T.C.

ULUDAG UNIVERSITESI
ILAHIYAT FAKULTESI
Cilt: 13, Sayr: 1, 2004

s. 279-301

“Resmi” ve “Resmi Olmayan” islam Tartismasi:
Sovyet Orta Asyasinda Tasavvufx*

Jo-Ann GROSS
Cev.: Abdurrezzak TEK
Ars. Gor., U.U. llahiyat Fakiiltesi

Ozet

Sovyet Orta Asyasit’nda tasavvufa yoénelik muhalif
tutumlarnin artmast meselesi “resmi” ve “resmi olmayan”
Islam’in varligiyla ilgili degildir. Hi¢ kuskusuz Islam, devlet
destekli resmi kurumsal bir cercevenin disinda varligini
stirdtirmiisttir. Bunun da 6tesinde bu konu, Sovyet Orta
Asyast'nda  farklh Miisliman  topluluklar  arasinda
uygulanmis olmast agisindan “resmi olmayan” Islam
anlayisiun  politik yapist ile Islam’in sosyal realitesi
arasinda bir iliskiye dayanmaktadir. Biitiin bunlarnn
Otesinde, Sovyet dénemindeki tasavvufla ilgili anlayisimiz
yeniden degerlendirilmesi gereken bir konudur. Sovyet
déneminde tasavvufa karst muhalefet hakkindaki bu kisa
calismada incelenen konu ti¢ seyi yansitmaktadir: Ruslarin

emperyalist kiiltiirel tstiinliik teorilerinin mirast

Rusya’daki Mitisliiman halkt asimle etme c¢abalart

ve
ile

olusturulmaya calisian Sovyet imparatorluklary, Sovyetlerin

din karsiti politikast ve Sovyet Islam’ ideolojisi.

Bu makale, “The Polemic of “Official” and “Unofficial” Islam: Sufism in Soviet
Central Asia” adiyla, Islamic Mysticism Contested, (ed. Frederick De Jong-

Bernd Radtke, Leiden 1999) adli eserin 45-67 sayfalar
yayimlanmistir.
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Abstract

The issue in appraising oppositional attitudes to Sufism in
Soviet Central Asia is not whether “official” and “unofficial”
Islam existed; Islam, undeniably, existed outside the official
state-sponsored institutional framework. The issue, rather,
is the relationship between the political construction of the
concept “unofficial” Islam, and the social reality of Islam as
practiced among the diverse Muslim communities in Soviet
Central Asia. Our understanding of Sufism in the Soviet
period, moreover, is a subject in need of reevaluation. The
discourse examined in this brief study concerning the
opposition to Sufism in the Soviet period is a reflection of
three things: the legacy of Russian imperialist theories of
cultural superiority and attempts to assimilate the Muslim
peoples into the Russian, and then, Soviet empires; Soviet
antireligious policy; and the ideology of Soviet Islam.

Anahtar Kelimeler : Resmi ve resmi olmayan Islam, Tasavvuf,
Sovyet Orta Asyasi
Key Words : Official and unofficial Islam, Sufism, Soviet

Central Asia

Sovyet dénemi stiresince Islam’ tanimlayan pek cok yaygin
kavramlardan biri de “resmi” (official) ve “resmi olmayan” (unofficial)
veya “paralel” (parallel) Islam seklindeki c¢ift yapili (dualist)
kavramlardair:

“Stinni ve sii Islam anlayisinda iki egilim bulunmaktadir.
Birincisi, 6nderligini muftilerin, seyhtilislamin ve resmi doért dini
nazirhik gorevlilerinin yaptigi cami eksenli, ikincisi ise isanlar, pirler,
seyhler ve dustadlar tarafindan yurtttlen cami disinda tasavvuf
eksenli egilim. Ikinci egilimin takipcileri genellikle yerlesim yerlerinin
disinda, kislak ve dag koéylerinde (auls) yasarlar. Her iki egilim de ilk
ortacag doneminde olusmustur ve o zamandan beri adi gecen
onderler, inananlan etkileyip kendi taraflarina cekmek icin mticadele
etmislerdir.”?

L.I. Klimovich, “Borba ortodoksov i modernistov v Islame”, Vosprosy nauchnogo
ateizma (Moscow 1996), 66. Biraz daha farkli tercimesi icin bkz., Alexandre
Bennigsen and S. Enders Wimbush, Mystics and Commissars: Sufism in the
Soviet Union (London 1985), 51.
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Sovyet makamlar1 tarafindan kendi amaclari dogrultusunda
kullanilan ve Sovyet htikiimeti ve ayni sekilde Sovyet idaresi boyunca
buradaki Islam’ inceleyen Batili bilim adamlar1 tarafindan da
uyarlanan bu dualist kavram, Sovyet htiktimeti destekli Orta Asya ve
Kazakistan Musltimanlar1 Dini Nazirh@ (SADUM) ile Islam’in gizli
“resmi olmayan” duzeyindeki direnisi arasinda ki tezadi
gostermektedir.

Islami uygulamalar ve kurumlarin bu sekilde cift tarafli
siniflandirilmas: Sovyet muslimanlarinin kimligini gésteren politik
bir yaklasimdir. Bu yaklasimla, “resmi” geleneksel kurumlarin
tabirleri haric Islam’la ilgili tim anlatimlar kullanim dis1 haline
getirilmis, poptler dini gelenek kinanmis ve bu gelenekle ilgili cesitli
yaptirmlar konmustur. Ayni seklide etnografya ve diger bilimsel
metotlar kullanilarak muslimanlar1 Sovyet ulusuna katmaya
calisilmis ve blitin bunlar, Islami toplumu “modernlestirme” adi
altinda yapilmistir. Somurge teorisi icinde benzer sekildeki cift
anlamli kati yaklasimlarin, Islam ile Marksizim/Leninizm ve
Musliman kimlik ile Sovyet kimligi arasindaki karsithigin dile
getirilmesi hususunda tek tarafli bir bakis ortaya koydugu
tartisilabilir. Aslinda bu tir siniflandirmalar, bélgesel dini uygulama
ve Ogretilerin kolayca anlasilmasina olanak saglamadiklar1 gibi
ozellikle de Sovyet idaresi suresince Orta Asya’da tasavvufun
uygulanmasi hakkinda Ruslara ait en 6nemli yazili kaynaklarin
anlasilmasini da zorlastirmaktadir. Bununla birlikte “resmi” ve
“resmi olmayan” Islam kavramlarinin analizinin yapilmasi, ki bu
kavramlarin analizi - Sovyet tarih yazimi, etnografyasi ve
propagandasi seklinde tic temel formla ifade edilmektedir - iki neden
den dolay1 gereklidir. Birincisi tasavvufun, bu ikilik (duality) ve
farklilik (difference) anlamini dogrulayan temel metotlardan birisi
olmasi, ikincisi ise, kendi ideologlarina gére Sovyet Islami’nin, Orta
Asya’da yuizyillardan beri uygulanan poptler Islam anlayisinin
izlerini tasimayan bir inanc sistemi olmasindan dolayidir. Bu bakisa
gore tasavvuf, ayni zamanda hem Sovyet olmayan kulttirtin hem de
bazi muslimanlarin cazip ve anlamli bulmaya devam ettigi geri
kalmis ve yasadigi caga ayak uyduramamis bir dini gelenegin,
reaksiyoner tavri ve sadeligiyle varligini devam ettirmesini ifade
etmektedir. Sovyet yoOnetimi boyunca “Digerleri” (Hiristiyan
olmayanlar) olarak kabul edilen Musliiman kimliginin idari yapisinin
sekli pek bilinmeyen bir sey degildir. 18. yy’in sonlarinda ve 19. yy
boyunca Rusya, batida Katolik ve Ortodoks Hiristiyanlari, gliney ve
doguda ise Budist, Pagan ve Muslimanlarn icine alan bir dinya
imparatorlugu seklinde ortaya c¢ikinca Ruslar, kendi (Rus
ortodokslar) ve “digerleri” (Hiristiyvan olmayanlar) arasindaki iliskiyi
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“inorodtsy” (yabancilar) terimiyle kavramlastirdi.2 Muslimanlar,
ozellikle kendi dil ve inanclart ile Ruslardan tamamen farkh
gorintyorlardi. Butin bunlarin o6tesinde, Rusya’nin kulttirel
hakimiyetinin Mtisliman tebaa tizerinde etkisinin kacinilmaz olacag
ve boylece Musliman halkin, Rus 1irki icinde basariyla asimle
edilecegi diistincesi vardi.3 Akilct ve Ustin Bati ile ilkel ve bayagi
Dogu arasinda fark oldugunu zanneden entelektiiel gelenek anlayisi,
19. yy’da sadece Rusya’ya ait bir anlayis olmamasina ragmen, Rus
idareciler tarafindan stirekli coskuyla ifade edilmistir.4

19. yy'da Rus imparatorlugunun miuslimanlari asimle etme
metodlari, muslimanlarin dinlerini degistirerek hiristiyanligi
secmesi, egitimle ilgili reformlar1 ve dini kimligin etnik kimlikle
degistirilmesini ihtiva ediyordu.> On altinci yuzyilda Kazan’in

Rusya emperyalizmi ile ilgili genel c¢alismalar icin bkz., Wlodzimierz
Baczkowski, “Russian Colonialism: The Tsarist and Soviet Empires”, Robert
Strausz-Hupe and Harry W. Hazard (editér), The Idea of Colonialism, (New York
1958), 70-113; Taras Hunezak (editor), Russian Imperialism from Ivan the Great
to the Revolution (New Brunswick 1974); ve Dietrich Geyer, Russian
Imperialism: The Interaction of Domestic and Foreign Policy, 1860-1914, trc.,
Bruce Little (New Haven 1977). Rusya’nin Orta Asya’daki idaresi ile ilgili
kaynaklar icin bkz., Edward Allworth (editér) Central Asia: 130 Years of
Russian Dominance, A Historical Overview (Durham 1994); Elizabeth Bacon,
Central Asians under Russian Rule (Ithaca 1996); Seymour Becker, Russia’s
Protectorates in Central Asia: Bukhara and Khiva, 1865-1929 (Cambridge Mass.
1968); George J. Demko, The Russian Colonization of Kazakhstan, 1896-1917:
A Study in Colonial Rule (Berkeley 1960); Michael Khodarkovsky, “Ignoble
Savages and Unfaithful Subjects: Constructing Non-Christian Identities in
Early Modern Russia, Daniel Brower and Edward Lazzerini (editorler), Russia’s
Orient: Imperial Borderlands and Peoples 1700-1917 (Bloomington 1997) 9-26.
II. Katerinanin hosgoérti politikast sunu kapsamiyordu: Onun 1773’de
yaymnlanan “BUtlin inanclarin hosgéristi” adli fermani, acik bir sekilde,
Mtuslimanlarin cami yapimi ihtiyacini da igeren sorunlariyla ilgilenmeme
cagrisinda bulunmustur. Bununla birlikte 1785’de Kahterina, Musliman
toplumu, kendi liderligini olugsturma tesebbtisu ile kontrol altina alan bir devlet
politikas1 baslatmistir. Alan W. Fisher, “Enlightened Despotism and Islam
under Catherine II”, Slavic Review, IV (1968),542-553. On dokuzuncu ylizyilin
sonlarinda Rusya’nin, milliyetcilik ve Rus kultirtrtin self determinasyonu
bagalaminda Islam ile ilgili yorumlarinin bir érnegi icin bkz., Mark Batunsky,
“Islam and Russian Culture in the First Half of the 19th Century”, Central
Asian Survey, IX (1990), 1-27.

Emperyalism kultartint inceleyen calismalar; K. Ballhatchet, Race, Sex, and
Class under the Raj: Imperial Attitudes and Policies and their Critics, 1793-1905
(New York 1980): Mark Bassin, “Inventing Siberia: Visions of the Russian East
in the Early Nineteenth Century”, American Historical Review, XCVI (June,
1991) 763-794; Albert Hourani, Islam in European Thought (Cambridge 1991);
Z. Longzi, “The Myth of the Other: China in the Eyes of the West” Critical
Inquiry, XV. No. I (Autumn, 1988) 108-131; Timothy Mitchell, Colonising Egypt,
(Berkeley 1988); ve Edward Said, Orientalism (New York 1979).

Edward Allworth, “The Nationality’ Idea in Czarist Central Asia”, Erich
Goldhagen (editdr), Ethnic Minorities in the Soviet Union (New York 1968) 229-
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zaptedilmesinin ardindan ve daha sonra on sekizinci ylzyilin
baslarinda da binlerce Tatarin dininden doénduritlmesine ragmen
muslimanlari, hiristiyanlastirma tesebbusleri buytk 6lctde
basarisiz olmustur. Bununla birlikte Rus imparatorlugunun sinir
bolgesinde yapilan son incelemeler, Ruslarin sadece Islami rittilleri
kisitlama ve asimilasyon tesebbuslerindeki basarisizliklarini
gostermekle kalmiyor ayni zamanda oOzellikle kirsal kesimlerde ve
gocebe topluluklar arasinda bu tlr asimilasyon tesebbuslerine bir
cevap olarak kulttirel kimliklerinin yeniden tartisiimaya baslandigim
da gosteriyor.6

Imparatorlugun idari politikalariyla birlikte ideolojik tavrin bir
baska bicimi, yani etnografya ve tarih yazimi bilimi ortaya cikti.”
Sekdler 1rki 6lctilerle temellendirilen etnografik yazilar, musltiimanlar
icin farkli bir kimlik cesidinin insasi icin mueyyide saglamistir.8
Benzer yazilar, “ilkel” olarak nitelendirilen gocebelerin gercekte iyi bir
inanc sahibi olmamalarina ragmen Islam’ kabul etmeleriyle birlikte,
inanclar1 seriatin ahlaki kurallarina dayanan sehirlilerin, inancin
gereklerinden cok toplumsal gelenegi takip etmesini tartismistir.
Seymour Becker tarafindan derinlemesine incelenen ondokuzuncu
yuzyill Ruslarin poptler histografyasi, tlkelerindeki musltimanlari

250; Stephen Blank, “National Education, Church and State in Tsarist
Nationality Policy: The II'minskii System”, Canadian-American Slavic Studies,
XVII (1983) 466-486; Carrere d’Encausse, “Tsarist Educational Policy”, Central
Asia Review, IV (1968) 375-87; Isabelle Kreindler, Educational Policies Toward
the Eastern Nationalities in Tsarist Russia: A Study of II'minskii’s System
(Doktora Tezi, Colombia University 1969); Chantal Lemercier-Quelquejay, “Les
Missions orthodoxes en pays musulmans de Moyenne et Basse-Volga, 1552-
1865”, Cahiers du monde russe et sovietique VIII, no. 3 (July-September 1967)
369-403; Robert Geraci, “Russian Orientalism at an Impasse: Tsarist
Education Policy in Turkestan”, Russia’s Orient, 138-162.

Agnes Kefeli, “Constructing an Islamic Identity: The Case of Elyshevo Village in
the Nineteenth Century” Russia’s Orient, 271-291; Virginia Martin, “Barymta:
Nomadic Custom, Imperial Crime” Russia’s Orient, 249-270.

Etnografi ve imparatorluk bilimleri hakkinda c¢alismalar icin bkz., D.N.
Anuchin, “Ozadachakh russkoi etnografi”, Etnograficheskoe obozrenie, I (1889)
1-35; Wladimir Berelowitch, “Aux origines de l’ethnographie Russe: La Societe
de Geographie dans les annees 1840-1850”, Cahiers du monde Russe et
Sovietigue III, no. 2-3 (Avril-September 1990) 265-274; B.M. Dantsig, Blizhnii
vostok v Russkoi nauke i literature (Moscow 1973); Yuri Slezkine (editér),
Between Heaven and Hell: The Myth of Siberia in Russian Culture (New York
1993).

Gregory Eliyu Guldin’nin Cin’deki antropolojik disiplinlerin gelisimi ile ilgili
calismasi, oldukca degerli karsilastirmali bir inceleme sunmaktadir. Bkz.,
Guldin, The Saga of Anthropology in China: From Malinowski to Mao (Armonk
N.Y. 1994)
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imparatorlugun tebasi yapmay1 arzulayan Ruslar icin daha fazla
mesraiyet sunmustur.®

Iyi bilinen bir gercektir ki, Sovyet idaresi boyunca dine muhalif
siyasi hareketler, Sovyet Orta Asya’sinda Islam’in vasfini tamamen
degistirmistir. Din adamlar sinifinin ortadan kaldirilmasiyla birlikte
binlerce cami kapatildi ve yikildi, vakiflara el konuldu, mektep ve
medreseler kapatildi. Ayrica tirbe ve dergadhlarin kapatilmasi, seyh
ve imamlarin tutuklanmalari ve kimi durumda hapsedilmeleri
tarikatlarin faaliyetlerini derinden etkiledi.!® Rus imparatorlugu
idaresi Umidinde oldugu gibi Sovyet yodnetimi Umidi de, hayali
(itopik) bir Ulkiintin yani “Yeni Sovyet Insani (novyi sovetskii
chelovek) idealinin yaratilmasi idi. Muslimanlar “digerleri” ve
aydinlanmaya muhta¢ kisiler olarak kalmiglardi. Onlarin bu
ihtiyaclari, hiristiyanlastirilmalar1 yoluyla degil aksine daha cok
Marksist-Leninst ideolojisi ve Komtunist Parti hareketine dahil
edilmeleri ile giderilmeye calisildi. Bilimsel ateizmin
medeniyetlestirme misyonu, devletin 06tesinde dine baglanma
duygusunu saglayamayacakti.

1783 yilinda Avrupadaki Rusya ve Sibirya icin -Orenburg da
kurulan ve daha sonra Ufa'ya tasinan — Merkezi Musliman Din
Nazirligi'ni (Upravlenie) kuran II. Katerina’nin politikasini tekrarlayan
Stalin, doért adet Dini Nazirlik kurmustur.!! Stalin, kendi savas
girisimlerinde muslimanlarin destegini almak amaciyla buna
tesebblis etmisti. Fakat bu yeni resmi Islami kurumun etkisi,
“Islam’n Buyuk Gelenegi”, icin devlet onayini almis simirl yasal
stattiler saglayan bir metod olusturdu.!2

9 Seymour Becker, “The Muslim East in Nineteenth-Century Russian Popular
Historiography”, Central Asian Survey, V (1986) 25-47.

10 Osmanli sonrasi Arnavutluk’taki tasavvuf 6rnegi, ilgi cekici karsilastirmali bir
calisma sunmaktadir. Bkz., Nathalie Clayer, Albanie, pays des dervishes. Les
orders mystique musulmans en Albanie a I’epoque post-ottomane (1912-1967)
(Berlin-Wiesbaden 1990).

11 Bkz., Fisher, “Enlightened Despotism” 542-553.

12 “Resmi” ydnetim, Sovyet huikiimeti ve Islam arasinda “normal” iligkilerin
tesebblisti icin aslinda Ufa muftisti Abdurrahman Rasulev’in tavsiyesi ile
olusturuldu. Alexandre Bennigsen, “Official” Islam in the Soviet Union”,
Religion in Communist Lands, VII (1979) 148-49. Islam’la ilgili tiim mistik ve
populer anlayislarin ele alinmamasi, on dokuzuncu ve yirminci yuUzyilin
baslarinda Islami gelenekle ilgili yapilan batili calismalarda yaygindir. Bin
dokuz ytiz kirklarda antropologlar “Buyuk” ve “Kuctk” gelenekler seklinde bir
ayirima gittiler. Politik olarak motive edilen Sovyet marjinalligi esit bir béltinme
meydana getirdi. Bkz., Dale Eickelman, “Islam and the “Religions of the Book”,
The Middle East: An Anthropological Approach, (Englewood Cliffs 1989) 256-
262; “The Study of Islam in Local Contexts”, Contributions to Asian Studies,
XVII (1982) 1-16. Ayrica bkz., Talal Asad, “The Idea of an Anthropology of
Islam”, Occosional Paper Series (Washington, Georgetown University Center for
Contemporary Arab Studies, 1986); Marilyn Waldman, “Tradition as a Modality
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Dort nazirlik icersinden (yani Orta Asya ve Kazakistan Dini
Nazirligi; Avrupa Rusyasi ve Sibirya Muslimanlarinin Dini Nazirhigi,
Kuzey Kakavuz ve Dagistan Dini Nazirhgi; Uzak Kafkasya
Muslimanlarinin Dini Nazirligi) sadece baskenti Taskent’te olan Orta
Asya ve Kazakistan Dini Nazirligi konu ile dogrudan ilgilidir.13 Ancak
su husus da belirtilmelidir ki, bu dort nazirligin goreceli bir
ehemmiyetinin olmasiyla birlikte ideolojik bakis acilar1 da esit
degildir. Taskent Dini Nazirligi, Sovyetler Birligindeki musliman
nufusun ytzde yetmis besine hizmet veren konumundan dolay: daha
fazla agirhigi vardir.

Dini Nazirhigin faaliyet alani icinde, “resmi” olarak yuruttlen
Islami egitim, 1968 yilinda yayinlanmaya baslayan ve The Muslims of
the Soviet East (Dogu Sovyet Muslimanlari) basligini tasiyan bir
dergi, fetva yayinlari, Islamla ilgili fasilali yazilar ve Kur’anin
basilmasi yer aliyordu. SADUM’la birlikte iki resmi medresenin
kurulmasi gerceklesti. Ilki, yilda yaklasik olarak yirmi kadar din
adaminin egitim gérdigt 1945 yilinda Buhara’da acilan Miri Arab
medresesidir. Buradan mezun olan din adamlarindan bircogu,
sonunda Sovyetler Birligindeki resmi camilerde imam-hatip olarak
gérev yapacaktir. Ikincisi, ytiksek diizeyde bir medrese olarak 1971
yilinda Taskent’te kurulan Imam Ismail el-Buhari medresesidir. Bu
medresede egitim gorenlerin cogu nazirhik dlizeyinde din gorevlisi
olarak hizmet verecektir.

“Resmi olmayan” veya “Paralel” Islam, idare meclislerinin
yetkisi altina girmemesi nedeniyle Sovyet Huklmeti'nin gbézetimi ve
denetimi altindaki geri kalan tiim Islami uygulamalar icin marjinal
bir smif oldu. “Resmi olmayan” Islam kategorisi icinde, atalardan
kalma ibadet sekli, tuarbelere saygi godsterme, turbelere yapilan
diizenli ziyaretler, halk arasinda uftirtikle yapilan tedaviler, resmi
olmayan camilerde yapilan ibadetler, zikir ayinleri, “resmi olmayan”
Islami egitim, resmi din adamalarindan ziyade baskalar tarafindan
gerceklestirilen Kur’an’a ilgili arastirmalar ile Islami rittieller veya
geleneksel dini uygulamalarin diger formlar1 yer almaktadir. “Resmi
olamayan” veya “Paralel” Islam kategorisi bu nedenle Orta Asya’nin

of Change: Islamic Examples” History of Religions, XXV (1986) 318-40; Richard
C. Martin (editér) Approaches to Islam in Religious Studies (Tucson 1985);
Abdul Hamid el-Zein, “Beyond Ideology and Theology: The Search for the
Anthropology of Islam”, Annual Review of Anthropology, VI (1977) 227-54; ve
Michael Gilsenan, Recognizing Islam: Religion and Society in the Modern Middle
East (London 1992).

13 Bennigsen and Wimbush, 45 milyonluk Sovyet Musltiman toplumunda hizmet
eden kayith din adamlarinin toplam sayisinin 2000’den daha az oldugunu
tahmin etmektedirler. Bunlardan en az ylizde sekseni bazi Islami ayinleri
yerine getirmektedir. Alexandre Bennigsen and S. Enders Wimbush, Mystics
and Commissars: Sufism in the Soviet Union (London 1985) 84.
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cesitli bolgelerinde yasayan pek cok musliimanin Islami kurallara
uygun dini yasantisitm1 kabul etmedi. Bu ytizden popiiler islami
inan¢ ve ibadet formlar1 ile devlet tarafindan desteklenen sistem
icinde yetistirilenlerin disinda din ile ilgili btitin meslek sahipleri
yasadisi kabul edildi. “Sovyet Islami” nin ideolojik bir bicimde
kavramlastirilmasi sonucunda poptiler Islam,!4 toplum dis1 kabul
edildi ve ilkel gecmisin bir kalintis1 veya muhalefetin merkezi,
hiyerarsik ve organize olmus usleri icin gizli glicini yansitan kota
amacli asamalari olarak tanimlandi. 15

Tarihsel acidan (tarihi olarak) Orta Asya’da Islam, poptiler dini
canliligin egemen olmasz ile sekillenmistir ki, bu dini hareketlilikten
bazis1 tasavvuftan muilhemdir ve bazisi da Islam éncesi Samanist ve
Animist (ruhun bedenden ayri bir varlik oldugu inanci) inanclari

14 “Poptiler” Islam terimi, dikkatle ve pratikte Islam’in karmasik olma durumu
kabul edilerek kullanilmistir. Yazar, zaruri, Ust gelenegi yansitan Islam ile
mubhalif, tarihi temeli olmayan ve alt gelenegi yansitan popilist Islam
anlayisiyla temsil edilen iki kademeli din modelini (a two-tiered model of
religion) kabul etmemektedir. “Poptiler” Islam terimi, farkli asirn dindar
yasamlar yansitan bélgesel Islami uygulamalar anlatmak icin kullanilmistir.
Diger taraftan, Islami gelenegin apacik, bilinen 6ztintin ikiye béltinmis oldugu
anlayisi ve bélgesel Islami uygulama ve inanclarin muhalif yénii, yazara gére,
metodoloji acidan Orta Asya’da Islam’la ilgili calismalara yénelik temeli
bulunmayan bir yaklasim olmakla birlikte, “ortodoks” Islam ve “poptiler Islam”
arasinda benzer sekilde ikiye boélinme dustncesinin aslinda Sovyet devleti
tarafindan musliimanlara empoze edilmis oldugu bilinmelidir. “Resmi” Islam,
ortodoks Islam ile heterodoks, halk Islam’ni tanimlayan iki kademeli din
modeli yaratmak icin devlet tarafindan kullanilan bir aractir. Bununda
otesinde bu sekilde ikiye boélinme, Sovyet kimligiyle Musliman kimliginin
birbirleriyle catismasina neden olmustur. Latin Hiristiyanlik cercevesinde iki
kademeli din modeliyle ilgili tartisma i¢in bakiniz: Peter Brown, The Cult of the
Saints: Its Rise and Function in Latin Christianity (Chicago 1979) 12-22. Ayrica
bakiniz: Boaz Shoshan, “High Culture and Popular Culture in Medieval Islam”,
Studia Islamica Ixxm (1991) 67-107. Islam’a uygulamak suretiyle iki kademeli
din modelinin dogrulugunu tartisan son dénemdeki U¢ calisma sunlardir:
Ahmet T. Karamustafa, God’s Unruly Friends: Dervish Groups in the Islamic
Later Middle Period 1200-1550 (Salt Lake City 1994); Devin DeWeese,
Islamization and Native Religion in the Golden Horde: Baba Tiikles and
Conversion to Islam in Historical and Epic Tradition (Pennsylvania 1994); ve
Richard M. Eaton, The Rise of Islam and the Bengal Frontier, 1204-1760
(Berkeley 1993). Butiin bunlarin  6tesinde, “poptiler Islam” teriminin
kullanilmasinda, Tasavvufun bash basina poptiler islam’in sadece bir yéni
oldugunu ima etmek istemiyorum.

15 Ornegin bkz., L.A. Bashirov, Puti predololeniia religionznykh i patriarichal’nykh
perezhitkov (Groznyi 1975); B.G. Gabisov, Puti proshlogo (Groznyi 1965); D.
Ikhilov, “Perezhitki drevnikh verovanii i puti ikh preodoleniia”, Sovetskii
Dagestan (Makhach-Qala 1981); N. Akhmedov, Proizhozhdenie i vred “sviatykh
mest” i ikh pokloneniia (Tashkent 1959); Ia K. Durdyeva, Sovremennaia
ideologichestkaia bor’ba i religia (Ashkhabad 1979).
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icermektedir.1® Orta Asya’da Islam1 arastirmak, dini kimliklerin
olusumunda sadece kultlurel etkilesimin ve baska kulttirlerin kabul
edilmesinin 6nemini degil ayin zamanda safi topluluklar da dahil
Islami uygulamalardaki buiytik farkliligi ve senkretizmi énemli dlctide
ortaya koymaktadir. Ornegin son dénemdeki calismalar, Sovyet
poptiler Islam anlayisini, Islam éncesi uygulamalarin varhgini basit
bir sekilde strdirme seklinde ele almamaktadir. Tasavvuf, hic
stphesiz Orta Asya toplumunun dini hayatinda merkezi bir rol
oynamistir. Bu roliin ortaya cikmasinda sadece kurumlar1 bulunan
tarikatlar degil ayni zamanda halk arasinda sohret bulmus veliler,
menkibeleri ve tirbeleri de etkili olmustur. Bu nedenle “resmi/resmi
olmayan” anlayist degerlendirmede dini diistincelerin bolgesel yonde
insas1 son derece Onemlidir. Bu ylizden terimleri nazari acindan
anlamada bir cok musliman icin bu anlayis, yersiz ve anlamsiz
gorinmektedir. Anlasildigi kadariyla “resmi” kurumlarin din
adamlar ile “resmi olmayan” din adamlari arasinda toplumsal bir
diyalog bulunmamaktadir. Sovyet Orta Asya’sinda “resmi”
musliman din adamlar1 vasitasiyla fetva ve degisik yayinlarda,
tasavvufun resmi olarak kinanmasinin yaninda kutsal yerlerin
ziyaret edilmesi de kinanmistir.l” Bazi Ruslar, batili analistler gibi
resmi din adamlarini, Islam’, Sovyet yasaminin gercekleri ile yeniden
uzlastirmaya calisan yenilikci Islami modernist gelenegin son

16 Ornegin bkz., O. Murodov, “Shamanskii obriadovyi fol’klor u tadzhikov srednei
chasti doliny Zeravshana”, Domusul’manskie verovaniia i obriady v Srednei Azii
(Moscow 1975) 94-122; Chokan Chingisovich Valikhanov, “ O musul’'manstve v
stepi”, Sobranie sochinenii v piati tomakh (Alma-Ata 1961) I, 524-29; Dewin
DeWeese, Islamization and Native Religion in the Golden Horde; M. Demidov,
Sufizm v Turkmenii (Ashkhabad 1978).

17 Bennigsen and Wimbush, 1982’ye kadar Taskent muftiligt yapan Ziauddin
Babahanov 1959'da “isanizm”in “Islam’a yabanci” bir egilim oldugunu ilan
eden bir fetva yayinladi. Bennigsen ve Wimbush, Mystics, 41. Bununla birlikte,
tahkik edebildigim kadariyla bu tavir, sadece direk mahkum etmenin bir
ilanidir. Dikkat edilmesi gerekir ki bu, Krusev’in din karsiti kampanyasinin
ulastigl en Ust noktadir. Ziauddin Babahanov ayni zamadan kutsal yerlerin
ziyaretini yasaklayan fetvalar yayinlamistir. Bu fetvalar icin Bennigsen ve
Wimbush'un Mystics adli eserine basvurulabilir. 41-42. Bu fetvalarin orijinal
metinleri, I. A Makatov'un “Kult sviatykh v Islame”, Voprosy nauchnogo
ateizma, 1II (1967) 173-75 ve Muslims of the Soviet East adli eserlerinde
bulunabilir. Bu fetvalarin pek cogu mezarlar1 kutsal yerlermis gibi ziyaret
edilmesini, seriatin yasag oldugu icin kinamaktadir. Ornegin Dagistan ve
Kuzey Kafkasya muftisit Haci Kurbanov sunu vurgulamaktadir:
“Peygamberimiz mezarlart kutsal yerler addedenlerin gtinahkar olduklarini
sdylemistir. Yine peygamberimiz, Islam o&ncesi cahiliyet déneminde &len
kimseyi onurlandirmak icin bir tapinak insa edildigi ve insanlarin onun
hayalini g6z ontnde bulundurarak tapindiklarini  soylemistir. Bu
putperestliktir ve bu kisiler Kiyamet gtintinde bunun hesabini vereceklerdir.”
Bennigsen ve Wimbush, Mystics, 41.
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varisleri olarak tanimlamislardir.’® Bu yorum, resmi din adamlar
tarafindan ortaya atilan; Islam’n sosyal degerlerinin komtinizmle
catismadigi ve gercekte onunla uyumlu oldugu tartismasina
dayandirilmistir. Sovyetler Birliginde dini uygulamalarini yerine
getiren bir musliman olmak icin Sovyet toplumunun faydasi icin
calisiyor olmak gerekir.!® Ornegin Taskent idare meclisinin eski
muftist Ziyauddin Babahanov, bu durumu soéyle ifade etmistir:

Islam, bir insanmin digerine dayandigi yakin sosyal baglarin
toplumda bulundugunu 6gretir. Herkesin yaptigi is, toplumun
yararina bir katkidir; yani, toplumun her bir tiyesi tarafindan yapilan
isin sonuclarinin olusturdugu btitiin faydalar topluma aittir. Bundan
dolay1 her vatandasin gorevi, bilincli bir sekilde calismak ve mtimkin
en yuksek kaliteyi amaclamaktir. Hz. Peygamber —selam tuzerine
olsun- bu baglamda séyle buyurmustur: “Insanlarin en hayirlisi
topluma en cok faydali olanidir.”20

Tasavvufla ilgili neredeyse butin bilgiler, mecburen Sovyet
kaynaklarina dayandig icin Sovyet Orta Asya’sindaki Tasavvufu ve
Tasavvufi cemaatleri saptamak basli basina bir problemdir.2! Bunun
da o6tesinde bu durum, Sovyet idaresi slresince var olan sufi
gruplarin Onderligi, Ogretisi ve kurumlar1 hakkinda haksiz
varsayimlara neden olmustur. Bu gruplar, belirli herhangi bir
tarikat, silsile ve/veya Sovyet etnografyasinin ilgili delilinin tarihi
gelenegine dayanmaktadir. Modern cagdaki Orta Asya tasavvufi
gruplariyla ilgili, baslangic duiizeyde bilgi vermek icin hem manevi
hem de soy acisindan benzer baglar net degildir ve benzer gruplarin
yapisinda devamliligin var oldugu kaniti da cogu zaman muphem

18 Muriel Atkin, The Subtlest Battle: Islam in Soviet Tajikistan (Philadelphia 1989)
18-19; Bennigsen ve Wimbush, Mystics, 45; A. Akhmedov, Sotsial’naia doktrina
Islama (Moscow 1982); R. M. Madzhidov, “Modernistskie tendentsii v Islame v
usloviiakh sotsializma” Voprosy nauchnogo ateizma (1981).

19 Atkin, The Subtlest Battle, 19.

20 Ziyauddin Khan Ibn Islam Babahan, Islam and the Muslims in the Land of
Soviets, cev., Richard Dixon (sonraki baskis1 1980)

21 Modern Orta Asya’da Islam’la ilgili 6zellikle on sekizinci ylizyilldan gintimii
kadarki calismalar, sekilsel calismalardir. On dokuzuncu yuzyil Orta
Asya’sinda sufi seyhler hakkinda oldukca guivenilir bir kaynak olarak bkz., N.
S. Lykoshin, “Rol” dervishei v musul’'manskoi obshchine tashkentskikh
tuzemtsev”, Sbhornik materialov dlia statistiiki Syr-Dar’inskoi oblasti, VII (1899)
94-136. Sovyet donemi sonrasi cevrelerde arastirma icin daha fazla bir
atmosfer saglanmasi ve alan arastirmasi icin kaynaklar ve yeni firsatlara giris
imkani verilmesi SUfi toplumlara yeniden bir deger bicilmesini temin eder.
Baxtiyor M. Babadzanov'un calismasi, Ozbek bilginler arasinda Tasavvuf
hakkinda ginimtuzde yapilan en iyi arastirmalardan bir kismini sunmaktadir.
Bkz., Baxtiyor Babadzanov, “On the History of the Nagsbandiya Mugaddidiya
in Central Mawara’annahr in the Late 18th and Early 19th Centuries” Michael
Kemper, Anke von Kuigelgen and Dimitriy Yermakov (editér), Muslim Culture in
Russia and Central Asia drom the 18th to the Early 20th Century (Berlin 1996).
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kalmaktadir. Dort tasavvufi tarikatla iliskili olan cemaatler, Sovyet
idaresi boyunca Orta Asya’da etkin olmustur. Bu dort tarikat, Orta
Asya’nin sosyal ve kulturel tarihinde uzun bir gecmise sahiptir.
Hakim tarikat konumunda olan Naksibendiyye, Orta Asya’nin hemen
her boélgesinde bulunabilmektedir. Dagistan, Dogu Cecenistan ve
Fergana Vadisi'ndeki faaliyetleri, faal olusu ve huktumet karsiti
muhalif gecmisi nedeniyle tarikatin o6n yargih yaklasimlarla
degerlendirilmesi bu durumu etkilememistir. Kadiriyye, baslica
Kuzey Kakavuz ve Fergana Vadisi'nde fakat 6zellikle de Tacikistan’da
yaygindir. Onceden oldugu gibi Kadiriyye tarikatinin Cecenistan ve
Dagistan bolgelerinde faal olusu batili calismalar kadar Rusya’nin da
tizerine odaklandig bir konudur. Kiibreviyye tarikati merkezi Urgenc
olmasimnma ragmen, Turkistan SSC ile Harezm bdlgesinde
bulunmaktadir. Yesevi gruplari hem Fergana Vadisinde hem de
Guney Kazakistan’da yer almaktadir. Bu cemaatler, Kirgiz SSC’de
radikal, siyasal ve “Sach Isanlar” (Chacktuu Ishander) diye bilinen
gruplarla ilgili raporlar ytztnden ozellikle ilim adamlari ve ateist
propagandacilarin dikkatini cekmistir.22

Sovyet kaynaklarina gore, Sovyet Orta Asya’sindaki suafi
gruplarin, sufilerin birbirleriyle olan boélgesel iliski agini
olusturmakla birlikte tasavvufi liderligi de sagladiklari ortadadir.
Bununla birlikte benzer yargilara dikkatle yaklasilmasi gerekir.
Kurumlasmis, merkezi bir hiyerarsi dtzen veya (Kafkasya
orneginden farkl olarak) bolgeler arasi genis kapsamli herhangi bir
organizasyonun varligiyla ilgili en ufak bir delil yoktur. Bundan
baska sufi pirlerin kurdugu boélgesel ailevi ve hanedanlik iliskileri
gelecek nesilleri sekillendirmis, pir ve murid iliskileri de muritlik ve
6grenmeye dayanmistir. Bunun da oOtesinde tasavvufla ilgili
faaliyetler, velilere saygi, tirbeleri ziyaret, nefesle tedavi, dini egitim,
bayramlarda yapilan dualar ve geleneksel aile ayinleri gibi yerel
toplumsal geleneklerle iliskiliymis gibi gérinmektedir.

22 Bennigsen, “Laciler” ve “Sach Isanlar”i Yeseviye'nin kollar1 olarak
degerlendirmistir. Bennigsen ve Wimbush, Mystics, 80. Bennigsen’in iddiasi
temel olarak Satybaldy Mambetalievin Sufism jana anin Kirghizstandagi
agimdari, (Frunze 1972) 150-151, adli calismasina dayanmaktadir. DeWeese,
Bennigsen’in yorumunu, Mambetalive’in bulgularini yanlis degerlendirdigini ve
aynit zamanda Yesevi ile baglantisinda da yanhis mantiksal bir cikarimda
bulundugunu vurgulayarak elestirmistir. Devin De Weese, The Yasavi Sufi
Tradition (basilacak), 682-85. DeWeese’nin son calismasi, bu gruplarla “tarihi
acidan ortaya konmus Yesevi silsilesi” arasinda her hangi bir silsile baginin
olmasiyla ilgili neredeyse bir kanitin bulunmadigini ortaya koymaktadir. Devin
DeWeese’e bu elyazmasimin bana ulasmasini sagladigindan ve yorumlarini
benimle paylastigindan dolay:r muitesekkirim. Ayrica bkz., Devin DeWeese, “The
Maha'’ikh-i Turk and the Khojagan: Rethinking the Links between the Yasavi
and Nagshbandi Sufi Traditions”, Journal of Islamic Studies, VII (1996) 180-
207.
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Sovyet Orta Asya’sinda Islam’in arastirilmasi icin ideolojik
engeller bulunmasina ragmen tasavvufla ilgili Sovyet yazilar1 1960 ve
198071 yillar arsinda iki temel sekilde daha ayrintili hale gelmistir:
Din karsiti propaganda ve ilmi calismalar bu iki temel sekli
olusturmustur.2?® Rusya tarih yaziminda modern dénem oncesi bir
gelenegin sUrmesiyle birlikte, etnograf ve sosyologlar tarafindan
bircok arastirma gerceklestirilmis, Sovyetler Birliginde Islam’la ilgili
batili yorumlar icin bir veri tabani olusturmustur. Din karsiti
propaganda, kitap, brostur, Nauka i religiia (Bilim ve Din) gibi dergi ve
gunlik gazeteler araciligiyla yapilmaktadir. Bunlarin tamd,
Komtunist Parti cizgisini ve resmi din karsiti siyaseti yansitmaktadir.
Bu kaynaklar, beklendigi gibi stfileri, toplumu tehdit eden, yasadig:
topluma nankoérlik eden ve devlete diismanlik besleyen bir kesim
olarak sunmustur. Bilimsel bir dergi olan “Voprosy Navchnogo
Ateizma” (Bilimsel Ateizmin Sorulari), diizenli olarak “resmi olmayan
Islam” la ilgili materyaller yayimlamistir. Ornegin 19507ilerin sonu
ile 1960’larda Kruscev’in stirdiirdiigii kampanya ve Iran’daki Islami
Inkilap ile Rusya’nmin Afganistan’a saldirisini miiteakip 19807erin
basi ve ortasinda yapilan kampanyalarda oldugu gibi din karsiti
yogun kampanyalar suresince ateist edebiyati, kutsal sahsiyetleri
kiciltiicti tanim ve tasvirlerle dolmustur.24

Bu yayinlarin pek cogunda, belli bash tasavvufi tarikatlar
arasinda cok az bir ayirim yapilmistir. Kutsal yerler ve stfi isanlar
strekli gozetim altinda tutulmus, onlari kontrol etme ve aslinda
varliklarini ortadan kaldirma geregi vurgulanmistir. Buna benzer bir
haber érnegi, H.B. Paksoy tarafindan, Sovyet Ozbekistani adli Ozbek
gazetesindeki 26 Eyltl 1982 tarihli bir haberi konu alan makalesinde
anlatilmistir.25 Paksoy, 26 Eylul tarihli gazetede yer alan haber
orneginde oldugu gibi “dolandiric1” larin tutuklanmasiyla ilgili benzer
gazete haberlerinin, Islami Samizdat veya yer alti basinin varliiyla
ilgili pek cok seyi ortaya koydugunu gostermeyi amaclamasina

23 Bennigsen ve Wimbush, 19807lerin basina kadarki yayinlarin listesini
vermektedir. Bkz., Mystics, 164-80.

24 Ornegin bkz., M. Agaev, Tainy sviatykh mest (Ashkhabad 1967); O. Alpev, Din
zhana anyng zyianduulugu (Frunze 1980); S. Aristanbekov, O Kharaktere
proiavleniia pereshitkov Islama v Sovremennykh vsloviakh (Frunze 1989); A.
Doev, Islam zhonundo chyndyk (Frunze 1975); A. Kadyrov, Prichiny
sushchestvovannia i puti preodoleniia perezhitkov Islama (Leninabad 1966).
Sovyet ateist propagandasi ve dini hareketler hakkinda daha fazla tartismalar
icin bkz., Timur Kocaoglu, “Islam in the Soviet Union: Atheistic Propaganda
and ‘Unofficial’ Religious Activities”, Journal, Institute of Muslim Minority
Affairs, V, no. 1 (1984) 145-152, ve ayn1 yazarin “Recent Reports on Activities
of Living Muslim ‘Saints’ in USSR” Radio Liberty Research, no. 346/83 (15
September 1983) 1-5; ve Marie Broxup, “Islam in Central Asia Since
Gorbachev” Asian Affairs (1987) 283-293.

25 H.B. Paksoy, “The Deceivers” Central Asian Survey, III (1984) 123-131.
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ragmen bu gazete raporu, dini uygulamalara saldiran, suclunun
yakalanmasini anlatan ve yasal olmayan benzer faaliyetleri
destekleyen pek cok benzer tipik haberlerle doludur. Makalenin
bashigi “Dolandiricilar: Mahkeme Durusmalarindan Sonra Yorumlar”
idi; ve makale “Edebiyatci” veya “Edebiyatla ilgilenen bir kimse”
imzasini tasiyordu.2¢ Bu tur haberlere Mr. A. Saidorihocaev’in
“Mtisliimanin Dini Hakkinda” isimli gizli kitabini sattigi icin
tutuklanmas1 haberi ilave edilebilir. Bu makale ayni zamanda diger
gizli yayinlarin basilmasi ve dagitilmasi ve ayrica Kur’an ve namaz
kasetlerinin dagitimiyla iligkili bir sebeke ortaya cikarmistir.
“Taskent’te bir mahallede dini kurslar diizenleyen “Sahte molla”
lakapli Saidkerim Azamov ile yasadisi faaliyetlerde bulunan “Sahte
ufarikctt” lakapli Devran Buronov bu sebekenin tyelerindendir.2?
Paksoy'un “kuvvetle muhtemeldir ki suclular, gizliligi siar edinen safi
grubunun bir parcasidir” seklinde vardigl sonuca ragmen bu makale,
hicbir yerde bu kisilerin stfiler oldugunu acikca ilan etmemistir.28
Buna benzer din karsiti propagandalar, Sovyet resmi politikasini
yeniden vurgulama ve kendi illegal uygulamalarini giclendirme
amacina hizmet etmistir.

Bununla birlikte Sovyetlerin tasavvufla ilgili calismalari,
Rusya’nin sadece dini politikasini yansitmamis, ayni zamanda ateist
propagandacilara destek saglamistir. Arastirmacilara karsin etkin
ideolojik baskilar olmakla birlikte, tarihci, etnograf ve sosyologlarin
calismalari, dikkatli okuyucuya bélgesel Islam’la ilgili oldukca genis
ayrintilar sunmaktadir.?2® Bir Rus bilim adami konuyla ilgili séyle
soyliiyor: “19307lardan beri biz Islami arastirmalan takiyye
(concealment) yaparak yuruttiik. Islam’la ilgili yazilarda Islam’a
saldirmak zorunda kaldik. Ornegin ben Myths of World Peoples adli
kitabin buytk bir kisminda Allahin adini kendi cikarim icin
kullanmak zorunda kaldim”30°

Tasavvufla ilgili Sovyet arastirmalar: kendi iclerinde her zaman
tutarlh  degildir. 1960 ile 1980’%in ilk yillar1 arasinda basilan
tasavvufla ilgili hemen her calisma, tasavvufun “varligini devam
ettirmesine” karsi mucadele yollarini gosteren bir boélim
icermektedir. Bircok arastirma, tasavvufun ilkel donemlerin bir

26 Ae., 123.

27 Ace., 128-129.

28 Ale., 125.

29 Ornegin bkz., S.M. Demidov, Sufizm v Turkmenistane — Evoliutsiia i perezhitki
(Askhabad 1978); L.I. Klimovich, Islam (Moscow 1965); ve “Kul’t sviatykh v
Islame”, Nauka i religiia (Moscow 1958) 48-52; T.S. Saidbaev, Islam i
obshchestvo (Moscow 1978); ve O.A. Sukhareva, Islam v Uzbekistan (Taskent
1960)

30 Dale Eickelman ve Kamran Pasa, “Muslim Societies ve Politics: Soviet and U.S.
Approaches — A Conference Report”, Middle East Journal, XI, no. 4 (1991) 634.
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kalintis1 (perezhitki) ve halk dini (folk religion) oldugu sonucuna
varirken Sukhareva gibi arastirmacilar, tasavvufun halk tabaninda,
“ortodoks Islam”dan farkli olarak diger duistincelere acik ve
despotculuga karst bir cereyan oldugunu israrla belirtmislerdir.
Demidov, Sufizm ve Tiirkmenistan adli calismasinda Turkmenis-
tan’daki tasavvufun gelisimi ile ilgili etnografik bilgiler vermis ve
“Isanizm”i Orta Asya Tasavvufu’nun 6zel bir formu olarak
tanimlamistir. Ona goére bu form, kisisel otorite, itibar ve ayricaligin
dejenere haldeki artisinin en Ust noktasina ulasmistir.3! Sukhareva
1960’da yazdig: Islam u Ozbekistan adli eserinde Tasavvufu, Islam’in
mistik  6zellikle de senkretistik ve esnek boyutu olarak
tanimlamistir.32 Yine ayni eserinde, stfinin nihal amacina ulasmasi
icin yukselmesi gereken tic asamaya (stupen) isaret etmistir:

[lk asamada (seriat) mirit, bir sonraki asamada (tarikat)
strdiiremeyecegi “resmi” Islam’in geleneklerine uyar. Ikinci asamada
kisi her seyin 6zunu idrak eder. En Ust asamada (hakikat) murit,
sahip oldugu halin geregine gore ilahi bilgiye ulasir.”33

Sukhareva’ya gore dini hayatin ilk asamasina katilmak,
tasavvufla Islam’in birbirleriyle kaynasmasini mumkiin kilan ve
bdylece tasavvufu, resmi dinin bir formu haline getiren “resmi Islam-
ortodox Islam”in bir kurahdir. Ikinci asama, Sukhareva’ya gére daha
fazla dikkate degerdir. Cinkt bu asamada sufiler, “resmi dinin
dogmalarindan” bagimsizdirlar. Bu sekilde tasavvuf, dini ayinleri
reddetmek suretiyle “resmi” din anlayisina karsi elestirel bir bicim
olarak hizmet etmistir.34

Yine ona goére tasavvuf, 19. yyin sonlar1 ile 20. yyin
baslarindan itibaren “ortodox” Islam’a karsi elestiri ruhunu
kaybetmis daha cok reaksiyon konumunda kalmistir. Bu dénemde
tasavvuf “entelektiiel karsi cikisin en kaba ve en ibtidai seklini
almaya baslamistir.35 Bu nedenle Sukharevanin vardigi sonug
sudur; “Stufiler tamamen gecmiste kalmis, vahset gortinttleri iceren
ayinler yapiyorlar ve son derece acimasizca gerceklestirilen dini
iskenceleri destekliyorlar. Tasavvuf, din afyonunu kullanarak
halkimizin zihnini zehirlemektedir.”3¢ Bu son Marksist analize gore
tasavvuf, Islam’n halkin hayatina niifuz ettigi élctide énemli bir
merhale katetmis; hatta sonunda ruhi acidan kitleleri kolelestirmis
ve Sovyet halkinin kafasini zehirlemistir.

31 Demidov, Sufizm v Turkmenistane, 105.
32 Sukhareva, Islam v Uzbekistane, 44.

3 Ae., 45.

34 Ace., 45.

35 A.e., 58.

36 Sukhareva, Islam v Uzbekistane, 58.
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Atalardan kalma bir ¢ok ibadet formu ve kultd vasitasiyla
tasavvufun halk arasinda yayilmasi, Islam ve tasavvufla ilgili
calismalarda bulunan Rus bilim adamlarn icin dikkat ceken diger bir
noktadir. Ornegin V. N. Basilov ve S. M. Demidov'un Turkmenler
hakkindaki calismasi, veli kaltt ile ilgili arastirmalar1t sunmaktadair.
Buna ragmen onlar ayni zamanda konuya, Tuarkmen toplumun
ibtidai yapisinin yansimasi ve kultlirel miras perspektifinden
yaklasmislardir.3” Bennigsen ve Wimbush’a gbére tim Sovyet Orta
Asya Cumbhuriyetleri icinde en faal stfi tarikatlarinin ve her zaman
ziyaretcilerle dolup tasan en fazla kutsal yerin bulundugu tulke
Tuarkmenistan’dir. Onlar TuUrkmenistan’daki dindar insanlarin cok
olusunu, burada bulunan Islam éncesine ait kutsal mabedleri,
onceki huktmdarlara ait anit kabirleri, bazisinin seyh olduguna
inanilan kabile atalarinin tlrbeleri, safi velilerin ve Ruslara karsi
girisilen “cihad” da sehit dusenlerin turbelerini icine alan c¢ok
sayidaki “ayni tiirden” Islami kurumlara baglamislardir.38 Bunlar
arasinda en 6nemli mezar, Hacegan seyhi, Hace Yusuf Hemedaninin
tarbesidir. Bu tuarbe ibadete acik bir caminin yani1 basinda
bulunmakta ve tarihi bir anit kabul edildigi icin Musliman Dini
Nazirhlk (Muslim Spiritual Board) tarafindan korunmaktadir.
Tuarkmenlerin inancina gore, Hoca, Seyh ve Ata adi verilen “kutsal
kabile” lerin (ovliad/evlad) atalari, Islam’in ilk dért halifesinin
soyundan gelmektedir. Ata lakabini alan kisiler ayni zamanda,
Ahmed Yesevinin de icinde bulundugu Yesevi velilerin soyundan
geldiklerini iddia etmislerdir.3® Yine bu isimleri alan kutsal kabileler,
velilerin tlrbelerinin korunmasinda da énemli bir rol tistlenmislerdir.
Demidov’a gore bazi Turkmenler Yeseviye'nin sesli zikrini ifa

37 Bkz., B.N. Basilov, Kul’t sviatykh v Islame (Moscow 1970): Demidov, Sufizm v
Turkmenistane, ve Turkmenskie Ovliady (Askabad 1976); Joseph Castage, “Le
cult des lieux saints de Islam au Turkestan”, L’Ethnographic, XLVI (1951) 46-
124.

38 Bennigsen ve Wimbush, Mystics, 138-43. Sovyet Turkmenistaninda kutsal
mekanlar arasinda, 1881’deki Gok Tepe savasinda Ruslalara kars: direnis
hareketine kartilan Naksibendi seyhi Kurban Muratin; Yesevi seyhi ve Sih
kabilesi soyundan gelen Coban Atanin (Chopan Ata) mezari ve Urgenc’'de
bulunan Kdubreviye tarikati kurucusu Necmeddin Kubra’nin tarbesi
bulunmaktadir. Ayrica bkz., Marie Eva Subtelny, “The Cult of Holy Places:
Religious Practices Among Soviet Muslims” Middle East Journal, XLIII (1989)
593-604.

39 Bkz., Demidov, Turkmenskie ovliady; Sufizm v Turkmeni, 48-56; V.N. Basilov,
“O proiskhozhdenii Turmen-Ata (Prostonarodnye formy srcdneaziatskogo
Sufizma)”, G.P. Snesarev and V.N. Basilov (editéor), Domusul’'manskie
verovaniia i abriady v Srednei Azii, 160-168; ve V.N. Basilov, “Honour Groups
in Traditional Turkmenian Society”, Akbar S. Ahmed ve David M. Hart (edit6r),
Islam in Tribal Societies: From the Atlas to the Indus, (London 1984) 220-243.
Yeseviye’nin kutsal tarihi ve efsaneleri ile ilgili elestirel bir tartisma,
DeWeese’nin The Yasavi Tradition (Basilacak) adli eserinde yer almaktadir.
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etmektedirler.#0 Aslinda sesli zikir, TUrkmenlerin nefesle hastalar
tedavi etme ayinlerinin bir parcasi olarak kabul edile gelmistir. Diger
taraftan saman ayinleri ile tasavvufi uygulamalar: birlestiren, Yesevi
gelenegine bagli son derece meshur veliler vardir. Bu nedenle
Turkmenistan’daki tasavvuf, Turkmen toplumunda poptler dini
hayatin  toplumsal ve mitolojik goérintmleriyle iliskilidir.
Turkmenlerin dini hayatlarini degerlendirmede bu acidan “kutsal
kabile” (ovliad) ve atalar kulti arasindaki iliskiyi dikkate almak
gerekir. Bunlarin her ikisi de Turkmenlerin kabileye dayanan
toplumsal kurumlariyla baglantilidir.

Muritleri, seyhleri ve kabileleri birbirine baglayan gelenekler ile
dini ayinlere riayet edildiginin isareti, ayni zamanda gecmisten beri
devam eden Rus karsiti milliyetciligin bir sembolii olarak
yorumlanmistir. Bolgedeki sinirlari etnik sinirlar haline getiren
Sovyetlerin, Orta Asya’daki milliyetci politikalar1 gbéz Ontne
alindiginda din, ulus ve etnik kimlik arasindaki belirsizligin dogal
oldugu goruliur. Kutsal mekanlar ve belli seyhlerle 6zdeslesme, etnik
ve ulusal baglar1 da iceren farkl iliskileri gostermektedir.4!

Sovyet Orta Asya toplumunda bir kimsenin kendini mtisliman
olarak nitelemesi, kacinilmaz olarak 6rnegin Tacik, Ozbek veya
Tuarkmen olmanin beraberinde getirdigi etnik, kulttirel ve milli
kimligini kusatir ve genellikle Islam’a ilgili bir cok ktilttirel gelenege
uymay1 icine alir. Bu Miusliman kimlik, Sovyet etnograflar
tarafindan cogunlukla kulttirel kalinti olarak yorumlanmistir. Eger
bir kimse Ust tabakanin egitim gérmuis bir Giyesi ise onun ideolojisi
ve diinya goriisti, Islam diistincesinden ziyade btiylik oranda Sovyet
egitiminin bir trintdur. Bunlar, Sovyet sistemi icinde yasayan Orta
Asyalilar icin kabul gdérme sartlanidir. Ozellikle “resmi olmayan”
Islam’a girmeleri ve kentte yasayan egitimli miisliimanlarin aksine
bu kimlikle 6zdeslesmeleri acisindan kirsal kesimde yasayan halkla
aralarindaki tezat kritik bir noktadir. Burada tasavvufun,
Sovyetlestirme cabasinin basarisiz kabul edildigi tasra ve kabile
toplumlariyla baginin bulundugu iddias1 yatmaktadir.42

40 Demidov, Turkmenski Ovliady, 84-89; 156.

41 Bkz., Anthony Smith, “National Identity and Myths of Ethnic Descent”,
Research in Social Movements, Conflict and Change, VII (1984) 95-130; Ernest
Gellenr, Saints of the Atlas (Londan 1969); Dru Gladney, Muslim Chinese:
Ethnic Nationalism in the People’s Rupublic (Council on East Asian Studies,
Harvard University, 1991). Ornegin Ozebekistan’daki son catismalar,
mezarlarin bulundugu yerlerin c¢evresinde odaklanmistir. 1920 ve 19301u
yillarda Sovyetlere karsi Naksibendi direnesin kutsal semboli olan Sah-i
Merdan’in Fergana Vadisi'ndeki mezar1 buna érnektir.

42 Nazif Sahrani’ye goére Orta Asya’nin Sovyetlestirilmesi, batili pek cok bilim
adaminin umdugundan daha da basarili olmustur. Onun konuyla ilgili su
calismasina bakiniz, “Central Asia and the Challenge of the Soviet Legacy”,
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Sovyetlerin tasavvufla ilgili tarihi, sinirli bir temele dayali
modern “Sovyet Islam” anlayisini temsil etmekte ve tasavvufu, Sovyet
devletinin 6zltine yoOnelik bir antitez olarak goérduginden
reddetmektedir. Bu konuda zorunlu olarak Sovyet kaynaklarina
dayanan Bati bilimi, siyasi bakimdan kabul gérmeyen “resmi
olmayan” Islam’, iyimser bir bakisla Sovyet karsiti direnisin en
kuvvetli glicti olarak gormektedir. Her iki bakis da aslinda, ge¢cmisin
yorumuna ve gelecek imidine dayali politik kurgulardir.

Alexandre Bennigsen’in calismalarinin, Bati'nin Sovyet dénemi
tasavvufunu anlamasinda buyltk bir tesiri vardir. Yine onun,
Sovyetlerin kullandig1 “paralel” ve “resmi” Islam kavramlariyla ilgili
yorumu, Sovyet Orta Asya’sindaki tasavvuf anlayislarini etkilemeye
devam  etmektedir.#3 Buytk oranda  Sovyet kaynaklarimi
kullanmalariyla birlikte, Bennigsen ve Wimbush, “resmi olmayan”
Islam’, kacimilmaz bir sekilde safi kardesligine dayali ve “Komtinist
Parti’ye meydan okuyabilecek glicte bir disiplini ve mutikemmel
hiyerarsik bir dtizeni olan bir olgu olarak resmetmislerdir.44 Bu
tahlillere gore tasavvuf, glinaha, inangsiz idarecilere ve “kott
muslimanlara” karsi kutsal bir mticadele (cihad) verenlerin temsil
ettigi, Islam’in “muhafazakar bir formu”dur.45

Bennigsen ve Wimbush'un safi tarikatlari, ketum,
muhafazakar, hiyerarsik bir yapist bulunan ve Komunist Parti’ye
meydan okuyabilen disa kapali kurumlar seklindeki tanimlari,
esasen Kuzey ve Kuzeydogu Kafkasya ile Tuirkmenistan ve Fergana
Vadisini de icine alan bazi1 boélgelerin tasavvuf modeline

Central Asian Survey, XII, no. 2, 123-135. Bununla birlikte, Sovyet-Afgan
savasinin patlak vermesinde Orta Asya’nin bazi bolgeleri 6zellikle Tacikistan’da
Islam’in yeniden canlandigini inkar etmek oldukca glctiir. Bunun da étesinde,
Islam’a sahip ¢ikma duygusu, ayni sekilde egitimli tasrali halk arasinda daha
da artarak ortaya cikmistir. Bkz., Broxup, “Islam in Central Asia Since
Gorbachev” 289-90.

43 Alexandre Bennigsen, Orta Asya tarihi hakkinda pek ¢cok calisma yayinlamistir.
Onun Orta Asya’da Tasavvuf ve Islam hakkindaki calismalari sunlardir:
Alexandre Bennigsen, “Les tariqat en Asie Centrale”, A. Popovic ve G. Veinstein
(editdr), Les ordres mystiques dans I'Islam (Paris 1986) 27-36; “Soviet Muslims
in the Muslim World”, S.E Wimbush (editor), Soviet Nationalities in Strategic
Perspective (London 1985); (S.Enders Wimbush’la birlikte), Muslims of the
Soviet Empire, A Guide (London 1985); (S. Enders Wimbush ile birlikte), Mystics
and Commissars: Sufism in the Soviet Union (London 1985); “Mullahs,
Mudjahidin, and Soviet Muslims”, Problems in Communism (1984); “Muslim
Guerilla Warfare in the Caucasus (1918-1928), Central Asian Survey, 11 (1983)
45-106; (Chantal Lemercier-Quelqucjay ile birlikte), “Official” Islam in the
Soviet Union”, Religion in Communist Lands, II (1979) 148-159; (Chantal
Lemercier-Quelqucjay ile birlikte) “Muslim Religious Conservativism and
Dissent in the USSR”, Religion in Communist Lands, VI (1978) 153-161.

44 Bennigsen ve Wimbush, Mystics, 155.

45 Ale., 158.
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dayanmaktadir. Bu bolgelerde Rus isgali, son derece siddetli bir
direnisle karsilasmis ve tasavvuf, bu direnisin en 6nemli sembol
olmaya devam etmistir. Aslinda direnis hareketlerinde Naksibendi
muritlerin rolti, sutfilerin politik faaliyetlerinin ilging bir 6rnegini
sunmaktadir. Bu faaliyetler, buytuk o6lctide Kuzey ve Kuzeydogu
Kafkasya bolgesiyle sinirlidir.46 Diger taraftan bu iliski, hem Sovyet
hem de Batili kurumlara, stfilerin muicadeleci rolleri hakkinda bazi
cikarimlar sunmaktadir. Ornegin 18. yy.’da Naksibendi seyhi Imam
Mansur, 19. yy’da yine bir Naksi seyhi olan Seyh Samil, 20. yy’in
baslarinda Basmagci (Basmachi) ayaklanmasi ve 1920-21’deki
Dagistan ayaklanmasinda Naksibendi tarikatinin rolti ile Sovyet-
Afgan savasinda Afgan direnis orgltleri tizerinde tasavvufun tesiri
bunlar arasinda sayilabilir.

Perestroika’nin hemen ardindan basilan ve bu nedenle Sovyet
biliminde yeni bir acilimi yansitan son donem = Sovyet
arastirmalarindan birisi, Rus etnograf Sergei Poliakov'un yaptig
Everyday Islam baslikli calismadir.4” Bizzat Everyday Islam bashgi,
“resmi olmayan” Islamin olagan kabul edildigini gdsteren bir
bakistir. Calismanin nazari acidan materyalizmi yansitmasi ve
yazarin “gelenekcilik” (traditionalism) kavramini, Orta Asya
toplumunu denetimi altina alan bir glic anlaminda kullanmasiyla
birlikte, Poliakov'un mahalle 6rgitlerini (neighborhood organizations)
Orta Asya toplumundaki merkezi glic noktalar1 ve “resmi olmayan”
mahalle camilerinin imamlarini da “Orta Asya Islami’nin temel
dayanag” seklinde degerlendirmesi, bolgesel dini uygulamalari, din
egitiminde ailenin rollerini, mukaddes yerlerin sembolik kutsal
manalarini ve “resmi olmayan” din adamlarinin itibar ve otoritesini
kabul eden bir yaklasimi ortaya koymustur.4® Poliakov’a gére “resmi
camiler” sadece “devletin Islami”n1 (government Islam) temsil ediyor.
“Halkin Islami” (everyday Islam) ise daha fazla dini kurumlara
sahiptir.49

Poliakov’a gore, “Bir mezar veya kutsal bir yer hemen her
kislakta bulunmaktadir. Bu durum, cogunlukla da icinde o bélgeden
saygin bir “veli’nin kabrini barindiran bir mezarlik seklinde

46 Rus sOmurgesine karsi direnisinde Kuzey Kafkasya boélgesinin meshur lideri
Seyh Samil’e farkli alternatif bir yaklasim icin bkz., Thomas M. Barrett, “The
Remarking of the Lion of Dagestan: Shamil in Captivity”, The Russian Review,
LIII (1994) 353-366. Aslinda Kafkasya temasi, Samil’in yakalanmasinin
ardindan kulttirel bir ¢ok cazibeyi beraberinde getirmistir ki bu durum; Samil,
Tasavvuf ve ondokuzuncu ytzyilin sonlarindaki Rus zaferleri hakkinda pek ¢cok
eserin yazilmasi ile sonuclanmistir.

47 Sergei P. Poliakov, Everyday Islam: Religion and Tradition in Rural Central Asia,
Martha Brill Olcott’un girisiyle (trc) Anthony Olcott (Armonk, N.Y. 1992)

48 Ace., 107.

49 Ace., 95-96.
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karsimiza cikmaktadir.”s0 Ister resmi isterse gayri resmi olsun din
adamlarina ait her mezar mukaddes kabul edilir. Ayni sekilde
emirlerin, hanlarin ve Basmaci liderlerinin mezarlar1 da kutsaldir.5!
Poliakov konuyu s6yle devam ettirmektedir:

“Strekli yeni mezarlar olusturuluyor; fakat herhangi bir
caminin aksine mezarin kutsalligi gecici degildir. Mezarlar sadece
manevi glic saglayan mekanlar degil ayni1 zamanda hastaliklara care
olan yerler olarak ortaya cikmaktadir. Bazi mezarlarin, kisirlhik ve
sarilik hastaliklarini “tedavi” ettigine inanilirken bazilarinin da kulak
iltihabi, romatizma ve benzeri hastaliklarin dermani olduguna
inaniliyordu. Fakat kabirler arasindaki asil farklilik, mezarin eski
caglara ait olmasi ile kutsalliginin derecesidir.”52

Pek cok Islam toplumunda gerceklestirilen arastirmalar,
bolgesel Islam anlayisinin énemini ve bu anlayisin, dini
merkezlerden soyutlandigi, okuma yazma bilmeyen halk sinifi icinde
yer aldign ve siyasi kisitlamalara ragmen varligini Islami ayin ve
uygulamalarda devam ettirdigini ortaya koymaktadir.53 Sovyet Orta
Asya’si, bu hususun en iyi 6rnegidir. Bununla birlikte Arapca bilgisi,
Sovyet Orta Asya’sinda Islami haykiran Musliman azinbk icin
yetersizdir ve bu nedenle Islami literatiir veya doktrinsel metinlere
cok az veya hemen hic ulasilamiyordu. Bélgesel dlizeyde dini aktivite
bu nedenle, ister kutsal agaclar isterse seyhlerin veya kabile
reislerinin mezarlari olsun benzer mukaddes mekanlarin cevresinde
odaklanmistir. Bu mekanlar, mtslimanlarin 6zel ruhi bir anlamla
baglandiklarn yerlerdir. Bu mezarlann ttirbedarlarinin, bu bazen bir
miirit veya bir seyh olabilir, halka vaaz ettikleri ve ister bitkisel
ilaclar, dualar, muskalar isterse dini egitim ile olsun onlarin ruhi
ihtiyaclarim1 karsiladiklar: belirtilmistir. Ornegin 1948-1961 yillan
arasinda Guney Bati Tacikistan’da yasayan Azizhan Tura Abdalnabi
isimli bir stfi sadece evinin yakininda bir cami yapmak ve burada
ibadet edilmesini saglamakla kalmamis ayni zamanda bir hangdh da
insa etmistir. Azizhan bu hangahta zikir meclisleri dutizenlemis,
miiritleriyle bir araya gelerek onlarla sohbet etmis, hastalan
iyilestirmis ve bu tir hizmetler icin bagis kabul etmistir.54

50 A.e., 99.

51 Poliakov, Everyday Islam, 100.

52 A.e., 100-1001.

53 Dale Eickelman, “The Study of Islam in Local Contexts”, Richard Martin
(editdr), Islam in Local Contexts (Leiden 1989) 1-16; Gladney, Muslim Chinese;
Nazif Sahrani, “Local Knowledge of Islam and Social Discourse in Afghanistan
and Turkestan in the Modern Period”, Robert Canfield (editdr), Turco-Persia in
Historical Perspective (Cambridge, Mass. 1991); Reinfold Loeffler, Islam in
Practice: Religious Beliefs in a Persian Village (Albany 1988).

54 Muriel Atkin’den alinti, The Subtlest Battle, 24.
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Bu noktada, gerek hanedan, kabile ve gerekse soyla ilgili
tasavvufi baglarin nasil var oldugunu, Sovyet doénemindeki
tasavvufla ilgili kanaatimizde dogru bir sekilde degerlendirmek
imkansiz olmakla birlikte, 6nemli dini sahsiyetlerin ailelerinin,
onceki ulema tuyelerinin, kabile yashlarinin ve Orta Asya’daki
tarikatlara, ozellikle de Naksibendiye tarikatina mensup pirerin
torunlarinin Sovyet Orta Asya toplumunda o6nemli bir statti elde
ettikleri ve bu prestijlerini kullandiklarina dair son derece kuvvetli
deliller vardir.55

Poliakov’a gore:

“Birkac istisna disinda buttin molla ve seyhler geleneksel din
adamlan ailelerinden gelmektedir. Ogrencilerin gizli dini okullarda
okumalar1 icin secilmeleri de ayni prensibe dayanmaktadir. Bu
gruplarin, o6zellikle muslimanlar tarafindan kabul goren bir takim
imtiyazlarla varliklarin1 strdarmeleri dikkat cekicidir. Tarikat
seyhlerinin 6zellikle de Naksibendiye tarikatina bagh seyhlerin
torunlar1 buyuk bir sayginlik elde etmislerdir....56 Poliakov bununda
otesinde sunu iddia etmektedir: “Din adamlar1t sinifin1 barindiran
hanedanliklarin timt, Orta Asya’da 6zellikle de resmi olmayan bir
alanda kuruldugu kesin bir sekilde sdylenebilir.”57

Sovyetler Birliginin dagilmasinin ve bes bagimsiz Orta Asya
devletinin kurulmasinin ardindan buglin Orta Asya’da gerceklesen
pek cok degisimden biri de, hemen butin boélgelerde bulunan veli
tarbeleri ve hangdhlarda goézle goérulebilir bir canliligin olmasidir.58
Ornegin Naksibendiye tarikatinin kurucusu Bahatiddin Naksibend’in
trbesinin de icinde yer aldigi kompleks, yeniden onarilmis ve

55 Tagkent Muftiileri: 1943-1957 yillari arasinda Isan Babahan ibn Abdul Mecid
Han; 1957-1982 yillar1 arasinda Ziauddin Babahanov ve 1982-1989 yillar:
arasinda Semsuddin Babahanov. Simdiki mufti ve Buhara disindaki
Bahaeddin Naksibend Mescidinin imami Muhtarhan Abdullaev gibi bu
mufttlerin tamami  Naksibendiye tarikatina baglh idiler. Baxtiyor
Babadzanov’'un son calismasi, Ozbekistan’da Sufi cemaatler arasinda liderlik
ve aile baglan iliskilerinin devam ettigini gdstermektedir. Henliz yayinlanmamis
olan “Vozrozhdenie deyatel’'nosti sufiiskikh gupp v Uzbekistane” adh
calismasini bana ulastirdig: icin kendisine mutesekkirim. Ayrica bkz., Hamid
Algar, “Seyh Zeynullah Rasulev”, Jo Ann Gross (editér) Muslims in Central Asia:
Expressions of Identity and Change (Duke University Press 1992) 112-133.

56 Paliakov, Everyday Islam, 107.

57 A.e., 109. Benzer henedanlik baglari, dogal olarak Sovyet dénemi 6ncesinde de
vardi; Bu husus, Sovyet Orta Asyasi’nda varligini devam ettiren buna benzer
baglarin nasil veya hangi form icinde olustugunun gostermektedir. Orta
Asya’da turbelere ve hanedan ailelerine sayg: duyulmakla birlikte toplumun
kulturel cevresi ile ilgili doyurucu bir analiz i¢cin bkz., Robert D. McChesney,
Central Asia: Foundations of Change (Princeton 1996). Robert McChesney’e bu
calismasini bana génderdigi icin tesekkir ederim.

58 Thierry Zarcone, “Le Soufisme en renouveau”, Cahiers de I’Orient, XXX (1993)
131-139.
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Naksibendiye tarikatinin tarihinin sergilendigi ve Islam ve tasavvufla
ilgili temel bilgilerin verildigi bir mtize ile genisletilmistir.5® Stfilerin
tarbelerini ziyaret edenlerin sayisi buyuk o6lctide artmis, seyhlerin
mezarlarinin bulundugu pek cok cami simdi bélgesel camiler olarak
hizmet vermektedir. SGfi tlirbelerinin restorasyonu, yeniden ziyarete
acilmas1 ve yeniden insasi ile birlikte sufilere ait siirlere yer veren,
belli tarikatlar1 ve tirbeleri tanitan ilgili pek cok kitap basilmistir.60

Son donemde gerceklesen bu tarz gelismeler, sadece tasavvufa
yonelik yeni ilgileri degil aynmi zamanda Orta Asya’da Islam ve
tasavvufa yeniden oOnem verilmesini saglayan bir politik kultar
reformunu da yansitmistir. Bagimsiz Orta Asya devletlerinde halen
devam eden degisim ve gelisim sUreci, gecici bir gdérintim
arzetmektedir. Politik ilerlemeler, hi¢c stphesiz yeni Orta Asya
devletlerinin geleceginde 6nemli bir rol oynayacaktir. Eski politik
sinif gliciini sUrdirmeye calisirken yeni politikacilar ise, onlarin
yerini almak icin cabalamaktadir. Orta Asya’da Islam’n yeniden
canlanmasindaki degisim  surecinin diger bir yansimasi,
“‘resmi/resmi olmayan” ayirmmin bu ginkt sekliyle yeniden
olusturulmasidir. Gorbacov'un acilim politikas1  (perestroika)
doneminde baslayan bagimsizlik politikalari, camilerin yeniden insa
edilmesi ve dini meslekler icin daha fazla alanlar saglanmasi gibi
Islam’in yeniden kurumlasma stirecini halen devam ettirmektedir.6!
Hala kuskuyla karsilanmakla birlikte, “Resmi olmayan” Islam, Sovyet
donemi stresince anlasildig sekliyle cag disi/anakronizm olmaya
yonelik bir stre¢c baslatmistir. SADUM ile legal olmayan 6nceki dini
liderlik arasinda nasil bir iliskinin bulundugu hususu hentiz net
olmamakla birlikte “resmi olmayan” bazi dini liderler mesruiyetlerini
elde etmeye baslamislardir. Bununla birlikte on dokuzuncu ytlizyilin
sonlarindan itibaren cami yapimi ve ayni sekilde camiye gitmeye izin
verilmis, Kuran 6égrenmek ve Islami kitaplar okumak artik illegal
kabul edilmemis ve U¢ yildan daha fazla bir stirede gerceklesen

59 1993 yilinda, Bahaeddin Naksibend’in 637. dogum yil dontimu anisina ulusal
bir anma toplantis1 dtizenlendi. Ayni yilda Yesevi seyhi Ahmed Yesevinin
tarbesinin yeniden onarilmasina girisildi. Ahmed Yesevinin turbesinin
onarilmasini icin Turkiye'den finansman destekli bir vakif olusturuldu ve
Kazakistan’da Turko-Kazak Universitesi’nin katilimiyla bu vakfa Ahmed Yesevi
adi verildi. Zarcone, “Le Soufisme”, 138.

60 Temmuz 1994’de Ozbekistan’a yaptigim arastirma gezisi esnasinda seyhler,
tirbeler ve tasavvufi yazilarla ilgili pek c¢ok kitab1 pazarlardan ve
kitapevlerinden satin alma imkani buldum. Bu kitaplarin buytk bir bélimu
Ozbekistan’da basilmisti. Ornegin: Botirhon Velihudayev, Khoja Ahrori Vali
(Semarkand 1993); Bakhauddin Nakshband —yoki etti pir (Taskent 1993); Khoja
Abdulkholik Gijduvonii, Vasiyatnoma (Taskent 1993).

61 Gorbacov'un politikasinin analizi icin bkz., Marie Brouxup, “Islam in Central
Asia Since Gorbachev” Asian Affairs, XVIII, IIT (October 1987).
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politik gelismeler sayesinde benzer aciliglara sponsor olunmasina
siyasi acidan izin verilmistir.

“Resmi ve resmi olmayan” Islam’in bu sekildeki ikili anlaminin
degisik anlasilmasi ile ilgili dile getirilen pek cok Ornekten biri de
Ruhani idarenin yeniden organize edilmesi ve merkeziyetci yapidan
uzaklastirilmasidir.62 Ozbekistan, Tacikistan ve Kazakistan, politik ve
ulusal 6neme isaret ederek kendi kurumlar1 ve liderlikleriyle uyum
halinde olan subelerini olusturmuslardir.63 “Resmi” Islam mirasinin,
muftalik, ginden gline gelisen yeni dini kurumlar ag ve dini
otoriteyle ilgili konumlari onaylayan su anki hiktmet tarafindan
devam ettirildigi tartisilmakla birlikte “resmi” ve “resmi olmayan”
Islam arasindaki ayirim, énceki anlamimi artik yitirmistir. Bununla
birlikte su anda Islami partiler de dahil politik alanda siyasetle
ilgilenme derecesi ve bireylerle gruplarin goéreceli ilimliligi veya
asiriligl, dini faaliyet alaninda neyin kabul edilebilir veya edilemez
olduguyla ilgili sinirlarin temelini olusturmaktadir. Hangi sufi
o6nderinin, ortaya cikan yeni dini sinif icindeki cekismenin ne 6lctide
bir parcasi olacagini belirlemek imkansizdir. Diger taraftan hic stiphe
yok ki, tasavvuftan mutlhem dindarlhik anlayisi, Orta Asya
toplumunda dini kimligin énemli bir yénli olmaya devam edecektir.

Sonuc¢ olarak, Sovyet Orta Asyasi’nda tasavvufa yonelik
muhalif tutumlarin artmasi meselesi “resmi” ve “resmi olmayan”
Islam’in varhgiyla ilgili degildir. Hic kuskusuz Islam, devlet destekli
resmi kurumsal bir cercevenin disinda varligini strdirmustir.
Bunun da o6tesinde bu konu, Sovyet Orta Asyasinda farklh

62 Abducabbar Abduvahitov, “Islamic Revivalism in Uzbekistan” Dale Eickelman
(editor) Russia’s Muslim Frontiers: New Directions in Cross-Cultural Analysis
(Bloomington 1993) 79-100; ve Abduvahitov, “Independent Uzbekistan: A
Muslim Community in Development” (Basilmamis, Fotokopi ntisha 1993)

63 1989 yilinda, halk gosterileri ve gittikce artan baskilar nedeniyle Tagkent’te son
derece 6nemli degisiklikler meydana gelmis, Semstiddin Babahanov, muftaltik
gorevinden istifaya zorlanmistir. Konunun detay: icin bkz., Annette Bohr,
“Backround to Demonstrations of Soviet Muslims in Tashkent”, Radio Liberty
Research Report (Mart 17, 1989). Kurultay'da Tasken Islam Estittisii rektérii
Muhammed Sadik Muhammed Yusuf, onun yerine secilmistir. Bununla birlikte
bir bucuk yil sonra Muhammed Yusuf, bir takim iddialar nedeniyle-ki bu
iddialar hicbir zaman kanitlanamamistir- istifa etmeye zorlanmistir. Bu
iddialara gére o, yabanci ulkelerin camilerin yeniden insasi ve Islam Egitim
Enstitisti’'ntin gelistirilmesi i¢in yaptiklari yardimlari zimmetine gecirmistir.
Buytik olasilikla onun 6zgiir diistinceleri, Ozbek yéneticileri rahatsiz etmis
olmalidir. Mehrdad Haghayeghi’ye gore, Taskentte hukumet taraftar1 din
adamlarinin 6nceki muftd, Semsitddin Babahanov'u Muhammed Sadik’in
yerine secmelerine ragmen Sadik, 1993 Nisanina kadar yetkiyi elinde
bulundurmustur. Son olarak 1993’de su anki mufti Muhtarhan Abdullaev ile
yer degistirmeye zorlanmistir. Semstiddin Babahan ise hala Misir'da Ozbek
elcisi olarak gorev yapmaktadir. Mehrdad Haghayeghi, Islam and Politics in
Central Asia (New York 1995) 163-64.
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Musliman topluluklar arasinda uygulanmis olmasi agisindan “resmi
olmayan” Islam anlayisinin politik yapisi ile Islam’in sosyal realitesi
arasinda bir iligskiye dayanmaktadir. Btitiin bunlarin 6tesinde, Sovyet
donemindeki tasavvufla ilgili anlayisimiz yeniden degerlendirilmesi
gereken bir konudur. Sovyet déneminde tasavvufa karsi muhalefet
hakkindaki bu kisa c¢alismada incelenen konu ¢ seyi
yansitmaktadir: Ruslarin emperyalist kulttirel tisttinltik teorilerinin
miras1 ve Rusya’daki Mtusliman halki asimle etme cabalar ile
olusturulmaya calisilan Sovyet imparatorluklari; Sovyetlerin din
karsit1 politikas1 ve Sovyet Islam’ ideolojisi. “Resmi ve resmi
olmayan” seklinde ikili Islam anlayisi, Islam’ zayiflatma ve etkisini
kontrol altina alma cabasi olabilir. Fakat Islam, halkin din
anlayisinda varligini devam ettirmis ve tarihten gelen tasavvufi
tecribeyle sekillenmistir. Fakat beklenenin tersine hem Sovyet hem
de Batili yazilara gore tasavvuf, Sovyet devletine karsi direnisin
sembolll olmustur.
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