kadrosu ve miifredata yerlestirilecek din karsiti derslerin onemi; bunlarin
yaninda halkin duygularini incitmeden dindeki gerici olarak degerlendirilen
yonleri vurgulayacak yontemlerin basit bir dille yer aldigi basili
materyallerin yayginlastirilmasinin gerekliligi ifade edilmistir (Lenin, 1990).

Tiirkistan Genel Valiligi sinirlan igerisindeki uygulamalarin aksine
Harezm ve Buhara Halk Cumhuriyetleri’nde Islam’in dokunulmazhig
anayasa ile garanti altina alinmig ve bu dogrultuda dini kurumlara
dokunulmamistir. Buhara ve Harezm’deki idarenin din konusunda
Sovyetlerin izledigi politikayr benimsemek istedikleri ancak mevcut
sartlardan otiirii bunu erteledikleri bilinmektedir. Din konusunda izlenecek
siyaset son seklini alip somutlasmadan iki cumhuriyet de 1924 yilinda
lagvedilmistir (Hocayev, 1997).

1920’lerin son yarisinda Sovyetler Birligi sinirlarinin tamaminda din ile
siddetli miicadelenin baslatilmasi i¢in uygun ekonomik, sosyal ve siyasal
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sartlarin olustuguna inanmis ve din ile miicadele ivme kazanmustir. Orta
Asya’da da smurlar1 yeni taksim edilmis bes sosyalist cumhuriyette dini
kurumlarin faaliyetlerinin kisitlanmasi ve yasaklanmasi, tarihi binalarin
yikilmasi ve ibadethanelerin kapatilmasi siireci baslatilmistir. 1930’lara
dogru gelindiginde bir¢ok Miisliiman Sovyetlerin uygulamalarindan olumsuz
olarak etkilendikleri i¢in gé¢ etmek zorunda kalmislardir (Lenin, 1990).

1928 yilinda Sovyetler Birligi tarafindan Orta Asya’da kiiltiir devrimi
baglatilmigtir. Bu devrim kapsaminda ortak bir Sovyet kiiltiirii
olusturabilmenin en oOnemli adimlarindan biri de harf devrimini
gerceklestirmek olarak goriilmiistiir. Bu kapsamda 1928 yilinda bolgedeki
her lehge igin farklilik arz eden Kril-Latin karma alfabeler kullanilmaya
baglamis, ancak Tiirkiye’de Latin harflerine gecildikten sonra bu iilkenin
Orta Asya iizerindeki niifuzunun artabilecegi endigesiyle II. Diinya
Savasi’yla beraber Latin harflerinin kullanimi yasaklanmis ve tamamen Kril
harflerinden olusturulmus alfabelerin kullanimi zorunlu hale getirilmistir
(Yalginkaya, 2006: s. 417-418). Sovyetler Birligi bolgedeki harf devriminin
sosyal, siyasal ve kiiltiirel boyutlarmin yanisira islam ile miicadelede de
onemli bir rol oynayacagina inanmislardir. Buna dayanak olarak da Bolsevik
Devrimi’nden 6nce yazilmis tiim kitaplarin Islam ile ilgili ve Arapca
oldugunu vurgulamiglardir (Bennigsen ve Lemercier-Quelquejay, 1961;
Wheeler, 1977: s. 208-217).

Sovyetler Birligi, Islam karsiti politikalari hayata gegirebilmek
maksadiyla kurulmus o6zel teskilatlardan da faydalanmislardir. Bunlarin
basinda 1925’te kurulan ve 1929°da son halini alan Militan Hudasizlar
Birligi gelmekteydi. 1941°’e¢ kadar faaliyet gosteren teskilat ateist yayin
yapmak, sergi ve miizeler agmak yoluyla ateizm propagandasi yapmak
biciminde bir gérev tanimina sahip olmustur. Militan Hudasizlar Birligi’nin
aktif katilimiyla cami cemaati ve ulema 1929’dan baslayarak hedef
gdsterilmis, Sovyetler’e karsi ortaya cikan her siyasal hareket Islami ve
gerici olarak diigman ilan edilmistir.

1930 yilindan itibaren Sovyetler Birligi’nde din ve devlet iligkileri o
doneme kadar hi¢ olmadigi kadar siddetlenmistir. Kollektiflestirme politikas1
uygulanirken bir yandan ulema somiiren siif olarak damgalanmis ve tasfiye
edilmeye baslanmig, diger yandan ise ibadethanelerin kapatilmasi
hizlanmistir. Devlet gii¢lerinin din ile dogrudan miicadeleye katilmasiyla
ilgili Komiinist Parti Merkez Komitesi’nin elestirel tutumu islevsel olmamus,
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Orta Asya cumhuriyetlerinde bulunan kadrolar gerek sahsi ¢ikarlar
dogrultusunda gerekse de din ile miicadelede radikal bir tavir benimsedikleri
icin s6z konusu uygulamalara devam etmislerdir.

2.2.3.2. Sovyetler Birligi’nin Islam ile Uygulama Diizeyindeki
Miicadelesi

Carlik Rusyas1 zamaninda isgal edilen Orta Asya’da Ruslar din islerinden
sorumlu olan kadi-kelanlik gibi kurumlar1 zaman igerisinde ortadan
kaldirmis s6z konusu dini islerin ne sekilde yerine getirilecegi hususu
kurumsal bakimdan netlik kazanmamis halde birakilmustir. I¢ Rusya,
Kafkasya ve Kirim gibi bolgelerde din islerinden sorumlu kurumlar tesis
edilmis olsa da tiim Orta Asya’y1r kapsayacak bir kurumsal yap1
olusturulmamis, buradaki dini isler Ufa’daki Mahkeme-i Seriye’ye
baglanmak istenmistir. Orta Asya Miisliimanlari Islami yasayislar
iizerindeki kontroliin Orta Asya’da yer almayan bir merkeze baglanmasini
kabul etmemisler ve yerli kurumsal yapi taleplerini 1905 yilindan 1917’ye
kadar resmi kanallar yoluyla dile getirmislerdir (Gulyamov, 1958: s. 109-110;
Ibrahim, 1987: s. 77; Kurat, 1980: s. 627; Devlet, 1985).

Carlik Rusyas1 doneminde gergeklestirilen girisimlerden sonu¢ alamayan
Orta Asya Miisliimanlar1 nihayet Bolgevik Devrimi’nin ardindan bir dini
idareye kavusmuslardir. Sovyetler Birligi 1919’da Taskent’te Sura-y1 Ulema
isimli bir dini kurumun olusturulmasina dénemin askeri, siyasal ve sosyal
gelismeleri geregi izin vermek zorunda kalmistir (Yarkin, 1977: s. 371).
Basmacilik Hareketi’yle miicadele zaafa diistildiigiinde Miisliimanlarin birlik
olarak karsi cepheye savrulmamalar1 igin taktiksel olarak verilen taviz
sonucunda kurulan Sura-y1 Ulema Bolseviklerin amaclarina hizmet etme
konusunda yetersiz kalinca 14 Subat 1923’te yetki alam1 daha da
genigletilmis bir kurum olan Mahkeme-i Seriye kurulmustur (Szczsniak,
1959: s. 242). Bolsevikler bu kurum yoluyla gecici olarak Miisliimanlari
teskin etmek ve dini hayati kontrol altina almayr amaglamistir. Ayrica
Mahkeme-i Seriye’de kismen Sovyetleri destekleyen ceditci kanadin
niifuzunun fazla olmasi Orta Asya ulemasini bolmeyi basarmis, kadimciler
Sovyetler’in onayiyla tesis edilen kuruma dahil olmamay: tercih etmislerdir.

Mahkeme-i Seriye’nin kurulusu Orta Asya’daki komiinistleri de ikiye
bolmiistiir. Bir grup kuruma olumlu yaklasirken karsi ¢ikan diger grup ise
Mahkeme-i Seriye’nin yerli Misliimanlar tarafindan gii¢clendirilmeye
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calisilacaginin altimi ¢izerek bdyle bir kurumun varligmin Sovyetlerin
dinsizlestirme politikasina ters diisecegini savunmustur. Mart 1923’teki
Tiirkistan Komiinist Partisi 7. Kongresi'nde bu grubun girisimiyle
Mahkeme-i Seriye’nin Miisliimanlar arasindaki niifuzunun giiclenmesine
engel olunmasi amaciyla faaliyetlerinin kisitlanmast ve kontrol altina
almmas1 dogrultusunda kararlar alinmistir (Lenin, 1990).

Sovyetler Birligi’'nin Mahkeme-i  Seriye’nin  kurulmasina izin
vermesindeki amaclar; Orta Asya Miisliimanlar1 arasinda ilerleme ve
insanhik diisiincesini yaymak, rejim ile halki yakinlastirmak, Islam’i
bidatlardan arindirmak, Islam dis1 olup kendini Islam icerisinde gosteren
akimlarla miicadele etmek, giincel dini sorunlara agiklik getirmek,
Miisliimanlar arasinda bilimsel ve yenilik¢i fikirleri yaymak olarak
siralanabilir. Mahkeme-i Seriye’nin kurumsal yapisi; Merkez Ruhani Idare,
Ulema Surasi, Muhtesiplik Idaresi ve Mahalle Idaresi olmak iizere dort
ayakli olacak sekilde diizenlenmistir (Sanay, ty: s. 95).

Mahkeme-i Seriye’nin sorumluluk alan1 Tiirkistan, Harezm ve
Buhara’dan ibaret olup bugiinkii devletler bazinda konusmak gerekirse
Ozbekistan, Tiirkmenistan, Tacikistan ve Kirgizistan’t kapsamistir.
Kazakistan, bu kurumun yetki alan1 disinda kalmis ve Ufa’daki Merkez
Ruhani Idare’ye bagh tutulmustur. Mahkeme-i Seriye’nin kurulmasiyla din
gorevlileri bu kurum nezdinde kendilerini rejime bagli hissetme geregi
duymuslardir. Bu baglamda dini kadrolar yavas yavas devletin kontroliine
girmislerdir. Kuruma dahil olan din gorevlileri verdikleri fetvalar ve yapilan
uygulamalarla Sovyetlerin politikalarint mesrulagtirmaya c¢alismislardir.
Ornegin Sovyetlerin hilafetin kaldirilmasindan duydugu memnuniyet Orta
Asya Miisliimanlarina bu kurum araciligiyla anlatilmigtir. Aynmi sekilde
Basmacilik Hareketi’nin vatan ve din diismani ilan edilmesi ve toplum
gbziinde itibarsizlastirilmast  girisimleri de bu kurum araciligiyla
yuriitilmistir (Castagne, 1991: s. 161-162). Sovyetler Birligi’nin hayata
gecirmek istedigi toprak reformu da Mahkeme-i Seriye tarafindan
peygamberin ve sahabenin hayatindan asir1 miilk ve zenginlige sahip
olmanin yanlis olduguna dayali 6rneklerle mesrulastirilmaya calisilmstir.
Bu kurumun bir¢ok konuda Sovyetlerin isteklerine paralel tutum takinmasi
ulemadan bazi1 gruplarin elestirilerine ugramasina sebebiyet vermistir
(Babakhan, 1980: s. 95).
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Mahkeme-i Seriye’nin kapatilma tarihi tam olarak bilinmese de 1929’da
gizli bir sekilde faaliyet gdstermeye devam ettiginden yola cikilarak 1928’de
Islam’a kars1 baslatilan siddetli miicadele sirasinda bu kurumun kapatildigim
diisiinmek yanlis olmayacaktir. Bir siire sonra teskilatin gizli faaliyetleri de
sonlanmig, II. Diinya Savasi sona erene dek Orta Asya Miisliimanlar1 baska
bir dini kuruma sahip olamamiglardir (Hayit, 1975(a): s. 151; Kurat, 1971:
s. 18).

Sovyetler Birligi’nde rejim Islam hukukunun uygulandigi adli kurumlari
kapatip yerine Sovyet hukuku ve adli sistemini hdkim kilmak i¢in biiyiik
caba harcamislardir (Park, 1957: s. 224). Bolsevikler adli ve sosyal agidan
biiyiikk 6neme sahip kadilik kurumunu rejimin ekonomik ve sosyal
hedeflerine ulasmasinin dniinde bir engel olarak gérmiislerdir.

Sovyetler Birligi, Orta Asya’da kontrolii sagladiktan beri kadiliklar
asamali olarak kapatma yoluna gitmistir. Ancak Basmacilik Hareketi’nin
Miisliimanlar iizerindeki etkisi seriat mahkemeleri ve kadiliklarin
kapatilmas1 konusunda rejimin tavizkdr bir tutum takinmasina sebep
olmustur (Yarkin, 1977: s. 371; Khan, 1991: s. 38). 1922 yilinda Sovyetlerin
seriat mahkemeleri ve kadiliklar iizerindeki kontrolii sikilasmis, s6z konusu
kurumlarin yetki alan1 sinirlandirilmistir. Bolsevikler seriat mahkemeleri ve
kadiliklarda gorev alacak kadronun rejime karsi olmamasini ve reformist
ulema arasindan segilmesini saglamaya ¢alismislardir. Ayrica seriat
mahkemesinde davayr kaybeden birine temyiz i¢in Sovyet mahkemelerine
bagvurma hakki taninarak fiilen kadinin verdigi kararin baglayiciligi ortadan
kaldirilmistir. Bu yolla seriat mahkemelerine tasinan dava sayisinda biiyiik
bir diisiis yasanmustir (Park, 1957: s. 232-234).

1924’teki taksimin ardindan son seklini alan Orta Asya’da 6zelde yeni
kurulan cumhuriyetlerin aldigr kararlar, genelde ise Komiinist Parti
merkezinde alinan kararlarla yetki alani daraltilmig kadilik ve seriat
mahkemelerinin sayilarinin azaltilmasi ¢abalarina devam edilmistir. 1927
yili itibariyle tiim Orta Asya’da kadiliklarin ve seriat mahkemelerinin
tamamen kapatilmasi ¢alismalar1 hiz kazanmig, 1928 yilina gelindiginde ise
tiim Orta Asya’da kadiliklar ve seriat mahkemeleri kapatilmistir (Park, 1957:
S. 234-235; Azamhocayev, 1974: s. 175). Sovyetler Birligi’nin rejimin ilk
yillarinda dini adli kurumlara karsi izledigi sert politikalar halkin rejime
cephe almasina sebep olmustur. Bu yiizden Bolsevikler halk arasinda yeni
Sovyet hukuku igsellestirilene kadar seriat mahkemesi ve kadiliklarin agik
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kalmasina izin vermislerdir. Sovyetler Birligi on yillik ge¢is doneminde ikili
sistem uygulayarak bir yandan Sovyet halk mahkemelerinin itibarini
giiclendirirken diger yandan seriat mahkemeleri ve kadiliklar i¢in aksini
yapmistir. Bdylece Sovyet adli sistemine kadro yetistirmek i¢in zaman
kazanilmis ve nihayetinde rejim hedefine ulasmistir.

Orta Asya’da dini egitimin en yogun oldugu bolgeler Ozbekistan,
Tacikistan ve Kirgizistan’in Fergana Vadisi’ni kapsayan bolgeleri ve giiney
Kazakistan olagelmistir. Sovyetler Birligi bu bolgelerdeki egitimi
laiklestirme, hatta diinyadaki emsal 6rneklerin Gtesinde gelen egitimden dini
tamamen ¢ikarma ve dini egitim kurumlarini yasaklama politikasin1 hayata
gecirmistir. Sosyalist toplumun arzulandigi sekliyle kurulabilmesi i¢in dini
egitimin yerine materyalist felsefeye dayali egitimin hakim kilinmasi
gerektigini savunan Bolsevikler, devrimin hemen ardindan 23 Ocak 1918’de
Kiliseyi Devletten ve Okulu Kiliseden Ayirma baslikli karar1 kabul
etmislerdir (Lenin, 1990).

Sovyetler Birligi rejimin ilk yillarinda Orta Asya’da tam olarak siyasal
istikrar1 saglayamamis oldugundan hayal ettikleri yeni egitim sistemini
kurmakta giliclik c¢ekmislerdir. Bir tarafta gocebe olarak yasayan
topluluklarin yeni egitim sistemine dahil edilmelerindeki zorluk, diger
yandan da Sovyetlerin Carlik Rusyasi doneminden kalma medrese ve
ceditgilere ait okullar1 Sovyet okullarina doniistirme konusundaki
isteksizlikleri Sovyetler Birligi’nin egitim politikalarin1 kisa siirede hayata
gecirebilmelerine engel olmustur (Gulyamov, 1958: s. 528).

1918-1924 yillan1 arasindaki siirecte Sovyetlerin genel egitim veren
okullarinda ateist propaganda sarti aranmamis ve O6gretmenler din karsiti
egitim verme konusunda zorunlu tutulmamislardir. Bu dénemde yalnizca din
dersleri miifredattan kaldirilmistir (Abdusamedov, 1973: s. 77).

Basmacilik Hareketi’nin yer yer kazandigi basarilar ve Sovyetler
Birligi'nde Yeni Ekonomi Politikasi’'nin sonucu olarak gelen biitce
kisitlamalar1 Sovyetlerin egitim sistemiyle ilgili hayallerini sekteye ugratmas,
halktan gelen tepkilere gore dini egitim kurumlar1 birkag kez acilip
kapanmustir (Fraser, 1987: s. 41; Park, 1957: s. 242).

Egitimde sovyetlestirme, 1924 yilinda Orta Asya’nin siyasi haritasinin
yeniden sekillendirilmesinin ardindan hizlanmis, ancak ulemanin ve halkin
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cabalariyla bu donemde dini egitim kurumlarinin sayisinda da artis
yasanmistir (Khan, 1988: s. 14).

Sovyetler Birligi, rejime ait yeni okullart agmaya Oncelikle
kolhozlastirilan bolgelerden baglamistir. Sovyet sistemine goreceli olarak
daha fazla dahil olmus bu bolgelerde dahi halk 6zellikle kizlarin erkeklerle
beraber okumasina tepki olarak bazi yeni agilan okullar1 tahrip etmigler ve
yikmiglardir (Keller, 1993: s. 45).

Hive ve Buhara’da ise egitim reformu konusunda iliml1 bir politika takip
edilmis ve dini egitim kurumlar1 ve Sovyet okullar arasinda uzlastirilmig bir
miifredata gore egitim verilmesine yonelik calismalar yapilmistir (Hocayev,
1997). 1924’te s6z konusu cumhuriyetlerin siyasal varliklarimin sona
erdirilmesinin ardindan burada da egitim konusunda Orta Asya’nin kalan
bolgelerinde izlenen politika ¢izgisine gelinmistir (D’encausse, 1988: s. 205).

1928 yilindan itibaren Sovyet rejiminin okullarinda laik egitim
anlayisinin yerine din kargit1 egitim anlayisi hakim olmus, dini egiitm veren
kurumlarin tamamen kaldirilmasi siireci 1928-1932 tarihleri arasindaki
donemi kapsayan Birinci Bes Yillik Plan’in sonunda tamamlanmigtir. Bu
yillarda Orta Asya’da sayilart on dort bini bulan dini okul ve bes yiiziin
tizerinde medrese kapatilmig, Sovyet egitim sistemi boylece egemen
kilimmustir (Hayit, 1975(a): s. 151).

Sovyetler Birligi rejimin yeni okullar1 araciligiyla daha Onceleri
egitimden faydalanmasi miimkiin olmayan yoksul halka iicretsiz egitim
firsatt sunmustur. Bu yolla Sovyetlerin egitim politikalarina kars1 ¢gikmanin
mesruiyeti ortadan kalkmis, Sovyetlere kars1 ¢cikmak halkin cahil kalmasini
istemekle es deger bir anlama biriinmiistiir. Ayrica ulemadan bazilarmin
yeni Sovyet okullarinda 6gretmen olarak istihdam edilmeleri ulema arasinda
rejimin kurmaya calistig1 sisteme karsi direnisi kirmig ve Sovyetlerin egitim
devrimi bdylece basartya ulasmistir.

Sovyetlerin islam ile miicadele konusunda uygulama diizeyindeki bir
diger miicadelesi de vakiflarin kamulastirilmasi olmustur. Rejime gore
vakiflar, ulema ve zenginleri halki somiirmek suretiyle besleyen yapilar
olarak goriilmiistiir. Hedeflerinden biri smifsiz bir toplum yaratmak olan
Bolseviklere gore bu kurumlar mutlaka ortadan kaldirilmaliydi. 23 Ocak
1918 tarihli Kiliseyi Devletten ve Okulu Kiliseden Ayirma Hakkinda bagliklt
kararda vakiflara dair maddeler de yer almis, dini kurumlarin miilk sahibi



108 Komiinizm Sonrast Dénemde Orta Asya’da Islamcilik

olamyacaklarindan otiirii ellerindeki tiim vakiflarin kamulastirilacag ilan
edilmistir (Lenin, 1990).

Sovyetler Birligi vakiflar konusunda diger konulardakinin aksine
miisamahasiz bir tavir segilemis ve ilkelerinden 6diin vermemistir. Aralik
1922°de Bas Vakaf Idaresi adl1 bir kurum olusturulmus ve dncelikle vakiflar
devletin kontrolii altina alinmis, vergiye baslanmistir (Park, 1957: s. 218-
219). Vakiflar1 kamulagtirma caligmalari devam ederken 1927 yilinda
gelindiginde el konmamig yalnizca mescid ve camilere ait vakiflar kalmistir.
15 Agustos 1927°de alian bir kararla Bas Vakif idaresi kurumu kapatilmig
tiim dini vakiflar kamulagtirilmistir. 1930 yilinda Sovyetler Birligi topraksiz
kalmis halka toprak paylagtirmak amaciyla kalan tiim vakiflari da
kamulastirdigini ilan etmis, Orta Asya’da yer alan cumhuriyetler de bu karari
aynen kabul etmisler ve uygulamislardir (Bennigsen ve Lemercier-
Quelquejay, 1981: s. 175).

Sovyetlerin Islam ile miicadele bir dier hedefi ise ibadethaneler
olmustur. Orta Asya’da Sovyet rejimi tarafindan camilerin kapatilmasina
hemen devrimden sonra 1918 yilinda baglanmistir. Ancak Basmacilik
Hareketi ve rejimin temellerinin heniiz saglamlastirilmamis olmasindan
otiirli Sovyetler geri adim atmig ve camilerin kapatilmasi siirecini 1927-1928
yillarina kadar ertelemistir. Bu tarihten sonra Sovyetler Birligi Orta Asya’da
ibadethaneleri ortadan kaldirmak i¢in basta yikmak olmak iizere; sinema ve
tiyatro salonu, depo, kiitiiphane, hapishane fabrika ve komiinist parti lokaline
doniistiirmek seklindeki yontemlere basvurmustur.

Sovyetler genellikle bir dini mekéna el koyacagi veya onu yikacagi
zaman eylemin hukuki alt yapisini hazirlamaktan yana tavir takinmugtir.
Bunlarin basinda s6z konusu yapinin bagka amaglarla kullanilmasi
konusunda halkin rizasinin oldugunun imza toplamak suretiyle gosterilmesi
gelmekteydi. Burada amag¢ yikima veya el koyma islemine karsi halkin
tepkilerini dizginlemek amaciyla bir mesruiyet zemini aramak olmustur
(Keller, 1993: s. 44; Hayit, 1975(a): s. 342). 1928-1939 yillar1 aras1 donemde
Orta Asya’da on dort binin {izerinde cami ve mescid kapatilmis, 1942 yili
itibariyle Sovyetler Birligi’nin tamaminda yalmizca 1342 caminin agik
oldugu kaydedilmistir (Bennigsen ve Lemercier-Quelquejay, 1981: s. 182-
183).
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2.2.3.3. Sovyetler Birligi’nin islam’a Kars: Diisiinsel ve Teorik
Diizeydeki Miicadelesi

Ruslar, 18. yiizyilhin basinda I. Petro zamaninda dogu medeniyetini
tamamen reddetmis ve kendilerini gd¢ebe Asyalilara karst Avrupa’nin kalesi
olarak tanimlanuglardir. Bu yiizyildan sonra Miisliimanlar ve islam’a bakista
diismanlik giderek artmistir (Batunsky, 1990: s. 24). 19. yiizyilda Rus
diisiiniirler kendi aralarinda Avrupacilar, Slavcilar ve tarafsizlar olmak iizere
iic gruba ayrilmiglardir. Az sayida Rus diisiiniir hari¢ tutulursa ekonomik,
sosyolojik ve siyasal konularda farkli diisiinen s6z konusu {i¢ grubun tamami da
Miisliimanlar1 ve Islam’1 diisman olarak gérmiislerdir. Ruslara gére Islam
Misliimanlar yikima gotiiren, gayrimiislimlere karsi ise diismanligl ve
nefreti mesru kilan bir 6greti olmustur.

Rus misyonerler, Rusya igerisindeki tiim Miisliimanlar: siirgiin etmenin
imkansiz oldugunu ve bu sebeple savasilmasi gereken unsurun Islam’in
kendisi olmas1 gerektigini savunmuslardir. Misyonerlere gore Islam’da
diinyanin daru’l-islam ve daru’l-harb olmak iizere ikiye boliinmiis olmasi
milletler arasindaki nefreti koriiklemis ve imparatorluk niteligine zarar
verecek olan bir 6zellik olarak ifade edilmistir (Bryan, 1992: s. 37-43).
Carlik Rusyast doneminde Islam emperyalistlerin kontroliinde, geri
kalmiglar tarafindan benimsenmis, barbarlarin dini olarak goriilmiistiir. Bu
dénemde Islam {izerine beyan edilen fikirler Hiristiyan misyonerler ve
Ruslagtirma politikasini savunanlarca tarafsizlik ilkesinden uzaklastirilmstir.

Bolsevik Devrimi’nin ardindan komiinistler de ateizm propagandasi
yaparken Carlik Rusyasi donemi misyonerlerinin yontemlerini benimsemis
ve Islam’a kars:1 gelistirdikleri argiimanlar gecmiste dile getirilenlerle ayni
olmustur (Smirnov, 1956: s. 42). Bolsevikler, sehirlerde hali hazirda iyice
gerilemis olan dinin bilimsel gelisme ve egitim yoluyla kendiliginden yok
olacagini savunmuslardir (Bryan, 1986: s. 33-34).

Sovyet teorisyenlere gore Islam’i ortaya ¢ikisi bes baslikla aciklanabilir:
Birincisi Mekke ve Medine’de gelisen ticaret burjuvazisinin yeni bir
ideolojiye ihtiya¢c duymasidir. Ikincisi islam’in feodal devrimin sonucunda
gelisen bir hareketin ideolojisi oldugudur. Ugiinciisii islam’in Hicaz’daki
fakir koyli halkin ideolojisi olarak ortaya ciktigidir. Dordiincii baslik;
[slam’mn Yahudi dininin uzantis1 oldugudur. Son olarak ise islam’in ortaya
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cikisinin koéle sahiplerinin dini ve sosyal bir ideolojiye ihtiyag duymalari
sebebiyle gergeklesmis olmasidir (Smirnov, 1956: s. 46-48).

Sovyetlerin Islam ile teorik diizeyde miicadelesinin ana baslklari: Hz.
Muhammed’in peygamberliginin ve Kur’an-1 Kerim’in kutsiyetinin
reddedilmesi; namaz, orug, kurban, zekat, hac gibi temel islami ibadetlerin
topluma verdigi zararin ortaya konulmasi, dini kullanarak halki somiiren
ulema, mesayih gibi siniflarin elestirisi seklindedir.

2.3. I DUNYA SAVASI’NDAN SOVYETLER BiRLIGI’NiN
DAGILMASINA KADAR ORTA ASYA’DA DIiNi YAPI

2.3.1. Il Diinya Savasi’mi Takip Eden Donemde Sovyetler Birligi’nin
Din Politikas:

2.3.1.1. Stalin Déonemi Politikalar1 (1939 - 1953)

Sovyetler Birligi, Eyliil 1939°da Hitler Almanyas: ile Nazi-Sovyet
Pakti’n1 imzalamis ve Dogu Avrupa’da hakimiyeti altina aldigi Hiristiyanlar
iizerindeki baskiy1r gevsetmek zorunda kalmistir. 22 Haziran 1941°de Hitler
saldirmazlik paktin1 bozarak Sovyetler Birligi topraklarim isgale baglamistir.
Bu gelismeler iizerine iilke topraklar1 biiyiik bir tehlike altina girmesine
ragmen halki vatan savunmasi konusunda tesvik etmekte zorlanan Stalin,
Orta Asya’da Islam’a kars1 izlenen politikalarin yumusatilmas: gereksinimi
duymustur.

Miisliimanlar agisindan askeri zaferlerin kazanilmasinda énemli rolii olan
sehitlik ve ahiret kavramlarinin komiinist ideolojide bir anlam ifade
etmemesi Sovyetler Birligi’nde halkin vatan savunmasina katilmada isteksiz
olmasina sebebiyet vermistir. Stalin’in yumusama politika baglaminda
Sovyetler Birligi’nde varliklarini korumay1 basarmis az sayidaki din adami
Nazi iggaline kars1 halki Sovyetler Birligi’nin yaninda yer almaya cagiran
bildiriler yayinlamislardir (Walters, 1993: s. 16-17).

Sovyetler Birligi, Almanya ile olan savasta miittefik devletlerin
yardimina muhtag¢ kalmis, s6z konusu devletler ise yardimin 6n kosulu
olarak Stalin’den Sovyetler Birligi’nde din hiirriyetini saglamasin talep
etmislerdir. Almanya isgal ettigi Sovyet topraklarinda ilk is olarak daha
onceden kapatilmis olan ibadethaneleri agmis, boylece halkin destegini
kazanmaya ¢alismustir. Isgalcileri kurtaricilar olarak gérmeye baslayan halk
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Moskova’ya dini 6zgiirliikler konusundaki taleplerini artan bi¢imde iletmeye
baglamislardir. Bu gelismeler sonucunda 1941 yilinda Stalin ateist
propagandadan sorumlu Militan Hudasizlar Birligi’nin ve yaym organi
Bezbojnik dergisinin kapatilmasina karar vermistir. Stalin, 1942 yilinin
sonlarinda yumusama politikas1 kapsaminda tiim dinlerin temsilcileriyle
gdriigmiis, Miisliimanlar1 temsilen ise Ufa Merkez Ruhani Idare miiftiisii
Abdurrahman Resulov’u kabul etmistir (Pospielovsky, 1987: s. 67;
Hekimoglu, 1964: s. 88; Bennigsen ve Lemercier-Quelquejay, 1979: s. 148).

II. Diinya Savasi’na kadar olan siirecte Orta Asya’da Islam ulemas: ve
kurumlar1 ortadan kaldirilmis, tiim Sovyetler Birligi’nde Miisliimanlari
temsil eden dini kurum olarak yalnizca Ufa Merkez Ruhani idare varligim
koruyabilmistir. Miiftii Resulov, Stalin’le goriismesinin ardindan derhal
Miisliimanlar1 Sovyetler Birligi’nin zaferi i¢in dua etmeye, devlete sadik
olmaya ve vatan savunmasina katilmaya davet etmistir (D’encausse, 1961:
s. 338).

Resulov, 1942 yilindaki goriisme esnasinda Stalin’den basinda bulundugu
Ufa Merkez Ruhani Idare’nin faaliyetlerinin desteklenmesi ve yeni dini
kurumlar tesis edilmesini talep etmistir. Hitler’e kars1 destege ihtiyac duyan
ve o giine kadar yiiriittigli din karsitt tutumuyla agir bir sekilde elestirilen
Stalin, Resulov’un isteklerini kabul etmistir. Stalin bu yolla hem Avrupal
miittefik devletlerin destegini hem de Miisliiman kamuoyunun sempatisini
kazanmay1r ummustur. Ayrica Stalin, Resulov’un teklifini kabul ederken
kendisine ve Sovyetler Birligi’ne sadakatinden emin olunan yeni dini
kurumlar tesis ederek Miisliimanlar1 ve Islam’i kontrol altina almayi
amaglamistir (Bennigsen ve Lemercier-Quelquejay, 1979: s. 148).

19 May1s 1944°te Stalin’in yeni din politikasinin bir sonucu olarak gorevi
dini kurumlar1 kontrol etmek, Sovyetler Birligi’nin din politikasini yiiriitmek
ve parti liderleri ile din arasinda bag kurmak olan tiim dinlerden sorumlu Din
Isleri Konseyi kurulmustur. Yedi daireli bir kurumsal yapiya sahip olan
teskilatta Islam; Islam ve Budizm Isleri Dairesi’nin sorumluluguna
verilmistir (Luchterhandt, 1993:s. 57-61).

Orta Asya Ozelinde Islam’a ve Sovyetler Birligi genelinde dine karsi
izlenen yumusama politikasinin faydaci kaygilarla hayata gegirildigi 1944
yilinmm sonbaharinda Almanlarin II. Diinya Savasi’m1 kaybedecekleri
kesinlestiginde anlasilmistir. Bu tarihten sonra Sovyetler Birligi,
Almanya’nin iggalinden kurtarilan bolgelerdeki din adamlarimi vatan hainligi
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ile suglayip cezalandirmis, ateizm propagandasinin yeniden gii¢lendirilerek
dine kars1 miicadele edilmesi istegini dile getirmistir (Pospielovsky, 1987:
s. 69; Walters, 1993: s. 18).

1947 wyilinda Sovyetler Birligi’nde kapatilan Militan Hudasizlar
Birligi’nin islevine sahip ve kisaca Bilim Cemiyeti olarak anilacak olan
Biitiin ittifak Siyasal ve Bilimsel Bilgi Yayma Cemiyeti kurulmus, gérevleri
sempozyum, toplanti, seminer ve konferanslar araciligiyla ateist
propagandaya katki saglamak olarak belirlenmistir. Bu tarihten sonra Bilim
Cemiyeti Onciiliigiinde Sovyetler Birligi’'nde din ile miicadele yontemleri ve
dinin durumu hakkinda bilgiler iceren bir¢ok ateist propaganda dergisi
yaymlanmistir (Pospielovsky, 1987: s. 71).

Sovyetler Birligi’nde Almanya isgali sonras1 yeniden kontrol altina alinan
bolgelerde din adamlarina uygulanan sorusturma ve cezalandirmalar digarda
birakildiginda dine karsi miicadele yeniden agirlikli olarak sdylem
diizlemine kaynmustir. Orgiitlenmesi tamamlanan resmi dini kurumlar iilke
genelinde dini hayatin kontrol altina alinmasini saglamis, Sovyet rejimine
sadik din adamlar1 kadrosu olusturma ¢aligsmalar1 hizlanmigtir.

2.3.1.2. Kruscev Donemi Politikalari (1954 - 1964)

Kruscev’in Sovyetler Birligi’ni yonettigi siiregte dine karsi izlenen
politikalar1 1954°ten 1959’a kadar olan siirecte izlenen 1limli politika ve
1959°da Krusgev’in muhaliflerini tasfiye etmesinin ardindan baglayan
siddetli politika olarak iki bdliime ayirmak miimkiindiir.

Stalin’in son zamanlarinda Komiinist Parti liderleri arasinda dinlerin
sinifsal tabanmnin yok edildigi bu sebeple de komiinist toplumun kurulusu
asamasinda ateist propaganda olmadan da dinin kendiliginden yok olacagi
fikri benimsenmistir (Okulov, 1978: s. 19-20). Bu fikrin benimsenmesi tiim
Sovyetler Birligi’nde dinin giic kazanmasina sebep olmustur. Stalin’in
oliimiiniin ardindan 7 Temmuz 1954°te iImi Ateistik Propaganda Sahasinda
Biiyiik Eksiklikler ve Onlar1 Iyilestirme Tedbirleri Hakkinda bashikli bir
karar alinmus ve basta Orta Asya’da Islam olmak iizere halkin artan bigimde
ibadethanelere gittiklerine ve dini hayatin canlandigina dikkat ¢ekilmistir.
S6z konusu kararda buna benzer birgok tespit yapildiktan sonra din ile
miicadelenin yogunlastirilmasi i¢in tiim ilgili kurumlar géreve ¢agirilmis ve
din karsit1 propaganda kisa bir siirede doruk noktaya ulagmistir. Bu siddetli



Fatih DEMIRCIOGLU 113

miicadelenin yikiciligr toplum tarafindan biyiik tepki gérmiis Komiinist
Parti 10 Kasim 1954’te Halk Arasinda Ilmi Ateistik Propaganda Hatalar
Hakkinda baglikli bir karar almak zorunda kalmistir (Walters, 1993: s. 19).
Kararda ateizm propagandasinin halkin duygularini incitmeyecek sekilde
yapilmast gerektigi vurgulanmis, asagilama seviyesine varan saldirilarin
Komiinist Parti ilkeleriyle bagdagmadigi belirtilmistir. Komiinist Parti bu
kararla ilk defa iilkedeki dindar halk gergegini kabul etmis ve dinin yok
edilemeyeceginin tescillenmesi anlamima gelen baris icinde bir arada
yasamanin yollarm1 aramak gerektigini ifade etmistir. Ateizm
propagandasinin Komiinist Parti’nin ongoérdiigli tarzda yiiriitiilebilmesi i¢in
aym yil Sovyetler Birligi Bilimler Akademisi biinyesinde ilmi Ateizm
Enstitiisti kurulmus ve Orta Asya cumhuriyetlerinde de subeleri agilmistir
(Okulov, 1978: s. 22).

Kruscev 1959°da parti i¢ci mubhalifleri tasfiye edip liderligini
saglamlagtirana kadar dinle miicadelede 1limli bir politika takip edilmistir.
S6z konusu bes yillik siiregte bir yandan dini kurumlar faaliyetlerine
herhangi bir engelle karsilasmaksizin devam etmis diger yandan ise yeni
acillan ibadethane sayisinda artis yasanmustir. Kruscev’in mubhalifleri
tasfiyesinin (Wolfe, 1957: s. 8-25) ardindan ise sosyalizmden komiinizm
safhasina ge¢cmenin vaktinin geldigini diislinerek dine kars1 siddetli saldir
donemini baglatmistir (Abdusamedov, 1973: s. 94).

Din fsleri Konseyi Mart 1961°de aldig1 bir kararla dini kurumlarmn
faaliyetlerini kisitlamig, bu kurumlarin her ne amagla olursa olsun para
toplamalarin1 yasaklamis ve ibadet edilen mekanlarin devlet tarafindan siki
kontroliiniin  gerekliligine vurgu yapmustir. Aymi yil gerceklestirilen
Komiinist Parti’nin 22. Kongresi’nde her tiirlii dini inang ve ritiiel ile halkin
duygularmi incitmeden miicadele edilmesi gerektigi ifade edilmistir.
Kruscev doneminin siddetli din karsiti politikalariin  Orta Asya’ya
uygulama diizeyindeki yansimalart hali hazirda agik kalmayi basarmig
camilerin miize, kiitiiphane vb. yerlere doniistiiriilmeleri veya kapatilmalari,
sinema ve tiyatroda Islam karsiti film ve oyunlarm yayginca gosterilmesi
seklinde olmustur (Abdusamedov, 1984: s. 113-114; Walters, 1993: s. 20).

2.3.1.3. Brejnev Donemi Politikalar: (1964 - 1982)

Brejnev 1964 yilinda Sovyetler Birligi’'nde iktidara geldiginde Kruscev
doéneminin anlayisi olan komiinist topluma gecisle dinin kendiliginden yok
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olacagi tezinin gergegi yansitmadigini ve dinin toplum nezdinde halen ¢ok
giiclii oldugunu farketmis ve bu konu {izerine yeniden diisiinmeye karar
vermistir. Sovyetler Birligi’nde Stalin ile baglayan ve Kruscev ile devam
eden resmi Islam’in yaninda bu dénemde gelindiginde toplumda gayri resmi
Islam’in da gelistigi ve yasadisi1 olarak kurumsallastig gdzlenmistir. Mevcut
durumu inceleyerek faydaci bir yaklasimla din karsiti politikada yontem
degistiren Brejnev resmi Islam’in temsilcileri ve kurumlartyla gayri resmi
Islam’1nkileri kars1 karstya getirmis bu baglamda Miisliimanlar1 bol ve yonet
politikasin1 takip etmistir. Bu ayristirmada resmi Islam hosgorii ile
karsilanmis ve bir dis politika aract olarak kullanilmaya baslanmistir
(Walters, 1993: s. 23).

Brejnev yonetimi resmi Islam kurumlari araciligryla Miisliimanlarin
destegini kazanmak i¢in Orta Asya’da bazi camileri tamir ettirmis,
Taskent’teki Ruhani Idare’nin dergi ¢ikarmasina ve uluslararas1 goriismeler
diizenlemesine onay vermistir (Taheri, 1991: s. 206). 1970’lerin ilk
yillarinda Orta Asya Miisliimanlar1 arasinda Islami uyanis ger¢eklesmeye ve
devletin din {izerindeki siki kontroliiniin gevsetilmesine yonelik talepler dile
getirilmeye baslamistir. Bu gelismeler {izerine 1970 yilinda Din Isleri
Konseyi, Brejnev’e Orta Asya’da yeni cami agiligina izin verilmesini
onermis aksi takdirde halkin gayri resmi Islam kurumlarma yanasarak rejim
icin tehlikeli hale gelebilecegini ifade etmistir (Anderson, 1994: s. 386).

Brejnev doneminde dini kurumlar hakkinda yapilan yasal diizenlemelerle
Din Isleri Konseyi’nin yetkileri artirilmis ve yeni dini olusumlarin resmi
olarak tescil ettirilmesi zorlastirilmistir. Bu diizenlemeler Orta Asya
Misliimanlarinin  herhangi bir din isinde kararin Moskova tarafindan
onaylanmasini beklemesi anlamina gelmekteydi. Brejnev iktidarinda din ile
ilgili en 6nemli yasal diizenleme 7 Ekim 1977°de yeni Sovyetler Birligi
Anayasasi’nin  kabul edilmesiyle yapilmistir. S6z konusu anayasanin
oncekilerden farki burada dine karsti miicadele yalnizca ateistik
propagandanin serbest birakilmis olmasidir. 1977 Anayasasi’nin din ile ilgili
hiikiimleri tiim Orta Asya cumhuriyetlerince aynen alinmis ve kabul
edilmistir (Walters, 1993: s. 27; Rorlich, 1991: s. 186).

1979 yilinda iran’da Islam Devrimi’nin gerceklesmesi ve Sovyetler
Birligi’nin Afganistan’1 isgali iilke icindeki Miisliimanlar1 Sovyetler Birligi
rejimine tamamen karsit hale getirmis ve Islami uyanis fikrinin yayilmasina
yardimec1 olmustur. Sovyet rejiminin dini devletin siki kontroliinde tutma
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cabalar1 ters etki yapmis, Miisliimanlar giderek artan bigimde gayri resmi
Islam’a savrulmuslardir. Resmi ulema Sovyetler Birligi’nin kuklas1 ve ajani
olarak nitelendirilmis, halkin gdziinde itibarsizlasmigtir (Anderson, 1994: s.
386-387). Komiinist Parti’nin 26 Nisan 1979’da aldig1 Ideolojik ve Siyasi
Egitim Calismalarim1  Yeniden Iyilestirme Hakkinda baslikli kararmin
ardindan yasalardan gii¢ alan siddetli bir ateizm propagandasi baglatilmstir.
Bu propagandaya yardimci olmasi amaciyla Orta Asya cumhuriyetlerinde
[Imi Ateizm Merkezleri kurulmustur (Ro’i, 1990: s. 29-30).

Islam’a kars1 izlenen politikalar acisindan Brejnev dénemini karakterize
eden en 6nemli 6zellik resmi Islam’a bir dereceye kadar serbestlik verilirken
gayri resmi Islam’a ait her tiirlii kisi ve kurumla siddetli bigimde miicadele
edilmesidir. Dini faaliyetlere katildig1 tespit edilen Komiinist Parti iiyelerine;
geng ve dini egitimi yiiksek kisilere ¢esitli bahanelerle sorusturma agilmas,
yasli ve yetersiz hocalar serbest birakilarak rejimin kontroliinde
dinamizmden yoksun bir Islami hayat ortaya ¢ikarilmak istenmistir (Walters,
1993: s. 26).

2.3.1.4. Gorbacov Donemi Politikalari (1985 — 1991)

Gorbagov Sovyetler Birligi’nin basina gectigi ilk yillarda dine kars1 sert
bir tutum takinmig ve Sovyetler Birligi’'ndeki dini uyanis ile acimasizca
miicadele edilecegini ifade etmistir. 1986 yilimin sonlarinda Gorbagov
doéneminin Glastnost (aciklik) ve Perestroyka (yeniden yapilanma) siyaseti
etkilerini din konusunda da gostermeye baslamis ve bu tarihten sonra ateizm
Sovyetler Birligi resmi ideolojisinden diglanarak iilke igerisindeki
dindarlarin normal sartlarda dini yasayislarii gerceklestirebilmelerini
saglayacak diizenlemeler yapilmaya baglanmistir (Ramet, 1993: s. 33).

Gorbacov donemine gelindiginde Sovyetler Birligi uluslararas: iliskiler
baglaminda yasanan iki biiyiikk olayin olumsuz sonuglariyla karsi karsiya
bulunmaktaydi: iran islam Devrimi ve Afganistan’in isgali. Afganistan isgali
Orta Asya’da yer alan ve bu iilke ile akraba olan topluluklari rahatsiz
etmistir. Ayrica Sovyetlerin kabul etmek istemedikleri sekliyle iran’da
gerceklesen devrimin dini niteligi 6n plana ¢ikmigs durumdaydi. Orta
Asya’nin  farsi topluluklarindan Tacikler Iran’da yasanan devrimden
etkilenmisler, iran’da ise buraya yonelik rejim ihraci diisiincesi uyanmigtir
(Ro’1, 1990: s. 262-263).
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Gorbagov iktidarmin son yillarinda sozlii ve yazili basinda din hiirriyeti
konusunda biiyiik tartismalar yapilmaya baglanmis, tiim bu tartismalar
sonucunda Komiinist Parti’de dindar halka ve dini canlanma fikrine bakigin
degistirilmesi gerektigi aksi halde dini hayat ve kurumlarin devletin
kontroliinden ¢ikarak radikallesecegi fikri yerlesmistir. 1990 yilinda
ibadethanelerde ve medya araciligiyla dini propaganda yapilmasini serbest
birakan ve dini hayatin gereklerinin yasanmasini engelleyenlerin cezaya
carptirilmasint dngoéren bir tasart kanunlagmis, Sovyetler Birligi din ile
miicadeleden resmen vazge¢mistir (Saidov, 2019).

Gorbacov déneminde Islam’a kars: yiiriitiilen politikalar biitiin Sovyet
rejimi altinda gegen siirede uygulananlardan daha yumusak olmustur. Bu
donemde dini kurumlarin calisma sartlar1 ve yetkileri iyilesmis, dinin
gereklerini yerine getirdigi i¢in sorusturmaya ugrayanlarin sayisi asgariye
inmistir. Yine de dini propagandanin yaninda ateist propagandanin da
serbest olmas1 Sovyetler Birligi dagilasiya kadar Islam’a yonelik saldirilarin
devam etmesine sebebiyet vermistir.

2.3.2. Orta Asya ve Kazakistan Miisliimanlar1 Ruhani idaresi
(SADUM)

2.3.2.1. Ruhani idare’nin Kurulusu, Amaci, Yapisi ve Gorevleri

1943 yilinda Isan Babahan onderligindeki Taskent ulemas: Ozbekistan
Sovyet Sosyalist Cumhuriyeti Yiiksek Sovyeti Bagkani Ahunbabayev’le
goriisiip Tagkent’te Ufa’dakine benzer bir dini teskilat kurulmasini istemis,
talep Moskova’ya iletilmis ve kabul gérmiistiir. 31 Temmuz 1943°te alinan
bir kararla kurulacak olan teskilat i¢in hazirliklara baslanmistir (Polatova,
1993: 5. 20-23).

20 Ekim 1943’te diizenlenen Orta Asya 1. Ulema Kurultayi’nda, Orta
Asya’da bulunan Sovyet Sosyalist Cumhuriyetleri’ndeki Miislimanlarin
tamamindan sorumlu olacak bir dini yapr kurulmasina karar verilmis ve
teskilatin idari kadrosu belirlenmistir (Tasar, 2017). Boylece kisaca Ruhani
Idare yahut Rusca admin kisaltmastyla “SADUM” olarak anilacak olan Orta
Asya ve Kazakistan Miisliimanlari Ruhani Idaresi, Isan Babahan
baskanliginda merkezi Tagkent olacak sekilde kurulmustur. Kurumun idari
kadrosunun {i¢ yilda bir diizenlenecek olan kurultaylar araciliiyla
belirlenmesi Ongoriilmiis, kurumun basindaki kisiye resmi olarak “miiftii”,
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iiye tlke temsilcilerine ise “kadi” tinvami verilmesi uygun bulunmustur
(Babakhan, 1980).

Ruhani Idare kendi kurulus amacini; Miisliimanlar arasindaki bidatlari
ortadan kaldirmak, dindarlarin dini sorunlarini ¢6zmek ve onlara Islam’in
esaslarimi 6gretmek, onlar1 diiriist, dogru ve ¢aligkan olmaya; etrafina karsi
saygl, sevgi ve hosgoriilii davranmaya davet etmek olarak tanimlamigtir
(Tasar, 2017). Ayrica Sovyetler Birligi bu kuruma devlete sadik vatandaglar
yetistirme gorevini de yiiklemistir.

II. Diinya Savasi’nmin ardindan dini idarelerin yetkilerine yeni
simirlandirmalar getirildigi icin Ruhani Idare’nin gérev ve yetki alami iki
savag arasi donemde kurulan dini kurumlara nazaran daha az olmustur.
Ilerleyen yillarda eklenecek gorev ve yetkileri disarda birakilirsa Ruhani
Idare’nin baslangictaki yetki ve gorevleri; Miisliimanlarin tarihinde énem arz
eden dini mekanlarin bakimin1 yapmak, rutin dini tdrenleri yiiriiten din
adamlarimt  kontrol etmek, camileri ve mescidleri yonetmek seklinde
siralanabilir (Babakhan, 1980).

Ruhani Idare tiim Orta Asya halklarma ait ortak bir kurum olmasina
ragmen Sovyetler Birligi’nin son donemine kadar Ozbek kokenli miiftiiler
tarafindan yonetilmistir. Bunun da 6tesinde yonetim Sovyetlerin dagilmasina
kadar Babahanov Ailesi’nin tekelinde olmustur. Sovyetler, Babahanov
Ailesi’nin yonetimde kalmasimi saglayarak rejime muhalif olma ihtimalleri
daha yiiksek olan Buhara ve Fergana ulemasini dini idareden uzak tutmayi
hedeflemistir.

2.3.2.2. Ruhani idare’nin Calismalari

Sovyetler Birligi, Ruhani Idare’yi basili yayin faaliyetleri konusunda
serbest birakmustir. Bu dogrultuda kurulusundan hemen sonra Ruhani idare
bilinyesinde yayin isleriyle ilgilenecek bir birim olusturulmustur. Hazirlanan
yaynlar nce devlet kontrolii daha sonra da Ruhani idare icerisinde kurulan
Tahrir Heyeti’nin denetiminden ge¢ip uygun goriillmeyen yerler sansiire
ugramistir. Ruhani Idare tarafindan ¢ikarilan ilk dergi yayin hayatina 1946
yilinda baslayan Orta Asya ve Kazakistan Miisliimanlar1 Ruhani Idaresi
Jurnali’dir. 1968°den sonra ise Sovyetler Birligi'nde Miisliimanlarla ve Islam
ile ilgili konularda en uzun siire yaymlanan Sovyet Sarki Miisliimanlari
Dergisi ¢ikarilmaya baslanmistir. Ruhani Idare ayrica diger bir siireli yayin
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olarak dini takvimler ¢ikarmis, bunun yaninda Kuran, hadis ve fikih
konularinda kitap ¢aligmalar1 yapmistir (Babakhan, 1980: s. 63-65).

Carlik Rusyas1 ve Sovyetler Birligi doneminde din gorevlileri biiylik bir
kiyima ugradigi icin Ruhani Idare kuruldugu dénemde Orta Asya’da
camilerde gorev yapacak ve din egitimi verecek dogru diizgiin yetismis
kimse kalmamisti. Sovyetler Birligi dinin kontrol altinda tutulabilmesi i¢in
kendi olusturduklari bir kurumun kontroliinde din gérevlisi yetismesine onay
vermis, bu dogrultuda modern ve reformist din gorevlilerine duyulan
ihtiyaca cevap olabilmesi adina Ruhani idare’ye din egitimi veren yerler
acma yetkisi tanimistir (Tasar, 2017). Bu kapsamda Mir Arap Medresesi
(Thrower, 1994: s. 117) ve daha sonra imam Bubhari islam Enstitiisii olacak
olan Barakhan Medresesi acilmig (Babakhan, 1980: s. 73), bir yandan da
yurtdisina 6grenci gonderme siireci baglamistir.

2.3.2.3. Sovyetler Birligi’nin I¢ ve Dis Politikasinda Ruhani
Idare’nin Islevi

Ruhani Idare, Sovyetler Birligi’nin i¢inde bulundugu sosyolojik, siyasal
ve ekonomik sartlar1 dikkate alarak basta ibadet olmak {izere bir¢ok konuda
dine yeni yorumlar getirmistir. Bu siirecte Orta Asya’daki bir kisim diisiliniir
ve ulema geleneksel Islami yorumlara bagl kalinmasi gerektigini
savunurken bir diger grup ise yenilik¢i yorumlamalara sicak bakmustir.
Resmi dini kurumlarin idaresinde bulunanlar ikinci gruba daha yakin
olmuslardir.

Ruhani Idare yenilik¢i yorumlamalarii makale vb. yaymlar araciligryla
ortaya koyduysa da genellikle baglayiciliginin yiiksek olmasi agisindan fetva
verme yontemi tercih edilmistir. Fetva verme konusuna ciddiyet
kazandirmak amaciyla kurum igerisinde gorev tanimi dini torenlerin, orf ve
adetlerin Islam’a uygunlugu, Kuran’a ve siinnete uygun olmayan bidatlar,
Miisliimanlarin din ile ilgili sorular1 hakkinda fetvalar yayinlamak olan Fetva
Bolimii kurulmustur (Tasar, 2017). Fetva Boliimi, basta namaz, orug,
kurban, zekat ve hac olmak {izere ibadetlerle ilgili olmak iizere; sosyalizm ve
milliyet¢ilik gibi ekonomik ve siyasal, aile, kadin, teknolojik gelismenin
sonuglar1 gibi sosyal konularda Sovyetler Birligi’nin istedigi tarzda fetvalar
vermistir (Ahadov, 1989: s. 72; D’encausse, 1992: s. 31).
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Sovyetler Birligi dis politikasini olustururken kendiyle uyumlu olmak
kaydiyla Miisliimanlarin Islam diinyas: ile iletisime ge¢melerine ve isbirligi
yapmalarina izin vermistir. Sovyetler Birligi’ndeki Miislimanlar dini, etnik
ve siyasal acilardan Islam diinyas: ile baglantili olmuslardir. Orta Asya
Miisliimanlarinin Islam diinyasiyla baglantilar1 da séz konusu gerekgelere
dayanmustir. Sovyetlerin tiim baskilarina ragmen Islam’dan kopmayan halk,
tilkedeki Rus etkisinin her zaman kendini hissettirmesinin de bir sonucu
olarak kendilerini daima Islam diinyasina ait gormiistiir. islam {immeti
bilinci Orta Asya Misliimanlarinin dis diinya ile baglantilarin1 koparmayisinin
dini gerekgesi olmustur (Lazzerini, 1994: s. 153).

Sovyetler Birligi’nin suni olarak ¢izilmis gliney simirinin 6tesinde Orta
Asya’daki topluluklarla etnik olarak akraba olan topluluklar var olmus ve bu
durum dis diinya ile baglantinin etnik gerekgesini teskil etmistir (Bennigsen,
1980: s. 24-28). II. Diinya Savasi’yla birlikte dinin Sovyetler Birligi’nin dig
politikasindaki artan énemi sonucunda 1960’larin sonuna gelindiginde artik
Islam’in bir dis politika araci olarak kullanilmasi fikri Komiinist Parti
kadrolar1 arasinda yerlesmis bir fikir haline gelmistir. Stalin’in ardindan
iktidara gelen Kruscev, Ingiliz ve Fransiz somiirgeciliginin diisiisii ve ulusal
kurtulus miicadelelerin art1i§1 donemde Islam diinyasma ve Sovyetler
Birligi’nin dost olduklarii gostermeye ¢abalamigtir (Dawisha ve
D’encausse, 1983: s. 163).

1961 yilinda Ruhani Idare igerisinde bir Uluslararas: iliskiler Boliimii
kurulmustur. Bu boliimiin amaci1 Sovyetler Birligi’nin Islam diinyasinda
yasanan gelismelere uzak kalmadan bunlardan haberdar olmasini saglamak
ve diger Islam iilkelerindeki dindaslar ile siki iliskiler gelistirip onlara
Sovyetler Birligi’nin barigcil politikalarini anlatmak olarak tanimlanmustir.
Bu boliimiin hac seferleri, mektuplagsma ve basin yayin araglarini kullanma,
ogrenci gonderme gibi faaliyetleri kullanmasiyla Sovyetler Birligi Islam
diinyasindaki tiim gelismelerden haberdar olabilmigtir. Ayrica bu bolim
araciligiyla Ruhani Idare Islam diinyasinin gesitli iilkelerinden &nemli
heyetleri davet etmis ve uluslararasi konferanslar diizenlemistir. Bunlarin
yamsira Sovyetler Birligi disinda yapilan Islami toplantilara da katilim
gerceklestirilmistir (Dawisha ve D’encausse, 1983: s. 167).

1967°deki Arap-Israil Savasi’nda Sovyetler Birliginin islam diinyasina
desteginin soylemden ibaret oldugunun anlagilmasinin ardindan Brejnev yeni
bir Islam stratejisi gelistirmis ve 6zellikle Orta Dogu’da Miisliimanlarin sesi
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roliine biiriiniilmiistiir. Bu tarihten sonra Ruhani Idare’nin dis politika
meselelerinde daha aktif kullanilmasina karar verilmistir (Bennigsen, 1989:
s. 73; Ro’1, 1974: s. 174-175; 1975: s. 259-280).

1970’ler boyunca Sovyet ulemasindan temsilciler Ruhani Idare kanaliyla
Islam diinyasina dahil iilkelere ziyaretlerde bulunmuslar ve Sovyetler
Birligi’nin  propagandasim1  yapmisladir. Bu goriismelerde  Sovyet
topraklarindaki Miisliimanlarin ~ 6zgiirlik ve refah igerisinde mutlu
yasadiklar fikri islenmistir (Dawisha ve D’encausse, 1983: s. 165-166).

1979°da gerceklesen iran Islam Devrimi’nin sonuclarindan etkilenme
konusunda endise edilmesinden kaynakli alinan 6nlemler ve Afganistan
isgali sirasinda Sovyetler Birligi ordusundaki Miisliimanlarin sayisinin bir
hayli fazla olmas1 bu iilkenin islam diinyasina sempatik goriinme ¢abalarmin
basarisiz olmasina sebebiyet vermistir (Bennigsen ve Broxup, 1983: s. 112-
113).

1980°1i yillarin ortalarindan sonra Gorbagov’un Islam konusunda izledigi
politikalar sayesinde Islam diinyasi ile iliskiler izl bir sekilde normallesme
egilimi gostermigse de Sovyetler Birligi’nin 1991°de dagilmasi Ruhani
Idare’nin dis politika araci olarak kullanilmas: siirecini noktalamistir. Orta
Asya Miisliimanlar1 yillardir kendilerini ateist propagandaya ve dini
baskilara maruz birakan Sovyetler Birligi’nin dis politika amaclarini
gerceklestirme konusunda yardimei olmuslardir. Miisliimanlar bu tavr
benimserken ateist Sovyet devletinin Hiristiyan Carlik Rusyasi’ndan daha
zararsiz oldugu fikrine inanarak hareket etmislerdir. Ayrica Sovyetler ile
isbirligi, Miislimanlarin hareket sahasini genisletmis ve disariyla iligkilerin
canli tutulabilmesine yardime1 olmustur.



UCUNCU BOLUM

3. SOVYETLER BiRLiGi SONRASI DONEMDE ORTA
ASYA’DA TOPLUM, DEVLET VE ULUSLARARASI
ILISKILER ACISINDAN iISLAMCI ORGUTLER VE
ISLAMCILIK

3.1. BAGIMSIZLIGIN ARDINDAN ORTA ASYA
CUMHURIYETLERINDE YASANAN SiYASAL
GELISMELER VE iSLAMCILIGIN TOPLUMSAL
HAYATA VE POLITIKAYA ETKILERI

Orta Asya’da ideoloji olarak Islamcilifin tezahiirii olan orgiit ve
yapilanmalar, Sovyetler Birligi’nin dagilmasinin ardindan ortaya ¢ikan
bagimsiz devletler olan Kazakistan, Kirgizistan, Ozbekistan, Tacikistan ve
Tiirkmenistan’da faaliyet gosterme imkani bulmusglardir. Zaman igerisinde
bu orgiit ve yapilanmalarin etkinligi artma ve azalma; niteligi ise degisme
egilimi gostermistir.

Yeni ortaya c¢ikan bagimsiz devletlere dair wverilerin incelenmesi
Islamciligin toplum, devlet ve uluslararas: iliskiler diizeyinde bélgenin
gerceginin ne sekilde insa edildiginin anlagilmasi ve agiklamasi bakimindan
onem arz etmektedir. Bu baslik altinda Orta Asya’da yer alan iilkeler
bazinda Sovyetler Birligi sonras1 yasanan genel siyasal gelismeler, Islam’in
toplumsal hayat ve politikadaki rolii ve Islamciligin bunlara etkisi
incelenecektir.

3.1.1. Kazakistan

Kazakistan’in dogusunda Cin, kuzeybati ve kuzeyinde Rusya,
giineybatisinda Hazar Denizi, giineyinde ise Tiirkmenistan, Ozbekistan ve
Kirgizistan yer almaktadir. Ulke giiney dogu yoniinde Tianjin daglarima,
dogusunda da Altay ve Tann daglarma bitisiktir (Sembi, 2014: s. 7).
Kazakistan, 2.724.900 km? topragi ile cografi olarak genis bir iilke olmasinin
yanisira km? bagmna alt1 kisilik diisiik bir niifus yogunluguna sahiptir
(Sauliuc, 2013: s. 2). 2020 yil1 sonu itibariyle Kazakistan 18.5 milyonluk bir
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niifusa sahiptir (The World Bank, 2020). Etnisite olarak Kazakistan’in
%63.1’ini Kazaklar, %23.7’sini Ruslar, %2.9’unu Ozbekler, %9’luk bir
boliimiini ise diger etnik gruplar olusturmaktadir (Central Intelligence
Agency, 2020). Kazakistan, yeralti zenginlikleri ve dogal kaynaklar
acisindan Onemli bir {ilkedir (Diyarbakirlioglu, 2014: s. 15). Petrol ve
dogalgaz bu kaynaklar arasinda en fazla 6n plana ¢ikanidir ve rezervler
bakimindan diinya enerji piyasasinda énemli bir yere sahiptir. Ayrica barit,
cinko ve volfram rezervlerinin bollugu acisindan diinyada ilk sirada, kromit
ve kursunda ise ikinci sirada gelmektedir (Kara ve Yesilot, 2011: s. 116).

3.1.1.1. Siyasal Gelismeler

Kazakistan 16 Aralik 1991 tarihinde bagimsizligini ilan etmistir. Bu
tarihten on giin 6dnce 6 Aralik 1991°de iilkenin adindaki Sovyet Sosyalist
ibaresi kaldirilmigtir. Nursultan Nazarbayev ise 1 Aralik 1991°deki se¢imle
cumhurbagkani secilmistir. Sovyetler Birligi doneminde yiiriirliikte olan
“Kazakistan Sovyet Sosyalist Cumhuriyeti’nin Egemenlik Beyannamesi”
1993 yilinin baginda bagimsiz Kazakistan’in anayasasi kabul edilene kadar
yiriirliikte kalmistir (Kara ve Yesilot, 2011: s. 42-43; Kassymbay, 2016:
s. 79; Sembi, 2014: s. 5).

1995 yilinda gergeklestirilen referandum ile devlet bagkaninin yetkilerini
genigleten yeni bir anayasa kabul edilmistir (Ilyassov, 2010: s. 101).
Nazarbayev, girdigi her se¢cimden galip ¢ikarken ABD Disigleri Bakanligi
tarafindan yayinlanan 2005 yili raporunda se¢imlerde bir¢ok usiilsiizliigiin
yapildigi, basin Ozgirliigiiniin kisitlandigi, kurumsal demokrasinin giic
kaybettigi, medya kuruluslarinin baskilandigi, kapatildigi veya sansiirlendigi
ifadeleri otoriterlesmeye isaret etmistir. 2011 yilinda giivenlik giicleri ve
protestocular arasinda gerceklesen catigsmalar bahane edilerek protesto ve
gosteri  Ozglrliigiiniin  kisitlanmasi, gazetecilerin baski altina alinmasi,
is¢ilerin grev hakkiin ve dini 6zgiirliiklerin sinirlanmasi gibi demokratik
olmayan uygulamalarin hayata gegirilmesinin ardindan Kazakistan’in notu
Insan Haklar1 Izleme Orgiitii tarafindan diisiiriilmiistiir (Sauliuc, 2013: s. 2).
Bu gelismeler toplumsal muhalefet baglaminda Islamciligin giiglenmesine
yardimc1 olan etkenler arasinda bulunmaktadir.

Nursultan Nazarbayev, ilan ettigi “Kazakistan 2030” ve “Kazakistan
2050 stratejileriyle ulusal giivenlik, siyasal istikrar, ekonomik gelisme,
refah devleti, egitim reformu, enerji ve saglik sekoétiiriiniin gelistirilmesi,
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iletisim ve ulasim  altyapisinin  gelistirilmesi  gibi ~ hedeflerin
gerceklestirilmesi suretiyle arzu edilmeyen tipte bir toplumsal muhalefet
taban1 olugmasi ihtimalinin de ortadan kalkacagm diisiinmektedir
(Kassymbay, 2016: s. 83-84). Kazakistan’da ulus insast Nazarbayev’in
karizmatik liderligi etrafinda ve Kazak milliyet¢iligi ekseninde yapilmus,
Islam vurgusu ile giiclendirilmistir. Yine de basta Ruslar olmak iizere
tilkedeki azinlik gruplarin kimliklerinin korunmasi, dil ve kiiltiirlerinin
yasatilmasi i¢in kurumlar olusturulmasi etnisite temelli sorunlarin ulusal
giivenligi tehdit eder hale gelmesini engellemistir (Diyarbakirlioglu, 2014:
s. 40-43).

3.1.1.2. Toplumsal Hayatta ve Politikada islam

Kazakistan’da dini inan¢ dagilimina gore toplumun %70°1 Misliiman’dir
(Central Intelligence Agency, 2020). Hanefi-Maturidi ¢izgi Miisliimanlar
arasindaki hakimdir ve din politikalar1 bu ¢izgi ekseninde sekillenmektedir.
Yas ve egitim seviyesi dindarlik iizerine basat belirleyici faktorlerdir.
Yashilar arasinda dindarlik diizeyi fazlayken egitim seviyesi yiikseldikge
dindarlik da azalmaktadir (Shauyenov, 2010). Sovyet sonrasi ulus insasi
siirecinde Islam’in kullanilmas1 toplumsal ifadeye yansims, kendini
Misliiman olarak tanimlayanlarm sayist artmistir (Yemelianova, 2014:
s. 290).

Giindelik hayatta islam, Ozbeklerin yogun olarak yasadiklari giiney
bolgeler haricinde 6nemli bir etkiye sahip degildir. Hem devlet biinyesinde
hem de 6zel kurumlarda din egitimi almak miimkiindiir (International Crisis
Group[ICG], 2013: s. 31-33). Kazakistan’da Islamecilarin sayica az olmasi,
Islamci ideolojinin bulunmadigi anlamima gelmemektedir. Dini egitimdeki
niteliksel farkliliklar ve mevcut olumsuz toplumsal sartlarin da etkisiyle
Islamcilik giiglenmektedir.

1992 yilinda ¢ikarilan “Dini Inang Ozgiirliigii ve Dini Kurumlar
Hakkinda” kanun ile laiklik ilkesinden 6diin vermeksizin dini kurumlara
yeni haklar taninmis, herhangi bir dine mensup vatandaslara diigiincelerini
yayma serbestligi saglanmistir (Sembi, 2014: s. 24-34). Kazakistan’da
yalnizca 1990’11 yillarin sonunda Afganistan’dan kuzeye dogru Islami
radikalizmin yiikselisi ve Hizb-ut Tahrir fundamentalizminin ilkenin
giineyinde desteginin artmasina istinaden Islamci tehdit konusunda
tartismalar yasanmus, ancak bu tartismalar Islamciliga kars1 yeni bir resmi



124 Komiinizm Sonrast Dénemde Orta Asya’da Islamcilik

devlet politikas1 gelistirilmesi sonucuna varmamustir. Kurulusundan itibaren
Kazakistan’in i¢ ve dis politikada hangi dinden kaynakli olursa olsun
koktencilik tehdidine maruz kalmamasimi saglayan en 6nemli faktdrlerden
biri dini hosgorii politikasidir (Mustafina, 2007: s. 84-95). Nursultan
Nazarbayev Islamcilik davasi giitmenin anlamsiz oldugunu ve dini
Ozgiirliiklerin giivencesinin devlet oldugunu ifade etmistir. Nazarbayev’e
gore dini gruplarin Orgiitlenmesinin  ve faaliyetlerinin engellenmesi
toplumsal olarak tepkiye neden olarak ters etki yapmaktadir (Nazarbayev,
2003).

Kazakistan’da dini faaliyetler, Din ve Sivil Toplum Isleri Baskanligi’nca
ve Dini Faaliyetler ve Dini Dernekler Kanunu’na gore denetlemektedir.
Kayitlh olmayan dini kurumlarin calismalarina miisaade edilmemektedir.
Miisliimanlarin  faaliyetleri ise Kazakistan Miisliman Ruhani Idaresi
gbozetiminde ve dogrudan devlet miidahalesi olmadan yiiriitiilmektedir
(Zengin ve Badagulova, 2017: s. 51). 1999 yilinda Ulusal Giivenlik
Konseyi’nin altinda Islamci egilimleri ve orgiitleri takip etmenin mesru bir
yasal dayanagi olmamasma ragmen koktencilikle miicadele adina bir
komisyon kurulmustur. 2003’te Islami radikalizmle miicadele amaciyla
“Terorle Miicadele Merkezi” kurulmus, 2004 yilinda ise “otoriter asiri
orgiitlenme” yasaklanmistir. 2011 yilinda “Dini Yasa” baslikli kisitlayici bir
kanun ¢ikartilmig, s6z konusu kanun cercevesinde kayit altina alinmayi
kabul etmeyen cami ve medreseler kapatilmistir. Aymi yil yliriitme
biinyesinde “Din Isleri Ajans” kurulmus ve din isleri iizerindeki etkinin
artirilmast hedeflenmistir (Yemelianova, 2014: s. 295).

Kazakistan resmi makamlari, Islamci orgiitlerin olumsuz etkileriyle
miicadele etme amaciyla camilerdeki sohbet ve vaazlarin icerigine miidahale
etmis, ibadetlerin yalnizca Hanefi fikhina gore gergeklestirilmesi ve camilere
sadece Hanefi-Maturidi ¢izgiye sahip imamlarin atanmasi yoniinde 6nlemler
almistir (Caglar, 2018: s. 78). 2009°da acilis1 gerceklestirilen “Islam Kiiltiirii
ve Ilmini Destekleme Merkezi” araciligiyla da dinin barisa dayali yonlerini
ogretme amacli faaliyetler yiiriitiilmektedir (Yemelianova, 2014: s. 219-220).

3.1.1.3. islamcihik ile Baglantih Etkenler

Islami radikalizme kars1 alinan tedbirlerin, kapsayict bigimde bir dinin
tiim mensuplarina kars1 uygulanmasi Islamci orgiitlere olan ilgiyi artirmistir.
Dini egitimin niteliginin ve 6zellikle iilkenin giineyinin ekonomik olarak
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kotii sartlarda olmasi, issiz gengler arasinda Islamci orgiitlerin
popiilaritesinin artmasina sebep olmaktadir. Toplumsal muhalefeti bastiran
otoriter Nazarbayev yonetimi de bu duruma katki saglamaktadir
(Yemelianova, 2014: s. 6-7).

2011°de gergeklestirilen bir silahli saldiriyr Jund al-Hilafa adli bir orgiit
istlenmistir. Bu orgiitiin temel tezi Nazarbayev yoOnetiminin takip ettigi
politikalarin  Rusya’nin amaglarina hizmet ettigidir. Miislimanlara
uygulanan baskilara ve kurumsal yolsuzluklara dikkat ¢ceken orgiit iktidarin
resmi kurumlarda ibadet etme ve basortiisii takma yasagini kaldirmamasi
durumunda ayaklanma cagrist yapacaklarin1 duyurmustur (Zenn, 2011: s. 4).
Kazakistan, su ana dek aralarinda Hizb-ut Tahrir ve Ozbekistan Islami
Hareketi’nin de bulundugu 11 Islamci orgiitii; devlet diismani, terdrist ve
radikal olarak tanimlamig ve yasaklamistir (Sandybayev, 2014: s. 218).
Kazakistan; Cin, Rusya ve Kirgizistan ile Islamci orgiitlerle miicadele
konusunda isbirligi halindedir (Sar1, 2015: s. 149-150).

Kazakistan bolgesel giivenlik oncelikli bir dis politika benimsemis,
bagimsizligi takiben Bagimsiz Devletler Toplulugu'na iiye olmus ve
1992°de Kolektif Giivenlik Anlagmasi Orgiitii’niin kurulmasina nciiliik
etmistir (Diyarbakirlioglu, 2014: s. 66-67). Afganistan merkezli ve kuzey
yoniinde BDT’ye ve KGAO’ye dogru yayilan bir tehdit olarak uyusturucu ve
silah ticareti gibi illegal ekonomi tiirlerine ve radikalizme karsi s6z konusu
uluslararas1 orgiitlerin askeri Onlemlerinde aktif olarak yer almaktadir
(Baimuratov, 2014: s. 82-83).

3.1.2. Kirgizistan

Kirgizistan; kuzeyde Kazakistan, doguda ve giineydoguda Cin,
giineybatida Tacikistan ve batida Ozbekistan ile komsudur (Jamankulova,
2011: s. 6). 199.951 km? ylizolglimiiyle bolge iilkelerine kiyasla ¢ok kiigiik
bir iilkedir (Cental Intelligence Agency, 2020). Ulkenin biiyiik kismm
daglarla kapli oldugu i¢in sinir giivenligi zor bir cografyaya sahiptir (Soltan,
2001-2002: s. 179). Dogal kaynaklar acisindan su kaynaklari ve altin
rezervleri disinda Snemli bir zenginligi bulunmamaktadir (Telatar, 2010:
s.551). 2020 yili sonu itibariyle iilkenin niifusu neredeyse 6.5 milyona
ulasmistir (The World Bank, 2020). Nifusun etnisiteye gore oransal
dagilmma bakildiginda iilkede %73 Kirgiz, %14 Ozbek, %9 Rus ve
%5 diger gruplar seklindedir (Cental Intelligence Agency, 2020). Ulkenin
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kuzeyi ve giineyi arasinda din ecksenli bir yasam tarzi farkliligt
bulunmaktadir. Giineyde Islamcihigim giicli oldugu Fergana Vadisi
bulunurken kuzeyde milliyet¢i ve sekiiler bir profil vardir (Telatar, 2010:
S. 542-544).

Cografi konumu ve niifus profilindeki ayrnm Kirgizistan’1 uluslararasi
giivenlik bakimindan potansiyel bir tehlike merkezi haline getirmektedir
(Purtag, 2004: s. 235). Bu durum iilkenin i¢ ve dig politika sorunlarinin
¢cOziimii konusunda zorlanmasina ve dis miidahalelere acik hale gelmesine
sebebiyet vermektedir (Soltan, 2001-2002: s. 179-186). Ulkede Rusya ve
ABD askeri iislerinin varligi biiyiikk devletler arasindaki rekabeti ve ig¢
istikrarsizlig1 koriikleyici bir etken olarak goze ¢arpmaktadir (Bozkurt, 2006:
s. 127).

3.1.2.1. Siyasal Gelismeler

Kirgizistan 31 Agustos 1991°de bagimsizligmi ilan etmistir (Ozgiin ve
Ugmaz, 2011: s. 44). Kirgizistan’in ilk cumhurbaskan1 Askar Akayev
bagimsizligin ilk yillarinda hosgoriiye dayali ve biitiinlestirici bir i¢ politika
izlemistir (Mullacanova, 2005: s. 28). Akayev, 1994 yilindan baglayarak
iktidarinin son donemine kadar adim adim otoriterlesmistir (Akcali, 2007:
s. 126). Ozellikle medyaya uygulanan baskilar, segimlerde yapilan
usiilsiizlikler, anayasa ihlal edilmek suretiyle Akayev’in {¢iincii defa
cumhurbagkan1 secilmesi ve insan kayirma sivil bir devrim yaganmasinin ve
devlete olan giivensizligin artarak Islamciligin toplumsal muhalefette
giiclenmesinin oniinli agmugtir (Telatar, 2010: s. 544).

Kirgizistan, “Ekonomik Reformlar Programi” adiyla 0Ozellestirme
politikasini yiirtirliige koymus, bir¢cok uluslararast kurulus ve iilkeden kredi
alarak bor¢lanmistir (Telatar, 2010: s. 545). Program basarisiz olmus, gelir
dagilimindaki esitlik bozulmus ve issizlik artmigtir. Ekonominin kotiiye
gidisinden en fazla etkilenenler {ilkenin giineyinde yasayanlar olmustur
(Joldoshov, 2015: s. 142). Ekonomideki kotiiye gidis toplumsal muhalefet
i¢in taban arayan Islamcilig1 giiclendirmistir.

Ulkenin giineyinde yasayanlarin Akayev ydnetiminden duyduklar:
rahatsizlik 2005 yilinda zirve noktaya ulagmistir. Kuzeyde yasayanlarla ayni
haklara sahip olmadiklarini iddia eden giineyliler gdsteriler diizenlemisler ve
Akayev’in gorev siiresi sona ermeden istifasini talep etmislerdir. Akayev bu
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siregte baskilara dayanamamis ve istifa ederek Rusya’ya kagmustir
(Gapparova, 2012: s. 105-107). Sivil devrimin (Sar1 Devrim) ardindan
Kurmanbek Bakiyev cumhurbaskani olmustur. Bakiyev yonetimi etnik
catismalart kiskirtacak politikalar izlemis, insan kayirma ve ekonomideki
kotii gidis artarak devam etmistir. Ayrica medya ve muhalefet iizerindeki
baski iyice artmistir (Canpolat, 2012: s. 125-126).

Mubhalefet, baskict yonetim karsisinda 6-7 Nisan 2010°da iilke ¢capinda
protestolar diizenlemis ve gostericiler ile giivenlik giicleri arasinda
catigsmalar yasanmustir. 87 kisinin Oliimiiyle sonuglanan ¢atismalarin
sorumlusu olarak goriilen Bakiyev toplumsal baskiya dayanamamus, istifa
ederek tlkeden ayrilmistir (Gapparova, 2012: s. 107-109). 2011 yihi
secimlerini Almazbek Atambayev kazanmistir. 2017°de Sooronbay
Jeenbekov cumhurbaskani secilmis, 15 Ekim 2020°de Biskek’te diizenlenen
protestolar sebebiyle istifa etmistir. Kirgizistan siyasal olarak halen ig
karigiklik i¢erisindedir.

3.1.2.2. Toplumsal Hayatta ve Politikada Islam

Kirgizistan’in %75°1 Miisliiman, %20’si Hiristiyan ve %5°i de Budist ve
Yahudi’dir (Jamankulova, 2011: s. 9). Bagimsizligin ardindan dini hayat
daha rahat yasansa da din egitimi konusundaki zaafiyetten dolay1 din
folklorik bir goriinlimdedir (Polat, 2007: s. 103). Dini kurumlarin
resmiyetinin  olmamas1 ideoloji olarak Islamciligin  propagandasim
kolaylastiric1 bir etken olmustur. Islamcilik ¢ogunlukla yoksul giineyliler
arasinda taraftar bulmustur (Ozsaglam, 2006: s. 153). Islamc1 orgiitlerin
taban destegi kazanmak amaciyla yiiriittiigli faaliyetler, askeri giivenlik
baglaminda bir tehdit olmadig1 siirece resmi makamlar tarafindan dikkate
alinmamaktadir (Ak¢ali, 2007: s. 133).

Inanglarm rahat¢a yasanabilmesi acisindan Orta Asya’nin en rahat iilkesi
Kirgizistan’da herkesin dininin gereklerini 6zgiir bi¢imde yasama hakki
yasalarla giivence altindadir. 1991°de kabul edilen “Vicdan Ozgiirliigii ve
Dini Kuruluslar” yasasi bir yandan din ile devleti birbirinden tamamen
ayirirken diger taraftan dini inanglarin rahat¢a yasanabilecegini taahhiit
etmektedir. 1993 anayasasinda da “laiklik™ ilkesi geregince devletin resmi
kurumsal yapisi igerisinde dini bir yapmin kurulamayacagi ve dini
kurumlarin kamusal alandan soyutlandig1 agikg¢a belirtilmistir (Kozukolov,
2015: s. 178-179). Kirgizistan hiikkiimeti 1997 yilindan itibaren iilkenin
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giiney bolgelerinde Islamci yapilanmalar iyice goriiniir hale gelene kadar
belirgin bir din politikas1 gelistirmemistir. Bu tarihten sonra o&zellikle
Ozbekistan’dan kagan OIH iiyelerinin bolgeye gelip halkin destegini
kazanmas1 gibi gelismeler ekseninde iktidar Islamciligin tehlikeleri
konusunda endiselenmeye baglamistir (ICG, 2003(b): s. 24).

Kirgizistan’da tiim dinlerin devlet ile bag1 olmayan ibadethane, vakif ve
okullar1 bulunmaktadir. Ulkedeki Miisliimanlar igin genel dini egitim ve
fetva kurumu niteliginde islevi olan Miiftiyat isimli bir kurum
bulunmaktadir. Devletin din islerinden uzak durmasi ve din gorevlilerine
maddi destekte bulunmamasi, islamcilarin taban destegi bulma konusunda
finansal destek yontemini kullanmaya yoneltmistir (Kozukolov, 2015:
s. 178).

3.1.2.3. islamcihik ile Baglantih Etkenler

Akayev’in 2002 yilinda Akst bolgesinde ve Cin simirinda bulunan bir
toprak pargasini Cin’e veren anlagsmayi parlamentonun haberi olmadan
onaylamasi ve bu durumu elestiren muhalefet lideri Azimbek Beknazarov’u
tutuklatmasi halkin tepkisine sebep olmustur (Joldoshov, 2010: s. 188). 2002
yilt bahsi gecen sebepten oOtiirii gerceklestirilen siyasi tutuklamalara karsi
gosterilerle gegmistir (Radnizt, 2005: s. 405). Boylece Aksi Olaylar
dogrudan Islam ile ilgisi olmasa da Islamcilik ulusal giivenlik kapsaminda
degerlendirilebilecek toprak sorunu iizerinden propaganda malzemesi elde
etmis ve taban destegini giiclendirmistir.

Gergeklestirilen gosteriler sirasinda giivenlik giigleri protestoculara karsi
ates agmis ve 6 kisinin o0liimiine sebep olmustur (Joldoshov, 2010: s. 188-
189). Zaman gectikge tepkiler artmigs Haziran ayinda protestolara
katilanlarinin sayisinin doruk noktaya ulasmasi Akayev geri adim atmis ve
muhalefetin taleplerini kabul etmistir. Bu dogrultuda Akayev Cin’le olan
anlagmay1 iptal etmis, Beknazarov’un hapisten c¢ikmasini saglayarak
parlamentodaki sandalyesini iade etmistir (Radnizt, 2005: s. 411-414). Aksi
Olaylari’nda yasanan can kayiplar1 ve muhalefetin ifade Ozgiirliigiiniin
bastirilmas1 toplum ve devlet iliskilerini zedelemis ve Islamciligin dolayl
olarak gii¢ kazanmasina katkida bulunmustur.

Kirgizistan’da Islamcilik ile baglantili ve giiclii bir etki yaratmis esas
vaka Batken Olay1’dir. Idari birim olarak Batken; Kirgizistan, Tacikistan ve
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Ozbekistan sinrrarinin kesisiminde yer almaktadir. Kirgizistan’da giiney
bolgelerin icerisinde oldugu ekonomik ve sosyal istikrarsizliklarin hepsini
biinyesinde  barindiran  Batken  Kirgizistan’m  Islamci  &rgiitlerin
konuglanmas1 agisindan degerlendirildiginde yumusak karnidir. Devletin
bolge halkinin sorunlarina duyarsiz kalmasi ve cografi konumu Batken’de
Islamciligin taban destegi bulmasina sebep olmustur (ICG, 2001(a): s. 6-7).

Agustos 1999°da yaklasik 2000 kisilik bir OIH grubu Tacikistan’dan
gelip Batken iizerinden Ozbekistan’a giivenli gecis taleplerini Kirgizistan’a
iletmislerdir. Amac1 Ozbekistan’daki Islam Kerimov iktidarim1 devirmek
olan OIH’in bu istegi Kirgizistan tarafindan kabul edilmeyince OIH,
Batken’e saldirmis ve ¢atigmalar yasanmistir (Musabaeva ve Moldosheva,
2005: s. 18). Batken’deki olumsuz ekonomik ve toplumsal sartlar OIH’in
halkin maddi ihtiyaglarim1 gidermek yoluyla Kirgizistan igerisinde taban
destegi kazanmasimi saglamistir (ICG, 2001(a): s. 8). Kirgizistan’in askeri
kapasitedeki zayifligi, Batken Olayi’'nda giin yiiziine ¢ikmus, olaylarin
kontrol altina alinabilmesi i¢in Rusya’dan yardim istenmistir (Telatar, 2010:
s. 552).

Ulkesi icinde birgok Uygur bulunan Kirgizistan, Dogu Tiirkistan’da
cikabilecek bir ayaklanmadan duydugu endise sebebiyle Cin ile iliskilerini
iyi tutmaktadir (Giiler, 2007: s. 102). Sinir anlagsmazliklari, Cin’in de ayni
sebeplerden Kirgizistan’in destegine muhtag olmasi sebebiyle sorun
edilmemektedir. Cin, ayrilik¢i sorunlar haricinde ayn1 zamanda Orta
Asya’da yasanacak potansiyel istikrarsizliklarin da ulusal giivenlik icin
tehlike olusturabilecegini diistinmektedir. Tiim bu etkenler sonucunca
Kirgizistan - Cin ikili iligkileri olumlu bir seyirde ilerlemektedir (Canpolat,
2012: s. 52). Kirgizistan hiikiimeti, uluslararas1 destek yoluyla i¢ ve dis
giivenligini garanti altina almak amaciyla lilke i¢inde hem Rusya hem de
ABD askeri iissii bulunmasina izin vermistir (Jamankulova, 2011: s. 20).
1990’1 yillarin sonlarinda yiikselen Islamci akimlarin ve orgiitlerin tehdit
olarak algilanmaya baslamasiyla birlikte uluslararasi igbirliklerine yonelim
artmustir. Kirgizistan bu baglamda 2003 yilinda KGAQO’ye iiye olmustur
(Telatar, 2010: s. 547; Sar1, 2015: s. 155).

3.1.3. Ozbekistan

Ozbekistan kuzeyde Kazakistan, doguda Tacikistan ve Kirgizistan,
giineyde Afganistan ve Tiirkmenistan ile komsudur (Central Intelligence
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Agency, 2020). Siriderya ve Amuderya nehirleri arasindaki konumuyla Orta
Asya’nin kalbinde yer almaktadir (Kodaman ve Birsel, 2006: s. 415).
Ozbekistan, tarihsel olarak Islam merkezi olan sehirler ile Fergana
Vadisi’nin biiyiik boliimiinii sinirlar1 i¢inde barmdirdig: icin Islamecilik
acisindan da biiyiik 6nem arz den bir iilkedir (Sar1 ve Alpay, 2010: s. 517).
Tarihsel Ipek Yolu iizerinde bulunan ve 447.400 km? topraga sahip olan
Ozbekistan, 33.5 milyonluk niifusu ile eski Sovyet cumhuriyetleri arasinda
Rusya ve Ukrayna’nin ardindan gelen en kalabalik {ilkedir (Central
Intelligence Agency, 2020; The World Bank, 2020). Orta Asya’nin diger
iilkelerinde azinlik olarak bulunan Ozbekler de dikkate alindiginda bolgenin
toplam niifusunun yarisina yakim Ozbek kokenlidir (Purtas, 2004: s. 235).
Uranyum ve altin madenlerinin yanisira iilke biiylik dogalgaz rezervlerine de
sahiptir (Sonmez, 2013: s. 391; Central Intelligence Agency, 2020).
Ekonomik, kiiltiirel ve siyasal potansiyeliyle Orta Asya’nin bolgesel giicii
olmaya aday bir iilke konumundadir.

3.1.3.1. Siyasal Gelismeler

Ozbekistan Islam Kerimov baskanliginda 1 Eyliil 1991 tarihinde
bagimsizligmi ilan etmis ve 8 Aralik 1992°de bagimsiz Ozbekistan’n ilk
anayasasi kabul edilmistir (Kodaman ve Birsel, 2006: s. 417). Anayasaya
bakildiginda demokratik bir devlet gibi gériinen Ozbekistan, Islam Kerimov
0zelinde devlet bagskaninin oldukga genis yetkilere sahip oldugu otoriter bir
rejim olmustur (Sar1 ve Alpay, 2010: s. 519). Siyasal partiler de dahil olmak
lizere tlim sivil toplum faaliyetleri bagimsizliktan itibaren sinirlandirilmigtir
(Ozsaglam, 2006: s. 176). Erk Partisi ve Birlik Partisi gibi milliyetci-
muhafazakar ve demokrat partiler Islam Kerimov’un mubhalefeti tasfiye
siirecinde kapatilmis ve kadrolari tutuklanmis ya da iilke disina kagmak
zorunda kalmistir (Sar1 ve Alpay, 2010: s. 519). Ulus insast siirecinde
Islam’a 6nem verilmemis ve Ozbek vatandashgi kimligine odaklamlmistir.
Hatta islam &tekilestirme ve tehlike unsuru olarak tanimlanmustir (Ozsaglam,
2006: s. 177).

Islamcilarin Ozbekistan {izerinde siyasal niifuz talebinden korkulmasi,
ulus insas siirecinde Islam’in devre disi birakilmasinin baslica sebebidir
(Hanks, 2007: s. 216). Kurulusundan giiniimiize dek Ozbekistan’in i¢ ve dis
politikadaki tehdit algilamalar1 degismemistir. Islami radikalizm tehlikesinin
bertaraf edilmesi, komsu iilkelerde yasanan i¢ karigikliklarin ve savaslarin
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olumsuz etkilerinden korunmak bu politikalarin basinda gelmektedir (Purtas,
2004: s. 180). Islam Kerimov’un 2 Eyliil 2016 tarihinde dlmesi ve Sevket
Mirziyoyev’in 14 Aralik 2016’da Ozbekistan’in basina gegmesine kadar
takip edilen politikalarda bir degisiklik olmamistir. Mirziyoyev ise ekonomi
ve diplomasi basta olmak {izere bir¢ok alanda reform politikalar1 gelistirmis
olsa da Islamcilarin ve toplumsal muhalefetin iilkedeki gelecegi halen
belirsizdir.

3.1.3.2. Toplumsal Hayatta ve Politikada Islam

Ozbekistan niifusunun %90’1 Miisliimandir. Geri kalan %10’ luk kisim
kendini Hiristiyan, Budist veya Zerdiist olarak tanimlamistir. Devletin resmi
Islam politikalar1 sonucunda hak hem dini egitim agisindan zayif kalmus
hemde Islamciligin her tiirlii ideolojik propagandasina agik hale gelmistir.
Ozbekistan’da giindelik islami ibadetleri yerine getirmek dahi failin
Islamcilik ile iliskilendirilmesine sebep olmaktadir. Bu dogrultuda
Miisliimanlar Islami kiyafetler giymekten ve topluca ibadet etmekten
kaginmiglardir. Toplumsal muhalefetin resmi bir karsiliginin olmamasi
Islame1 ideolojiyle iliskisi olmayan siradan Miisliimanlar acisindan OIH’i
mesrulastirmakta ve muhalefetteki boslugu bu 6rgiitiin dolduracagina olan
inanc1 giiglendirmektedir. Ulusal giivenligi tehdit eden her olayin Islamcilik
ile iliskilendirilmesi devlet yonetimine karsi duyulan giivenin azalmasina ve
ters etki yaparak Islamci orgiitlerin cazibe merkezleri olmasina neden
olmustur (ICG, 2003(a): s. 3-8).

Islam Kerimov rejimi bagimsizligin ilk dénemlerinde Islam’a kars1 daha
1liml1 bir tavir takimirken 1990’larin sonlarina dogru Islami radikalizmin iilke
igerisinde destek bulmasi ve bu durumun ag¢iga ¢ikmasinin ardindan din
iizerinde ¢ok daha baskici politikalar izlemeye baslamistir (Yaman, 2010: s.
592). Islamciligin mesruiyet kazanmasi ve toplumsal bir muhalefet haline
gelme konusundaki potansiyeli fark edildikten sonra idarede merkeziyetgilik
artmis, muhtarlar bile atama yoluyla is basina gelmislerdir. Ibadetlere zaman
ve yer kisitlamalar1 getirilmesi gibi baskici uygulamalar Arap Bahari’nin
ardindan en iist seviyeye ¢ikmustir (Simsek, 2013: s. 42). Hiikiimet Islam’1
devlet kontrolii altinda tutmak icin kanun ve kurumlarim giiciini
kullanmaktadir. Bu yolla devletin resmi islam tasavvuru digindaki her tiirlii
anlayis baskilanmak istenmistir. S6z konusu politikalar tam tersine islami
radikalizmin giiclenmesine sebep olmustur (Gunn, 2003: s. 402-403).
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Otoriter yonetim ve kotli ekonomik kosullar karsisinda maddi ve ideolojik
destek sunma kapasitesi olan Islamc1 orgiitler dzellikle geng niifus arasinda
giiclinii artirmaktadir (Sar1 ve Alpay, 2010: s. 520-521).

Sovyetler Birligi doneminden miras kalan din isleri ile ilgili konular
diizenleyen kanun 1992 yilinda resmi kurumlarda dini sembolleri yansitan
kilik ve kiyafeti yasaklayacak sekilde revize edilmis, 1998’de ise “Vicdan
Ozgiirliigii ve Dini Organizasyonlar” bashig adi altinda yeniden
diizenlenmistir (Bigakei, 2008: s. 7-8). Din ve vicdan 6zgiirliigii kural olarak
teminat altina alinmig gibi goziikse de pratikte gerceklestirilen uygulamalar
aksini kanitlamistir (ICG, 2003(a): s. 5-6). Yasa g¢ercevesinde; dini motifli
sivil toplum Orgiitleri ve her tiirlii misyonerlik faaliyeti yasaklanmis, dini
kiyafet ve semboller yanizca resmi kayitli din gorevlilerine mahsus
tutulmustur. Ayrica yasa; 6zel din egitimini de yasaklamistir (Hanks, 2007:
s. 216).

3.1.3.3. islamcihik ile Baglantih Etkenler

1999°de Namangan sehrinde dort Ozbek giivenlik gorevlisinin radikal
Islamcilar tarafindan oldiiriilmesiyle Ozbekistan’da siddet olaylar1 bas
gostermis, bolgede yasayan sakalli ve geng insanlar tutuklanmistir. Bu olay
lizerine ¢ok sayida cami kapatilmis ve ve giindelik Islami yasayisa kars yeni
onlemler alimmistir. Aynm1 yil Taskent sehrinde bombalar patlamis, s6z
konusu bombalamanin ardindan bircok radikal Islamci ile birlikte siradan
Miisliimanlar da tutuklanmistir. Olaylarla ilgisi olmayan Miislimanlarin da
magdur olmasi devlete olan giiveni sarsmis ve tepki olarak Islamciligi
giiclendirmistir. Ozbekistan hiikiimeti 1999 yilinda islami radikalizmin
tehlikeli yiiziinii gorene kadar siddeti reddeden Islami fundamentalizmi ve
yeni-gelenekgi Islamcilig1 temsil eden yapilanmalari siyasal bir tehdit olarak
gormemistir. Tagkent’te patlayan bombalarin ardindan iktidar bu
tutumundan vazge¢mis ve ayrim yapmaksizin tiim Miisliimanlara karst
baskici politikalar izleyerek halkin 6nemli bir boliimiinii gé¢ etmeye mecbur
birakmistir (Sonmez, 2013: s. 403-404).

2005 yilinda yasanan Andican Olaylar1 Ozbekistan’da Islamcilik ile
baglantili etki olusturma anlaminda en O6nemli vakadir. Hizb-ut Tahrir’in
siddeti reddeden tavrini elestirerek Orgiitten ayrilan Ekremiye grubunun
Haziran 2004’te lider ve fyeleriyle birlikte tutuklanmasi Andican
Olaylari’na zemin hazirlamigtir (S6nmez, 2013: s. 330). Tutuklanan 23 kisi
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anayasal diizeni bozmak, yasadisi belge dagitmak, radikal Islamc1 gruplara
iiyelik ve suc oOrgiitii kurmak ile su¢lanmig, halk uzun siiren yargilama
siirecini protesto amaciyla 13 Mayis 2005’te Babiir Meydani’nda protesto
diizenlemistir. Gosteriler kisa siirede olumsuz ekonomik kosullar, siyasal
baski ve adli sistemin isleyisine tepkili olanlarin da katilimiyla bilytimiis,
gostericilerin  sayist kaynaklara gdére 2000 ila 30000 kisiye varmustir
(Bigake1, 2008: s. 14; Tookey, 2007: s. 197).

Shirin Akiner’e gore ayni giin bdlgeye gelen ve protestocularin taleplerini
dinleyen Islam Kerimov sivillere zarar gelmemesi adina gdstericilere
Kirgizistan siniria kadar giivenli gecis teklif etmistir (Akiner, 2005: s. 16).
Bu goriismeden bir gilin sonra gostericilerin lizerine ates agilmus, sivil can
kayiplar1 yasanmustir. Bolgeden kacganlar Kirgizistan sinirinit  gegerek
siginma talep edince sorun uluslararasilagmistir (Bicakgi, 2008: s. 16).
Kirgizistan, Ozbekistan sinirindaki Os bolgesinde yasayan Ozbek azinligin
verecegi tepkiyi de géz oniinde tutarak sigimma talebini kabul etmis ve bes
glinliigline smirlart agik tutacagini ve siginmaci kamplart olusturacagini
taahhiit etmistir (Gapparova, 2012: s. 101).

Kerimov’a gore yasananlar Islamcilik eksenli gelisen bir devrim
girisimidir (Bigakg1, 2008: s. 15). Shirin Akiner, Andican Olaylari’n
basarisiz bir darbe girisimi olarak nitelendirmistir (Akiner, 2005: s. 31).
Kerimov’u devirme girisimi resmi bir siyasal temsilden yoksun, demokratik
yollarla hiikiimet olma iddias1 ve Islami kurallara gore ydnetilen bir devlet
isteyen Islamcilar tarafindan diizenlenmis olmasi agisindan Kirgizistan’daki
devrime gore farklilik arz etmektedir (Bozkurt, 2006: s. 132). Andican
Olaylari’nda tutuklananlarin Ekremiye grubuyla baglantili olduklarim itiraf
etmeleri Shirin Akiner’in protestolarin Islami radikalizm kaynakli oldugu
tezini desteklemektedir (Khudayberdieva, 2014: s. 630). Ozbekistan resmi
verilerine gore 187 kisinin, resmi olmayan bilgilere gore 500 civarinda
sivilin hayatin1 kaybettigi Andican Olaylari, halkin Hizb-ut Tahrir ve OIH
gibi Islamci orgiitlere olan ilgisini artirmugtir. Ozbekistan’da Islami
radikalizm Orgiitlerin dogrudan planli faaliyetleri sebebiyle degil daha c¢ok
resmi devlet politikalarmin tetikleyici etkisiyle yasanmgtir. Islamcilik ve
devlet politikalar1 adeta bir siddet sarmal1 yaratmistir (Tookey, 2007: s. 198).

Islami radikalizm ile iliskili olaylarmn uluslararasilagsmasi1 Ozbekistan’in
dis politikasinda da belirleyici bir faktér haline gelmis ve komsulariyla
iliskilerini etkilemistir. Kirgizistan ile ikili iliskiler OTH eksenli yasanan
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gelismelere istinaden baslangigta Kirgizistan’in Kerimov rejimini devirmek
isteyen oOrgiite kars1 duyarsiz bir politika izlemesi sebebiyle olumsuz, ancak
Batken ve Andican Olaylari’'nin ardindan ortak giivenlik anlayisinin
benimsenmesi sayesinde olumlu seyretmistir (Kodaman ve Birsel, 2006:
s. 418; Purtag, 2004: s. 237; Simsek, 2013: s. 45). Afganistan’da yasanan
savasta iilkenin kuzeyinde niifuz sahibi olan Rasid Dostum’u destekleyen
Kerimov rejimi Taliban’in 1998’de i¢ savasi kazanmasinin ardindan Taliban
yonetimiyle Pakistan’da bir dizi goériisme gergeklestirmistir. Goriismeler,
Taliban’in baz1 OIH iiyelerinin Ozbekistan’a iade edilmesini kabul etmemesi
sebebiyle olumsuz sonu¢lanmistir (Giiler, 2001: s. 192-193).

Ozbekistan, bagimsizligin ardindan Rusya ile iliskilerinde ihtiyatli bir
politika izlemistir (Giiler, 2001: s. 187). Rusya’nin terdrle miicadele
konusunda Ozbekistan’a destek olacagini dile getirmesi ve Ozbekistan’in da
Rusya’nin bolgedeki ¢ikarlarina saygi duydugunu ifade etmesi bu iilke ile

politika yaklagimlarin1 ¢esitlendirmek amaciyla 11 Eylil Olaylari’nin
ardindan Hanabad askeri iissiini ABD’nin hizmetine a¢mus, ancak 2005
yilinda Andican Olaylari’ni takiben Bati’dan Kerimov yonetimine yoneltilen
yogun tepkiler ve askeri lisslin varlik amacinin basarisizliga ugramis olmast
nedeniyle ABD’den iissiin bosaltilmas1 istenmistir.

Bagimsizhigin ardinda Ozbekistan BDT’ye iiye olmus, ancak zaman
ilerledikce toplulugun siyasi entegrasyona doniisme ihtimalinden duydugu
endise sebebiyle 1999°da BDT den ayrilmstir (Ozsaglam, 2006: s. 180-182;
Giiler, 2001: s. 188; Cornell, 1999: s. 4). Ozbekistan, 2002 yilinda kurulan
KGAOQ’ye, orgiitiin radikal Islamc1 yapilanmalarin bdlgedeki faaliyetlerini
engelleyemedigi gerekcesiyle baslangicta iiye olmamistir. Andican Olaylarn
sonras1 Batili iilkelerin artan baskist1 ve KGAO’niin uluslararasi bir orgiit
olarak artan etkinligi Ozbekistan’in KGAQ’ye iiye olmasinda rol oynamustir
(Baimuratov, 2014: s. 18-28).

3.1.4. Tacikistan

Tacikistan kuzeyde Kirgizistan, batida Ozbekistan, giineyde Afganistan
ve doguda Cin ile komsudur. Ulkenin %93’ii dagliktir (Purtas, 2004: s. 240).
144.100 km? yiizolglimii bulunan Tacikistan’da 2020 yil1 sonu itibariyle
toplam niifus 9 milyon 321 bin kisidir (The World Bank, 2020). Toplam
niifusun %70’i kirsal iilkenin batisinda ve kirsal bolgelerde yasamaktadir
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(Kasim, 2010: s. 507). En biiyiik azinlik grup Hogent’te yogunlasmis olan
olusturan Ozbeklerdir (Purtas, 2004: s. 242). Sovyetler Birligi dahilindeki en
yoksul iilke olan Tacikistan, Kirgizistan ve Ozbekistan arasindaki konumu
ile etnik ve dini sorunlarin da merkezinde yer almaktadir (Ahmet, 1995:
s. 70; Giiler, 2007: s. 153). Tacikistan, dogalgaz, komiir, uranyum, demir ve
altin gibi dogal kaynaklar agisindan oldukca zengindir (Central Intelligence
Agency, 2020). Amu Derya bu iilkeden dogmaktadir ve Tacikistan akarsular
bakimindan Orta Asya’nin en zengin iilkesi olmasi yoniiyle stratejik bir
oneme sahiptir (Purtas, 2004: s. 240).

3.1.4.1. Siyasal Gelismeler

Tacikistan’da hiikiimet idaresi tilkenin kuzey kisminda bulunan eski adi
ile Leninabad ve yeni adi Hogent bolgesi ile 6zdeslesmistir. Sovyetler Birligi
doneminde boyunca yonetimi ve ekonomik giicli elinde tutan bolge daima
burasi olmustur. 9 Eyliil 1991°de bagimsizligini ilan eden Tacikistan’da ii¢
defa se¢im yapilmig, ancak muhalefet sonuclari kabul etmemistir (Tiirkoglu,
2010: 349; Matveeva, 2009: s. 15-16). 23 Eylil 1991°de Tacikistan
Komiinist Parti Genel Sekreteri ve Ozbek kdkenli bir Hogentli olan Rahman
Nabiyev iktidara gelmistir (Ozsaglam, 2006: s. 187). Bunun iizerine
muhalefet protestolara baglamig ve Nabiyev istifa etmek zorunda kalmugtir.
Kasim ay1 sonunda tekrardan se¢im yapilmis ve 2 Aralik 1991°de yonetime
yeniden Nabiyev gelmistir. Muhalefet 1srarla se¢cim sonuglarini kabul
etmeyerek protestolara devam etmis ve i¢ savas icin zemin olugmaya
baglamigtir (Kasim, 2010: s. 508). Basta Kulob olmak {izere {ilkenin giiney
bolgeleri temelde iktidarin siirekli kuzeylilerin elinde olmasindan duyduklari
rahatsizlik sebebiyle Nabiyev ve komiinistlere karsi islami Demokratik
Koalisyon olarak orgiitlenmislerdir (Olcott, 1995: s. 361-362).

Mayis 1992’de komiinistler ve muhalifler arasindaki koalisyon
gorlismelerinde yirmi dort bakanligin sekizinin muhalefete verilmesi
konusunda anlagsma saglanmig, ancak komiinistlerin mubhaliflerle aym
parlamentoyu kullanmay1 reddetmeleri {izerine goriismeler tikanmistir
(Ahmet, 1995: s. 69). Aynmi ay igerisinde komiinistler siyasi partilerin her
tiurlti faaliyetlerini yasaklayarak bagkentte sokaga c¢ikma yasagi ilan
etmislerdir. Komiinist idare siyasetteki sorunlara karsi askeri araclar
kullanmaya balayinca muhalefet iilkenin gliney bolgelerinde askeri olarak
orgiitlenerek savas hazirliklarina baglamistir (Toshmuhammadov, 2004:
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s. 12; Matveeave, 2009: s. 17). I¢ savasin gdlgesinde 6 Kasim 1994 yilinda
yapilan secimlerde Imamali Rahmanov devlet bagkam secilmis ve aymi giin
Tacikistan’in bagimsizlik sonrasi donemdeki ilk anayasasi kabul edilmistir
(Akdogan, 2014: s. 85). Imamali Rahmanov doneminde komiinistler ile
Islamcilarn &nciiliigiindeki Birlesik Tacik Muhalefeti arasinda 18 Mayis
1997°de baris anlagsmasi imzalanmig ve i¢ savas sona ermistir (Aydin ve
Baycaun, 2005: s. 385).

Tacikistan, i¢ savasin ardindan dis politikada komsu iilkeler ile yasanan
sorunlarin yaninda icerde issizlik ve yoksulluk gibi biiyiik yapisal
problemlerle karst karsiya kalmistir. Ayrica uluslararasi olgekte; Islami
radikalizm, silah ve uyusturucu ticareti ve yasadisi go¢ gibi sorunlar da bas
gostermistir (Toshmuhammadov, 2004: s. 18-19). 2000, 2005 ve 2006
yillarindaki se¢imlerde biiylik denetleme sorunlar1 yasanmig ve tespit edilen
usiilsiizliiklerin golgesinde secim sonuclar1 saibeli bir hale gelmistir. Bu
sebeple 2009 yilindaki segimleri denetlemek ilizere uluslararasi orgiitlerin
temsilcileri gozlemci olarak iilkeye gonderilmistir (Akdogan, 2014: s. 87-92;
Demirtepe, 2006: s. 166). 2007 yilinda soyadini1 “Rahman” olarak degistiren
Imamali Rahmanov, iktidar giiciinii kendisi ve ailesi etrafinda toplamus,
siyaset tarzi olarak Sovyetler Birligi’nin eski lideri Brejnev’e benzer olarak
degerlendirilmistir. I¢ savasi bitiren anlasmay1 imzalayan taraflardan birisi
olmasi sebebiyle Rahmanov Tacikistan toplumu nazarinda barisin sembol
ismi olarak hafizlarda yer etmistir (ICG, 2009(b): s. 2; Akdogan, 2014:
$.99). Yine de Rahmanov idaresi istikrar kaygisiyla baskici politikalar
izlemek ve ulus insas1 siirecinde Tacik etnik kimligini 6ne ¢ikararak Islam’1
geri plana itmek suretiyle toplumsal muhaefetin Islamcilik tarafindan
konsolide edilmesine sebep olmustur (Akdogan, 2014: s. 71).

3.1.4.2. Toplumsal Hayatta ve Politikada Islam

Tacikistan’in toplam niifusunun {igte biri kendini laiklik taraftar1 olarak
tamimlarken %32’si iilkenin Islami kurallara gore yonetilmesi gerektigini
savunmaktadir. Geri kalan boliim ise Islamcihig: iktidarm el degistirmesi
konusunda bir ara¢ olarak degerlendirmektedir. Hiikiimetin uyguladigi
baskici politikalar ve iilkedeki yasal statii elde etmis Islami Rénesans Partisi
gibi Islamci yapilanmalarin yeniden yasaklanmasi ters etki yaparak
toplumsal muhalefetin islamcilar ¢evresinde yogunlasmasma sebep
olmaktadir (ICG, 2003(b): s. 14). Islamcilik, is diinyasindan issiz genglere
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kadar genis bir olgekte yaygindir. Islamciligin  tiirleri acisindan
diisiiniildiiginde ~ yeni-gelenek¢i  Islamcilarin  cogunlukta  oldugu
soylenebilecekken issiz gencler arasinda ise Islami radikalizm ve Islami
fundamentalizm daha yaygindir. Devlet, Islamciligin Vahhabilik ve Selefilik
ile iligkili tiirlerini tehdit olarak algilamis ve bu akimlarin yayilmasim
engellemek amaciyla yerel imamlar1 desteklemistir (Olimova ve Tolipov,
2011: s. 6-8; ICG, 2003(a): s. 13).

Iktidarin yeni-gelenekgi Islamcilik karsisindaki 1limli tavri birgok Islamci
arasinda devrime ihtiyag kalmadan siyasal yolla Islami kurallarin hakim
olacagi bir devletin kurulabilecegi diisiincesine varmasini saglamistir.
1997°de imzalanan baris anlasmasi ile IRP yasal statii kazanms, Islami
yasayis anlaminda getirilen 6zgiirliikler bir uzlas1 kiiltiirii olusturmustur. Bu
siirecte IRP hem anayasa hazirlanmas1 esnasinda hem de parlamentoda
temsil edilmistir. Camilere kadin ve ¢ocuklarin alinmasi, kamusal alanda
basortii yasagimin kaldirilmasi ve cami kapatmalarin sona ermesi gibi
diizenemeler bir yandan da Islamci profillerin goriiniirliigiinii artirmustir
(Olimova ve Tolipov, 2011: s. 4-8). 2002 yilinda bu ilimli ortam Tacik
radikal Islamcilarin  Afganistan’da tutuklanarak giindem olmasiyla
bozulmus, Rahmanov Islami radikalizmin toplumu kamplastirdigini ve iRP
iiyelerinin gérev yaptigi ibadethanelerin Islamci propaganda merkezleri
haline geldigini dile getirmesiyle iktidar ve muhalefet arasinda bu mesele
iizerinden yeniden bir kopus yasanmistir (ICG, 2003(a): s. 14).

2002°den sonra Islami fundamentalizmi temsil eden Hizb-ut Tahrir de
yasakli orgiitler arasina alinmis ve Islamcilar {izerindeki baski artnustir.
2003 yilinda din motifli siyasi partilerin faaliyet izinlerinin kaldirilmasin
Ongoren bir anayasa degisikligi glindeme alinmis, ancak toplumsal
tepkilerden dolay1 teklif kabul gérmemistir (ICG, 2003(a): s. 15). 2009
yilinda iktidar Islam’1 kontrol altina almak amaciyla Hanefi-Maturidi ¢izgiyi
one cikaracak olan “Din Ozgiirliigii ve Dini Orgiitler” baslikli yeni bir kanun
cikarmig ve iilke igerisindeki ibadethanelerde ve dini alanlarda bu goriisteki
kisilerin gorev almasini saglamaya yonelik ¢alismalarda bulunmustur. Yasa
kapsamida imam atamasinin devlet tekeline alinmasi, gorev alacak kisiler
icin sertifika ve smav sartinin getirilmesi, sartlar1 saglayamayanlarin
gorevden alinmasi gibi uygulamalar hayata gecirilmistir (Olimova ve
Tolipov, 2011: s. 7-8). Yine 2009’da 14 yasindan kiiciiklerin camiye girmesi
yasaklanmig, din egitimi veren medreseler kapatilmistir. Bu gelismeler
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iizerine ¢ocuklarini din egitimi almak amaciyla tilke disina génderen ailelere
2012 yilinda ¢ocuklarint geri ¢agirmalari, aksi halde Tacikistan’a
dondiiklerinde takibata ugrayip vatana ihanetten yargilanacaklar1 sdylenerek
baski yapilmistir (Karaagagli, 2013: s. 1045-1046).

Tacikistan’da resmiyette devletle iliski olmayan ama iktidar tarafindan
disardan kontrol edilen Islam Merkezi adli bir kurum bulunmaktadir. Islam
Merkezi, ii¢ yilda bir segimle goreve gelen yirmi yedi kisilik bir heyet
tarafindan yonetilmektedir. Gérev tanimu Islamci orgiiteri denetlemek olan
kurum, uygulamalarda iktidarin yonlendirmeleri dogrultusunda karar
vermektedir. Kuruma bagli Din Isleri Komisyonu, cuma namazlarinda en az
15000 kisiye hizmet verdigini kanitlayabilen camileri tescil etmektedir. Her
caminin tescil edilme gibi bir resmi zorunlulugu olmasa da bdyle bir tasnif
muhtemel bir cami kapatma politikasinin uygulanmasina karar verildigi
takdirde son derece zorlayici bir tescil sarti 6ne slirmesi anlaminda tepki
¢cekmektedir. (ICG, 2003(a): s. 14-16)

3.1.4.3. islamcihk ile Baglantih Etkenler

Tacikistan’da i¢ savag 1992 yilinin Mart ayinda Dusanbe’de baslamis ve
tim {iilkeye yayilmistir. Birgok aragtirmaciya goére i¢ savasin asil sebebi
dinsel sebeplerden ziyade bolgecilik ve klanlar arasi miicadele ile ilgilidir.
Ayrica Sovyetler Birligi doneminden miras kalan kurumsal yapi, toplumsal
acidan ideolojik olarak boliinmiislik ve kotli ekonomik sartlar da i¢ savas
zemiminin hazirlanmasinda rol oynamistir. Tacikistan’da iktidarin Sovyetler
Birligi zamanidan beri Hogentli ve Ozbek kokenlilerin elinde olmasi
muhalif gruplarin konsolide olmus bi¢cimde savasta taraf olmalarina
sebebiyet vermistir (Matveeva, 2009: s. 39; Epkenhans, 2016: s. 7; Purtas,
2004: s. 240-241).

Savas1 baslatan asil neden bolgeselcilik olarak goziikse de Islamciligim ig
savasta rol oynamadigini sdylemek miimkiin degildir. Komiinist
Rahmanov’un 1994’te iktidara gelmesi c¢atismalar1 siddetlendirmistir.
Mubhalefet bu siiregte Islamci ideolojik argiimanlarla taraftar toplamigtir
(ICG, 2003(a): s. 13). i¢ savas sirasinda islamcilik giiglenmis, toplumsal
muhalefeti bir arada tutan maya islevi gormiistiir. IRP, 1993 yilinda kurulan
Birlesik Tacik Muhalefeti’ne savas boyunca onciiliik etmistir. I¢ savasm ilk
zamanlarimda Islami radikalizmin ydntemlerine sicak bakan IRP lideri Seyit
Abdullah Nuri zaman igerisinde seriatla yonetilecek bir devlet kurma
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diisiincesinden vazgegerek yeni-gelenekgi Islamci bir profili benimsemistir
(Olimova ve Tolipov, 2011: s. 4).

Ic savasta gerilim 1995°te zirveye ulasmis, Afganistan smirinda kanli
catismalar yasanmistir. 1996 itibariyle Birlesik Tacik Muhalefeti iilkenin
kuzeyinde kontrolii saglamistir (Matveeva, 2009: s. 40). Rusya’nin taraflar
arasindaki arabuluculuk cabalari bu tarihten sonra yogunlasmis ve 27
Haziran 1997°de yilinda taraflar barig anlagmasi imzalamiglardir (Purtas,
2004: s. 243). I¢c savasin ekonomik olarak iilkeyi yikima ugratmasimin
ardindan radikal Islamci dini orgiitler, muhtag kitlelere maddi yardim
saglamak suretiyle iiye devsirme yontemini basarili bi¢imde kullanmiglardir
(Aydm ve Baycaun, 2005: s. 38).

2000 yili secimlerinden Once yasanan ve radikal Islamci orgiitlerle
iligkilendirilen otobiis bombalama olaylar1 ertesinde iilkede gilivenlik
tedbirleri artirilmigtir. 2006 ve 2008 yillarinda gergeklestirilen saldirilarda
bir¢ok insan hayatini kaybetmistir. Haziran 2011°de Dusanbe’deki bir adliye
binasina saldir1 diizenlenmistir. 2012 yilinda Kemrab bdlgesinde
gerceklestirilen silahli saldirn sirasinda yirmi alti ordu personeli hayatini
kaybetmistir. Bu olayin devaminda yaganan ¢atigsmalardan i¢ savagin muhalif
ordu komutanlarindan Mirza Xaceh Ahmetlu sorumlu bulunarak
tutuklanmustir. I¢ savastan sonra silah birakmayan ve Ozbekistan Islami
Hareketi ile iliskisi oldugu ileri siiriilen Molla Abdullah Grubu, Bedahgan’da
gorevli bir emniyet miidiiriiniin Temmuz 2012°de 6ldiiriilmesinden sorumlu
tutularak bu gruba yonelik tutuklamalar gergeklestirilmistir. Tiim bu siddet
olaylarinin ne kadarmin dogrudan Islami radikalizm ile baglantili oldugu
seffaf bigimde ortaya ¢ikmamis olsa da yeni bir i¢ savas ihtimali devletin
tiim Islamci1 gruplar arasinda kati bir politikaya yonelmesine sebep olmustur
(Karaagagli, 2013: s. 1043-1044; Bleuer, 2012: s. 7-9).

eksenli gelismistir. Cin, bu llkenin istikrarsizlagsmasini Dogu Tiirkistan
sorunu agisindan bir problem olarak degerlendirmektedir. Afganistan’da
yasayan halkin bir b6liimii ile Taciklerin din ve dil bakimindan benzesmesi
iki tlke iligkilerini olumlu yonde etkilemektedir. Toplumsal baglarin yanisira
bu iilke ile iligkilerde giiglii ekonomik baglar da bulunmaktadir ve
Afganistan’daki siyasi gelismeler Tacikistan’a yansimaktadir. Ayrica i¢
savag sirasinda muhalif giiglere ev sahipligi yapmasi agisindan da Afganistan



140 Komiinizm Sonrast Dénemde Orta Asya’da Islamcilik

ozellikle Islamcilar igin 6nemli bir iilke konumundadir (Akdogan, 2014:
s. 131-135; Kasim, 2010: s. 511).

Tacikistan Rusya i¢in Afganistan’da yasanan istikrarsizliklara kars1 Orta
Asya’nin tampon iilkesidir. I¢ savastaki ekonomik yikimi firsata geviren
Rusya, tabir yerindeyse Tacikistan’1t ekonomik agidan kendine bagimli hale
getirmistir (Nogayeva, 2011: s. 171-172). Rusya islami radikalizmin
Tacikistan’daki ylikselisinden de rahatsizlik duymakta ve politikalarini bu
dogrultuda gelismektedir (Ahmet, 1995: s. 71). I¢ savas sirasinda Rusya’nin
komiinist iktidara askeri destek saglamasi savagin seyrini degistirmis ve
Islamcilarin geri cekilmelerini saglamistir. Rusya’nin Tacikistan’daki
ekonomik, politik ve askeri ¢ikarlar1 uluslararasi ve ikili anlagmalarla garanti
altina alinmistir (Baycaun, 2001: s. 92).

Tacikistan ve Ozbekistan iligkileri i¢ savas sebebiyle bircok agidan
etkilenmis, Islam Kerimov savas1 islamcilarin 6nciiliigiindeki Birlesik Tacik
Mubhalefeti’nin kazanmasindan Islamci etkilerin {ilkesine sigrayacagimni
diisiindiigli icin endise duymustur (Sonmez, 2013: s. 321-322). Tacikistan
acisindan ise Ozbekistan, {ilkenin i¢ kargasaya siiriiklenmesinde rol oynayan
olaylarda her zaman siipheli pozisyonda olan bir devlet olmustur. Bu
giivensizlik Tacikistan’in Rusya’ya dogru savrulmasina sebebiyet vermistir
(Simsek, 2013: s. 55). OIH’in tepe kadrolarmin Kerimov rejiminden kacarak
Tacikistan’1 iis edinmeleri Ozbekistan’in Islami radikalizme yardim ve
yataklik yapmaktan dolay1 bu iilkeye yonelik suglamalarda bulunmasina
neden olmustur (Kodaman ve Birsel, 2006: s. 419-420). Ozbekistan, bu
konuda yaptig1 baskilarla OIH lider kadrolarmin Tacikistan’dan gikarilarak
Afganistan’a ge¢melerini saglamistir (Simsek, 2013: s. 54). Tacikistan’in
Ozbekistan’dan gelecek taleplere duyarli olmasinin sebebi iilkede bulunan
Ozbek azmhgmn hafife alinmayacak sayida olmasidir (Ozsaglam, 2006:
s. 191).

Tacikistan bagimsizligini ilan ettikten sonra i¢ savasta barig giicii ile
hizmet edecek olan BDT’ye iiye olmustur. 2002 yilinda KGAO olarak
orgiitlesecek olan Kolektif Giivenlik Anlagsmasi’na 1994 yilinda katilmisg,
KGAO’niin kurucu iiyeleri arasinda yer almistir (Purtas, 2004: s. 106).
Tacikistan; Islami radikalizm ve uluslararasi suclara karst hem KGAO hem de
NATO ile igbirligi halindedir (Baimuratov, 2014: s. 84-85).
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3.1.5. Tiirkmenistan

Karakum Coli’niin {ilkenin biiyliik kismint kapladigi Tiirkmenistan,
kuzeyde Kazakistan, kuzeydoguda Ozbekistan, giineyde Iran, giineydoguda
Afganistan ve batida da Hazar Denizi ile komsudur (Central Intelligence
Agency, 2020). 488.100 km? ylizél¢iimiine sahip olan Tiirkmenistan’da 2020
yilt sonu itibariyle toplam niifus yaklasik 6 milyona yaklasmis durumdadir.
Niifusun %85’ini Tiirkmenler olustururken, %9,3’ii Ozbek, %2,6’s1 Rus,
%3.1°1 ise diger etnik unsurlardan olusmaktadir (The World Bank, 2020).
Tiirkmenistan yer altt zenginlikleri ve madenleri agisindan olduk¢a zengin
bir iilkedir. iki trilyon m*liik dogalgaz rezervinin yaninda petrol, krom,
kursun, siilfiir ve iyot dogal zenginliklerin en 6nemlilerindendir (Uyar, 2004:
s. 1).

3.1.5.1. Siyasal Gelismeler

Tirkmenistan, 27 Ekim 1991°de ise bagimsizligini ilan etmistir (Atayev,
2012: s. 54). 1985 yilinda Ozbekistan Komiinist Partisi Sekreterligi’ne
atanan iilkenin en biiyiilk kabilesi olan Teke Kabilesi’nden Saparmurat
Niyazov, 1990 se¢imlerinde Tiirkmenistan Sovyet Sosyalist Cumhuriyeti’ne
bagkan secilmistir. Bagimsizligin ardindan Tiirkmenistan Komiinist
Partisi’nin adimin Tirkmenistan Ulusal Demokrat Partisi olmasi disinda
yonetimsel anlamda hicbir degisiklik yasanmamistir (Tatlilioglu, 1999:
s.209). 1992 yilinda baglayan tek partili hayat 2012 yilina kadar devam
etmistir. 1992°de kabul edilen anayasaya gore teoride ydnetim sistemi
kuvvetler ayriligina dayali olarak gosterilse de iilkedeki yasama, yiiriitme ve
yargt iyelerinin bir arada bulundugu 2500 iiyeli Halk Maslahati genis
yetkilerle donatilmig bir organdir. Anayasada ongoriilen devlet bagkaninin
yalnizca iki kez segilebilir olmas1 kurali Halk Maslahati’nin aldig1 bir kararla
uygulanmamuistir (Alkan, 2016: s. 73-77).

1992 secimlere tek aday olarak girerek cumhurbaskani secilen
Saparmurat Niyazov, zaferinin ardindan kendisini “Tiirkmenbasi” ilan
etmistir. {1k kez 1992 yilinda kabul edilen anayasada ifade edilen ve 1995°te
Birlesmis Milletler’in de kabul ettigi bir statli olarak “daimi tarafsizlik
ilkesiyle Tiirkmenistan, bolgesel giiglerin iilkeyi baskilamasinin Oniine
geemek istemis, Dogu ile Bati arasinda esit diizeyde ve pozitif bir iligki
amaglamistir. Tarafsiz pozisyonundan &tiirii  Tirkmenistan bolgesel
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entegrasyonlara kars1 mesafeli politikalar takip etmistir (Alkan, 2016: s. 70-71;
Nichol, 2013: s. 3).

Niyazov, pratikte otoriter bir yonetim tarzi uygulamistir. Bagimsiz medya
kuruluslar1 ve internet erisimi yasaklanmis, kayit disi dini yapilanmalar
baskilanmigtir. Devlet kurumlar1 lider alternatifi olabilecek kisiler ve
ekiplerinden tasfiyelerle islevsiz hale getirmistir. Niyazov zamaninda
Tiirkmenistan’da su, dogalgaz, elektrik ve tuz halka ficretsiz dagitiliyor
olmasina ragmen kapali ekonomiden dolay1 issizlik ve yoksulluk bag
gostermistir. 2001°de Niyazov’un “Allah ile goriismesi sonucunda kendisine
yazdirilldigimi iddia ettigi” Ruhname, Tirkmenlerin manevi programinin
kutsal kitab1 olarak ilan edilmis Kuran ve incil ile ayni seviyede oldugu
deklare edilerek ibadethanelerde ve okullarda zorunlu olarak okutulmaya
baglanmistir (Alkan, 2016: s. 79; ICG, 2003(a): s. 36; ICG, 2004: s. 9-10).

Saparmurat Niyazov tam bir diktator profiline uygun olarak hayatin tiim
alanlari kapsayan bir kisilik kiiltii olusturmustur. 2001 y1li itibariyle {ilkede
sanatsal her tiirlii faaliyet yasaklanmis, 6zel medya kuruluslar ve yayinevleri
kapatilmistir. Zaten c¢ok kisithi olan sivil toplum faaliyetleri Adalet
Bakanligi’nin denetimine tabi kilinmistir. 2004 yilinda erkeklerin sakal
birakmasi ve 2005 yilindan itibaren ise kiitiiphane ve hastanelerin Askabat
disinda faaliyet gostermelerini yasaklanmigtir. 2002 yilindan sonra
giiclenmeye baglayan muhalefet siirglinlerle tasfiye edilmis, aym yil
Niyazov’a yonelik suikast girisiminin ardindan baskici politikalar en iist
seviyeye ulagmis ve bir¢ok gazeteci, siyasi ve dini lider tutuklanmustir
(Shishkin, 2012: s. 17; Alkan, 2016: s. 80-81; Pomfret, 2008: s. 8).

Bagimsizligin ardindan Niyazov, ulus ingasi siirecini baglatmigtir. Ulusal
kimlik olustururken etnik ve dini ayrimlar gozetilmeksizin ve laiklik ilkesi
cergevesinde tarafsiz bir yaklagim benimsenmistir. Ulusal kimlikte tek tipci
bir tamimlama benimsenmis olsa da iilkedeki kabilesel ayrimlar 6n plana
cikmig ve Teke Kabilesi’nin {stiinliigline dayali bir yapi1 olugsmustur
(Ozsaglam, 2006: s. 214). Anayasada halkin kendi dillerini konusma
hakkinin yaninda Tirkmence’nin devlet dili, Rus¢a’nin ise diplomasi dili
oldugu ifade edilmistir (Atayev, 2012: s. 56-58; Tatlilioglu, 1999: s. 211).
Kiril alfabesinden Latin harflerine geg¢is 1993 yilinda gergeklestirilmistir
(Ugar, 2007: s. 210).

Niyazov 2006 yilinda hayatin1 kaybetmis ve 2007 yilinda Kurbankulu
Berdimuhammedov segimlere girebilmek adina Halk Maslahati’nin anayasa
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degisikligi yapmasini saglayarak %90°lik oy oranmyla cumhurbagkani
secilmigtir (Nichol, 2013: s. 5). Berdimuhammedov 2012 ve 2017
secimlerinde de yiliksek oy oranlar ile cumhurbaskani segilmis ve halen
3. donemindedir. Berdimuhammedov, goreve gelir gelmez selefi Niyazov’un
inga ettigi kisi kiiltini ortadan kaldirmak adma bir takim politikalar
izlemistir. Bir¢ok arastirmaciya gore ise Berdimuhammedov reformlari
uluslararasi toplumun goziinli boyamak adina yapilmigtir. Tilirkmenistan’in
asil sorunlarindan olan sivil toplumun ve medyanin baskilanmasina devam
edilmektedir (Shishkin, 2012: s. 18-20). Eylil 2008’de Askabat’ta giivenlik
giiclerine radikal Islamcilarla iliskili gruplar tarafindan saldir1 diizenlendigi
ve bir¢ok polisin 6ldiigii seklindeki bilgiler uluslararasi raporlara yansimis
olsa da medya tizerindeki baski nedeniyle toplumsal ve siyasal olaylar1 seffaf
ve nesnel bigimde degerlendirmek bu iilke i¢in halen miimkiin degildir
(Pomfret, 2008: s. 17).

Berdimuhammedov dénemi reformlarini {i¢ baslikta siniflandirmak
miimkiindiir: Birincisi; Niyazov’un kisi kiiltiiniin sembollerinin ortadan
kaldirilmas: siirecidir. Ikincisi; kurumsal yapi ile sivil toplum ve basin
ozgiirliigii konusunda gerceklestirilen diizenlemelerdir. Ugiinciisii ise iilkenin
resmi olarak ¢ok partili hayata gegmesidir. Bu basliklar kapsaminda
Ruhname’nin kutsal kitap statiisii  kaldirilmis ve zorunlu olarak
okutulmaktan c¢ikarilmigtir. Sanatsal faaliyetler ve internet erigimi serbest
birakilmistir. Emeklilere maas 6denmesi gibi halkin ekonomik durumu ile
ilgili  iyilestirme politikalar1 takip edilmistir. Berdimuhammedov,
uygulamaya koydugu reformlar ile kendi konumunu hem uluslararasi
arenada hem de i¢ politikada giiglendirmistir. 2008’de kapsamli bir anayasa
degisikligine gidilerek Halk Maslahati’nin yasama ve yiirlitmedeki etkinligi
azaltilmigtir. Ayni1 y1l gergeklestirilen parlamento segimlerinde tek partili
olsa da ¢ok adayli bir se¢im yapilmis, bu adimi 2012 yilinda siyasi partiler
yasasinin  ¢ikarilmast ve ¢ok partili hayata gegilmesi izlemistir.
Berdimuhammedov, reformlar ile halkin ekonomik durumunu goreceli
olarak iyilestirse de kendi kisi kiiltiinii olusturmaya yonelik icraatlar da
sergilemistir. Niyazov’un yaptigma benzer sekilde kendisine “koruyucu”
anlamina gelen “Arkadag” ismini vermis ve kopeklere olan tutkusunu en
sevdigi kopek 1rki olan Alabay cinsi bir kdpegin 6 metrelik altindan
heykelini Askabat’a dikmek suretiyle disa vurmustur. Bu anlamda
Tiirkmenistan’da diktatorliik esas itibariyle halen sona ermemistir (Alkan,
2016: s. 85-92; Nichol, 2013: s. 5-6).
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3.1.5.2. Toplumsal Hayatta ve Politikada islam

Tirkmenistan’da toplam niifusun % 89’u Miislimandir ve Siinnidir.
Bunun disinda kalan halkin %9°u Hiristiyanlardan, %2’si de diger dinlerin
mensuplarindan  olusmaktadir (Central Intelligence Agency, 2020).
Islamlasma siireci en erken donemde tamamlanan halklardan biri olan
Tiirkmenlerin Islam bilgisi bagimsizlik sonras1 dénemde temel kavramlarla
sinirht kalmustir (Bilgin, 2005: s. 110). Bu anlamda Islamcilik toplumsal
anlamda gereken destegi bulamamustir (Zelkina, 1999: s. 367-368). Giindelik
hayatta halen Islam &ncesi pagan inang unsurlari gdzlenmektedir (ICG,
2003(a): s. 35). Tiirkmenistan’da resmi din Islam olsa da Islami faaliyetlerin
cok siki kontrol altinda olmasi ve din egitiminin ilahiyat fakiilteleri ile kisith
bir alana sikistirilmis olmasi halkin dini bilgiler konusunda kulaktan dogma
hareket etmesine sebebiyet vermektedir. Islamci 6rgiit, grup ve cemaatlerin
yasakli olmasi ve yaygin olmamasi nedeniyle Tiirkmenistan’da ne sekilde
faaliyet gosterdiklerine dair kesin bilgilere ulasmak zorlagmaktadir (Bilgin,
2005:s. 117).

Tiirkmenistan’da gengler arasinda yaygin olarak benimsenen popiiler
Islam devlet tarafindan diger Miisliman iilkelerdeki Islami anlayislara
yonelinmemesi adina serbest birakilsa da dini faaliyetler {izerinde siki
kontrol uygulanmugtir. Orgiitsel bir i¢ politika geregi cezaevlerinden iiye
devsirme yontemini benimsemis olan Hizb-ut Tahrir bu iilkede de
cezaevlerinde taban destegi olusturma c¢abasindadir. Bunun yanisira bazi
camilerin radikal Islamcilarin kontroliinde oldugu ve resmi izinler
dahilindeki dini riitelleri asan dini faaliyetler yapildig1 iddia edilmistir.,
devletin belirledigi smirlar1 asan dini radikal orgiitler tarafindan kullanildig:
iddia edilmistir. Sivil topum ve medya tlizerindeki baski sebebiyle cezaevleri
Islame1 orgiitler igin ideal orgiitlenme mekanlar1 olmustur (ICG, 2003(c):
s. 25).

Turkmenistan’da din ve devlet iliskileri 1991 tarihinde ¢ikarilan “Vicdan
Ozgiirliigii ve Dini Orgiitler Hakkinda” baslhkli kanunla birbirinden
ayrilmistir. Yine de devlet, dini hayati kontrol altinda tutabilmek amaciyla
Tiirkmenistan Misliiman Dini Kurulu adinda, goérev tanimi din gorevlilerini
atamasi i¢in valilere Oneride bulunmak ve bu gorevlilerin faaliyetlerini
kontrol etmek olan resmi bir kurum ile birlikte hareket etmistir. Dini motifli
siyasi partilerin kurulmasit ayni kanun ile yasaklanmistir (ICG, 2003(c):
s. 24). Tim vatandaslarin istedikleri inanc1 benimseyebilecekleri ve kamusal
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diizeni bozmama kosuluyla kendilerini ifade edebilecekleri anayasal glivence
altina alinmis olsa da uygulamada bu serbestiyetin karsiligt olmamustir
(Tatlilioglu, 1999: s. 213-215). Niyazov, din egitimi veren kisiler rejime
sadakatle bagli olduklar1 siirece dini anlayiglarinin ne oldugunu
Onemsememis veyeni cami ingalarini ve ilahiyat fakiiltelerini desteklemistir
(Zelkina, 1999: s. 368). Diger Orta Asya iilkelerinden farkli olarak
Tiirkmenistan’da din ile devlet iligkilerine bakildiginda 6nemli bir ayrimin
olmadig gozlenmistir (ICG, 2003(a): s. 35).

Tiirkmenistan’da Islamciligim ciddi bir gii¢ haline gelememesinin baslica
sebebi dinin tamamiyle devletin kontroliinde olmasidir. 2000 yilinda siipheli
dini faaliyetlerde bulundugu diisiiniilen Iran kokenli egitmenlerin siir disi
edilmesi buna ornektir (ICG, 2003(c): s. 25). Gen¢ yas grubunun kapal
ekonomi ve siyasi baskilardan 6tiirii Islamciliga olan egilimin artabilecegi
diisiiniilse de Niyazov’un kisi kiiltiinii popiiler Islam’a dahil ederek bunu
halka benimsetmek amaciyla yazmis oldugu Ruhname’yi camilerde kutsal
bir kitap olarak okutmasi farkli anlayislarin toplum arasinda yayilmasina
engel olmustur (ICG, 2003(a): s. 34-35). Tim bu faktorlerin etkisiyle
Tiirkmenistan’da Islam siyasallasmanus ve ideoloji olarak Islamcilik taban
destegi bulacak argiimanlar iiretmede yetersiz kalmistir. Toplumdaki sig
dindarhgin ve iktidarm baskici politikalarinin da etkisiyle Islamcilik
cevresinde yogunlasan bir toplumsal muhalefet miimkiin olmamistir
(Zelkina, 1999: s. 368).

“Vicdan Ozgiirliigii ve Dini Orgiitler Hakkinda” baslikli kanuna gore her
tiirlii dini faaliyet Adalet Bakanligi’nin onayina tabi kilinmistir. Dini orgiitler
icin yasal bir statii elde etme sarti, en az 500 iiyesi bulunmak olarak
belirlenmistir. 2003 yilinda kayit dist kalan yapilarin faaliyetleri
yasaklanmigtir. Niyazov, rejim ile dini yapilarn iligkisini Tiirkmenistan
Miisliiman Dini Kurulu’nun iist kurumu olan ve hiikiimete bagl olarak
calisan Din Isleri Konseyi araciligiyla yapmistir. Bu kurum islam ve diger
dinlerin tiim faaliyetlerini denetlemekle gorevlendirilmistir ve tiim dinlerden
iiyeleri bulunmaktadir. Din Isleri Konseyi rejimin belirledigi smnirlari asan
dini faaliyetleri Ulusal Giivenlik Komitesi ve polis giiciiyle birlikte calisarak
engellemistir. iktidar1 ve Niyazov’u elestiren, hatta dvmeyenler gorevden
almmuss ve siirgilin edilmistir (ICG, 2003(a): s. 35; ICG, 2003(c): s. 25; ICG,
2004: s. 6).
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3.1.5.3. islamailik ile Baglantii Etkenler

Siir komsusu Afganistan ile giiclii ekonomik baglar kurmak isteyen
Tiirkmenistan Islamci Taliban y&netimini tanimis ve ortakliklara imza
atmistir. Tirkmenistan i¢in Taliban’la kurulan iliskinin niteligi dini
kaygilardan ziyade ekonomik temelli olmustur. Petrol ve dogalgaz boru
hatlarinin kurulmasi ve Tiirkmenistan’in enerji ihra¢ kapasitesini artirmasi
ekonomik konularin basinda gelmektedir. Bu anlamda Afganistan’in
istikrarsizlagmasi ulusal ¢ikarlara uymayacagi icin Tiirkmenistan hiikiimeti
Afganistan i¢ savagimin sona ermesi i¢in taraflar arasinda arabuluculuk
faaliyetleri ylriitmiistiir. 11 Eyliil Olaylari’'ndan sonra olusan Bati baskisi
karsisinda hava sahasint ABD’ye agarak dolayli yoldan Islami radikalizm ile
miicadeleye katki saglamistir (Ozsaglam, 2006: s. 219-222).

Tiirkmenistan’in Rusya ile ikili iligkileri 1992 yilinda imzalanan dostluk
ve igbirligi anlasmastyla olumlu baslamistir. Orta Asya’nin istikrarsizlagtiric
bir¢ok faktorii biinyesinde barindiran bir cografya olmasi ulusal bir ordudan
yoksun ve askeri olarak tecriibesiz Tirkmenistan’in Rusya ile askeri
anlamda yakinlasmasini saglanustir. 1992°de BDT, Afganistan ve Iran
sinirina  askeri arag ve personel konuslandirmigtir. 1995  yilinda
Tirkmenistan’in daimi tarafsizlik statiisiiniin Birlesmis Milletler’de kabul
edilmesinin ardindan Rusya ile iliskiler daha mesafeli bir hale gelmistir.
1999°da Taliban’a kars1 izlenecek politikalar konusunda yasanan
anlagmazlik sebebiyle Tiirkmenistan iilkedeki Rusya personellerinin
ayrilmalart igin alti aylik siire tanimug, ikili iliskiler olumsuz ydnde
etkilenmistir (Purtag, 2004: s. 245-248; Sarag, 2008: s. 144-148).

Tiirkmenistan, 1991 yilinda BDT ye katilmis olmasina ragmen tarafsizlik
statiisii dogrultusunda ne Kolektif Giivenlik Anlagmasi’n1 imzalamis ne de
KGAO’ye iiye olmustur (Nichol, 2013: s. 4). 1995 yilinda Tiirkmenistan
anayasasinda yer alan tarafsizlik statiisii BM’de kabul edilmistir. Buna gore
Turkmenistan; uluslararasi askeri anlagmalarla birlikte niikleer silahlarin
{iretimini ve pazarlamasini yapmamay1 taahhiit etmistir (Ozsaglam, 2006:
s. 218; Tatlilioglu, 1999: s. 212-213). 1999°da BDT iiye lilkesi vatandaslarina
vize zorunlulugu getirilmis, 2005°te ise BDT iiyeligi, ortak iiye statiisiine
dondstiirilmiistiir. Berdimuhammedov’un iktidarinda Niyazov dénemine
gore dis politikada temaslar artirilmistir (Purtas, 2004: s. 248; Kasim, 2016:
s. 97-102).
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3.2. ORTA ASYA’DAKI iISLAMCI ORGUTLER

Orta Asya’da Islamci yapilanmalar ve o&rgiitlerin temeli Sovyetler
Birligi’ne kadar uzanmaktadir. Gorbacov doneminin son zamanlarinda
Islamcilar; Bereket, Tovbe, Adalet ve Islam Laskarlar gibi isimler altinda
orgiitlenmislerdir. Sovyetler Birligi dagildiktan sonra bahsi gegen Orgiitler
ideolojik olarak benzesme yahut farklilagsma egilimlerine gore birlesmisler
ya da ayrilarak yollarina devam etmislerdir (Baran vd 2006: s. 17). Sovyetler
Birligi’yle birlikte komiinist rejimin de yikilmasinin ardindan
bagimsizliklarini ilan eden Orta Asya cumhuriyetleri kendilerini demokrasi
ve ckonomi yoOnetimi konusunda oldukg¢a kot bir durum igerisinde
bulmuslardir. Bu faktérlere komiinizm sonrasi ideolojik bosluk da eklenince
mevcut sorunlarin  ¢oziimii i¢in alternatif argiimanlar tretebilme
kapasitesiyle Islamcilik giiglenmistir.

Orta Asya’da 1990’11 yillardan itibaren ii¢ tiir Islamcilik gézlemlenmistir.
Birincisi; Sovyet ardili kurumsal ve tolumsal yapinin asamali olarak, yasal
cercevede ve bariscil yontemlerle degisecegine ve Islamcilarin iktidara
gelecegine inanan yeni-gelenekgi Islamciliktir. Orta Asya ve Tataristan’daki
yerel Islami anlayistan beslenerek dogan ve Baslangigta tiim Orta Asya’da
orgiitlenmisken zaman igerisinde yalnizca Tacikistan’da yasal olarak faaliyet
gosterme imkani bulan Islami Rénesans Partisi’dir. Yeni-gelenekgi
Islamcilik kapsaminda degerlendirilebilecek diger bir orgiit ise Orta Asya
cumhuriyetlerindeki sekiiler Sovyet ardili yonetici elitin ulus ingasi
programlariyla uyumlu, laik yonetimlerle iyi iliskilere sahip, ancak kendini
yine de Islamci olarak tamimlayan ve Tiirkiye’den bélgeye ihrac edilen
Giilen Hareketi’dir.

Ikinci tiir Islamcilik, Islami temellerden &diin vermeyi kesinlikle
reddeden, ancak Islami kurallara gore yonetilecek bir devletin kurulmasi igin
siddet kullanma yéntemine de karsi olan Islami fundamentalizmdir. Orta
Asya’da orgiitsel karsilik olarak en iyi Hizb-ut Tahrir’in yansittig1 bu tiirdeki
Islamcilik, entelektiiel olarak da yogun bir ¢abayr da igermektedir. islami
fundamentalizmin siddeti reddeden durusu, destek¢i bulma anlaminda
olumlu bir etken olmus, ancak zaman igerisinde orgiitiin siddet kullanimini
reddetmesini elestiren bazi gruplarin orgiitten ayrilmalarina sebep olmustur.

Orta Asya’da taban destegine sahip iigiincii Islamci ideoloji tiirii; Islami
kurallarin hakim olacagi bir yonetim tesis etmek icin siddet kullanimim ve



148 Komiinizm Sonrast Dénemde Orta Asya’da Islamcilik

silahli miicadeleyi benimseyen, silah ve uyusturucu ticareti gibi yasadisi
yontemleri kendi cikarlari icin  kullanmaktan ¢ekinmeyen Islami
radikalizmdir. Orta Asya’nin yerel unsurlarindan gii¢ almas1 anlaminda bu
tiirde islamci orgiitlere en somut 6rnek Ozbekistan Islami Hareketi’dir.

Bahsi gecen orgiitler Orta Asya cumhuriyetlerinin Sovyetler Birligi
sonrast igerisine diistiikleri siyasal, ekonomik ve toplumsal zaafiyetler
karsisinda giiclenme ve yayilmaya uygun bir ortam bulmuslardir. ideoloji
olarak Islamcihigin; yetmis yil boyunca Islam’in kontrol altinda almarak
Islami yasayisin engellendigi, cogunlugunu demokratik siyasal katilim hakki
taninmamis yoksul genglerin olusturdugu bir cografyada toplumsal taban
bulmasi ne zor olmus ne de uzun siirmiistiir. Bu baslik altinda yukarida adi
gecen dort Orgiite dair bilgiler verilecektir.

3.2.1. islami Rénesans Partisi (IRP)

Islami Rénesans Partisi (IRP), 1990 yilinin Haziran ayinda Astrahan’da
Tatar aydinlar ve bir grup Islamci tarafindan kurulmustur. Sovyetler Birligi
icerisinde yasayan tiim Miisliimanlar i¢in “Islami kurallara gére yonetilen bir
devlet” nihai hedefiyle bir araya toplanan kurucu kongreye tiim Sovyetlerden
delegeler yogun bir katilim saglamislardir. IRP, tim Orta Asya’da
orgiitlenme diislincesiyle kurulmus bir siyasal partidir. Bu dogrultuda ilk
orgiitlenmelerini Ozbekistan ve Tacikistan’da gerceklestirmislerdir. IRP’nin
Tacikistan kadrolara Seyit Abdullah Nuri ve Muhammed Serif Himmetzade
liderlik etmislerdir. Ozbekistan’da ise partinin &rgiitlenmesi Abdullah
Utayev onciiliigiinde ve sonradan partiden ayrilarak radikal islamci OIH’i
kuracak olan Cuma Namangani ve Tahir Yoldasev’in destekleriyle
gergeklestirilmistir.

Sovyetler Birligi'nin dagilmasinin ardindan ortaya ¢ikan otoriter
rejimlerin muhalif siyasi yapilara kars1 tutumu dikkate alindiginda Orta Asya
genelinde orgiitlenmeyi amaglayan partinin niifuz ve yayilma ¢ap1 Tacikistan
ile stirli kalmis ve IRP Orta Asya’nin diger iilkelerinde yasaklanmustir
(Olcott, 2005: s. 358). Fergana kdkenli Utayev, 1992 yilinin sonlarina dogru
Ozbek giivenlik gii¢lerinin operasyonu sonucunda ortadan kaybolmustur.
Utayev’in devre dis1 birakilmasimin ve Ozbekistan’da muhalefet partilerinin
faaliyet gdsteremeyeceginin anlasilmasimin ardindan IRP’nin bu iilkedeki
orgiitlenmesi dagilmis, Islamcilar Tahir Yoldasev ve Cuma Namangani nin
liderlik ettigi OIH gevresinde yogunlagmislardir (Alkan, 2011: s. 139-140).
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IRP, Islam’in toplumsal ve siyasal hayattaki yeri ile ilgili farkl
diisiincelere sahip kisilerden olussa da Islami kurallarla yonetilecek bir
devlet igin yasal statiide miicadele etme konusunda tutarlidir ve diger Islam
devletlerindeki diistinsel etkenlerden etkilenmistir (Malashenko, 1998: s. 64).
Orta Asya’daki Sovyet ydnetici eliti, IRP’nin ama¢ ve ydntemlerine karsi
giivensiz ve kuskucu bi¢imde yaklagsmislardir. Bu agidan yerel subelerin
orgiitlenmesi ve buralarda gerceklestirilen faaliyetler gizlilik igerisinde
yiiriitiilmiistiir. IRP’nin Ozbekistan subesinin Subat 1991°de diizenlenen bir
kongrede tescil edilmesinin hemen ardindan parti yasadisi ilan edilmistir.
Kerimov, toplumsal muhalefeti bastirmak ve Islamciligin giic kazanmasini
engellemek adina politik bir ara¢ haline getirmis, yiikselen muhalif sesler
IRP ile iliskili gosterilerek susturulmustur (William, 1997: s. 24).

Kurulusu itibariyle merkezini Moskova olarak belirleyen IRP, kisa siire
icerisinde yalnizca Tacikistan’da faaliyet gdsterebilecek bir konuma
diismiistiir. 6 Ekim 1990°da Tacikistan’mn baskenti Dusanbe’de ilk IRP
kongresi gerceklestirilmistir (Tiirk, 2017; Alkan, 2011: s. 139). Bu tarihte
heniiz diger iilkelerde yasaklanmamis olmasi dolayisiyla kongrede verilen
mesajlar tiim Sovyetler Birligi cografyasimni kapsayacak bigimde ve sinirlari
asan nitelikte olmustur. Sovyetler Birligi icerisinde yasan Miisliimanlarin
tiimiinii kusatacak ve Islami kurallara gére yonetilecek bir devlet yonetimi
kurmak amactyla yola ¢ikan IRP, partiye iiye yetistirmek icin gizli bir
sekilde faaliyet gdsteren ve Islami egitim veren okullar agmaya baslamistir.
Egitim seviyesi diisikk ve kirsal bolgelerde yasayan issiz genglerin kabul
edildigi bu okullarda 6grenci sayist 1991 yili sonu itibariyle 20.000 civarinda
iken bir yil sonra bu saymin ortalama 50.000 civarina yiikseldigi tespit
edilmistir (Y1lmaz, 2009: s. 137-138).

IRP’nin Tacikistan’daki ilk eylemi Daglik Karabag’daki catismalardan
kacan Ermenilere bagkent Dusanbe’de kalacak yer saglanacaginin
duyurulmasimin ardindan gergeklesmistir. Halk protesto amaciyla sokaga
dokiilmiis, olaganiistli hal ilan edilmistir. Kanli ¢atigmalar sonucu olen ve
yaralananlar olmius, bu siirecte IRP hiikiimete yonelik taleplerini; domuz eti
satisinin yasaklanmasi, ¢evre kirliligine sebep olan tesislerin kapatilmasi,
halkin kotii ekonomik sartlarma karsi iyilestirici tedbirler alinmasi, cami
sayisinin artirilmasi gibi isteklerle cesitlendirmistir (Rashid, 1994: s. 204).
Babhsi gegen protestolar i¢ savasa giden yolun taglarini désemistir.
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Tacikistan’da 1992°de baslayan i¢ savasta Birlesik Tacik Muhalefeti’nin
oncii giicii olan IRP, 1993 yilindan sonra kaynaklarda Tacikistan Islami
Yeniden Dogus Partisi olarak da rastlanan Tacikistan Islami Ronesans Partisi
(TIRP) adim kullanmustir (Rashid, 2002: s. 267; Olimova ve Tolipov, 2011:
s. 4). IRP’den baz1 gruplar 1933 yilinda 6rgiitlenmeye baslayan Taliban’a
katilmak iizere Afganistan’a ge¢mislerdir. Afganistan’da silahli egitim alan
bu gruplar tekrar Tacikistan’a donerek i¢ savasta Karategin ve Garm
bolgelerinde faaliyet gostermislerdir (Y1lmaz, 2009: s. 137-138).

Tacikistan’daki komiinist yonetim i¢ savasin seyrinin kendileri aleyhine
islemeye basladig1 1995°ten sonra IRP’ye kars1 tavrim degistirmis ve partiye
yasal statli vermis, mesruiyetini kabul etmistir. 1997 yilinda savasin sona
ermesinin ardindan IRP, toplumsal ve politik bir olgu olarak Tacikistan
siyasal hayatindaki yerini almistir. IRP, Orta Asya’da yasal olarak
demokratik secimlere katilmus tek Islamci siyasi partidir (Olimova ve
Olimov, 2001: s. 1). Tacikistan da bdylee Orta Asya’da Islamci bir partinin
demokrasiye entegre olmasina izin veren ilk ve tek iilke olmustur (ICG,
2003(a): s. 13). IRP’nin i¢ savas sonrasindaki amaglarini; devlet yonetiminde
Islami kurallar1 hakim kilmak suretiyle; ekonomik, siyasal, kiiltiirel tam
bagimsizligin saglanmasi, Tacikistan’in yapisal sorunlarindan biri olan
bolgeselcilik ve insan kayirmanin ortadan kaldirilmasi, genglerin ve
kadinlarin siyasal hayata daha fazla dahil edilmesi olarak siralamak
mimkiindiir (Karaagacli, 2013: s. 1041-1042).

IRP, laik rejim ile uzlasmis, devletin Islamilestirilmesi noktasinda i¢
savastan sonra 1limli ve uyumlu bir pozisyon belirlemistir (Akdogan, 2014:
s. 73). Hiikiimet ortag1 olarak ve mecliste temsil imkani elde ederek politik
¢ogulculugun saglanmasina katkida bulunmustur (ICG, 2003(a): s. 20). i¢
savas sonrasi IRP’nin yeni-gelenekci Islamci ideolojik temellerle hareket
etmesi Islami radikalizm yanlis1 bazi iiyeleri rahatsiz etmis ve partiden
ayriliklar yasanmistir. Ayrilan gruplar Afganistan’a giderek Taliban’a
katilmiglar, ancak bir¢ogu Taliban’m ydntemlerinden hosnut kalmayarak
geri donmiislerdir (ICG, 2003(a): s. 13). 2006 yilinda Seyit Abdullah Nuri
hayatini kaybedene kadar IRP yetkilileri iktidarin mesruiyetini kabul
ettiklerini ve devletin seriatla yonetilmesi konusunda israrci olmadiklarini
defalarca belirtmislerdir (ICG, 2001(b): s. 8).

Tacikistan haricindeki Orta Asya cumhuriyetlerinde iktidarlar, i¢ savas
siirecinde IRP’yi ve bu orgiit ile baglantili gelismeleri endiseyle takip
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etmisler ve mesruiyetini asla onaylamamuslardir. Islamc1 bir partinin iktidari
ele gecirme ihtimali bolgedeki diger iilkelerin din politikalarini
katilagtirmigtir. Bolgedeki otoriter rejimlerin endigelerini yanlislayan bir
unsur olarak IRP’nin mesru bir zeminde faaliyet gdstermesine izin verilmesi
IRP kadrolarinin demokratik segimler yoluyla iktidarin elde edilebilecegi
diisiincesine ulasmasim ve iilkedeki islami radikalizmin giic kaybetmesini
saglamistir. Yine de orta vadede toplumun Islami yasayis ile sorunlarimin
¢oziilmesi adina yeterli adim atilmamasi ve IRP icerisindeki bazi gruplarin
Islami radikalizme egilim gostermesi sebepleri ile partnin niifuzu azalnustir.
IRP bu siiregte bircok iiye ve destekgi kaybetmistir.

Seyit Abdullah Nuri’den sonra IRP’nin basina Muhiddin Kabiri gecmis
ve parti yeni-gelenekci Islamei ¢izgiden giderek uzaklasmustir. Muhiddin
Kabiri, Islami kurallarin esas oldugunu ve siyasi parti 6rgiitlenmesinin
Islam’da yeri olmadigim diisiinmektedir. Siddet eylemlerine bagvurulmamasi
partinin Islami fundamentalizme yakinlagtigina isarettir. Bu baglamda IRP
iiyeleri Hizb-ut Tahrir {iyesi olmak ile itham edilmistir. Seyit Abdullah
Nuri’nin son dénemlerinde IRP’nin taban desteginin tarihindeki en diisiik
seviyelere inmesi Orgiitiin ideolojik anlamda bir savrulma yasamasina
sebebiyet vermistir. 2008’de demokrasiyi reddeden fikirlerin kitle iletisim
araglar tarafindan topluma anlatilmasina izin verilmis, bundan bir y1l sonra
IRP yasal statiisiinii kaybetmistir. 2010 y1l1 se¢imleri 6ncesinde yasal olarak
tekrar taninan ve segimlere katilma imkan1 bulan IRP parlamentoya sadece
iki kisi sokabilmistir. Destegin beklentinin altinda kalmas1 IRP’nin ideolojik
olarak degisken bir tavra biirlinmesine sebebiyet vermis ve 2015 yilinda
partinin faaliyetlerini yeniden yasaklanmigtir (Michel, 2015).

3.2.2. Giilen Hareketi (FETO)

Giilen Hareketi, Erzurumlu bir vaiz olan Fethullah Giilen etrafinda,
[zmirde gorev yaptigi siirecte Orgiitlenmeye baslamis Islamci bir
yapilanmadir. Dini anlayis olarak Nurculuk’tan etkilenen Giilen,
orgiitlenmeye Nurculuk icerisindeki en biiylikk grup olan Yeni Asya
grubundan ayrilarak 1970’lerin ilk yillarinda baslamigtir. 12 Eyliil askeri
darbesine kadar milli goriis siyasetiyle arasima mesafe koymayan Giilen
Hareketi darbenin ardindan devlet yonetimine dair sOylem ve elestirilerden
kacinmustir (Cakir, 1990, s. 103; Yavuz, 2005: s. 291).
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Milli Selamet Partisi ve Giilen Hareketi ¢ikarlarinin uyusmasi sebebiyle
karsilikli olarak birbirlerine yakinlasmiglardir. MSP i¢in Giilen Hareketi’nin
kendilerini desteklemesi diger Nurcu gruplarin destegini saglamak, Giilen
Hareketi icin ise bu yakinlagma MSP’yi destekleyen geng kitleye kisa yoldan
ulagsma imkani olusturmasi agisindan 6énem arz etmistir (Uzun, 2011: s. 185).
Dini altyapist tamamen Said Nursi eserlerine dayanan Giilen, orgiitiin
Islame1 ideolojisini Nurculuk dgretilerine gore sekillendirirken amagclarini
kiiresel bir dlgege oturtmustur. Giilen, “Iman kurtarma” argiimanmni 6ne
siirerek orgiitiin ideolojik ¢ikarlarina uyacak sekilde Islam’1 yorumlamaktan
cekinmemistir (Komecoglu, 2000: s. 154; Yavuz, 2005: s. 295-296).

Giilen Hareketi, islamc1 ideolojisi kamusal alana genisletmek amaciyla
Ozellikle genc¢ niifus arasinda sivil Orgiitlenmeye ve egitim kurumlari
olusturmaya yonelmistir. Bu baglamda yasal bir statiisii olmayan 6grenci
evleri ve resmi olarak faaliyet gosteren dershaneler araciligiyla yetistirilecek
neslin devlet kadrolarinda 6nemli yerlere getirilmesi hedeflenmistir (Yavuz
ve Esposito, 2004: s. 33). Tiirkiye’deki diger islamci1 hareketlerden laik
sistem ile uyumlu olmasi ve Islamciligin devlet idaresine yansimasi
konusunda farkli bir yontem se¢mesi agisindan farklilagirken bu ¢alismanin
kavramsallastirmasindaki agisindan yeni-gelenekgi Islamcilik tanimina uyan
bir orgiittiir (Ozdalga, 2006: s. 245).

Orgiitin gen¢ taban1 arasinda milliyetci-muhafazakar ve komiinizm
karsit1 bir sdylemi dikte ettiren Giilen Hareketi, siyasal faaliyetlerde ihtiyath
ve uyumlu bir durus benimserken, toplumsal alanda ise kulandigi Islamci
retorik ile niifuzunu genisletmistir (Bulag, 2008: s. 128-137). Siyasal olarak
¢cekimser bir tutum takiilmasinin sebebi 1971 muhtirasinin ardindan
Fethullah Giilen’in tutuklanmasi ve yedi ay hapiste kalmasidir (Ozdalga,
2006: s. 237). 12 Eylil askeri darbesine destek verdigi halde Giilen hakkinda
tekrar sorusturma agilmistir. Giilen, Turgut Ozal iktidara gelene kadar
ortadan kaybolmustur. Komiinizme kars1 olmasi ve diger islamc1 orgiitlerin
kat1 prensiplerine sahip olmamasi sebebiyle Turgut Ozal ig¢in hem
Tiirkiye’de hem de yeni bagimsizhigimi kazanan Orta Asya Tirk
cumhuriyetlerinde Islam’in kamusal alana tasinmasi acisindan uygun bir
yap1 olarak degerlendirilmis ve 1990’lar boyunca hizla giic kazanmaya
baslamistir (Cakir, 1990, s. 104).

Giilen Hareketi, kendi anlayisinda bir Islamci nesil olusturabilmek
amaciyla 0grenci evlerini kullanmig, bu evler orgiite yeni liye kazandirma
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merkezleri olarak iglemistir. Gelecek i¢cin umut vaat eden zeki ve caliskan
genglere Ozel ilgi gosterilmistir. Bagka dini gruplarla iliskili kisilerin orgiitle
baglar1 hemen kesilmistir. Bu uygulamadan anlagildig iizere egitim alaninda
kurumsallagmanin asil sebebi yalnizca Giilen Hareketi’ne hizmet edecek
tiyeler toplamaktir (Uzun, 2011: s. 191-192).

Egitim alaninda yogunlasmis oOrgiit faaliyetleri Sovyetler Birligi’nin
dagilmasinin ardindan Tirkiye digina taginmis, bagimsizligini yeni kazanmis
Orta Asya devletlerinde Giilen Hareketi’nin okullar1 agilmaya baglamustir.
S6z konusu kurumlar; bolgedeki devletlerin yoneticilerinin ve niifuz sahibi
kisilerinin, ¢ocuklarinin egitim almalar1 i¢in uygun yerler olarak
goriilmiistiir. Giilen Hareketi’nin Tiirkiye digindaki egitim kurumlarinda
Islamci sdylemlerden gok evrensel etik ve ahlaki degerlere vurgu yapilmistir.
Bunun diginda bahis konusu egitim kurumlarinin nitelik agisindan iist
seviyede tasarlanmis olmasi gittikleri iilkede de tercih sebebi olmalarini
saglamistir (Yavuz, 2005: s. 304-305).

Giilen Hareketi’nin ilk basili siireli yaymi Sizinti Dergisi’dir. Orgiitiin
Tiirkiye’de ve diinyada adim1i duyurmasini saglayan yayin ise Zaman
Gazetesi olmustur. Bu agsamay televizyon kanallarinin, finans kuruluslarinin
ve iiniversitelerin kurulmas: takip etmistir. Orgiit faaliyet gosterdigi tiim
iilkelerde farkli inanglara yakinlik gostermis, 1996 yilinda Medeniyetler
Diyalogu, 1998’de ise Dinlerarast Diyalog sOylemiyle kurumlarimi ve
eylemlerini uluslararast diizeyde korumanin ve mesrulastirmanin gayreti
igerisinde olmustur (Yavuz, 2005: s. 258; Kémecoglu, 2000: s. 180; Uzun,
2011: s. 195).

Giilen Hareketi, iktidarin ve ordunun giiciinden ¢ekinmis, bu baglamda
Islami konular1 6rgiite tehdit olusturmayacak bir pozisyon elde edebilmek
icin kullanmistir. 28 Subat Darbesi siirecinde orgiit {iyesi kamu
gorevlilerinin eslerine basortiilerini  ¢ikarabilecekleri konusunda fetva
vermesi bu duruma &rnektir. Ayrica Mavi Marmara Olayr’nda Israil’in
hakliligina isaret eden aciklamalarinda oldugu gibi bircok konuda
Miisliimanlarin aleyhindeki durusuyla diger islamci gruplardan tepki
toplamistir (Cakar, 1990, s. 106).

Goriiniiste siyasetten uzak olan Giilen Hareketi, 28 Subat’ta ordunun
tarafinda olmus ve Tiirkiye’deki Islamcilar Giilen Hareketi'ni, laik sistem
tarafindan kullanilan bir yap1 olarak degerlendirmislerdir. Koktenci fikirlere
uzak olan Islamcilar ise hareketin devlet idaresine asama asama etki
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edecegini, nihayetinde ise laik ve vesayet¢i diizeni yikacagina inanip orgiitii
desteklemislerdir. Giilen Hareketi’nin siyasal olarak en rahat ifade edildigi
ve destegini agikca belirtmekten ¢ekinmedigi donem, 2002 yilinda baslayan
AK Parti iktidar1 doénemidir. Orgiit, ¢esitli anlasmazliklara ragmen 17-25
Aralik 2013 darbe girisimine kadar AK Parti’yi desteklemistir (Yavuz, 2005:
s. 259-275).

Giilen Hareketi’nin devlet kurumlar1 ve 6zellikle ABD’nin de destegiyle
iktidara kars1 gayrimesru yontemlere basvurabilecegi ihtimali 6rgiit disindaki
tim gruplar rahatsiz etmistir. Lider kiiltline dayali bir orgiit olan Giilen
Hareketi, orgiit icerisinde yetismis kisileri orduda, polis teskilatinda ve
yargida 6nemli pozisyonlara getirmeyi basarmistir. Orgiitiin bu yontem ile
devleti ele gegirme hedefinde oldugu rahatsizlik duyan kesimler tarafindan
stirekli olarak dile getirilmistir (Kara, 2009: s. 346-360; Uzun, 2011: s. 187).

Dershanelerin kapatilmasiyla baslayan AK Parti ile orgiit arasindaki ¢ikar
catigmalar1 ve anlagmazliklarin ardindan taraflar cephelesmis, 17-25 Aralik
darbe girisimine kalkisilmistir. Bu tarihin ardindan devletin tiim kurumlarina
sizmis olan Giilen Hareketi iiyelerine karsi tasfiyeler baglamigtir. 29 Nisan
2015 tarihli milli giivenlik kurulu toplantisinda Giilen Hareketi i¢in “ulusal
giivenligi tehdit eden, legal goriiniimlii illegal yap1” tamimlamasi yapilmis,
bundan sonra orgiit “Paralel Devlet Yapilanmas1” ya da “Fethullah¢1 Teror
Orgiitii” olarak adlandirilmistir (Orakoglu, 2015). Orgiitiin yeni-gelenekgi
Islamc1 cergeveden kopusu ve Islami radikalizme kaymasi ise 15 Temmuz
2016’da gergeklestirilen darbe girisimiyle olmustur. Tiirk Silahli Kuvvetleri
icerisindeki Orgiit iiyeleri yonetime el koymak amaciyla harekete ge¢mis,
fakat Tirk halkinin sokaklara dokiilerek demokrasi i¢in verdikleri istiin
miicadele sayesinde darbe girisimi basarisizlikla sonuglanmustir.

Giilen Hareketi, Sovyetler Birligi’nin dagilmasinin ardindan Tiirkiye i¢in
kiiltiirel] ve ekonomik olarak Orta Asya’ya yonelik ortaya cikan tarihsel
firsati  kulllanmig ve wulus Otesi ilk  yapilanmasimi  bu  bolgede
gerceklestirmistir. Orta Asya cumhuriyetlerindeki Sovyet sonrasi rejimlerin,
halkinin ¢ogunlugu Miisliiman olan ve aymi zamanda laik bir devlet
sistemine sahip olan Tiirkiye modeline sicak bakmalar1 Giilen Hareketi’nin
bolgeye girigini ve niifuzunu artirmasini kolaylagtirmistir. Dini referanslar
kullanmayan egitim kurumlar1 ve sermaye tasiyan sirketleri diistiniildiigiinde
orgiit, bagimsizligin ardindan ekonomik krizle ugrasan bolge devletleri igin
bir tehdit olarak degerlendirilmemistir. Orgiitiin artan niifuzu Tiirkiye igin
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diplomatik anlamda &ncii bir gii¢ olarak goriildiigii i¢in Gulen Hareketi’nin
Orta Asya’daki faaliyetleri, orgiit radikal Islamci kimligini ag¢iga vurana
kadar Tiirkiye tarafindan da desteklenmistir (Balc1, 2005).

1990’1 yillarda Giilen Hareketi, higbir Islamci yapilanmaya sicak
bakmayan Ozbekistan’da dahi orgiitlenme konusunda zorlanmanustir.
Hareketin bu iilkedeki tasfiyesi; Islam Kerimov’a karsi gerceklestirilen
suikast girisiminin ardindan yiiriitiilen sorusturmalar sirasinda Erk Partisi
lideri Muhammed Salih’in Tiirkiye tarafindan korunmasinin, Ozbekistan ile
Tiirkiye iligkilerini bozmasinin ardindan gergeklesmis ve Giilen Hareketi’yle
iliskili kurumlar kapatilmistir. Giilen Hareketi’nin orgiitlenme ve Islamci
amaclarin1 uygulama konusunda Ozbekistan’dan sonra en fazla zorlandig
Orta Asya iilkesi Tiirkmenistan olmustur. Orgiit Tiirkmenistan’da iiyelerini
kamusal alana yerlestirebilmek i¢in her yolu denese de bu konuda basarisiz
olmustur. 2011 yilinda Tiirkmenistan genelinde aktif olarak faaliyet gosteren
orgiit kurumlar1 kapatilmistir. Tacikistan’da Islamcilarin i¢ savas sonrasi
elde ettikleri goreceli rahatlik Giilen Hareketi icin bir avantaj saglamis ve
Orgiit i¢ savas sonrasinda bu llkedeki oOrgiitlenmesini gergeklestirmistir.
Orgiitiin egitim kurumlar1 2015 yilinda adi degistirilip devlete devredildiyse
de orgiit sirketler araciligiyla Tacikistan’da faal durumdadir. Kazakistan’da
Gililen Hareketi, egitim kurumlarinin niteligine verdigi Onem sayesinde
yonetici elitin takdirini kazanmistir. Bu kurumlarda yetisen Kazak kokenli
iiyeler iilkede tiim kamu kurumlarina yerlesme imkani bulmuslardir. Ancak
Kazakistan, 15 Temmuz darbe girisiminin ardindan Giilen Hareketi’nin
tasfiye siirecini baslatmig, Orgiitiin bircok iiyesi Kirgizistan’a kacmustir.
Giilen Hareketi’nin Orta Asya’da en rahat orgiitlendigi yer goreceli olarak
bolgenin en demokratik {ilkesi sayilabilecek olan Kirgizistan olmustur.
Orgiit, sirketler ve egitim kurumlariyla halen bu iilkede faaliyet
gostermektedir. Orgiitiin 15 Temmuz darbe girisimi sonrasi toplumsal taban
ve oOrgiitlenme agisindan yeni merkezi bolgedeki yeni merkezi
Kirgizistan’dir. Darbe girisiminin ardindan Kirgizistan, Tirkiye ile
iligkilerini bozmay1 goze alara orgiitiin arkasinda durmus ve orgiite destek
vermeye devam etmistir. Giilen Hareketi bu iilkede medya sektoriinde ve
sanat diinyasinda da oldukga etkin bir durumdadir.
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3.2.3. Ozbekistan islami Hareketi (OTH)

Ozbekistan Islami Hareketi’nin temelleri Cuma Namangani ve Tahir
Yoldagev’in onciiligiinde 1996 yilinda atilmistir (Gapparova, 2012: s. 84).
Tam olarak radikal Islamci bir profile sahip orgiitiin kurulus asamasindaki
nihai hedefi Ozbekistan’da Islami kurallara gére yonetilen bir devleti silahli
miicadele yontemini kullanarak tesis etmek ve bunu tim Orta Asya’ya
genigletmektir (Kakabalov, 2004: s. 52). OIH’in askeri liderligini Cuma
Namangani Tistlenirken, diplomatik ve ideolojik liderligi Tahir Yoldasev
yiiriitmiistiir (Kdstem, 2010: s. 184). Ozbekistan’n Namangan sehrinde
1967°de fakir bir ailenin ¢ocugu olarak diinyaya gelen Tahir Yoldasev
1985°te medrese egitimi almig 1990°da ise Vahhabilikle tanigmus, goriigleri
bu akim gergevesinde sekillenmistir (Ulkii, 2002: s. 105; Dénmez, 2008:
S. 260).

Ozbekee, Tacikce ve Urduca gibi yerel dillerin yanisira ingilizce, Farsca
ve Rusca gibi dilleri de bilen Yoldasev, Ozbekistan’mn bagimsizligini ilan
etmesinin hemen sonrasinda Adalet Grubu’nun lideri olmustur (Gapparova,
2012: s. 84; Ulkii, 2002: s. 105). Adalet Grubu, Ozbekistan’da 1990’1
yillarin basinda bir siyasi parti olarak oOrgiitlenmistir. Adalet Grubu,
Kerimov’a Ozbekistan’m Islami kurallara gore yonetilen bir islam devleti
olmasim teklif etmis, Orta Asya’da Islamciligin alternatif bir devlet yonetimi
haline gelmesini en {ist diizeyde giindeme getiren ilk yapi olmustur (Caman
ve Dagci, 2014). Adalet Grubu’yla zaman igerisinde anlagsmazlik yasayan
Yoldasev, Namangan’da yeni bir orgiitlenme faaliyetine girismis ve Islam
Leskerleri’nin  kurulusuna liderlik etmistir. Adalet Grubu ve Islam
Leskerleri’nin  1992°de yasakli orgiit ilan edilmesinden ve giivenlik
giiclerince bu orgiitlerin tepe kadrolarina yonelik takibt baglatilmasinin
ardindan Yoldasev, Tacikistan’a kagmstir (Ulkii, 2002: s. 106).

Dogum ismiyle Cumayev Ahmedcanovi¢ yahut en c¢ok bilinen sekliyle
Cuma Namangani, 1969’da Namangan’da dogmustur. Sovyetler Birligi’nin
Afgansitan Isgali sirasinda orduya katilan Namangani, Kizil Ordu igin on y1l
boyunca Afganistan’da savagmistir. Afgan Cihadi ve Sovyetler Birligi’ne
karsg1 Miislimanlarin silahli miicadelesi Namangani’yi derinden etkilemis ve
tim hayatim1 sekillendirmistir. Namangani Kizil Ordu’dan ayrilarak
Fergana’da faaliyet gosteren Tovbe adli yapilanmaya katilmistir. Tovbe,
yasakli Orgiit listesine alindiktan sonra Namangani, ekibiyle birlikte
Tacikistan’a giderek burada IRP’ye katilmistir (Ulkii, 2002: s. 109).
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Tacikistan I¢ Savasi’nin ilk yaris1 Islamcilarin aleyhinde neticelerle devam
ederken yollar1 kesisen Namangani ve Yoldasev, gecici siireligine
Afganistan’a gitmisler ve burada IRP’nin Afganistan subesi igin
faaliyetlerde bulunmuslardir (Kakabalov, 2004: s. 53-54; Donmez, 2008: s.
266). Yoldasev ve Namangani, Ozbekistan IRP’si olarak orgiitlenmesi
planlanan olusumu ideolojik ve taktiksel olarak kendine has bir hale
getirerek Ozbekistan Islami Hareketi’ni kurmuslardir (Karasar, 2001: s. 229;
Ulkii, 2002: s. 121-122).

Yoldasev, OIH’in diplomatik yiizii ve ideologu durumunda iken
Namangani, Orgiitiin silahli miicadele sorumlulugunu iistlenmis, karizmatik
kisiligiyle iiyeler iizerinde oOrgiite sadakatle baglanilmasi agisindan biiyiik
Oonem arz eden saha lideri konumundadir (ICG, 2002: s. 3). Namangani’nin
egitim seviyesinin diisiik olmas1 ve Kizil Ordu deneyimi, Islami kurallara
gore yonetilecek bir devlet icin olmazsa olmaz kosul olarak silahli
miicadeleyi gorme sebebini agiklamaktadir. Yoldagsev’in daha egitimli
olmas1 ve askeri anlamda bir bilgisinin olmayis1 ise onun OIH kurulmadan
once yeni-gelenekei Islamci yapilar icerisinde oyalanma sebebi olarak
degerlendirilebilir. Yoldasev, yasal cercevede orgiitlenip faaliyet gdsterecek
yapilarla Orta Asya devletlerinde Islami kurallarla yénetilecek bir sistemin
kurulmasimna Sovyetler’den miras kalan otoriter yonetici elitin izin
vermeyecegini erkenden fark etmis ve silahli miicadeleyi benimseyen bir
orgiite liderlik etmekten ¢ekinmemistir.

OIH, Ozbekistan’in bagimsizliginin ardindan érgiitlenen islam Leskerleri
ve Adalet ve Toévbe gibi Islamci orgiitleri biinyesinde toplamis ve
birlestirmistir (Baycaun, 2001: s. 99; Baran vd 2006: s. 26). Tim bu
orgiitlerin ortak hedefi komiinizm sonras1 dénemde Islami kurallara gore
yonetilen bir sistem icerisinde yasama amacma dayanan Islamci
kimlikleridir (Bedirhan, 2011: s. 445). 2001 yilinda Kunduz’da diizenlenen
ABD operasyonunda Cuma Namangani 0lmiis ve orgiitiin silahli kanadi
onun Oliimiinden olduk¢a olumsuz bigimde etkilenmistir (Kdstem, 2010:
s. 188). Yoldasev, Namangani’nin 6liimiiniin ardindan neredeyse dagilacak
duruma gelen orgiiti  Pakistan sinirindaki  Giiney  Veziristan’a
konuslandirmis, burada rgiit toparlanma siirecine girmistir (Canpolat, 2012:
s. 147). Haziran 2001’de Batken’de Kirgizistan gilivenlik gii¢leri ile ¢atigan
OIH, 2004 yilma kadar araliksiz siiren eylemleriyle tekrar giic kazanmustir
(Abduvakhitov, 2003: s. 13-15). 2001-2004 aras1 donemde oOrgiitten ilk
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biyiik kopus gerceklesmis, kendilerini “Islami Cihat Birligi” olarak tanitan
ve faaliyet iissii olarak Ozbekistan’1 belirlemis olan bir grup Necmeddin
Celalov ve Siiyehl Buranov &nderliginde OIH’ten ayrilmustir (Fredholm,
2010: s. 29). Yoldasev, 2009°da ABD insansiz hava araclarinin diizenledigi
saldirida &lmiis, OIH’in ideolojik zeminini besleyen kaynak da yok
olmustur. Yoldasev’in ardindan 2010’da Osman Adil’in yeni OIH lideri
oldugu ilan edilmistir (ICG, 2010: s. 23). Osman Adil de 2012°de 6ldiikten
sonra Orgiitiin yeni lideri Osman Gazi olmustur (Keskin, 2012; Sadibekov,
2014: s. 28). Baz1 kaynaklarda El Kaide ile benzerliklerinden 6tiirii Usame
bin Ladin’in OIH’in ¢ekirdek kadrosunu yénettigi ifade edilmistir. Bu iddia
OIH igerisinde faaliyet gosteren Araplarin sayisimn  goklugu ile
temellendirilmeye ¢alisilmistir (Fredholm, 2010: s. 13-26).

Afganistan’da Kandahar, ti¢ Orta Asya tlkesinin bilesimindeki Fergana
Vadisi, giiney Kirgizistan ve Tacikistan’da Karatekin ve Tavildara; OIH’in
en fazla niifuz sahibi oldugu bolgelerdir (Baycaun, 2001: s. 100; Cronin vd
2004: s. 37; Kakabalov, 2004: s. 54). OiH, ABD’nin Afganistan
operasyonunun ardindan Orgiitlenme sekli agisindan El Kaide’ nin
merkeziyet¢ci olmayan ve dort ila alti kisi arasinda degisen hiicrelerden
olusan modeline ge¢mistir (Kostem, 2010: s. 188; Ruzaliev, 2004: s. 25).
OIH’in Islami anlayisi;; kurulus asamasindaki Vahhabilik ile yiikselis
donemindeki -Taliban’t da diisiinsel olarak derinden etkilemis olan-
Hindistan’in kuzeyinde ortaya ¢ikmis olan Deobandiligin bir karigimidir
(Kdstem, 2010: s. 199; Baran vd 2006: s. 25; Bayram, 2015: s. 395-396).

OIH’nin kurulus amac1 Kerimov rejimini yikarak Ozbekistan’da islami
kurallarin hakim odugu bir sistem kurmak ve bunu basta Fergana Vadisi
olmak iizere tiim Orta Asya’ya genisletmektir. Bu asamadan sonra ise Islam
devletinin Dogu Tiirkistan’1 da igerisine alacak sekilde simirlari asmasi
ongoriilmistiir (Gapparova, 2012: s. 84; Kakabalov, 2004: 52). Kimi
kaynaklarda ise Afganistan’dan Rusya iglerine kadar bir alan1 kapsayacak
genis bir cografyada seriatin uygulandigi bir devlet kurmak OIH’in nihai
hedefi olarak gosterilmistir (Baycaun, 2001: s. 99-100). 11 Eylil
Olaylar’nin  ardindan degisen konjonktir OIH’in bu hedeflerinden
sapmasina ve daha ¢ok Afganistan’da ABD’ye karsi silahli miicadele
yirliten bir orgiit haline doniismesine sebep olmustur (Gapparova, 2012:
s. 85).
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OIH’in Orta Asya’da toplumsal muhalefette taban destegi bulmasinda
bagimsizlik sonrasi rejimlerin otoriter ve baskici politikalarinin etkisiyle
yasal olarak etkin bir muhalefet yapilanmasi olmamasidir (Komash, 2004:
s.9). Kerimov’un tiim dindarlara karsi baskici politikalar takip etmesi
OIH’in iiye kazanmasim kolaylastirmustir. Adli sistemin islemeyisi, devlet
yonetimine karst duyulan giivensizlik ve kotii ekonomik sartlar da halkin
orgiite sicak bakmasina sebebiyet vermistir (Ruzaliev, 2004: s. 27). Orgiit
iiyelerine diizenli maas baglanmasi yoksul ve geng niifus i¢in OIH’e katilma
sebeplerinden biri olmustur (Sadibekov, 2014: s. 28). Islami egitim vaadi de
halkin OIH’e katilma sebepleri arasinda yer almis, ancak bircok iiye silahli
egitimin dini egitimin 6niine koyuldugunu fark ederek pisman olmuslardir.
Orgiitten ayrilmak isteyenler 6liim ve benzeri cezalarla tehdit edilmislerdir
(Ruzaliev, 2004: s. 26-27). Sehitlik ve cihat kavramlar1 radikal Islamc1 bir
sOylem ile iiyelere sunularak orgiit i¢i sadakat dini kavramlarla pekistirilmek
istenmistir (Donmez, 2008: s. 267).

Kurulus yillar1 sirasinda asag1 yukari 500 kisiden olusan drgiitiin 1990’11
yillar boyunca artan iiye sayisinin 2002 yili itibariyle ABD’nin Afganistan
operasyonunun da etkisiyle yaklagik olarak 700 kisi civarinda oldugu
belirtilmistir (Sadibekov, 2014: s. 25). Orgiitiin toparlanma siirecinin
ardindan aktif olarak sahada silahli miicadeleye katilan {iye sayisin1 5000
civarina ¢ikardigr tahmin edilmektedir (ICG, 2009(a): s. 4). Etnik koken
itibariyle cogunlukla Ozbeklerin olusturdugu orgiitte; Kirgiz, Tacik, Uygur,
Cegen ve Araplarin da oldugu bilinmektedir (Kakabalov, 2004: s. 54;
Donmez, 2008: s. 267).

OIH’in finansal kaynag biiyiik dl¢iide uluslararasi yapilardan elde edilen
fonlar ve uyusturucu ticaretine dayanmaktadir (Gapparova, 2012). Yoldasev,
OIH’e mali destek bulma adina birgok &rgiit, dernek ve vakifla goriismeler
yapmustir. Orgiitiin bir diger gelir kaynagi ise rehin alman 6nemli kisiler
tizerinden elde edilen fidyelerdir (Ruzaliev, 2004: s. 23-24; Sadibekov, 2014
s. 27). OIH iiyeleri; Afganistan, Pakistan, Tacikistan ve Cegenistan’daki
Islamc1 orgiitlerin kamplarinda askeri egitim almislardir (Ruzaliev, 2004:
s. 25; Kakabalov, 2004: s. 61). Ayrica Tacikistan’daki i¢ savas deneyimi de
OIH’in silahli miicadele taktiklerinde uzmanlasmasma onemli katki
yapmuistir.

Mali olarak El-Kaide ve Taliban’in kaynaklarina bagimli olan OIH,
orgiitlin hedeflerini isteyerek yahut istemeyerek bu Orgiitlerin hedefleriyle
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paralel hale getirmistir. OIH, Dogu Tiirkistan’daki Lobnor Kaplanlar1 ve
Dogu Tiirkistan Islami Hareketi’yle de iliski halindedir (Gapparova, 2012:
s. 86). Ayrica bazi1 kaynaklara gére OIH’in Miisliiman Kardesler ve Hizb-ut
Tahrir ile de iliskisi vardir (Baycaun, 2001: s. 100). Devlet diizeyinde ise
Rusya ve OIH arasinda karsilikl1 ¢ikar iliskisine dayali gizli bir iligki oldugu
siipheleri bas gostermisti. Bu noktada Rusya’nin, Ozbekistan iizerinde
etkinligini artirmak amaciyla Islami radikalizmi kullanmay: diisiinebilecegi
ihtimal dahilindedir (Ruzaliev, 2004: s. 28).

3.2.4. Hizb-ut Tahrir

Hizb-ut Tahrir El-Islami ya da kisaca bilinen sekliyle Hizb-ut Tahrir,
Filistin kokenli bir ilahiyatci ve hakim olan Takiyyiiddin en-Nebhani
tarafindan Kudiis’te kurulmustur (Hizb-ut Tahrir, 2007: s. 15-16; Karasar,
2001: s. 229; Gapparova, 2012: s. 88). Egitimini El-Ezher Universitesi’nde
tamamlayan Nebhani, Israil’in devlet olarak ilan edilmesinin ardindan Baas
Partisi’ne dahil olmustur (ICG, 2003(d): s. 2). Nebhani’nin 1977 yilinda
O0lmesinden sonra Hizb-ut Tahrir’in liderligine Abdul Kadim Zallum
geemistir (Gapparova, 2012: s. 88). Hizb-ut Tahrir’in Orta Asya’ya girigine
onciiliik eden Zallum, El-Ezher’de iyi bir egitim almis ve 1952 yilinda Hizb-ut
Tahrir’e dahil olmustur. Zallum, 2003 yilinda hayatin1 kaybetmistir (Hizb-ut
Tahrir, 2007: s. 21-23). Zallum’un ardindan Orgiitiin lideri Kahire
Universitesi'nde miihendislik egitimi almis ve orgiite 1950’li yillarin
ortalarinda iiye olmus olan Ata Ebu’r Rasta olmustur. Ata Ebu’r Rasta
donemi, orgiit icerisinde “Hilafet’in kurulmasi ve islami kurallarla yonetilen
bir devletin viicut bulmasinin zamani” olarak degerlendirilmistir (Hizb-ut
Tahrir, 2007: s. 26-31). Hizb-ut Tahrir’e liderlik etmis kisilerin tgii de
yiiksek egitimlidir ve Orgiit hicbir doneminde entelektiiel bir temelden
yoksun kalmamustir,

Hizb-ut Tahrir, sembolik 6neminden dolayr Kudiis’te kurulmustur.
Kurulus déneminde ilk olarak etkin bigimde faaliyet gosterdigi iilke Urdiin
olmustur. Hizb-ut Tahrir, Urdiin’de 1969 yilinda yasakl orgiit ilan edildikten
sonra faaliyetlerini Tunus ve Misir’a tasimistir (Kakabalov, 2004: s. 37).
Ortadogu’da Miisliiman Kardesler gibi kokli ve orgilitlenmesini ¢ok uzun
zaman Once tamamlamis bir orgiit ile birlikte faaliyet gosterdigi igin iiye
toplama anlaminda zorlanan Hizb-ut Tahrir, ideolojik temelinin etkililigi ve
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tutarliligi sayesinde Endonezya’ya kadar tiim Islam diinyasinda adim
duyurmus ve Bat1 Avrupa’da dahi destekgileri olmustur (ICG, 2003(d)).

Sovyetler Birligi dagilana kadar Ortadogu disinda; Pakistan, Almanya,
Ingiltere ve Danimarka’da orgiitlenen Hizb-ut Tahrir, Orta Asya
devletlerinin bagimsizliklarim ilan etmesinin ardindan boélgeye girmistir
(Kakabalov, 2004: s. 37). Hizb-ut Tahrir adi, Orta Asya i¢in ilk kez
Ozbekistan’mn kurulus dénemini takiben 1990’11 yillarin basinda bu iilkedeki
Islamc1 orgiitlere yonelik raporlarda karsimiza ¢ikmaktadir. Bu donemde
bircok Islamci &rgiitiin hedefi konumundaki Ozbekistan’da yapilanmaya
baslayan Hizb-ut Tahrir’in; islamc1 Ozbeklerin takdirini kazandig1 ve iiye
sayisimt artirdigl, 1997 ve 1998 yillann boyunca da Kirgizistan ve
Tacikistan’da faaliyet gostermeye bagladigi bilinmektedir. Kazakistan’da
2000°’li yillarin baginda Orgiitlenmesini tamamladigl disiiniilen Hizb-ut
Tahrir, Tiirkmenistan’da ise iilkenin i¢ politik dinamiklerinden otiirii
faaliyetlerini biiylik 0l¢lide hapishanelerde liye toplamayla sinirlandirmistir
(ICG, 2003(d): s. 14).

Hizb-ut Tahrir, Ortadogu’da kurulmus olmasina ragmen bu bdlgeyi
merkez olarak tutmanin stratejik olarak dezavantajli bir hale gelmesinin
ardindan  kurumsal  merkezini = Ozgiirce  faaliyetlerini  organize
edebileceginden emin oldugu bir yer olmasi dolayisiyla Londra olarak
belirlemistir (Simsek, 2013: s. 45). Orgiitiin Orta Asya’daki merkezi
Ozbekistan’dir (Baycaun, 2001: s. 98). Tiim Orta Asya’daki faaliyet alanlari
basta Fergana Vadisi olmak iizere Kirgizistan’da Celalabad ve Os,
Kazakistan’da Almati, Tacikistan’da ise Dusanbe’dir (Kakabalov, 2004:
s. 40). Orgiit, Orta Asya’daki Sovyet ardili liderler ve aydinlara gére biiyiik
bir tehdittir ve faaliyetlerine izin verilmesi sakincali bulunmaktadir (Rasha,
2011: s. 2-10). Hizb-ut Tahrir’e iiye olmanin sartlari; temel Islami bilgileri,
orgiitiin fikirlerini ve amacglarini, siyasi parti kiiltliriint, bilmek ve
benimsemektir (Dar-ul Ummah, 2010: s. 22). Hizb-ut Tahrir, Orta Asya’daki
iiyelerinin ¢ogunlugunu camilerde siirekli bildiri okumak ve belirli bir
stirenin ardindan hedef kitle igerisinde orgiite ilgi duyan kisileri tespit ederek
davet etmek yoluyla kazanmistir (Orta Asya Insan Haklar1 Arsiv Merkezi,
1999: s. 6).

Hizb-ut Tahrir’in Orgiitsel modeli, bes ila yedi kisi arasinda degisen

hiicrelerden  olusmaktadir. Bas sorumlu Mutemed’ten baglayarak
katilimcilara verilen tinvan olan Daris’e kadar yedi basamakli bir hiyerarsi
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mecuttur (Orta Asya Insan Haklar1 Arsiv Merkezi, 1999). Hiicre modelinin
bir o6zelligi olarak hiicrenin lideri disinda bir iist hiicreyi hi¢c kimse
bilmemektedir (Kakabalov, 2004: s. 39). Orgiitten kopuslar ve ayriliklar
gerceklestiginde biitiin olarak orgiitlin zararini en aza indirmek i¢in boyle bir
yontem benimsenmistir (ICG, 2003(d): s. 20). Adem-i merkeziyet¢i bir
anlayis ile hiicre liderleri, ekipleriyle birlikte bagimsiz olarak eylemlerine
karar verme hakkina sahiptir. Yeni iiyeler, iki aylik egitim goriip iigiincii
ayda girecegi sinavdan basarili olursa miisrif, yani hiicre lideri olmaktadirlar
(Kakabalov, 2004: s. 40; Orta Asya Insan Haklar1 Arsiv Merkezi, 1999: s. 6).

Hizb-ut Tahrir’in Islamc1 ideolojisi, islam diinyasindaki hakim hukuki ve
itikadi mezheplerden bagimsiz ve kendine has temele sahip bir anlayistan
beslenmektedir. Siddeti reddetmesi agisindan Vahhabilikten ayrilmakta,
koktenci olmasi baglaminda ise Selefilige yakindir. Fikih olarak iiyelerine
dayattig1 belirli bir yaklasim bulunmamaktadir. Orgiitlenme ve nihai hedef
olarak Halife nin liderligindeki islam devleti tahayyiiliinde ise benzersizdir
(ICG, 2003(d): s. 4). Hizb-ut Tahrir, Bat1 tarz1 kurumlar1 ve milliyetcilik gibi
ideolojileri reddetmekte, ancak yine de orgiitlenmesini ve faaliyetlerini bir
siyasi partinin yapacag sekilde diizenlemektedir.

Orgiit, onceligin Islam devletinin kurulmasi ve Halifeligin ilan edilmesi
oldugunu savunmaktadir. Bunu yapabilecek tek sistemin de bu amag
dogrultusunda hareket edecek siyasi parti Orgiitlenmesine dayali kadrolar
oldugunu savunmaktadir (ICG, 2003(d): s. 4). Siyonizm karsiti Islamci
ideolojisini kiiresel 6lgekte yaymaya caligan Hizb-ut Tahrir, iiyelerin mevcut
ve muhtemel yasam tarzinin sinirlarini belirleyen yazili kurallar biitiiniine
sahiptir. Orgiit icin bir iilkede gayrimiislimlerin bulunmasi sorun teskil
etmemektedir. Esas olan devletin Miisliimanlarin kontroliinde ve seriat
kurallar1 ile yonetiliyor olmasidir (Hizb-ut Tahrir, 2007). Batili tarzda
kurumlar ve kurallar ile yonetilen devletlerin liderleri kendilerini Miisliiman
olarak tanimlasalar dahi Hizb-ut Tahrir icin o iilke, gayri islami kapsamda
degerlendirilmektedir (Karasar, 2001: s. 229; Baycaun, 2001: s. 98).

Hizb-ut Tahrir Halifelik kurumu onciiliigiindeki islam devleti catisi
altinda tiim Miislimanlar birlestirmek istemektedir. Bunun gerceklesmesi
icin Misliimanlar, immet bilinci igerisinde birlik olmalidir (Akgali ve
Efegil, 2003: s. 144). Bu asamadan sonra takip edilecek muhtemel dis
politika ise cihat olacaktir (Gapparova, 2012: s. 88; ICG, 2003(d)). Orgiitiin
Orta Asya’daki bolgesel hedefleri ise Sovyetler Birligi sonrasi otoriter
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rejimlerin yerine Islami kurallarla yonetilen hiikiimetler kurmak, Sii Iran ile
Yahudileri bolgeden uzak tutmak ve Dogu Tiirkistan’t Orta Asya ile
birlestirmektir (Yilmaz, 2008: s. 54; Kakabalov, 2004: s. 37; Sonmez, 2013:
s. 321; Karasar, 2001: s. 229-230).

Hizb-ut Tahrir’in siddeti reddeden yapisi ve komiinizm sonrast donemde
gerceklesen Islami uyamis, Orgiitin  toplumsal destek kazanmasimi
kolaylastirmigtir. Ayrica baskici rejimler ve ekonomik sorunlarla karsi
karsiya kalan geng niifus i¢cin Hizb-ut Tahrir’in sundugu maddi ve ideolojik
destek orgiitiin iiye toplama siirecini desteklemistir. OIH’in bdlgeden
ayrilarak Afganistan’da konuslanmasi Hizb-ut Tahrir’in {iye sayisinin
artmasma katki yapmustir. Orgiit mahkumlara maddi destek vererek
hapishanelerden de iiye toplamaktadir (Yilmaz, 2008: s. 53; S6nmez, 2013:
s. 321; ICG, 2003(d): s. 23).

Hizb-ut Tahrir iiyelerinde, hiyerarsik olarak tavandan tabana inildik¢e
egitim seviyesi diigmektedir. Tabandaki tiyelerin ¢ogunlugunu issizler ve
mahkumlar olusturmaktadir (ICG, 2003(d): s. 18). Orgiite destek verenler
arasinda ise kamusal alanda ve medyada g¢alisan kisilerin olmasi ideolojik
etkinligiyle ilgilidir (Kakabalov, 2004: s. 39). Hizb-ut Tahrir’in Orta
Asya’daki iiye sayisini net olarak belirlemek orgiitsel yapidaki gizlilikten
otiirii miimkiin degildir, ancak en fazla iiyesi olan Islamc1 6rgiit oldugunu
soylemek de yanlig olmayacaktir (Gapparova, 2012: s. 90). Hizb-ut Tahrir’in
finansmani {iye aidatlari, is diinyasindan insanlarin bagislar1 ve uluslararasi
fonlar araciligryla saglanmaktadir (ICG, 2003(d): s. 22).

Hizb-ut Tahrir, resmi olarak orgiit ile iliskilendirilen hi¢bir siddet olayini
Ustlenmemistir. Orta Asya’da Hizb-ut Tahrir iiyelerinin de igerisinde
bulundugunun iddia edildigi olaylar orgiitten ayrilarak radikal Islamci
yapilanmalar icerisine dahil olan kisilerle iliskilidir. Orgiit, siddet
kullanmamas1 yoniiyle Islami radikalizm ile Batili tarzda kurumsal ve
hukuksal devlet modeli ile uzlasmamasi ile yeni-gelenekgi Islamciliktan
ayrilmaktadir (ICG, 2003(d): s. 31). Hizb-ut Tahrir halen kirki agkin {ilkede
faaliyet gostermektedir (Counter Extremism Project, 2018).
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3.3. KOMUNIST REJIMIN MIRASI iLE iSLAMI UYANIS
IKILEMINDE VE ULUSLARARASI iLISKILER
GUNDEMIi OLARAK ORTA ASYA’DA ISLAMCILIK

Sovyetler Birligi sonrasinda Orta Asya’da gerceklesen Islami uyans,
komiinizm oncesi geleneksel diisiince yapilart ve hareket tarzina bir doniis
anlamima gelmemektedir. “Geleneksel” olarak degerlendirilebilecek Orta
Asya’daki anlayislar, Rus ve Sovyet yonetimi altinda uygulanan modernite
deneyimi ve oOzellikle de Sovyetlerin kasith sekiilerlestirme faaliyetleri
tarafindan amansiz bir sekilde degistirilmistir. Ayrica bagimsizlik sonrasi
Islami uyams, devlet ve devlet dis1 aktorler tarafindan politik bir itiraz
noktas1 olmasi baglaminda eszamanli olarak hem siyasi hem de dini bir
fenomen olarak ortaya ¢ikmistir. Son olarak uluslararasi politikada yirminci
yiizy1lin sonu ve yirmi birinci yiizyilin basinda ortaya ¢ikmis olan Islami
hareketlerin ve Islamci ideolojinin belirgin rolii, kiiresel siyasetin baglamini da
dogrudan etkilemesi yoniiyle ayirt edicidir.

Orta Asya’daki Islami uyamis; ideolojinin 6zne ve nesne olarak
farklilasan ancak birbiriyle iligkili isleyisini g0steren, uluslararasi
iligkilerdeki analiz diizeylerine karsilik gelen ve bu unsurlarin her diizeyde
uygulanabilmesine imkan taniyan Islam’mn ideoloji olarak ortaya cikmasi
olarak degerlendirilebilir. Bu baslik altinda Orta Asya’daki modernlesme
deneyimi ve bu deneyimden kaynaklanan Islamci tepkiler ele alinacaktir.
Sovyet sonrast Orta Asya’daki Islami uyanis; islamci hareketler araciligiyla
ortaya ¢ikardig toplumsal seferberlik kapasitesi, islam’in taban destegi i¢in
gerekli ideolojik bir kaynak olmasi, devlet diizeyinde bir tehdit olarak
algilanmasi1 seklindeki ikili iligkisi ve bunlarin sonuglar1 agisindan
incelenecektir. Ayrica bu kisimda Islami uyanisa iliskin tezahiirler, 6zellikle
11 Eyliil Olaylar1 sonrasinda Orta Asya’ya yonelik uluslararasi endiselerin
bag gostermesi agisindan da sorgulanacaktir.

3.3.1. Sovyet Rejimi Karsisinda islami Uyams

Orta Asya’da moderniteye ve Carlik Rusyasi’na kars1 Islamci tepkilerin
olanaklari, Sovyet egemenligiyle smirlandirilmistir ve sonugta bir tiir
empoze edilmis reformizme déniistiiriilmiistir. Orta Asya’da Islam,
geleneksel olarak 1limli ve nispeten senkretik olmustur. Orta Asya Islami
anlayis acisindan, gogebe ve kirsal niifus arasinda yaygin olan kabilesel
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gelenekler ile harmanlanmis halk Islami ve Arap fethini takiben ozellikle
Fergana Vadisi basta olmak {izere bolgenin kentsel merkezlerinde hiikiim
siiren bir Hanefi-Maturidi gelenek arasinda tarihsel olarak boliinmiistiir.
Ikinci bigim, 6zellikle medreseler ve ulema olmak iizere bdlgenin Islami
kurumlarina hakim olmustur. Bununla birlikte, s6z konusu iki bigim tarihsel
olarak etkilesimli ve uyumlu bir yasam bi¢imi haline gelmistir (Roy, 2000:
s. 143-144; Levi, 2007: s. 19-20).

1920°de Taskent Sovyetlerine kars1t miicadele eden Basmaci Hareketi’nin
bastirilmas1 ve 1930’lardaki Stalinist tasfiyeler birlikte degerlendirildiginde
Islam’a yénelik Sovyet politikas1 seklen hosgoriilii ama aslen tahammiilsiiz
bicimde karakterize olmustur. Orta Asya’yr ulusal cumhuriyetlere bolen
Milliyetler Politikasi’nin ardindan baskici politikalar lehine bir ge¢is olmus;
Islam, Orta Asya halklarii Sovyetlestirme cabalarinda ana giindemlerden
biri haline gelmistir. Sovyetlesme politikasinin ilk adimi islam’in bdlgedeki
toplumsal ve orgiitsel altyapisinin yikilmasi olmustur (Rywkin, 1990: s. 33;
Akiner, 1994: s. 11-13). 1924 ile 1927 yillar1 arasinda Islam’a karsi;
ulemanin bastirilmasi, biiyiik medreselerin kapatilmasi ve seyahat yasagi ile
Orta Asya’daki resmi olmayan din gorevlilerinin Sovyetler Birligi disindaki
[slam diinyasiyla baglantisimin  kesilmesi  seklinde bir kampanya
yliriitiilmistiir (Roy, 2000: s. 145).

Komiinist rejimin erken donemleri Islam’a kars1 seklen bir sdzde hosgorii
donemi olmasina ragmen 1922°’de Arapga yazi kullanimi yasaklanmis ve
1923’te Kizil Ordu’daki Miisliiman agirlikli birimler dagitilmistir. 1928°de
gbcebe ve koyliilerin zorla kolektiflestirilmesinin yani sira bolgedeki camiler
ve din egitimi veren okullar kapatilmigtir. 1912-1942 yillar1 arasinda
Sovyetler Birligi'ndeki cami sayis1 26.279’dan 1.312’ye diismiistiir.
II. Diinya Savas sirasinda, Orta Asya halklar1 arasinda Sovyetler Birligi i¢in
vatanseverlik duygusunu tesvik etme c¢abasinin bir parcasi olarak dini
uygulamalar iizerindeki kisitlamalar gevsetilmistir. Bir yandan da Islam’in
devlet denetiminde kalmasi amaciyla Orta Asya ve Kazakistan
Miisliimanlar1 Ruhani idaresi kurulmustur (Rashid, 1994: s. 32-33; Rywkin,
1990: s. 87).

Kruscev doneminde Islam {izerindeki kisitlamalar yeniden yogunlasarak
Islami diigiin ve cenazeler yasaklanmis ve kadinlarin Ortiinmesi resmen
yasaklanmigtir (Hiro, 1995: s. 32-35). Bu baskici egilim, 1960’larda ve
1970’lerin basinda Brejnev donemiyle birlikte tersine donmiistiir. 1970’lerin
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sonlarma kadar fran fIslam Devrimi ve Afganistan’daki savas,
Miisliimanlarin komiinist rejim icin hicbir tehdit olusturmadigina inanmus tist
diizey Sovyet yetkililerin hesaplarimi biiylik Ol¢iide degistirmistir (Khalid,
2007: s. 105). 1985 ile 1987 yillart arasinda Gorbagov yonetimindeki baskici
politikalarin son dénemi Vahhabilige kars1 baglatilmis, ancak bu kampanya
1988°de durdurulmustur. Béylece Orta Asya’nin komiinizm sonrasi Islami
uyaniginin Onil agilmigtir. Dine karsi seklen sézde hosgorii donemlerine
ragmen Sovyetler zamaninda islam, kamusal alandan uzaklastirilmistir (Roy,
2000: s. 144-153).

Sovyet yonetimi altinda temel Islami bilgilerin devamlilig1, biiyiik 6lciide
ezberlenmesi amaciyla diizenlenmis Arapga sure ve dualari, Islami ibadet ve
davranislarin temel ilkelerini igeren on sekizinci ve on dokuzuncu yiizyila ait
rehber kitaplarin varhigiyla ilgilidir. 1980’lerde islam, ¢ogu Orta Asyal igin
aktif bir ruhani bagliliktan c¢ok kiiltiirel ve etnik kimligin bir isareti
olagelmistir. Bu dénemde inanca bagliligin baslica belirtileri; siinnet olmak,
evlilik ve cenaze gibi dini unsurlarla iliskilendirilen tdrenlerin diizenlenmesi
ve bunlara katilmaktir. Popiiler anlayista bu tiir uygulamalarin Miisliiman
inancina uygun oldugu diisiiniiliiyordu ama gercekte bunlar tarihsel senkretik
birikimlerden ibaret ritiiellerdi. Islam’in &gretileri, sure ve dualar, hatta en
temel Islami sart olan Kelime-i Sehadet’in anlamm dahi ¢ogunlukla sadece
yaslilar arasinda biliniyordu (Khalid, 2007: s. 104; Akiner, 2003: s. 97-98).

Ceditgilerin ve onlarla ayn1 déneme ait Islami modernistlerin dini anlay1s
konusunda ortaya koyduklari yenilik¢i anlayislarin Sovyet doneminin
sonundaki Orta Asya Islam bilgisinin &nemli bir bileseni olmadig
sOylenebilir. Bazi arastirmacilar tarafindan Orta Asya’daki Miislimanlarin,
giindelik dini uygulamalar siirdiirdiigii ve kiiltiirel bir bilgi olarak Kuran’in
gercek anlamini veya namaz surelerini anlama yetenegini o kadar da
kaybetmedikleri belirtilmesine ragmen anlam ve Onem ac¢isindan dini
bilgilerin korelmis oldugu yadsinamaz bir gergektir. Sovyetler agisindan
gayri resmi Islam’m uygulamalari politik olmadiklar1 siirece hosgoriiyle
kargilanmigtir. Yerel Komiinist Parti seckinleri, resmi dayanagi olmasa da
kendi pozisyonlarma tehdit olusturmadigi siirece Islami faaliyetlerin
gerceklestirilmesine tepkisiz kalmiglardir (Khalid, 2007: s. 104-106).

Sovyetlesmenin bir diger yolu, Islam’in Sovyet himayesi altinda
tanimlanan ve gelistirilen ulusal kimliklerin igine gOmiilmesiyle
gerceklestirilmeye calisilmistir. Bolgedeki mevcut etik kimliklere dayali
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olsalar da Sovyetler Birligi tarafindan resmi olarak taninan halklar, Sovyet
politikas1 geregi “uluslar” olarak insa edilmislerdir. Bu ulus insasi aym
zamanda Orta Asya’nin “ulusal” cumhuriyetlere boliinmesinin temelini
olusturmus, bu sekilde ulusal kimlikler, devletlesme siireciyle
giiclendirilmistir (Rashid, 1994: s. 5). Bu politika Sovyet yetkilileri i¢in
siyasi bir kontrol kaybina yol agmamuistir. Tersine Sovyet hiyerarsisi i¢indeki
Rus hakimiyeti, Orta Asya cumhuriyetlerindeki politik aktorlerin utkunu ve
potansiyelini  sinirlamistir.  Bu  baglamda Rus olmayan gruplarin
temsilcilerinin Sovyet liderligi icindeki {ist diizey pozisyonlar i¢in rekabet
etmesini kimse beklememistir. Rus olmayan bir politikaci kendi cumhuriyeti
disinda yiikselebilme umudunun olmadigini bilerek yola ¢ikmistir (Rywkin,
1990: s. 123).

Sovyetler Birligi’'nde Miisliimanlarin yasadig1r bolgelerde cesitli siyasi
kontrol mekanizmalar1 gecerli olmustur. Ornegin, Komiinist Parti’nin
cumhuriyet ve bolge diizeyindeki birinci sekreteri o bolgedeki egemen ulus
veya milliyete mensup iken, ikinci sekreter Rus veya Slav kokenli olmusgtur.
Ayrica ikinci parti sekreteri Misliiman bdlgelerde, Rusya veya Ukrayna’daki
mevkidas1 parti gorevlisinin oynadigindan ¢ok daha biiyiik bir role sahip
olmustur. S6z konusu model; parti, ordu ve idari aygitlarin diger alanlarinda da
uygulanmistir (Rywkin, 1990: s. 125-136). Sovyetler Birligi niifus
sayimlarinda listelendigi sekliyle Orta Asya iilkelerinin etnik verileri gergegi
yansitmaktan uzaktir. Sovyetler Birligi biinyesindeki ulusal topluluklarimin
tek bir Sovyet halki olarak birlestigi algisini giiglendirmek i¢in ortaya atilan
milliyetlerin sayis1 1959 niifus sayiminda 109 olarak gosterilirken 1979°da
bu say1 101°e diisiiriilmiistiir. 1979’dan 1989’a gelindiginde ise say1 128’¢
yiikselmistir. Milliyetler kategorisi sayisindaki bu artis, SSCB’de ikamet
eden ulusal topluluklarin sayisindaki gercek bir artistan ¢ok uluslararasi
entegrasyon agisindan donemin politik gerekliliginin bir yansimasidir
(Kaiser, 1992: s. 285).

Sovyetler Birligi'nde resmi olarak “ulus olma” evrimi Sovyet
politikasinin keyfiligine gore degisim gostermistir. Yine de Sovyetler
Birligi’ndeki ulus olarak kabul edilmenin yapay dogasi, bu taninmay1 elde
eden etnik kimliklere mensup kisiler agisindan belirli bir seviyede de olsa
kimliklerine dair gercekligi {istlenmelerini ve ulus insast siirecini
gelistirmelerini engellememistir. Bunun nedeni milliyetlerin tamamen keyfi
olarak belirlenmemesi ve Orta Asya’nin Sovyet Oncesi siyasi tarihinde
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ortaya ¢ikan ulusal hareketlerin kimliksel kokenlerine dayanmasidir.
Sovyetler, takip ettigi bu politikalarla Orta Asya’daki yerli halklarin
kimliklerini tanimlamay1 basardik¢a Orta Asya’da var olan ulusal ve ulus alt1
ayrimlari birlestirici bir giic olarak tek potada eriten islam’in gekiciligini de
azaltmiglardir (Kaiser, 1992: s. 286-288).

Islami ritiiellerin ve ibadetlerin bastirilmasi, Orta Asya’daki yerli
halklarin Miisliiman kimligini geleneksel islami anlayislardan ayrrmustir.
Sovyetler Birligi, her etnik grubun kendine 6zgii gelenek, kiiltiir, dil, giyim,
miizik vb. belirli 06zelliklere sahip olduguna karar veren ideolojik
yaklasimiyla islam’in diisiinsel temellerinden koparilmasimi desteklemistir.
Boylece Miisliiman olmak, yerli halklar1 “yerli” yapan seyin sadece
tanimlayici bir pargasi haline gelmistir (Kaiser, 1992: s. 286-287; Liu, 2007:
s. 68).

Gorbagov yonetimindeki Sovyetler Birligi’nin glasnost (acgiklik) ve
demokratizatsiya (demokratiklesme) politikalari, en azindan kismen Orta
Asya’daki modernlesme ve Rus etnik hegemonyasinin yarattig1 temel sosyal
gerilimler tarafindan motive edilip harekete gecirilen ulusal ve dini
sorunlarin ifadesi i¢in alan saglamistir (Kaiser, 1992: s. 279). Aciklik
politikasi, 1988’de dini kisitlamalarin  yerel yonetimler tarafindan
gevsetildigi Sovyetler Birligi’nin diger yerlerine kiyasla Orta Asya’da biraz
daha ge¢ uygulanmustir. Yeni politikalar, Islam’a olan ilginin canlanmasim
tesvik etmistir. Islam, ulusal hatiralarin ve ulusal miraslarin yiiceltilmesinde
cok onemli bir unsur oldugu i¢in 1980’lerde Orta Asya’da milliyetciligin
yiikselmesi de Islami uyanisi olumlu yonde etkilemistir (Khalid, 2007:
s. 117-118; Kaiser, 1992: s. 288).

Itici gii¢ ne olursa olsun sonug, islam’in kamusal alanda artan varlig
olmustur ve Islam, kamuoyunda yeniden gériiniir hale gelmistir. Daha once
hi¢ namaz kilmamis olan pek c¢ok kisi diizenli olarak namaz kilmaya ve diger
Islami emirlere uymaya baslamuistir. Hac ziyareti icin Mekke’ye gitmek
miimkiin hale gelmis ve her yil binlerce kisi hacca gitmek i¢in yola ¢ikmugtir.
Bir yandan yeni camilerin ingasina baslanirken, diger yandan ise uzun
stiredir gizli bir kilikta faaliyet gosterenler ortaya c¢ikmis ve yenilenme
igerisine girmislerdir. Bolgedeki cami sayisi artmig, din egitimi yeniden
baslamistir. Gizli bir sekilde Islam’1 &greten yash ulema faaliyetlerini
aciktan yiiriitmeye baslamustir. Yiiksek Islami egitim vermek i¢in medreseler
acilmistir (Khalid, 2007: s. 118).
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1980’1erin ikinci yarisinda Sovyetler Birligi’nin baska yerlerinde oldugu
gibi, Orta Asya’da da pek cok reform ya da degisiklik cagrisi etnik milliyetci
terimlerle yapilmistir. Diger cok uluslu ve ¢ok iilkeli devletlerde oldugu gibi
SSCB’de de ulusal bolgesellik, merkeze esit derecede giiclii bir dengeleyici
giiciin yoklugunda siyasi giiclin devrilmesine yol acacak giiclii bir
merkezkac etkisi yaratmistir. Dolayisiyla, SSCB’deki ulus sorunu,
anavatanlar lizerinde daha fazla egemenlik i¢in ¢abalayan yerli milliyetgiler
ile daha fazla bolgesel ve uluslararas biitiinlesme i¢in baski yapan merkezi
otoriteler arasindaki rekabete doniismiistiir. Bu donemde SSCB’de merkez
ile cumhuriyetlerin etkilesimi ayni zamanda ‘“Rus” ile “Rus olmayan”
iligkisinin bir yansimasi haline gelmistir (Kaiser, 1992: s. 281-282).

1980’lerin sonunda basta Taskent olmak iizere Orta Asya’da
gerceklestirilen protestolarda Islami bilesenin agirligina isaret eden unsurlar
on plana ¢ikmaya baslamistir. Aralik 1988’de “Ozbek dili ve kiiltiiriiniin
restorasyonu” ¢agrilariyla ilgili ilk mitinglerde baz1 protestocular yesil Islam
sancagini sallamig ve Kuran’dan ayetler okumuslardir. 1989’un baslarinda
Tagkent’te diizenlenen ikinci bir protesto dogrudan din ile ilgili olmustur
(Haghayeghi, 1995: s. 66). Bununla birlikte, Orta Asya’da Sovyetler
Birligi'nden  bagimsizlik  taleplerinin  Baltitk  Sovyet  Sosyalist
Cumbhuriyetleri’'nden farkli olarak ¢ok daha az dilegetirilmistir (Kaiser,
1992: s. 284). Nitekim bes Orta Asya cumhuriyetin, SSCB’nin halefi olan
Bagimsiz Devletler Toplulugu’nun kurucu {iyeleri olmuslardir (Rashid,
1994: s. 2). Milliyetcilik temelli argiimanlarla bagimsizliktan ¢ok, siyasi ve
ekonomik kaynaklara erisimin artmasi ve yerli halklarin Ruslar karsisinda
konumunun iyilestirmesi hedeflenmistir (Kaiser, 1992: s. 305; Schwartz,
1992: s. 46).

3.3.1.1. Sufizm ve Orta Asya’daki Etkinligi

Sufizm, kutsal kitap Kuran’in emirleri ve peygamberin uygulamalarina ek
olarak destekgilerine tanr1 bilgisine ulagsmay1 vaat eder (Lings, 1975: s. 12-15).
Islam’da sufizm 12. yiizyilda tarikatlar araciliftyla yayilmaya baslamistir.
Orta Asya’da ise Timur zamaninda sufizmin ve kurumsal temsilcileri
tarikatlarin cami ve medrese faaliyetleri desteklenmis ve bu cografyada
sufizm gii¢lenmeye baglamistir (Olcott, 2007(b): s. 6).

Orta Asya’da tarihsel olarak faaliyet gosteren tarikatlar; Yesevilik,
Kadirilik, Naksibendilik ve Kiibrevilik seklinde siralanabilir. Kadirilik, Orta
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Asya’ya 12. yiizyilda girmistir. 19. ylzyilda Cegen direnisine verdikleri
desstekten oOtiirii Ruslarin hedefi olmuslardir. Giliniimiizde ise bu tarikatin
Orta Asya’daki etkinligi sinirhdir. Kiibrevilik, 17. ylizyila kadar bolgeyi
etkisine alan bir tarikat olsa da 19. yiizyildan sonra etkinligi azalarak ortadan
kaybolmustur (Alvi, 2009). Orta Asya gocebeleri arasinda yayilan bir diger
tarikat ise Yeseviliktir. 13. ylizyilda kurulan Naksibendilik, Orta Asya’da
toplumsal ve siyasal olarak en fazla iz birakan tarikattir. 20. yiizyilda
Naksibendilik; Fergana Vadisi’nde giliclenmis ve halen Orta Asya’nin en
niifuzlu tarikatidir (Rashid, 2002: s. 28).

3.3.1.2. Vahhabiligin Bolgede Giic Kazanmasi

Vahhabilik, Muhammed bin Abdulvahhab tarafindan kurulmus,
Arabistan yarimadasimin Neced bdlgesinde 18. yiizyilda ortaya c¢ikmustir
(Yoriikan, 1953: s. 55; Sookhdeo, 2010: s. 9). Diisiinsel olarak Siinnilere ve
sufizme karsi ¢ikan Vahhabiler, dini uygulamalarda Hanbeli mezhebine
uymuslardir. Hanbeli mezhebinin 6nde gelen isimleri ise Vahhabilerin
Hanbeli olarak tanimlanmasina karsi ¢ikmislardir. Vahhabiler ise kendilerini
tanimlarken bu adi kullanmamakta ve Hanbeli olduklarini séylemektedirler
(Yoriikkan, 1953: s. 51-61). Vahhabiligin temel amaci Islam’a girmis
bidatlara kargi ¢ikilmasi ve dinin bunlardan arindirilmasidir (Karpat, 2001:
s. 37-38). Vahhabilik, Islam’a sonradan giren bidatlarla Cahiliye dénemi
uygulamari arasinda iliski kurmaktadir ve bidatlar1 uygulayanlar da miisriktir
(Bodur, 2003: s. 20). islam hukukuna dayandirarak miisriklerin can ve
mallarmi kendilerine helal kilmislardir ve bu anlayis Islami radikalizmi
dogrudan beslemistir.

Suudi Arabistan’in kurulus siirecinde Vahhabiligin oynadigi rol bu akimi
mesrulastirmis ve devletin resmi anlayisi haline gelmesini saglamistir. Bu
durum dini akim olarak Vahhabiligin devlet aracilifiyla sinir oGtesi
cografyalara ihra¢ edilmesinin oniinii agmistir (Blanchard, 2008: s. 1-2).
Vahhabiligin Orta Asya’daki ilk izleri 1912 yilina kadar takip
edilebilmektedir. Medine kokenli Seyyid Sari Muhammed, Fergana
Vadisi’nde Vahhabi diisiincenin ilk tohumlarini atan kisidir (Rashid, 2002:
s. 40-45). Orta Asya’da Vahhabiligin yerlesmesinde bir diger 6nemli isim ise
Sami Domullah el-Trablusi’dir. Trablusi, 1919’dan itibaren Taskent’te
yasamaya baglamis ve 1932°de Harezm’de tutuklanip, ortadan kaybolana
kadar genellikle hadis agirlikli olmak iizere kitaplar yaymlamistir. 1920’ler



Fatih DEMIRCIOGLU 171

boyunca Orta Asya’da Vahhabiler Kuran’t Ozbekge’ye ¢evirmeye ve
dagitmaya ¢alismiglardir (Olcott, 2007(a): s. 24-25).

1955°ten beri Vahhabileri destekleyen Muhammed Riistem Hindustani,
1970’1lerde Orta Asya’nin ilk resmi Vahhabi imami olmustur. Andican’da ve
Fergana Vadisi’nde Vahhabiligin giiclenmesi icin medreseler a¢mustir
(Fredholm, 2006: s. 9). Miicahitlerin; Sovyetler Birligi’nin Afganistan’
isgali esnasindaki bagarilari, Orta Asya’da Vahhabilige bakist olumlu yonde
etkilemistir (Rashid, 2002: s. 45). Vahhabiler, Namangan ve Andican gibi
yerlerde muhta¢ durumdaki geng niifusa maddi destek saglama yoluyla da
fikirlerini yaymak i¢in zemin olusturmuslardir (Bodur, 2003: s. 11). Metinsel
Selefilikten siddet kullamimini desteklemesi yoniiyle ayrilan Vahhabilik;
koktenci olmasi bakimindan Islami fundamentalizme, silahli miicadeleyi
yontem olarak sunmasiyla Islami radikalizme diisiinsel bir temel
saglamaktadir.

3.3.2. Sovyetler Birligi Sonrasi Dénemde Orta Asya’da islam
Politikalari

Sovyetler Birligi’nin jeopolitik ¢okiisiine Sovyetlestirme projesinin
ideolojik c¢okiisii eslik etmistir. Bu ideolojik ¢oOkiisiin sonuglart Sovyet
sonrast cumhuriyetlerin hepsinde agik¢a gorilmektedir. Marksizmin
Olimiinlin yarattig1 boslukla basa ¢ikmaya hazirliksiz olan Sovyet sonrasi
cumhuriyetler, ¢ok seslilik agisindan canli bir hale gelmistir. Ozellikle
Sovyetlerin islam’a y&nelik 70 yillik baskisina ragmen Orta Asya
cumhuriyetleri baglaminda hatir1 sayilir bir gii¢ haline gelen Islamci
ideolojik egilimler Bati i¢in dnemli bir mesguliyet kaynagi doniigsmiistiir
(Haghayeghi, 1995). Sovyet sonras1 Orta Asya’da, diger komiinizm sonrasi
devletlerde oldugu gibi ¢esitli demokrasi girisimleri, etnik milliyetgilik ve
otoriterlik de bu ideolojik bosluk i¢inde rekabet etmeye baglamigtir. Bununla
birlikte, 1980’lerin sonlarinda baslayan Islami uyanisa ragmen iIslam’in
komiinizmin rakip ideolojik haleflerinden biri olarak rolii bir asamaya kadar
nispeten ciliz kalmigtir. Calismanin ilk bolimiinde bahsedilen ideolojinin
kavramsal gercevesine dayanarak ideoloji olarak Islamciligin etkilerinin
analiz edilebilecegi ii¢ alan bulunmaktadir. Birincisi, 6zne olarak ideoloji ve
Islamciligin Orta Asya’daki bireylerin eylemlerini sekillendirmede sahip
oldugu etkiyle ilgilidir. Bu, en kolay sekilde bolgedeki Islami hareketleri ve
orgiitleri inceleyerek kesfedilebilir. Ikinci alan, devlet diizeyinde bir politik
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eylem nesnesi olarak Islam ile ilgilidir. Ugiincii alan, bolgedeki Islamciligin
uluslararasi boyutuyla ilgilidir.

3.3.2.1. Toplumsal Taban Hareketi Olarak Islamcilik

Islamc1 orgiitler, bagimsizliktan bu yana Orta Asya cumbhuriyetlerinin
resmi siyasi siireglerinde sinirli bir role sahip olabilmislerdir. Bu durum
kismen Orta Asya cumhuriyetleri tarafindan uygulanan Islam’a yonelik
baskici politikalarin bir yansimasi olsa da ayn1 zamanda bolgede Islamciliga
dair genis bir toplumsal taban destegindeki zayifli§1 yansitmaktadir. Ortaya
¢ikan bu Islamci hareketler, yogun niifusu nedeniyle Orta Asya bdlgesinin
kalbi denen Fergana Vadisi’nde yogunlagmistir. Bir zamanlar tek bir idari
birim olan Fergana Vadisi, 1930’larda kasitl olarak Ozbekistan, Tacikistan
ve Kirgizistan arasinda boliinmiistiir (Rashid, 1994: s. 7). Boliinme soz
konusu ii¢ cumhuriyet Sovyetler Birligi catis1 altindayken gerceklesmis
olmasina ragmen bagimsizlik sonrasinda bu smirlarin etkileri ¢ok daha
hissedilir hale gelmis ve Fergana Vadisi’nin kalabalik niifusu i¢in toplumsal
ve ekonomik iligkiler acisindan Onemli sorunlar yaratmistir. Sovyetler
Birligi’nin son yillarinda Tacik, Ozbek ve Kirgiz cumhuriyetleri arasindaki
ic SSCB sinirlari, askeri ve ticari konulara dair sinirlamalarin oldugu ve
ayrintili bir vize kontrol sistemi ile desteklenen uluslararasi smirlara
dontistiriilmistiir (Reeves, 2007: s. 285; Rashid, 1994: s. 7-8).

Tarihsel olarak Rus sdmiirgeciligine kars: Islami direnisin merkezi olan
Fergana Vadisi, li¢ cumhuriyet arasinda bolinmiis olmasina ragmen Sovyet
sonras1 donemde Islamci faaliyetlerin odag1 olma roliinii siirdiirmiistiir. Orta
Asya’daki din adamlarmin giiglii Ozbek karakteri bu roliin siirdiiriilmesini
desteklemistir. Ozbek-Tacik ulemanin bir biitiin olarak Orta Asya iizerindeki
etkisi bugiin de halen goriilebilmektedir. Kazakistan, Kirgizistan ve
Tiirkmenistan’in kurumsal dini yapilarindaki Ozbek agirligmin yanisira
Tacikistan’daki din adamlarinin Ozbekge’yi akici bir sekilde konusabiliyor
olmalar1 Ozbekistan’in Islami uyanis mesalesini tasidigini agik¢a ortaya
koymaktadir (Roy, 2000: s. 144).

Bagimsizhigin ilk yillarinda Orta Asya’daki Islamci orgiitlerin toplumsal
taban destegi konusunda giiclii bir sicili olmamistir (Peyrouse, 2007: s. 255).
Islamc1 olarak tanimlanabilecek ilk hareket, 1988’de Sovyetler Birligi’nin
dagilmasindan 6nce Alma Ata’da kurulan Islam ve Demokrasi’dir. Amacini;
“Insanlarin ahlaksizliktan maneviyatin giiclendirilmesi yoluyla arindirilmasi
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ve Kuran’in demokratik ilkelerinin vaz’ edilmesi” olarak tanimlayan bu
orgiit, ilk eylemini Orta Asya ve Kazakistan Miisliimanlar1 Ruhani Idaresi
miiftiisii aleyhine Subat 1989°da diizenlenen gosterilere katilarak
gerceklestirmistir. Tiim Orta Asya cumhuriyetlerinde 6rgiitlenecek bir parti
olmas: hedeflense de etkisi hi¢bir zaman Ozbekistan’mn Stesine uzanmamus
ve iiye sayisi, 1990’larin basinda ortadan kaybolmadan 6nce 2.500 olarak
tahmin edilmistir. Bagimsizligin erken dénemlerinde Islamci sdylem ve
taleplerle ortaya c¢ikan bir diger yap1 Kazakistan muhalefetinde aktivist bir
tarzi benimseyen Alas Partisi olmustur (Haghayeghi, 1995: s. 86). Alas
Partisi ilerleyen dénemde Islami cumhuriyet cagrilarim Tiirk¢i ve Rus
karsit1 bir sdylem lehine terk etmistir (Haghayeghi, 1995: s. 85-86).

Orta Asya’da Sovyetler Birligi sonras1 donemdeki énemli ve etkisi biiyilik
ilk Islamci hareket, 1990 yilinda Rusya’nin Astrahan sehrinde “Tiim Sovyet
topraklarindaki Miislimanlar1 birlestirmeye” adanmis bir hareket olarak
ortaya ¢ikan Islami Rénesans Partisi (IRP) olmustur (Roy, 2000: 154; Hiro,
1995: s. 193). Seriat mahkemelerinin kurulmasini ve devlet okullarinda
Islami egitim verilmesi de IRP nin 6ncelikli talepleri arasindaydi. Orta Asya
disindan gelen delegelerin katilimi partinin 1992°deki iiciincii kongresinde
azalmis olsa da IRP, 6zellikle Ozbekistan ve Tacikistan’da biiyiik bir takipci
kitlesine ulasmis ve 1990’larin baslarinda Orta Asya’daki Islamci aktivizmin
cekirdegini olusturmustur (Haghayeghi, 1995: s. 87). Zaman igerisinde
Tacikistan’da yasanan i¢ savastaki rolii nedeniyle on plana ¢ikan IRP’nin
Tacikistan subesi olmustur (Roy, 2000: s. 155).

Tacikistan Komiinist Partisi ile gesitli milliyetci ve Islamci hizipler
arasindaki catisma, 1990 yilinda 18 kisinin hayatini kaybettigi ve 110 kisinin
yaralandig1 etnisite kaynakli ayaklanmalarin sonrasinda baglamistir. IRP
kullandig1 kavramlar ve ideoloji acisindan Islamci bir parti iken, milliyetci
sebepler ve hareketlerle de yakindan iligkili olmustur. 1990 ve 1991
boyunca, Tacikistan’daki Islamciligin 6nciisii olan IRP ile diger Miisliiman
gruplar gevsek bir Islami muhalefet olarak birlesmistir. Bu gelismelerin
hizlandirdig1r kriz, Tacikistan Komiinist Partisi i¢cinde de bir boliinmeye
neden olmus ve sonugta Tacikistan anayasasinin degistirilmesine giden bir
siire¢ islemistir (Hiro, 1995: s. 199-202). Bu donemde IRP, cumhuriyet
capinda kapsamli bir orgiitsel ag gelistirmeyi ve camilerdeki aktif faaliyetleri
yoluyla iiye sayisini artirmay1 basarmis Ekim 1991°de Tacikistan hiikiimeti
tarafindan resmen taninmistir (Haghayeghi, 1995: s. 88).
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Tacikistan cumhurbaskanligi se¢iminden bir ay sonra, se¢imi kazanan
Cumhurbagkan1 Nabiyev, muhalefet hareketinin iiyelerini yasama ve
yiiritme organlarindan temizlemek icin harekete gecmistir. Buna cevaben,
muhalefet {yeleri Mart 1992’de parlamentoyu kusatmislardir. Buna
istinaden hiikiimet destekgileri de karsi gosteriyle cevap vermis, Mayis
1992°de bir koalisyon hiikiimetinin kurulmasi kararlastirilmistir. Ancak
taraflardan higbiri bu karar1 kabul edilebilir bulmayinca her iki grup da
takipeileriyle birlikte silahlanmaya baglamistir (Neumann ve Solodovnik,
1996: s. 88). Bu hamle, 25.000 ila 100.000 arasinda can kaybina sebep olan
i¢c savasin baslangict olmustur (Atkin, 1997: s. 279). IRP’nin i¢ savasta
oynadig1 rolle ilgili ¢arpici olan sey ideolojik olarak islamci ydnelimi degil
I[slamc1 olmayan giiclerden olusan bir koalisyonda, birgcok ideolojik
fraksiyon arasinda yer almasi ve karmasik klanlar arasi bir siyasi
miicadelenin tarafi olmasidir (Malashenko, 1994: s. 122-123).

IRP’nin i¢ savastki miittefikleri, Tacikistan Demokratik Partisi ve
Rastokhe Hareketi gibi laik milliyetci giicler, rakipleri ise komiinizm sonrasi
siyasi yapilar olmustur. Ayni zamanda etnik ve klanlar arasi geliskilerin
Onemi i¢ savagta 6n plana ¢ikmistir. Aslinda, eski komiinistler ve rakipleri
arasindaki catisma, kuzey ve giineydeki geleneksel giicler arasinda bir
miicadele niteligine sahiptir (Malashenko, 1994: s. 123). IRP, Tacik
vatandaslarinin kars1 karsiya oldugu olumsuz ekonomik, toplumsal ve politik
kosullara Islamc1 kavramlar setini kullanmak suretiyle dikkat cekerken IRP
tarafindan benimsenen parti program ise kesinlikle Islamc1 olmamustir. IRP,
Islami radikalizmin ve Islami fundamentalizmin basmakalip Bat1 karsitligin
reddetmis ve demokrasinin gelistirilmesi, sivil ozgiirliiklerin saglanmasi ve
ekonomik reformlarin gergeklesmesini desteklemek icin laik muhalefet
partilerine katilmaktan cekinmeyerek yeni-gelenekgi Islamci karakterini
ortaya koymustur (Malashenko, 1994: s. 124; Atkin, 1997: s. 286).

I¢ savasa bircok siyasi grup dahil olmasina ragmen Tacik sehirlerinde
dokiilen kanlardan Miisliiman kdktenciler sorumlu tutulmuss ve bu algt Orta
Asya’daki Islami radikalizm ve fundamentalizmin prestijini olumsuz ydnde
etkilemistir. Bu algi, 6zne olarak ideoloji ile nesne olarak ideoloji arasindaki
potansiyel ayrismanin bir érnegini sunmasi agisindan sasirtic1 degildir. Islam
seriatiyla yonetilen bir devlet ihtimalinden korkan topluluklar, ¢atigmalarin
sugunu muhalefet koalisyonunun Islamci  unsurlarma  yikmislardir
(Malashenko, 1994: s. 123). IRP genel olarak sekiiler hedefler ve ortaklara
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sahip olmasina ragmen i¢ savas deneyimi Islamc1 partilerin bdlge genelinde
bir tehdit olarak algilanmasi iizerinde 6nemli bir etki yaratmis ve islami
radikalizmin Orta Asya’da yayilmasi riskiyle ilgili algiy1 giiclendirmistir.

Rusya’nin 1994’teki “barisi koruma” miidahalesinin ardindan IRP’nin
Tacikistan’in giineyinde bulunan ve Afganistan ile baglantili Birlesik Tacik
Muhalefeti ile birlesmesi 6nemlidir. BTM, Suudi Arabistan, Pakistan ve Iran
ile baglantilar1 olmasima ragmen sekiiler gruplart da biinyesine katmasi
acisindan degerlendirildiginde Islamci bir hareket olarak nitelendirilemez.
Hatta BTM giicleri kuzey Afganistan’daki bazi radikal Islamci radikal
gruplarla dahi savasmistir. BTM’nin ideolojik yonelimini milliyeteilik ve
Islam arasinda bir sentez olarak degerlendirmek miimkiindiir (Roy, 2000:
s. 157; Johnson, 2007: s. 84-85).

Giilen Hareketi (FETO), orgiitlenme altyapisinin en giiclii oldugu
Kirgizistan’da egitim alaninda hali hazirda “Sapat” olarak degistirilen Sebat
Egitim Kurumlar1 adi altinda faaliyetlerini siirdiirmektedir. Kirgizistan’in
tiim bolgelerinde okullar ve yurtlar araciligiyla aktif olan 6rgiitiin bu tilkede
ilkogretimde dokuz, ortadgretimde on alti, {iniversite seviyesinde de fi¢
okulu bulunmaktadir. Bu kurumlarin haricinde orgiite bagli okullardan
mezun olmus iiyelerden olusan Geng Is Adamlari Dernegi araciligiyla
ekonomide etkin bir pozisyon elde edilmeye c¢aligilmaktadir. Orgiitiin
Kirgizistan’daki kurumlarinin basindaki kisi ve FETO niin Orta Asya imanu
Orhan Inandr’dir. Kirgizistan FETO’yle arasina mesafe koymamis olsa da
Kirgiz istihbarati, orgiit liyelerini takip etmekte ve elde edilen bilgileri Rus
ve Cin istihbarat servisleriyle paylasmaktadir (Gedek, 2013: s. 63).

Orta Asya cumhuriyetlerinin bagimsizligini takiben FETO, 1992 yilindan
baslayarak Ozbekistan’da da egitim kurumlari agmak ve is adamlarinin
destegini almak yoluyla orgiitsel altyapisini hazirlamistir. Bu siiregte Silm
Anonim Sirketi ad1 altinda, Taskent basta olmak {izere iilkenin muhtelif
yerlerinde ortadgretim seviyesinde on alt1 okul ile bir adet yabanci dil ve
bilgisayar kursu ac¢ilmigtir (Rusya Arastirmalari Enstitiisii, 2017).

FETO’niin Kazakistan ayaginin sorumlusu Yusuf Bekmezci’dir. Orgiit,
uzun yillar boyunca bu iilkede otuz yedi subeli Kazak-Tiirk Egitim Vakfi adi
altinda faaliyet gostermistir. 15 Temmuz darbe girisimi esnasinda
Kazakistan Cumhurbaskan1 olan Nursultan Nazarbayev, darbe girisimini
FETO’niin gerceklestirdigi aciga ciktiktan sonra burada faaliyet gdsteren
orgiit kurumlarinin Bilim ve Inovasyon Vakfi’na devredilmesini saglamus,
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daha sonrasinda bu kurumlarin Maarif Vakfi’na verilmesi konusunda
Tiirkiye ile anlagsma saglanmistir. Kamusal alandaki 6rgiit iiyeleri hakkinda
sorusturmalar baglatilmasini takiben bir¢ok oOrgiit tiyesi sinir disi edilmis
yahut Kirgizistan’a kagmistir (Sener, 2020; Kirim Haber Ajansi, 2018).

Tiirkmenistan’daki ilk orgiitlenmesini Bagkent Egitim Anonim Sirketi adi
altinda agilmis okullar araciligryla gerceklestiren FETO, bu iilkenin klansal
i¢ dinamikleri sebebiyle kamusal alanda yeterince varlik gosterememistir.
Tiirkmenistan’da iktidar 2011°de FETO ile iliskili kurumlar1 kapatmustir.
Kamusal alandaki basarisizlia ragmen toplumsal alanda orgiitiin destek
buldugu bazi kaynaklarca dile getirilmistir. Tacikistan’da ise orgiit Selale
Egitim Kurumlar1 adi altinda Dusanbe’de alti, diger sehirlerde de dort adet
okul araciigiyla kurumsal olarak orgiitlenmistir. 2015 yilinda Imamali
Rahman bu okullarin devlete devredilmesini saglamistir (Gedek, 2013: s. 67-69;
Sener, 2020).

Orta Asya’da en biiyiik etki birakan ve toplumsal taban agisindan biiyiik
ilgi goren radikal islamci &rgiit, 2001 yilinda adin1 Tiirkistan islami Hareketi
olarak degistiren, ancak yayginca bilinen ismiyle Ozbekistan Islami Hareketi
(OIH) olmustur. Johnson’in tanimlamasina gére bu yapi, Sovyetler Birligi
sonrast Orta Asya’nin en kotii sohretli, cihat teorileri ve teknikleriyle dolu
derin bir ideolojik gruptur (Johnson, 2007: s. 114). Bir iiye ile yapilan
roportaja gére OITH kamplarinda; beden egitimi, silah egitimi, Islami film
gosterimi ve diinya Miislimanlarinin hali hazirda yiiriittiikkleri silahli
miicadeleler hakkinda bilgiler verilmesi seklinde bir rutin program
uygulanmistir. Yalmzca Islami kitaplarin serbest oldugu bu kamplarda
miizik dinlemek de yasakti (Rotar, 2002: s. 145).

OIH, Orta Asya disindaki Islamci gruplarla baglantili ve iyi iliskilere
sahip olmustur. OIH, Taliban ve El-Kaide tarafindan da desteklenmistir
(Khalid, 2007: s. 156). OiH lideri Tahir Yoldasev orgiitiin kurulus amacini,
“Ozbekistan’daki esitsizlik, riisvet, yolsuzluklar ve Miisliimanlara yapilan
zulme karsi Kerimov rejiminin seriata dayali bir Islam devletiyle
degistirilmesi” olarak ifade etmistir (Rashid, 2002: s. 148). Bu baglamda dis
baglantilar1 ne olursa olsun Orgiit esas toplumsal taban destegini, 1998
yilinda kurulmasmin ardindan cihat ilan ettigi Ozbekistan’daki Kerimov
rejimini devirme vaadi ve bu dogrultuda gercgekletirdigi eylemler araciligiyla
kazanmugtir. Subat 1999°da Taskent’te Kerimov’a karsi diizenlenen suikast
girisiminde 13 kiginin 6liimiine 128 kisinin de yaralanmasina neden olan
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bombali saldirilardan gii¢lii bir ihtimalle OIH sorumlu olsa da Kerimov,
Islamci olsun ya da olmasm iktidarim giiglendirek icin Ozbekistan’daki tiim
muhalefeti olaylarla iliskilendirdigi i¢in saldirilarin muhtevasi net bigimde
ortaya koyulamamistir. Suikast girisimini takiben 1999 ve 2000 yillarinda
5.000 kadar kisinin tutuklandigi tahmin edilmektedir. OIH, 1999 yilmin
Haziran ayinda Kirgizistan’da doért Japon jeologun kagirilmasindan ve 2000-
2001 yillarinda bu iilkeye yapilan birkag kiiciik saldiridan sorumlu olmusgtur
(Lewis, 2008: s. 188-189).

11 Eyliil Olaylari’ndan sonra ABD’nin Afganistan’a baglattig1 operasyon
cercevesinde bu iilkedeki OIH kamplarma da saldirilar gerceklestirilmistir.
Bu saldirilar, OIH’in silahli eylemlerini siirdiirme kapasitesini biiyiik 6lciide
azaltmig, 2004 yilina gelindiginde orgiit neredeyse dagilma noktasina
gelmistir. Orgiit iiyeleri kii¢iik gruplar halinde uyusturucu kagakcihig ve
diger basit suclarla mesgul olmaya baslamiglardir. Bolgesel ve uluslararasi
aktorlerin OIH’e gosterdikleri bilyiik ilgiye ragmen bu yapinmn Islamci
ideoloji baglaminda olusturdugu gercek tehdit halen belirsizligini
korumaktadir. OIH, Orta Asya’da higbir zaman onemli sayida takipgi
toplayamamistir. OIH’in Islami radikalist iitopya vaatlerine siipheyle
yaklasan niifusun ¢ogunlugu siddet kulanimina sicak bakmamistir (Lewis,
2008: s. 190-193).

OIH’ten ayrilarak 2002 yilindan beri Orta Asya’da aktif bir sekilde
faaliyet gdsterdigi tespit edilen ve kendilerini Islami Cihat Birligi (ICB)
olarak tammlayan bir grup Ozbekistan’daki Israil ve Amerikan
biiyiikelgiliklerini hedef alan 2004 bombalamalari ile iliskilendirilmistir. Bu
grup muhtemelen bolgedeki Islami radikalizmin Ozbek agirhigim
dengelemek adina Ozbek olmayanlar1 harekete dahil etmek amacina hizmet
etmesi i¢in kurulmustur. Grubun benimsedigi iletisim yaklagimi bu goriise
dair bazi kamitlar sunmaktadir. Ornegin ICB’nin propagandalari Sehadet
Zamani adli Tiirkge bir internet sitesi lizerinden yiiritiilmiistiir. Bolgede
konusulan dillerin Tacik¢e hari¢g tamaminin Tiirkge’nin birer lehgesi olmasi
bu dilin propagandanin sinirlari agmasi adina 6nemli bir unsur olarak
benimsenmesine sebep olmustur (Wigen, 2009: s. 7-12).

Bolgedeki 6zel hedefleri ne olursa olsun ICB’nin diger Islamc1 gruplarla
iliskili oldugu agiktir. 31 Mayis 2007°de ICB Komutan1 Ebu Yahya
Muhammed Fatih ile yapilmis bir roportaj, hem ICB’nin ideolojik sdylemine
hem de bu yapmnin hedefleri gercevesinde Orta Asya’daki diger islamci
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gruplarin argiimanlarinin kullanimina dair fikir vermektedir. Ebu Yahya
Muhammed Fatih verdigi roportajda: “Afganistan’daki Islami yonetimin
diisiisiinden sonra bizler bir araya gelerek Ozbekistan’da zalim Kerimov’un
kafir anayasasina karsi cihat edecek gruplar kurma karar1 aldik. Biitiin
miicahit ve go¢men kardeslerin yegane amaci, zalim Kerimov’un kafir
anayasasina karsi silahli miicadele etmektir. Birligimizin amaci, adalet ve
seriatin  hakim olacagi Islam sancag altinda, ac1 ¢eken Miisliiman
kardeslerimizi  kurtarmaktir. Sovyet Oncesi donemden baslayarak
Kerimov’un Ozbekistan’1 ile devam eden zulmii sona erdirip insanlari
[slam’a  karst sadakatsizlik batakligindan c¢ikararak, Allah’m ve
peygamberinin emriyle diinyanin dort bir yanindaki diger Miisliiman
kardeslerimize yardim edecegiz. Islami Cihat Birligi, Allah yolunda Ehl-i
Siinnet ilkeleriyle savasan ve Allah’m Islam’a davetini yayan seleflerin
anlayisina gore hareket eden Siinni Miisliimanlardan olusmaktadir. Islami
Cihat Birligi’nin hedeflerinden biri de diinyay1 Allah’in dinine davet etmek,
Miisliimanlart dinsizlerin zulmiinden kurtarmak, onlara 6zgiirliik getirmek
ve Allah yolunda savasmaktir. Tiim dinler Islam oluncaya kadar cihat devam
edecektir. Islami Cihat Birligi’nin hedefleri dogrultusunda yasamak ve gorev
almak tiim Miislimanlar i¢in zorunludur. Miisliman bir immet olarak
Allah’in litfu ile gorevlerimizi yerine getirmek igin bir araya geldik.”
ifadelerini kullanmistir (Sehadet Zamani, 2007).

Yukarida gecen ifadelerle ilgili birka¢ husus ilgingtir. ilk olarak Fatih
ICB’nin siddeti, yerlesik hiikiimetlere 6zellikle de Ozbekistan’daki Kerimov
rejimine karsi bir ara¢ olarak benimsedigini belirtmektedir. Ayrica cihadi
tim Miisliimanlarm bir gorevi olarak gérmek, El-Kaide gibi diger radikal
Islamc1 orgiitlerin benimsedigi goriisle de paralellik arz etmektedir. Fatih,
cihada ek olarak iimmet igerisinde Siinni Miisliimanlarin kardesligi
vurgusuna basvurarak evrensel ve zamansalliktan bagimsiz bir Islami
diizenin restorasyonundan bahsetmekte ve bu yolla “hilafet” kurumunu ima
etmek suretiyle temel Islami kavramlara gondermelerde bulunmaktadir.
“Seleflere” yapilan atif da benzer sekilde degerlendirilebilir. Bilindigi gibi
Selefilikte ~ “selef” kavramu, gergek Islam’t yasayan ilk dénem
Miisliimanlarin1 ifade etmek ig¢in kullanilmistir. Fatih’in tim diinyay1
kapsayacak anlamda kullandigi Miisliiman {immeti tabiri ve Islam’in
evrenselligi iizerine sozleri, Ozbek olmayan Miisliimanlara hitap etme ¢abasi
olarak degerlendirilebilir. ICB liderleri bu baglamda birligin iiyelerinin
belirli bir kabilenin veya milletin mensubu olmadigini, islam’da milliyetgilik
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ve kabilecilik olmadigr i¢in birligin diinyanin her yerinden inananlar ve
Islam’1 tek din Islam’1 yiiceltmek ve diinyaya hakim kilmak icin seyahat
eden ¢ok uluslu gé¢menlerden olustugunu ifade etmiglerdir (Aslan, 2006:
s. 84-88; Rippin ve Knappert, 1990: s. 86-87).

Orta Asya’daki mevcut siyasi diizene ve ozellikle Ozbekistan’daki
Kerimov rejimine kars1 politik bir miicadele baglaminda Islami kavramlarin
ve imgelerin kullanilmasi, toplumsal taban destegini motive edecek ve
harekete gecirecek bir siyasal programin ideolojik arka plani1 olarak
degerlendirilebilir. Siddeti ydntem olarak benimsemis Islami radikalizme
yonelik halk desteginin zay1f kalmasi, motivasyon unsurunu Orta Asya’daki
Islame1 gruplar icin temel bir endiseye doniismesine sebep olmustur. Tam da
bu noktada karsimza 1953 yilinda Israil - Filistin catismasina tepki olarak
Filistinli bir hukukc¢u olan Takiyyiiddin en-Nebhani tarafindan kurulmus
olan ve siddet kullammni reddeymesiyle radikal Islamci orgiitlerden
farklilagsan Islami fundamentalist bir 6rgiit olarak Hizb-ut Tahrir ¢ikmaktadir
(Johnson, 2007: s. 68). Hizb-ut Tahrir, resmi internet sitesinde kendini
“ideolojisi Islam olan siyasi parti” olarak tammlamustir (Hizb-ut Tahrir,
2020).

Hizb-ut Tahrir web sitesinde Orgiitin misyonunun bir &zeti
bulunmaktadir. Buna goére: “Hizb-ut Tahrir’in hedefi, Islami kurallar ve
modelleri uygulayarak Islami yasam tarzini siirdiirmeye uygun bir Islam
Devleti kurmak ve diinyaya islam Devleti'ne katilmak iizere cagrida
bulunmaktir. Parti; siyasi, ekonomik, kiiltiirel ve sosyal olarak insanlarin tim
sorunlar ile ilgilenebilecek sistemleri ortaya cikarmak icin Islam’1 temel
almaktadir. Hizb-ut Tahrir; erkeklerin ve kadinlarin iiyeligini kabul eden,
tiim insanlar1 islam ile onun kavram ve sistemlerini benimsemeye ¢agiran bir
siyasi partidir. Parti, milliyetler ve diislinsel ekoller ne kadar ¢esitli olursa
olsun insanlari Islam’in bakis agisina gére goriir. Hizb-ut Tahrir, amacina
ulasmak icin iimmet ile etkilesimi benimsemektedir. Hizb-ut Tahrir, Islam’
ritlielistik ve ahlaksal kaliplarla simirlamak gibi somiirgeciligin yaydig
yanlig diisiinceleri degistirmeye ¢alismaktadir (Hizb-ut Tahrir, 2020).

Hizb-ut Tahrir’in 6rgiit hedefleriyle ilgili beyanlari, Islami Cihat
Birligi’nin agiklamalarinda oldugu gibi Islam igerisinde siyasi bir anlama
sahip olarak kabul edilebilecek; iimmet, islam’in evrenselligi, Islam’in
hayatin her alanim1 kusaticiligi ve dis etkilere karsi Islam’t savunmanin
kutsallig1 gibi birka¢ anahtar unsura atifta bulunmaktadir. Hizb-ut-Tahrir



180 Komiinizm Sonrast Dénemde Orta Asya’da Islamcilik

misyon agiklamasina gére “Islam, politik ve toplumsal alanlar1 bir biitiin
olarak kapsamaktadir. Allah’in koydugu kurallara uyulmamasi sonucunda
ortaya cikan giinahlari, cezay1 gerektiren suglar olarak gérmeyen gayri
Islami yasalarin yerine “acik ve saf”’ olan seriat yasalarmin uygulanmasi
gerekmektedir.” (Hizb-ut Tahrir, 2020)

Islamc1  orgiitlerin  kavramsal tiiretmeleri, ilk boliimde tartigilan
tamimlayici, normatif ve muhtemel ideoloji yOntemlerine karsilik
gelmektedir. Kisacas1 Hizb-ut Tahrir, kendisini evrensel Islami iimmet igin
evrensel bir Islami parti olarak konumlandiran kiiresel bir harekettir. Orta
Asya’daki Hizb-ut Tahrir ile kiiresel yap1 arasindaki iliski, grubun yaygin
olarak yasadis1 bir Orgiit olarak kabul edildigi bolgedeki gizli faaliyetleri
nedeniyle tam olarak net degildir. Bununla birlikte Hizb-ut Tahrir’in Orta
Asya’daki programi, hareketin “Sincan’dan Kafkasya’ya kadar Orta Asya’da
tek ve birlesik bir halifeligin kurulmasini” amagladigi 6l¢iide kiireselliginden
kismen de olsa bir kopusa isaret etmektedir. OIH ve IRP’den farkli olarak
Hizb-ut Tahrir, Ozbekistan, Kirgizistan, Tacikistan ve Kazakistan’da on
binlerce {iyesi oldugu tahmin edilen bir kitle hareketidir (Johnson, 2007:
s. 67; Collins, 2007: s. 66-75).

Hizb-ut Tahrir, muhtemelen 1990’larin ortasinda Orta Asya bolgesinde
faaliyete gecmistir. Bolgesel hiikiimetler, oOrgiit iiyelerine karsi baskici
tedbirlerle karsilik vermistir. Uzun yillar varligimi yeraltinda siirdiirmesi
Hizb-ut Tahrir destekgilerine kati disiplini 6gretmistir. Orgiitiin {iyeleri
kiigiik hiicrelere boliinmiistiir ve farkli hiicrelerden insanlar genellikle
birbirlerini tanimamaktadirlar (Karagiannis, 2005: s. 138). Hizb-ut Tahrir,
devrimei gruplar amimsatan bir orgiitsel yapinin benimsenmesi nedeniyle
Orta Asya’daki tiim baskicit kisitlamalara ragmen hayatta kalmis ve
biiyiimiistiir. Orgiit liderlerinin kimlikleri ve yerleri gizli tutulmaktadir.
Orgiit {iyeleri, her biri hiicre sefi tarafindan yonetilen yedi kisilik gruplar
halinde faaliyet gostermektedirler. Hiyerarsik olarak bir sonraki katmanin
bilgisi yalnizca hiicre sefinde mevcuttur (Johnson, 2007: s. 72).

Hizb-ut Tahrir, bolgede benzeri goriilmemis biiyiikliige ve yaygimliga
ulagsmasma ragmen ulusal meselelerinin Orgiit amaglariyla uyumlu olmasi
dolayisiyla agirlikli olarak Ozbek iiyelerden olusmaktadir (Peyrouse, 2007:
s. 255). Hizb-ut Tahrir, basta Ozbekistan ve Kirgizistan olmak iizere bdlgede
kapsamli bir propaganda kampanyasi yiiriitmiistiir. Orgiit, 1993’ten beri
Ozbekge, Kirgizca ve Rusca dillerinde yayinlanan Ong El-Waie (Vicdan)



Fatih DEMIRCIOGLU 181

adli ve ayda bir c¢ikan bir dergi ile iliskilendirilmistir. Bu dergide Islam
diinyasinin yaninda Avustralya, Avusturya, Almanya, Danimarka, Birlesik
Krallik, Kanada ve Amerika Birlesik Devletleri’ndeki 6rgiit muhabirlerinden
gelen haberler, Islami makaleler ve sivil direnisi tesvik edici yazilar yer
almistir (Saipov, 2005).

Hizb-ut Tahrir, propagandalarinda Miisliiman topraklarina yabanci
miidahaleyi elestirmis, Islam topraklarini askeri {isler kurulmasi amaciyla
gayrimiislimlere teslim etmenin Miisliiman {ilkeleri bolmek anlamina
gelecegini sdylemistir. Orgiite gore BM, NATO, AGIT gibi uluslararasi
orgiitlere katilmak veya buralarda alinan kararlarin gegerliligini kabul etmek
Islam’a uygun degildir. Miisliimanlara diismanlik eden iilkelerle dostane
iligkiler kurmak, Miislimanlarin yardimini reddetmek ve din ile devleti
ayirmak da Hizb-ut Tahrir’e gore haramdir. Ayrica Islami ilkelere gore
sekillenmemis sosyalist, demokrat, milliyet¢i vb. her tiirlii siyasi partinin
kurulmasinin dinen uygun olmadig orgiit tarafindan ifade edilmistir (Saipov,
2005). Hizb-ut Tahrir ile iligkili propaganda materyallerinde goriildiigii tizere
Islami kavramlar politik amagclar icin aracsallastirilnus ve hem siyasal
kosullarin yorumlanmas: hem de faaliyet programi tanimlayict ve normatif
ideolojik temellendirme kapsaminda Islami terimlerle bicimlendirilmistir.

Kirsal alanlarda yogunlasan bazi Islamci hareketlerin aksine Hizb-ut
Tahrir giiciinii 6zellikle 6grenciler, 6gretmenler, is¢giler olmak iizere kentli ve
toplumun egitimli kesimlerinden almaktadir (Johnson, 2007: s. 73). Siddeti
reddetmesine ragmen Hizb-ut Tahrir’in rgiit programi nihayetinde radikal
Islamc1 gruplarm hedefleriyle paralellik arz etmektedir. Bolgedeki laik
hiikiimetlerin mesruiyetini reddeden Hizb-ut Tahrir, Orta Asya’da islami
ilkeler ve seriat yasalarina gore yonetilen bir halifeligin kurulmasi i¢in
cagrida bulunmaktadir. Orgiitiin Orta Asya’daki ana faaliyeti, cogunlugu
acikca Yahudi karsiti olan bildiriler ve brosiirler dagitmaktir. Bu brosiirler
genellikle Orta Dogu’daki iiyeler tarafindan dagitilan benzer bildirilerden
Orta Asya dillerine gevrilmektedir. Hizb-ut Tahrir, OIH’in benimseyip
uyguladig1 Islami radikalizmi resmen kmamustir ve orgiitin OIH’i Fergana
Vadisi’ndeki radikal Islamci faaliyetleri birakmaya ikna etmeye calistigini
bildirmistir (Johnson, 2007: s. 76; Redman, 2003: s. 3).

Hizb-ut Tahrir’in siddet kullanimini reddetme konusundaki kesin tavri
toplumsal halk destegini artirdig1 igin orgiit siirekli olarak radikal Islamci
gruplarla iliskilendirilmeye c¢alisilmigtir. Bu iddiay1 temellendirmek igin
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Rashid, birkag yiiz Hizb-ut Tahrir iiyesinin OIH tarafindan memnuniyetle
karsilandiklar1 Kuzey Afganistan’a kactigini 6ne slirmiistiir (Rashid, 2002:
s. 133). Benzer sekilde Hizb-ut Tahrir’in Tacikistan’in kuzeyinde ve
Kirgizistan’da genisledigine ve bu bolgelerdeki diger Islamci gruplarla
birlikte calistigina dair iddialar, ABD Disisleri Bakanligi Terorle Miicadele
Koordinatérliigii rapolarma yansmmstir. Kirgiz yetkililer OIH ve ICB’nin
Kirgizistan’da varligini siirdiirdiigtinii ve her iki grubun da Hizb-ut
Tahrir’den maddi destek aldigini iddia etmistir (U.S. Department of State,
2009). Hizb-ut Tahrir’in siddet kullanimma bagvurmasindan kagimmasi
ilmhiligin - gostergesi olarak degerlendirilmemelidir. Orgiitiin  koktenci
oldugu kesindir (Rotar, 2002: s. 146).

Hizb-ut Tahrir, komiinizm sonrasi dénemde Orta Asya’nin en az
anlasilmis, ancak en biiyiik Islamc1 hareketi olmaya devam etmektedir. IRP
ve OIH, kisa basar1 dénemleri yasarken karsilastiklar en biiyiik sorun yeterli
seviyede toplumsal taban destegi bulmayi basaramamis olmalaridir. Bu
durum hiikiimetlerin Islamci yapilara karsi koyma ¢abalarim azaltmamis ve
Islamcilik biiyilyen bir tehdit olarak tanimlanmaya devam etmistir
(Muzalevsky, 2009). Orta Asya’da Islamciligin olas1 yiikselisine dair 1srarla
one siiriilen endiselere ragmen bolgedeki Islamci hareketler igerisinde Hizb-ut
Tahrir disinda higbiri giiglii bir halk destegine sahip degildir ve faaliyet
bolgeleri genellikle Ozbekistan, Tacikistan ve Kirgizistan’in giineyiyle
sinirhdir.

Diisiik toplumsal destege ragmen Islamciligin, Orta Asya’da bireyleri
toplumsal ve politik nedenlerle seferber etmede basar1 elde ettigi agiktir.
Bununla birlikte, islamc1 6rgiitlerin goreli basarisinin biiyiik dlgiide etnik
veya milliyet¢i nedenlerle baglantili oldugu gergegi de gbéz ardi
edilmemelidir. Bu yerel etkenler, 6zellikle yeni-gelenekgi Islamci &rgiitlerin
ilke ve hedeflerinin degistirilmesine, cografi kapsayiciligin dizginlenmesine,
kat1 Islamci ideallerden uzaklasilmasina ve daha laik, ulusal yonelimli
hedeflere yonelinmesine sebep olmustur. Bu baglamda Sovyetler Birligi’nin
milliyetler politikasimin en azindan kitlesel toplumsal seferberlik agisindan
bolgedeki Islamcr siyasetin potansiyellerini sinirlama konusunda bir sekilde
basarili oldugunu séylemek yanlis olmayacaktir.
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3.3.2.2. Orta Asya Devletlerinin Resmi Islam Politikalar

Yakin zamana kadar Orta Asya cumhuriyetleri biiyiik 6l¢iide eski Sovyet
seckinlerinin kontrolii altinda kalmistir. Bu durum bdlgedeki demokratik
uygulamalarin zayiflig1 ile birlestiginde iktidarlarin mesruiyetini tiim Orta
Asya cumbhuriyetleri i¢in bir 6lgiide sorunlu hale getirmistir. Orta Asya
cumhuriyetlerinin idari smirlar1  kavramsal olarak milliyet esasina
dayaniyordu ve bagimsizlik esnasinda Kazakistan haricinde devletlere ismini
veren Kirgiz, Ozbek, Tacik ve Tiirkmen etnik kokenlerin her biri kendi
cumhuriyetlerinde niifusun c¢ogunlugu olusturuyordu (Kubicek, 1997:
s. 645). Bu husus milliyet¢iligin, Sovyet sonrasi devletler i¢in mesrulastiric
anahtar bir retorik olarak 6n plana ¢ikmasini saglamistir (Akbarzadeh, 1999;
Elebayeva vd 2000; Hale, 2009; Laruelle, 2007; Liu, 2005).

Bolge genelinde milliyetgilik, yeni elitlerin kendilerini ve devletlerini
mesrulastirmalart i¢in en kolay ara¢ olmustur. Milliyetgiligin  gii¢
kazanmasinin temeli Brejnev donemine dayanmaktadir. Gorbagov’un yerel
elitlere “ulusal” ¢oOziimler tasarlama konusunda daha fazla serbestlik
saglayan ademi merkeziyetgilik ¢abalartyla bu durum desteklenmistir
(Kubicek, 1997: s. 646). Bununla birlikte bolge i¢in tasarlanan karmagik
sinirlar, her cumhuriyette sinir Otesi milliyetgilik araciligiyla sorun
yaratabilecek 6nemli bir etnik irredentizm ihtimali dogurmustur. Sonug
olarak, etnik huzursuzluk 6zellikle smir 6tesi Ozbek milliyetgiligi ekseninde
bolge devletleri agisindan bir endise kaynagi olmustur.

Ozbekler, ciddi sorunlara neden olduklar1 Kirgizistan ve Tacikistan’da
biiyiik azinliklar konumunda olmuslardir. Etnisite kaynakli 1990°da yasanan
ilk vakada, Os bolgesinde Ozbekler ve Kirgizlar arasindaki siddet yiizlerce
cana mal olmus ve Kirgiz liderler bu olaymn tekrarlanmasindan ve Ozbek
miidahalesinden duyduklariyla endiseyle bu iilkeye karsi ihtiyath politikalar
gelistirmislerdir (Kubicek, 1997: s. 646). S6z konusu etnik sorunlar, sinir
otesinde yasayan Ozbeklerin ulusal devletleri ile cografi yakinliklari
nedeniyle daha da karmasiklasmuistir. Ornegin, 1979 yili itibariyle
Ozbekistan disinda yasayan Ozbeklerin %88,7’si Ozbekistan’a komsu idari
birimlerde bulunmaktaydi (Kaiser, 1992: s. 290).

Bolgedeki smirlarin mantiksizligi, Bagimsiz Devletler Toplulugu’nun
kurulmasinda 6nemli bir giidiileyici faktor olarak eski Sovyetler Birligi’nde
sinir giivenligi konusu agisindan da sorun yaratmaktadir (De Nevers, 1994:
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s. 49). Birlesik Sovyet askeri komutanligimin lagvedilmesi daha 6nceden
kurulan kapsamli ileri sinir savunma sistemlerinin de sokiilmesiyle
sonuglanmis ve sonug¢ olarak Sovyetler Birligi’nin dagilmasiyla eski ortak
silahli kuvvetler ve askeri tesisler bolinmiistiir (Bellamy, 2001: s. 793).
Bagimsizligimi yeni kazanan devletlerin sinirlari, farkli toplumsal 6zelliklere
sahip ve girift iligskiler agiyla bir arada yasayan Fergana Vadisi’ndeki
halklar birbirlerinden korumak icin gerekli altyapidan yoksun durumdaydi
(Reeves, 2007: s. 185). Sonug olarak, Sovyet doneminin derin gilivenlik
entegrasyonu Orta Asya liderleri tarafindan asagi yukari kabul edilmek
zorunda kalmustir.

Orta Asya cumhuriyetleri, ister ikili anlagmalar yoluyla isterse de BDT
himayesinde olsun Rusya ile savunma amagh diizenlemeler yapmuslardir. I¢
Savag sirasinda ve sonrasinda Tacikistan’in, sinir sinir giivenligini saglamak
amactyla Rus askeri giicline bel baglamasi bu duruma bir Ornektir
(Haghayeghi, 2001: s. 120). Benzer sekilde Tiirkmenistan, 1990’larin
basindaki Rus karsit1 bir donemin ardindan 1999 yilina gelindiginde ortak
bir Rus-Tiirkmen smir muhafiz birligi kurulmasin1 kabul etmistir
(Bondarevsky ve Ferdinand, 1994: s. 45). Kazakistan, Kirgizistan ve
Ozbekistan’da da Rus askeri tesisleri bulunmaktadir ve giivenlik alaninda
isbirligi devam etmistir (Johnson, 2007: s. 45).

Goriliniigte Orta Asya cumhuriyetlerinin  egemenlik  kapasitesini
giiclendirmek i¢in alman bu askeri tedbirler, artan etnik ve jeopolitik
gerilimler sebebiyle tam tersine bu devletlerin egemenlik ile ilgili
mesruiyetini zayiflatmigtir. Mesruiyet insa etme kaygisi siyasal sistemleri
igerisinde toplumsal temsilin ¢ok zayif oldugu tiim Orta Asya devletleri igin
onemli bir mesguliyet olmustur. Eski Komiinist Parti Birinci Sekreteri ve
daha sonra Tiirkmenistan Devlet Bagkani olan Saparmurat Niyazov
tarafindan insa edilen ve giiclii milliyetci unsurlarla bezenmis kisilik kiiltii
buna Ornektir. Bagimsizliktan onceki kariyerinin bagslarinda Niyazov,
Tiirkmen dilini canlandirma ve yerli tarihi tanitma girisimlerinden dolay1
bazi aydinlar tarafindan ovilmiistir (Lewis, 2008: s. 89). Niyazov, daha
sonra kendisini “Tiirkmenbasi” ilan etmis ve toplumsal hayata dair tiim
kurumlarda zorunlu olarak okutulacak olan Ruhname adli bir kitap yazmistir
(Rashid, 2002: s. 73; Johnson, 2007: s. 51; Lewis, 2008: s. 89).

Tiirkmen ulusunun kendine &zgii ve mitolojik bir tarihini sunan
Ruhname, kutsal kitap seviyesine ¢ikarilmis ve Kuran ile esdeger
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tutulmustur. S6z konusu ulus insa etme uygulamasi, Tiirkmenistan’da
devletin haberlesme {izerindeki tekeli ile uluslararasi medya ve internet
tizerindeki kisitlamalar tarafindan desteklenmistir. Boylece Tiirkmenler
arasinda Ozbekler basta olmak iizere diger azinliklara ve uluslara karsi
devlet destekli irkeilikla pekistirilen yabanci diigmanligi egilimi ortaya
cikmistir. Zorunlu Tirkmence ogretimi, okullarda geleneksel Tiirkmen
kiyafeti uygulamasi, Ruslarin ve diger etnik unsurlarin kiiltiirel etkinliklerin
yasaklanmasi, kamuda istihdam ve iiniversite egitimi i¢in vatandaslik sarti
aranmasi gibi politikalar, devlet diizeyinde resmi irksal saflik ve etkili etnik
temizlik politikasinin bir parcasi olarak tatbik edilmistir. Tiirkmen olmayan
niifus i¢in resmi rakamlar 1995 yilinda %23 iken 2005 yilina gelindiginde
ylizde 5,3’e diismiistiir. Bunun nedeni kismen disariya gogler ve yanlis
raporlamalarin bilesimi olsa da biiylik Ol¢lide hiikiimetin diger etnik
kimlikleri kasitli olarak eksik gdstermesinden kaynaklanmaktadir (Lewis,
2008: s. 81-97).

Niyazov, uydurulmus ulusal gelenekler yoluyla kendi mesruiyetini
giiclendirmeye ¢alisan biri icin sasirtict olmayan bir sekilde Islam’1
milliyetci amagclarina alet etmeye calismustir. Siinni Islam, yasal olarak izin
verilen iki inangtan biri olmus ve Niyazov, diger dini inanglar1 bastirirken
teolojik olarak ciddi anlamda olmasa da yazi ve konugmalarinda Allah ve
Kuran’a atifta bulunmustur. Ozbekistan’in aksine, Tiirkmenistan’da rejimin
az sayidaki tiim muhalifleri laik siyasete bagli olmuslardir. Tiirkmenler, Orta
Asya halklar1 arasinda belki de en az dindar olan topluluktur. Orgiitlii dine
kars1 biiyiik Olclide kayitsiz olan Tiirkmenler, Niyazov’un Askabat’ta inga
ettigi gorkemli camileri doldurmamuslardir. Tiirkmenler arasinda Islami
anlayis, geleneksel ritiieller ve tiirbe ziyaretleriyle sinirli kalmigtir (Rashid,
2002: s. 74; Lewis, 2008: s. 106-107). Bu anlamda Tiirkmenistan’da
Islamcilik, Orta Asya’daki diger iilkelere kiyasla asla aym &lgiide bir
etkinlige ulasamamustir.

Orta Asya devletlerinin eszamanl olarak Islam’1 hem sahiplenme hem de
bastirma ¢abalar1 otoriter politikalarin siirdiiriilebilir hale getirilmesi
agisindan mantikhidir. Islam ile Orta Asya arasindaki tarihsel baglanti ve
Sovyet baskisina ragmen derinlikli Islami anlayis olmasa da Islami
geleneklerin ¢esitli unsurlarinin devamliligi géz oniine alindiginda, bir anlati
olarak Islam’in iktidarin otoritesini mesrulastirma potansiyeli kayda degerdir
(Rywkin, 1990: s. 89-91). Ulusal kimligin bir unsuru olarak milliyetcilige
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tabi kilinmas1 Islam’in, bolgedeki topluluklar tarafindan kimliklerini
tanimlamak icin kullanilan bir sdylevden ibaret kalmasi anlamina gelmistir.
Bu baglamda bélgede Islam’a kars1 artan ilginin niteligi ulusal duygularin
ifadesinden kolayca ayirt edilemektedir. Orta Asya’daki ¢ogu insan icin
Islam, ulusal kokenlere doniis anlamina gelmeye devam etmekte ve Sovyet
déneminde yok edilmek istenmis bir kiiltiirel mirasin yeniden kesfi olarak
goriilmektedir (Khalid, 2007: s. 120).

Orta Asya’daki giindelik pratikler biiyiik olgiide Islami inanglardan
ayrilmugtir. Sovyet sonrast Orta Asya’daki Islami canlanma, giinliik yasami
etkilemeye dair ¢ok az isaret gostermektedir. Ornegin, Islam’mn alkole ve
hatta domuz etine karsi temel yasaklamalarina uyma konusuna ¢ok az dikkat
edilmektedir. Ulusal miras olarak islam olmaktan gurur duyulmus, ancak bu
durum Islami bir devlette yasama arzusu dogurmak bir yana, dinin emir ve
yasaklarina dahi tamamen uyulmamasini ve Islam dis1 anlayislarin Islam’a
mal edilerek yasanmasini  engellememistir. Islami anlayis Sovyet
zamanlarinda oldugu gibi biiyiik 6l¢iide diigiinler ve cenazeler gibi yasamsal
olaylar etrafindaki geleneksel uygulamalarin devami seklinde varligini
siirdiirmiistiir (Khalid, 2007: s. 120-121).

Sovyet doneminin Islami karakteristiginin “resmilestirilmesi”, Sovyet
himayesinde kurulan Orta Asya ve Kazakistan Miisliimanlar1 Ruhani idaresi
yerine bagimsizlik sonrasi kurulan yeni kurumlar araciligiyla devam etmistir.
Islami uygulamalarin “resmi” bicimlere tabi kilinmasi, gayri resmi Islam’in
bastirilmasi sonucunu dogurmustur. Bes devletin hepsinde dini topluluklar
resmi olarak yetkililer tarafindan tescil edilmelidir. Aksi takdirde,
sorusturmaya maruz kalip yargilanmalar1 ve mallarina el konulmasi yahut
imha edilmesi olasidir. Bolgeye yeni giren sdzde geleneksel olmayan
inanglarin ¢ogu tescil noktasinda biiyiik zorluklar yasamis, faaliyetleri
yasadist ve dolayisiyla su¢ olarak kabul edilmistir (Akiner, 2003: s. 102-
103). Resmi Islam’m bu baglamda dini gruplar agisindan mesruiyeti yok
edici bir etkiye sahip olma potansiyeli de bulunmaktadir. Bununla birlikte
Redman, uzun vadede iktidar destekli bir Islami kurumun radikal Islamc1
gruplarin ortaya c¢ikmasmi tesvik edebilecegini One siirmiistiir (Redman,
2003: s. 3). Islam’1 devletin kontroliine sokmanin bir sonucu olarak
Islameilik giiglenmis, Islamcilik giiglendikge baskici politikalar artmistir.

Bagimsizliktan bu yana, Orta Asya devletlerinde Islam ve Islami
yapilarla ilgili yeni yasalar ¢ikarilmigtir. Ozbekistan’da 1998 yilinda kabul
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edilen yasa en kisitlayici olarak kabul edilmektedir. Ancak, hali hazirda
Kazakistan ve Kirgizistan’da degerlendirilmekte olan taslak degisiklikler
neredeyse esit derecede agir onlemler dnermektedir. Islami egilimli siyasi
partiler, IRP’nin faaliyet gosterdigi Tacikistan disinda her yerde
yasaklanmustir (Akiner, 2003: s. 102). Orta Asya’da resmi Islam aym
zamanda bir dini baski araci olarak kullamilmaktadir. Ornegin, Kirgiz
ulemas1 2002 yilinda dini edebiyat igin bir ruhsatlandirma sistemi
benimsemistir (Redman, 2003: s. 3). Elbette bu bask1 hi¢bir yerde Ozbekistan’da
oldugundan daha siddetli degildir. Taskent bombalamalarindan 6nce bile
Kerimov rejimi, dini ifadeye kars: sert bir tavir almst1. 1998°de Ozbekistan
hiikiimeti Vicdan Ozgiirliigii ve Dini Orgiitler Yasasi’nin ardindan tiim
Islamcilara kars1 baskici politikalar izlemistir. Oyle ki; bu dénemde Islam’1
teblig etmek dahi yasadist ilan edilmistir. Ulkedeki tiim cami ve imamlara
kayit sarti getirilmis, kadinlar bagortiisii taktiklari icin tutuklanmis ve
binlerce sakalli erkek sorguya cekilmistir. 1999 yilinda Islamcilik ile
baglantili elli bes 6lim cezast verilmis ve on bes idam cezasiin infazi
gerceklestirilmistir (Johnson, 2007: s. 74).

Kerimov donemi boyunca her tiirlii dini grup ve akima karsit bir tutum
sergileyen Ozbekistan’da radikal Islamc1 orgiitlerle birlikte Giilen
Hareketi’yle iligkili kisiler de takibe alinmis ve bu orgiite ait kurumlar
kapatilmigtir. Kerimov’un politikalarina ragmen orgiit kurumlarinda egitim
almis kisiler 2000°1i yillarda da kurumsal orgiitlenmeye devam etmislerdir.
Bu dogrultuda 2010°da ve 2011°de FETO’yle iliskili oldugu bilinen sirket ve
kurumlara operasyonlar diizenlenmis, tutuklamalar yapilmistir (Gedek, 2013,
s. 71; Rusya Arastirmalari Enstitiisii, 2017).

Ozbekistan hiikiimeti siipheli gordiigii kisileri cezalandirmak adina
giivenlik giiglerini kotiiye kullanmaktan ¢ekinmemistir (Johnson, 2007:
s. 74-75). Mayis 2005°te Andican’da meydana gelen olaylar bu baglamda
ozellikle ilgi cekicidir. 12 Mayis’ta radikal Islamci olduklar1 gerekgesiyle
yargilanan 23 yerel isadaminin destekgileri, bu kisilerin tutuldugu
hapishaneye saldirmistir. Bazilarinin Hizb-ut Tahrir’den ayrilmis olan
Ekremiye grubu ile baglantih 23 is adamm ve diger tutuklular serbest
birakilmis, bir hiikiimet binasina da el konulmustur. Ertesi giin binlerce
protestocu, demokratik ve ekonomik reform talep etmek i¢in Andican’da
toplanmustir. Olaylar biiyiimiis, Ozbek askerleri meydanlardaki silahsiz
gostericileri vurmaya baglamistir. Kerimov iktidar1 can kayiplarindan radikal
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Islamcilar1 sorumlu tutmus ve 187 kisinin 6ldiigiinii agiklamistir. Yerel
halktan ve insan haklar1 orgiitlerinden gelen bilgiler ise 750’den fazla
insanin hayatim kaybettigi yoniindedir. Kerimov rejimi, katliami Ekrem
Yoldasev’in liderlik ettigi radikal Islamci Ekremiye grubu tarafindan
planlandigimi ileri siirmiistiir. Giivenlik giicleri tarafindan tutuklanip
yargillanan 15 kisi, bu gruba iiye olduklarini ve Andican Olaylari’na
karigtiklarimi itiraf etmistir (Lewis, 2008: s. 54-66).

Islamciligin varligy, siyasal ve toplumsal alana dair eylemlerinde iktidarmn
baski aygiti i¢in uygun bir bahane sundugu 6l¢iide Orta Asya’nin otokratik
yoneticileri tarafindan arzu edilir olmustur. Islamc1 muhalefet ve bdlgenin
diktatorleri, simbiyotik bir iliskiden yararlanmaktadirlar. Ornegin, Kerimov
kendi otoriter yonetimini; baris¢il ve sakin bir yasantiya tehdit olusturan
“terorizm, asirilik ve fanatizme” karsi gegici bir zorunlu savunma olarak
mesrulastirmustir. Islamcilar ise “zorba hiikiimdarlara” karst miicadele
sOylemini oOrgiitlenmeyi kolaylastirict bir etken olarak kullanmislardir.
Boylece Islamcilik ve otoriter rejimler karsilikli olarak birbirini
mesrulastirmis olmaktadir (McGlinchey, 2005: s. 3).

Islamciligin potansiyeli ve riskleri bolgenin her yerinde ayni dinamiklerle
islememistir. Islamc1 orgiitler 6zellikle Kazakistan’da destek bulma
noktasinda diger Orta Asya cumhuriyetlerinden daha zor zamanlar gecirmis,
aym Olciide Islam’m Kazak devletini mesrulastirma potansiyeli de
azalmigtir. Bu durumda Kazakistan’in komsularina kiyasla iistiin ekonomik
performans etkili olmustur. Ayrica Islam, Kazakistan’da tarihsel olarak da
cok derin koklere sahip olmamustir. Bu nedenle, Hizb-ut Tahrir gibi
propaganda faaliyetlerini etkin bi¢imde kullanan orgiitlerin Kazakistan’daki
ekonomik ve sosyal kosullarindan bu amacla yararlanabilmesi, dogal
zenginliklerden elde edilen gelirin halka yansimadigi diger Orta Asya
iilkelerine kiyasla ¢ok daha sinirli olmustur. Bunlara ek olarak Bati’nin
Miisliiman niifusun ¢ogunlugu olusturdugu Irak gibi iilkelere gergeklestirdigi
miidahalelere kars1 verilen tepkinin diger Orta Asya cumhuriyetlerine gore
Kazakistan’da daha az oldugu gézlemlenmistir. Ote yandan “resmi” Islam’mn
mesruiyetine dair duyulan giivensizlik, yolsuzluk iddialar1 ve ekonomik
biiyiimenin  faydalarinin  esitsiz  dagilimi, Kazakistan’daki  Islamc1
muhalefetin gelecekteki basarisina katkida bulunabilir. Bu muhtemel durum da
otoriter ydnetimlerin dogas1 geregi Islam’in baskici politikalara maruz
kalmasina sebep olacaktir (Redman, 2003: s. 3). Kazakistan hiikiimetinin
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bircok Islamci grubu terdrist veya yasakli oOrgiit olarak tanimlamasi
bahsedilen durumu destekleyen bir ornektir (U.S. Department of State,
2008).

Kirgizistan, bolge iilkelerine kiyasla demokrasi konusundaki goreceli
gelismisliginin de etkisiyle Islame1 drgiitlerin faaliyetlerine devlet tarafindan
en fazla miisamaha gosterilen iilke olmustur. Kirgizistan’da kamusal alanda
en fazla niifuzu olan Giilen Hareketi ¢ercevesinde degerlendirildiginde yeni-
gelenekei Islamciligin bu iilke acisindan devlet diizeyinde tehdit unsuru
olarak goriilmesi bir yana arzu edilen bir unsur haline geldigini sdylemek
yanlis olmayacaktir. Bir donem cumhurbagkanligi yapmis olan Almazbek
Atambayev’in FETO ile yakinligi ve bu rgiite destegi bilinmektedir. Orgiit
iiyelerinin 2011 yilindan sonra kamusal alandaki etkinligi oldukg¢a artmistir.
Atambayev, Tirkiye’den kagan orgit iiyelerini iilkeye kabul etmistir ve
Orgiiti savunmak adma iki ilkenin iligkilerinin bozulmasina sebebiyet
vermistir. Darbe girisiminin ardindan Tiirkiye, FETO’yle iliskili okullarin
Maarif Vakfi’na devredilmesi talep etmistir. 2018’de Kirgizistan
Cumbhuriyeti Egitim Bakanligi ile mutabakat anlagsmasi imzalanmig, ancak
devir islemi gerceklesmemistir. 4 Ekim 2020 se¢imlerinin ardindan
gerceklestirilen  protestolar  sonucunda  Cumhurbagskan1i  Sooronbay
Ceenbekov istifa etmistir. Almazbek Atambayev’in olaylarin ardindan
hapisten ¢ikmasit ve Sadir Caparov’un kurdugu gecici hiikiimette Egitim
Bakanligi’na FETO’niin kontroliindeki Kirgizistan Geng Isadamlar1 Dernegi
eski baskan1 Almazbek Beysenaliyev’in getirilmesi Kirgiz devleti ve FETO
iligkileri acisindan son donemde yasanan olaylarin énemini gdstermektedir
(Gedek, 2013; Sener, 2020).

Orta Asya devletleri tarafindan islam’in hem mesrulastirma hem de
baskilama araci olarak kullanilmas1 Islamci ideolojinin nesne olarak
anlasilmastyla agiklanabilir. Devletlerin Islamciliga yaklasimlar1 agisindan
degerlendirildiginde birinci boliimde ortaya konulan ideolojik modelleme
icerisindeki farklt unsurlar birlestirilmektedir. Karsilikli mesrulastirma,
“Oteki”nin (devlet) “birey” (kisi) ile iliskili olarak nasil davrandigi ve
“birey”in “Oteki’nin anlayisina gore hareket etme olasiliklart hakkindaki
diisiincelerine isaret etmektedir. islamciligin tehdit olarak goriilmesinden
kaynaklanan baskic1 politikalar ise “Oteki’nin “toplum” ile iliskili olarak
nasil davranacagi ve toplumu degistirmeye yonelik yontemlerle ilgili
diistincelere bagvurmaktadir. Uluslararas: diizeyde de matris aym sekilde
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islemektedir. Nihai sonug, “Gteki’nin -Orta Asya Orneginde devletlerin-
“toplum” ile ilgili nasil davranacagma dair diisiincelerinin Islamciligin
gelecegini belirleyecegidir. Bu baglamda devletlerin demokratiklesme
yoniinde atacaklar1 adimlarin radikal Islamcilig1 zayiflatacagini sdylemek de
miimkiindiir (Ulger, 2008: s. 454).

3.3.2.3. Bolgesel ve Uluslararasi Giivenlige Tehdit Olarak Islamcilhik

Orta Asya devletleri, Islam’in geleneksel olmayan tezahiirlerini devlete
yonelik varolussal tehditler olarak gostererek Islami uyamisi “giivenli hale
getirmek” igin ¢abalamuslardir (Human Rights Watch, 2002). Islamciligin
bolgesel ve uluslararasi giivenlige yonelik bir tehdit olarak algilanmasi,
Islami radikalizmin diisiinsel zemini ve diinyanmn muhtelif bdlgelerindeki
radikal Islamcilarin siddeti bir ydntem olarak kullanmalariyla ilgilidir.
Kafkasya’daki Cecgen direnisi ve Taliban’in iktidar1 ele gegirene kadar
Afganistan’da verdigi silahli miicadele Islamciligin uluslararasi bir tehdit
olarak algilanmasina sebep olan drneklerden yalnizca ikisidir.

Orta Asya cumhuriyetlerinin Afganistan’a olan cografi yakinligi
Islamciligin  bolgesel bir giivenlik sorunu olarak algilanmasma sebep
olmustur. Tacik I¢ Savasi sirasinda Afganistan ile Tacikistan Islamcilari
arasinda baglantilar oldugunun anlasilmasi s6z konusu giivenlik ile ilgili
endiseleri desteklemistir (Nojumi, 2002: s. 191). Afganistan’da Orta Asya
cumhuriyetlerindeki Islamci érgiitlere maddi destek saglayabilecek bir rejim
kurulma olasihg, Kirgiz, Tacik ve Ozbek makamlarimin Rusya’nin
Afganistan siiria askeri miidahalesine razi olmalaria sebebiyet vermistir.
Afganistan’daki ¢atismanin siir Otesine yayilmasi yalnizca Tacikistan’t
degil basta Ozbekistan olmak iizere tiim Orta Asya devletlerini
endiselendirmistir.

2001 yilinda Taliban neredeyse BDT’nin giiney sinirlarina dayaninca
Orta Asya devletleri ve Rusya, Taliban’in yerel radikal islamcilar ile bir
ittifak olusturup savasi tim Orta Asya’ya, hatta Rusya i¢lerine kadar
yaymalarindan endise duymustur. BDT Miisterek Silahli Kuvvetler Yiiksek
Komutanligi’nin dagilmasi, baris gili¢lerini ortaklik altyapisindan yoksun
birakmis ve ¢ok tarafli bir ¢6ziimii zorunlu kilmigtir (Rotar, 2002: s. 89-93).
1993’{in sonunda, Tacikistan’da bir¢ogu Rus olan 25.000 asker vardi. 1994
yilindaki Tacikistan cumhurbagkanlig1 se¢cimleri BM himayesinde gegici bir
ateskes doneminde gerceklestirilmistir. Bununla birlikte, baris misyonu
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siddetin siyasi amaglarla kullanimini en aza indirmek konusunda yetersiz
kalmigtir (Serrano, 2003: s. 174). Yine de Tacikistan ile Afganistan
arasindaki sinir tam anlamiyla kapatilmamis olmasina ragmen, sinir koruma
girisiminin bir miktar etkili oldugu da s6ylenebilir (Neumann ve Solodovnik,
1996: s. 96).

Orta Asya devletlerini ilgilendiren islamciligin ikinci 6rnegi, Cecenistan
ve Kafkasya’nin muhtelif bdlgelerinde birbirini izleyen c¢atigsmalar
kapsamaktadir. 1994 ve 1996 arasindaki ilk Cegen Savasi sirasinda,
Araplarin liderlik ettigi kiiglik ama etkili bir uluslararasi cihatg1r savasei
grubu miicadeleye katilmig, Samil Basayev, Arbi Barayev ve Movladi
Udugov gibi yerel direnis¢i liderlerle ittifak kurmusstur. Boéylece Orta Dogu
Islamcilardan yardim alinmaya baslamustir (Hill vd 2005: s. 2; Ware, 2005).
Savastan sonra Cegenistan, isyancilarin lideri durumundaki Aslan Mashadov
onciiliigiinde suni bir bagimsizlik kazanmistir (Gakaev, 2005: 30-31).
Mashadov, Basayev’in ve Arap grubu lideri Hattab’in giiglerini bastirmay1
basaramamus; savas lordlarinin, sug getelerinin ve radikal islamcilarin giicii
ve yaygmligi artmistir.

Radikal islamcilar, Cecenistan’da askeri egitim kamplar1 kurmuslar,
Giliney Rusya ve Orta Asya’nin her yerinden gelen cihatcilar1 toplayarak
onlara askeri egitimin yani sira siyasi ve dini telkinler sunmuslardir (Kramer,
2004-2005: s. 7). Goriiniirde Cecenistan’daki Islamci savas lordlariyla
miicadele etme cabasi iginde olan Mashadov parlamentoyu dagitmis,
Sudan’dakine benzer bir anayasa imzalamis ve bolgede seriat mahkemelerini
kurdurmustur (Ware, 2005: s. 99). Bu mahkemeler, zina ve escinselligi de
iceren suclar i¢in kirbag, sakatlama ve 6liim cezalar1 vermiglerdir. Mashadov
hiikiimetinin takip ettigi politikalar Cecenistan’a istikrar getirmemis, tam
tersine bolgeyi kaosun igine siiriiklemistir. Bu donemde Cegen Islamcilar ile
kamplarda egitim veren Suudi ve Afgan cihatcilar arasinda gelisen
baglantilar Orta Asya radikal Islamcilarini igine almistir. Cegen catismasi,
1999°da bir grup Islamci savagginin Bati Dagistan’daki on kdyii ele gegirip
Islam cumhuriyeti ilan etmesiyle yeniden alevlenmistir. Basayev ve Hattab
gruplart ¢atigmalarin fitilini atesleyen bu eylemleri iistlenmislerdir (Ware,
2005: s. 32-34).

Afganistan ve Cegenistan’da yasanan Islami radikalizm ile baglantili
gelismeler, radikal islamc1 hareketin biiyiiyerek diger iilkelere domino etkisi
yapma ve kiiresel bir ¢atisma rezonansi olusturma ihtimalini beraberinde
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getirmistir. Bu ihtimal ayn1 zamanda kiiltiirel ve politik olarak benzer, ancak
cografi olarak yakin olmayan c¢evreler arasinda fikirlerin yayilma
kapasitesine de atif yapmaktadir. Catisma rezonansinin temel unsurlarindan
biri, bitisik olmayan cografi alanlarda eszamanli olarak benzer toplumsal ve
politik kosullarmm varligidir. Buna ek olarak, bilgi teknolojilerindeki
gelismenin ¢atigma rezonansini tesvik etmedeki rolii, islamc1 ideolojinin ve
orgiitlerin yayilmasina ve niifuzunu artirmasina dogrudan katki yapan baska
bir faktdr olarak goriilebilir. Bilgi teknolojilerindeki gelismelerin temel etkisi
onceden erisilemeyen bilgileri yaymak konusunda devlet disi1 aktorlerin
dogrudan hedef kitlelere hitap etmesine olanak taniyarak siyasal iletigimi
kuvvetlendirmektir (Dartnell, 2003: s. 478). Bu durum Orta Asya’da
Ozellikle Hizb-ut Tahrir’in faaliyetlerine yansimistir. Hizb-ut Tahrir
giinlimiizde mesajlarin1 yaymak i¢in basili yayinlardan ziyade internet gibi
modern iletisim teknolojilerinden kapsamli bir sekilde yararlanmaktadir
(Johnson, 2007: s. 72).

11 Eyliil’den sonra “Terdre Karst Savas”mn ortaya cikisi, hem kiiresel
hem de bolgesel bir fenomen olarak Orta Asya’daki Islamciliga karsi
uluslararas1 ilgiyi yeniden canlandirmustir. Islam, zamaninda Sovyet
iktidarina karsi potansiyel bir Bati miittefiki olarak goriilmiisken Soguk
Savas’m sonunda Islamcilik Bati igin firsattan ¢ok tehdit olarak yeniden
tanimlanmistir. Orta Asya bagimsiz hale gelir gelmez, Bati i¢in bdlgedeki
Islamcilar “iyi Miisliimanlar” olmaktan ¢ikip korku ve tehdit nesnesi haline
gelmistir. Islami radikalizm ve ona karst koyma ihtiyact Batililarin Islam
algisim1 da yeniden sekillendirmistir. Sonugta, Islam temelli tim politik
faaliyetler radikalizm tehdidi baglaminda abartilmistir (Khalid, 2007:
s. 116-117).

Biiyiik giicler tarafindan Orta Asya’nin islami potansiyeli, kiiresel radikal
Islame1 aglar ile iliskilendirilmistir. Ornegin, Orta Asya’daki Vahhabiligin
Suudi Arabistan merkezli Ehl-i Siinnet hareketi tarafindan desteklendigi 6ne
stiriilmiis, Cin’in Dogu Tiirkistan’daki Miisliman Uygur azinliga karst
ylirtttigli politikalar farkli bir bakis acisiyla degerlendirilmeye baslanmigtir
(Haghayeghi, 1995: s. 94). Bolge iilkeleri agisindan da bu durum hem bir
giivenlik riski hem de etnik dayanisma 6rnegi sergilenecek bir alan olarak
goriilmiistiir. Ornegin, 2003 yilinda Kirgizistan Uygurlarinin diizenledigi bir
kongrede Uygur Cemiyeti Bagkani, Kirgizistan’daki Uygur aziligiin
“Cin’deki ayrilikgr Uygular” ile ayn1 olmadiklarmi ifade etmistir (Central
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Asia-Caucasus Analyst, 2003(a): s. 16). Bununla birlikte bazi arastirmacilar
Dogu Tiirkistan’daki direnis hareketi ile Orta Asya’daki Islamc1 6rgiitler
arasinda baglantilar oldugunu da 6ne siirmiislerdir (Oresman ve Steingart,
2003: s. 10).

“Terdre Kars1 Savasg”, Orta Asya cumhuriyetlerine Islamciliga karsi yeni
baskici uygulamalara girismek i¢in onemli bir firsat sunmustur (Central
Asia-Caucasus Analyst, 2003(b): s. 13). Bu baglamda bolgedeki iktidarlarin
siyasal protestolara yonelik davraniglart uluslararasi toplum tarafindan
“Terore Karsi Savas” bahanesi altinda muhalifleri yok etme ¢abasi olarak
degerlendirilmistir. Ayrica bolgedeki rejimlerin kati stratejileri, 6zellikle
geng niifusu radikal Islamc1 gruplara savurduguna yénelik iddialar da ortaya
atilmistir (Johnson, 2007: s. 240). Orta Asya cumhuriyetlerinin Afganistan’a
gerceklestirilen ABD onciiliigiindeki uluslararasi miidahaleye sagladig
maddi destek, 2003’te Irak’a ABD miidahalesine kars1 ¢ikilmasiyla birlikte
degerlendirildiginde kamuoyu tarafindan ¢eligki olarak goriilmiistiir (Central
Asia-Caucasus Analyst, 2003(c): s. 14-15).

Celiskili goriinen devlet politikalar1 bolgedeki jeopolitik manevralarin bir
parcasi olarak degerlendirilebilir. Orta Asya’daki iktidarlar ABD’nin,
“Terére Karst Savag’ta verilecek yardim karsiliginda otoriter rejimlerin
uygulamalarina g6z yumacagini diisiinmiislerdir. Ancak uluslararasi toplum
bu meseleye karsi duyarli davranmis, Kirgizistan ve Ozbekistan’dan insan
haklari, demokrasi ve serbest piyasa reformlarinin gerceklestirilmesini talep
etmeye devam etmislerdir (Central Asia-Caucasus Analyst, 2003(c): s. 277-
278; Simons, 2007: s. 277). Orta Asya’daki “Terore Kars1i Savas’in
gosterdigi sey, bolgedeki iktidarlarin rejimlerini desteklemek igin dissal
kosullara olan bagimliligin1 ve aktorlerin uluslararasi dinamikleri kendi
avantajlarina ¢evirme konusundaki kapasitelerini ortaya ¢ikarmasidir.






SONUC

Birinci boliim altinda g¢alismada kullanilan metodolojik, kuramsal ve
kavramsal cerceve ele alinmistir. Metodolojik cergevede Orta Asya’da
Islam’mn Sovyetler Birligi dagilana kadar olan siirecteki tarihsel gelisimini
karsilagtirmal1 tarih yontemiyle incelenmesi giincel durumda yapilacak
analizlerin anlam kazanmasina yardimc1 olacagi diisiiniilerek ikinci boliimde
incelenmistir.

Kuramsal cercevede Islam’in uluslararas: iliskiler alaninda yeterince
kuramsallastirilmamis  olmasinin  sebepleri agiklanarak Islam 6zelinde
diisiinsel etkenlerin mevcut uluslararasi iligkiler teorileri igerisindeki yeri
tartistlmistir. Bu baglamda Islam’in kuramsallastirilmas: ve uluslararasi
iligkilerde vaka analizlerine uygulanmasi konusunda insaci bir yaklagimin
benimsenmesi gerektigi vurgulanmustir.

Kavramsallastirma kurgulanirken ideoloji olarak Islamcilik, Marx ve
Mannheim’in konuya yonelik tartismalarindan faydalanarak ortaya cikarilan
sentez modele gore degerlendirildiginde ideoloji olarak Islamciligin Orta
Asya’da ii¢ tiirde somutlagtig1 ve orgilitlenme seviyesinde kendini gosterdigi
tespit edilmistir. islami fundamentalizm, Islami radikalizm ve yeni-gelenekgi
Islamcilik olmak {izere séz konusu tipolojiler Orta Asya’daki toplumsal,
ideolojik oOrgiitlenme bazli hareketlilikler ve din — devlet iligkilerinin temel
dinamizmini temsil etmektedir.

Ideoloji olarak islamciligin Orta Asya’daki varligi ve gelecegine yonelik
uluslararas: iligkiler analizi yapabilmek adina ideolojiye insaci yaklasim
eklemlenerek olusturulan analiz modeli gilincel durum hakkinda hem
aciklayict hem de yorumsamaci bir degerlendirmede bulunmak cabasina
yardime1 olmustur.

Orta Asya’da Miisliimanlarinin tamami halen Sovyetler Birligi sonrasi
kurulan sekiiler idareler altinda yasamaktadir. Orta Asya’da devletlerindeki
Sovyet devami kurumsal yapi Islamcilig1 her zaman tehdit olarak gormiistiir
ve Islamcilarin giic kazanmamasi icin siirekli baski ve engellemelere
bagvurmaktadir.
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Orta Asya devletlerinin mevcut Sovyet mirasi yapisal durumlari
[slamciigin ~ devletler tarafindan mesru bulunmayan &rgiitlenmeler
diizeyinde somutlasmasini hizlandirmustir. Bu dogrultuda Islami radikalizm;
Ozbekistan Islami Hareketi, Islami fundamentalizm; Hizb-ut Tahrir ve yeni-
gelenekei Islamcilik ise Islami Rénesans Partisi ve Giilen Hareketi olarak
Orta Asya’nin uluslararas: iligkiler dinamiklerini etkileyen yapilar olarak
hali hazirda faaliyet gostermeye devam etmektedir.

Orta Asya’da yasayan halklar heniiz 8. yiizyilda Islam’1 Miisliiman
olmuslardir. Musevilik, Hiristiyanlik, Maniheizm ve Budizm gibi dinler
burada varlik gdsterememislerdir. Carlik Rusyast ve sonrasinda Sovyetler
Birligi doneminde kadar bolgede kurulan imparatorluklar ve devletlerin
temel dokusu Islam’a dayandirilmstir.

Rus iggalinin ardindan Miisliimanlar silahl1 miicadele, diisiince diizeyinde
reform ¢abalar1 ve isgacilerle isbirligi yapmak suretiyle {i¢ bicimde Islam’1
canli tutmaya calismislardir. Silahli miicadele 1918-1928 yillar1 arasinda
Basmacit Hareketi tarafindan yiiriitilmiis ve basarisizliga ugramistir.
Diislince diizeyinde reform c¢abalart cedit¢gi ulema tarafindan hayata
gecirilmek istenmis ancak Ruslarin menfi ugraslar1 sonucu basarili olamadan
tarihe gomiilmiistiir. Bazi ceditgiler ve sosyalistler ise Orta Asya 0zelinde
isgalci Ruslar ve Bolsevikler ile isbirli§i yapmak istemis, komiinizm ve
Islam arasinda bir bag kurmaya calismuslardir. S6z konusu iigiincii yontem
Sovyetler Birligi tarafindan en tehlikeli direnis bigimi olarak adledilerek
1939 yilina gelesiye kadar bu yontemi benimseyenler tamamen yok
edilmislerdir.

Orta Asya halklarinin kimliklerinin asirlardir ayrilmaz bir pargasi olan
Islam Sovyetlerin dinsizlestirme politikalar1 gercevesinde yok edilmeye
calisilmis, sosyalizmin basarist bolge 6zelinde Islam’in yok edilmesine
baglanmistir. Anayasa ve kanunlarda tiim vatandaglar esit olarak
tanmimlanmisken uygulamada Islam’in temsilcileri konumundaki ulema bazi
temel haklardan yoksun birakilip halkin géziinde itibarsizlagtirilmigtir.

Kanunlarda inan¢ konusu din ve devlet islerinin birbirinden ayrilmasi
seklinde tanimlanan laiklik ilkesi sinirlarinda kalirken Sovyetler uygulamada
bireyin ve ardindan tiim toplumun ateistlestirilmesini hedeflemislerdir. Bu
tutum karsisinda halk yagamimi devam ettirmek ve mesleki olarak
ilerleyebilmenin kosulunu kendini ateist olarak tanimlamak olarak gdrmiis,
cevresiyle bagbasayken ise Islam’1 en azindan kiiltiirel diizeyde yasamaya
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devam etmistir. Tiim bu baskilar neticesinde toplum ateistler ve dindarlar
olmak {izere belirgin bigimde kamplagtirilmstir.

1920-1930 aras1 donemde ibadethaneler, kadiliklar, medreseler vb. dini
kurumlarin tamami kapatilmis, Basmacilik Hareketi ise Sovyetlerin
propagandalarinin  golgesinde halki  toplumsal direnis konusunda
giidiilemede yetersiz kalmistir. Ulemanin bir kismi bu siiregte Basmacilari
desteklerken diger kisminin Sovyetlerin yaninda yer almasi direnis
ihtimalinin olusmamasina katki saglamistir. Miisliimanlarin birlik olamayist
sonucu Sovyetler rejimi saglamlastirip ulema ve aydinlart sorusturmalar,
idamlar ve siirgiinler yoluyla yok etmislerdir.

Orta Asya halklar1 Rus iggalinden bu yana arzu ettikleri merkezi bir dini
kuruma Mahkeme-i Seriye’nin acgik kaldigi ksia siire hari¢ tutuldugunda
ancak II. Diinya Savasi’ndan sonra kavusabilmislerdir. Taskent merkezli
kurulan Orta Asya ve Kazakistan Miisliimanlari Ruhani Idaresi bolge
Miisliimanlarina kendisine koyulan sinirlandirmalar gergevesinde hizmet
etmistir. Kurumun basinda yer alan miiftii Sovyetler Birligi’ne sadakati tam
olmas! sartiyla secimle is basina gelmislerdir. Bu durum Islam diinyasinin
geri kalaninda s6z konusu miiftiilerin Sovyet ajani olarak elestirilmelerine
sebebiyet vermistir.

Ruhani Idare gerek i¢ politikada gerekse dis politikada Sovyetler
Birligi’nin politik amaglarina hizmet edecek fetvalar yayinlamig ve
faaliyetlerde bulunmustur. Yine de yapilan islerde dogrudan ve kati surette
Islam’a aykir1 bir hiikiim bulunmayip fetvalar verilirken daha ¢ok islam’in
yenilik¢i yorumlarindan faydalamilmistir. Bu agidan Sovyetler Birligi'nde
yasayan ulema Islam diinyasmin geri kalani tarafindan agir sekilde elestirilse de
kiifiir ve sirk ile su¢lanmamuislardir.

Ruhani Idare’nin faaliyetlerinin de etkisiyle Sovyetler Birligi dagilma
asamasina geldiginde Orta Asya’da halkin biiylk cogunlugu halen
Miisliiman olarak kaldigi gézlemlenmistir. Ayrica Orta Asya’nin yerlesik
gelenek ve Kkiiltiirii de halkin islam’a bagli kalmasina katki yapnustir.
Sovyetler Birligi’nin parcalanmasindan sonra Orta Asya ve Kazakistan
Miisliimanlar1  Ruhani Idaresi biinyesinde yer alan temsilcilikler
bagimsizliklarini ilan ederek yeni kurulan cumhuriyetlere baglanmiglardir.

Sovyetler Birligi ile Orta Asya arasindaki merkez-¢cevre eksenli emperyal
iligki; Orta Asya cumhuriyetlerinin Sovyet himayesi altinda gomiilii oldugu
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kapal1 bir uluslararasi alt sistem yaratmistir. Bu sistem igerisinde Sovyet
politika yapicilarinin baslica endiselerinden biri komiinist rejime karst bir
Islamc1 hareket olasiligi olmustur. Boyle bir hareketi 6nleme ¢abasi iki
asamali bir politikayla sonu¢lanmistir. Birincisi, Orta Asya’nin siyasi olarak
birimlere ve etnik olarak da ulus-devletleri béliinmesidir. Ikincisi ise Orta
Asya’nin yerli halklarinin Sovyetlestirme politikalariyla modern olarak
asimilasyona tabi tutulmasidir. Sovyet sonrasi Orta Asya’nin Islami uyanisi
ve Islamciligin potansiyeli, Sovyetler Birligi’nin siyasal ve Kkiiltiirel
hegemonyasinin basarisizligi tarafindan harekete gegcirilmistir. Sovyetler
Birligi’nin ¢okiisii jeopolitik ve ideolojik olmak iizere iki boyutlu
gergeklesmistir. Bununla birlikte, Orta Asya’nin 70 yil boyunca Sovyet
sistemi i¢cinde hapsolmasi, bolgenin jeopolitigi ve kiiltiirii agisindan kalict bir
iz birakmistir.

Islamc1 hareketlerin  gdzden gegirilmesine, Islami uyamsa devlet
diizeyindeki tepkilere ve Orta Asya’daki Islamc1 “tehdit”e iliskin uluslararasi
algilara dayanarak oOzne acisindan ideoloji modellemesine gore
degerlendirdigimizde Islamciligin potansiyelinin bolgede belirgin sekilde
sinirhi kaldigin1 sdylemek miimkiindiir. Bu smirlilik kismen Sovyetlerin
milliyetler politikas1 ekseninde Islam’in resmi olarak taninan cesitli
milliyetciliklere tabi kilinmasindan kaynaklanmaktadir. Ayni zamanda,
Sovyetler Birligi déneminde Islami pratikleri geleneksel entelektiiel ve
diisiinsel temelinden koparilmast ve Islam’in devletin kontroliinde
baskilanmas1 da s6z konusu smrliliga katkida bulunmustur. Bireylerin
giidiilenmesi acisindan Islamci argiimanlara bagvurulsa da Islamci
hareketlerin esas basarisi daha ¢ok iktidarlarin Sovyet mirast sekiiler ve
baskici politikalarinin etkisiyle gergeklesmistir.

Toplumsal ve bireysel bir seferberlik araci olarak Islamciligin acik
sinirliliklarina ragmen bu ideoloji bolgedeki devletler tarafindan hem kendi
otoritelerine yonelik bir tehdit hem de bu otoritenin mesruiyetini
giiclendirmenin bir yolu olarak goriilmiistiir. Devletin Islami ifadeyi
bastirma ve kontrol etme cabalari, islamcilik algismni (nesne olarak ideoloji)
ve bolgedeki Islamcilik gergekligini (6zne olarak ideoloji) anlamlandirmayi
saglayan modellemelere gore degerlendirildiginde; bes Orta Asya
cumhuriyetinin hepsinde farkli derecelerde mevcuttur. Bu egilim,
Islamciigin  Orta Asya’daki olasiliklarinin  kiiresel Islamci  6rgiitler
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baglaminda; dolayisiyla da bolgesel ve uluslararasi giivenlige yonelik bir
tehdit olarak algilandigi uluslararasi diizeyde de gézlenmektedir.

Orta Asya’da komiinizm sonrasi dénemde Islamciligin nesne ve &zne
olarak ideoloji modellemelerindeki uyumsuzluk Islam’in bireyleri harekete
gecirme aract olamayacagi, Islamciligin tiirlerinin mevcut rejimlerin
mesruiyetine bir meydan okuma teskil etmedigi, bolgedeki Islamci
hareketlerin etkin olmadigi veya bolgesel ve uluslararasi giivenlige tehdit
olusturmadiklar1 anlamina gelmemektedir. Bununla birlikte ideolojinin ikili
modellemesi, Islamciligin ii¢ bigimde ortaya cikan tezahiirlerinin tek bir
kavramsal cerceve araciligiyla degerlendirilmesine olanak saglamustir.
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