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Ozet

Ozbekistan’da Islami radikal akimlarm mevcudiyeti, hem 6zelde bu iilke igin, hem de bol-
gesel giivenlik ve istikrar bakimindan bir tehdit olarak goriilmektedir. Islami dini akimlarin
radikallesmesi baskici otoriter rejimlerde mesru sistem i¢i mesruiyet kanallarinin tikali olma-
sindan kaynaklanmaktadir. Ozbekistan vakasi, bu hipotezi test edebilmemiz igin iyi bir zemin
sunmaktadir. Makale Sovyetler Birligi’nden giiniimiize Orta Asya Cografyasi genelinde ve
ozellikle de Ozbekistan dzelinde Islam ve Islamcilik olgularia tarihsel-betimleyici bir yakla-
stmla egilmektedir. Ozellikle siyasi ve militan Islamcilik ideolojisinin ve bu ideolojiye basvu-
ran drgiitlerin Ozbekistan 6rneginde nasil bir gegmise sahip olduklarini, hangi basat akimlarm
tizerinde durulmasi gereken aktorler haline geldiklerini yan1 sira, siyasi hedeflerinin ne oldugu
ve kullandiklar1 stratejileri de yazinin ele aldig1 diger konulardir. Makalenin amaci, Ozbekistan
i¢ siyasetini anlamak hususunda kilit bir 5Sneme sahip olan siyasi Islam konusunu Orta Asya
arastirmalart ile ilgili akademik ¢evrenin dikkatine sunmak ve bu konudaki daha ayrintili bilim-
sel tartigmalar igin baslangic olugturmaktir.
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Abstract

The Islamic radical movements in Uzbekistan are considered as a threat to this country in
particular and regional security and stability. The radicalization of Islamic movements stem
from the fact that legitimate in-system channells for legitimacy are closed in oppressive autho-
ritarian regimes. Uzbekistan case provides a basis for testing this hypothesis. This article deals
with the phenomena, Islam and pan-Islamism, with a historical-descriptive approach starting
from the Soviet Union to Central Asia in general and Uzbekistan in particular. What kind of
history the political and militant Islamic ideology the organizations in Uzbekistan following
this ideology have, which dominant movements have transformed into actors worth to mention,
what are their political objectives and their strategy are the other issues discussed here. The aim
of'this article is to introduce the topic of political Islam which is of great importance for unders-
tanding the domestic policy of Uzbekistan to the academic community interested in research on
Central Asia and to provide a starting point for further discussions.
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1. Sovyetler Birligi’nde Islam’a Yonelik Politikalar

Marksizm’in temel ideolojik g¢erceve olarak kabullenildigi Sovyetler
Birligi’nde din politikalarmin da Marksiyan bir yaklagimla olusturuldugunu
ileri siirmek yanlis olmaz. Genel anlamda Marx’ i “halkin afyonu” olarak
gordiigii din ve dine iliskin toplumsal sistem, Bolsevik Devrimi sonrasi eski
toplumsal kimliklerle miicadelede Kkilit bir rol oynamistir. Marx’in dine yak-
lagimini iki sekilde okumak miimkiindiir. Birincisi din olgusunun halkin bi-
linglenmesine engel olan ve onun rasyonel hareket etmesinin Oniine gegen
olumsuz bir etken oldugu ve bu 6zelligi nedeniyle de tepeden tabana bir tiir
“bilinglenme” olarak devrimci bir sekilde empoze edilen yeni Sovyet insant
(Homo Sovieticus) tipolojisine muhalefet potansiyelini icerisinde barindiran
bir olumsuzluktur. Ikincisi ise dinin halkin ¢ektigi acilardan ve dzellikle aci-
masiz iretim iliskilerinden siginmak igin bir liman, bir tiir teselli bulma ku-
rumu olarak goriildiigii daha yumusak bir yorumdur. Gergekten de Marx din
icin “... koseye sikistirilmis yaratigin i¢ ¢ekisi, kalpsiz bir diinyanin ruhu...”
demekte ve bu baglamda da acilar1 dindiren bir afyondan bahsetmektedir.
(Marx& Kritik, 1972,10) Her iki yorumda da din bir tiir arkaik, ilkel ve mo-
dern zamanlarla bagdasmayacak, dolayisiyla ¢agdas diinyada kendisine du-
yulan ihtiyacin giderek azalarak sonunda da yok olacagi 6n goriilen kurum
olarak algilanmaktadir. Tarihi modernist ve diiz ¢izgisel (lineer) olarak oku-
yan Marksiyan ideoloji, modernlesmeye engel olarak gordiigii tiim geleneksel
kurumlar gibi, dini de hakim smiflarin lehine bir kurum olarak algilamakta ve
bu nedenle de din karsit1 bir pozisyon almaktadir. Leninist Sovyet tipi devlet,
devlet aygitini bu amagla seferber eder. Bu durumda Sovyet ideolojisi dini ve
dinsel kurumlar reddettigi ve ideallerine engel olarak gordiigli bir gelenek
olarak dislar ve reddeder.

Sovyet ideolojisine gore — ekonomik iliskilerin sosyal tiim iligki form-
lar1 tizerinde belirleyici etkisi ya da diger ifadeyle ekonomik determinizm
ilkesi uyarmca — Islam “Arap tiiccar kapitalizminin” bir arac1 olarak go-
rliliirken, bir diger miilahazada da “feodal sistemin zaferi” olarak algilanir
(Nesemann,2001,212). Her haliikarda Sovyet ideolojisine gore Islam siyasi ve
ideolojik bir tehdittir ve bu tehdidin bertarafedilmesi ve ortadan kaldirilmasi
lazimdir. Otoriter siyasi yonetim ve kati sekiiler yaklagim gdsteren Sovyet
déneminin genel anlamda Islam politikasini 6zetleyen bir kavram kullanmak
gerekirse, bu Tatari ve Shaykhutdinov’un da kavramsallagtirdiklar1 {izere, se-
kiilerlestirme (secularization) olabilir (Tatari& Haykhutdinov,2010,89).

Sovyetler Birligi’nde Islam konusuna yaklasimda genellikle sdyle bir
tasnif yapilabilir: 1- Baslangi¢ doneminde beraber yasam olarak adlandi-
rilabilecek bir donem, 2- 1927’lerden itibaren baslayan saldir1 donemi, 3-
Kolektiflestirme ve korkutarak sindirme donemi (1937-1938), 4- Bazi iyi-
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lestirmelerin yapildig1 2. Diinya Savasi sonrasi donem ve 5- 1980’lerden
itibaren Islam’m déniisii (Sartori,2010,317-318). Sovyetler Birligi’'nde Or-
todoks Hristiyanlarin ardindan Miisliimanlar dini aidiyetler siralamasinda
ikinci biiyiik dini grubu olusturmaktaydilar. Sovyetler Birligi’nin 1989 yi-
linda yapilan son niifus sayimina gore iilkede 50 milyonu askin Miisliiman
yagsamaktaydi (Nesemann,2001,208). Nesemann Sovyet din politikalarinda
6zel bir yer verir, ¢iinkii Islam, baska hi¢bir inang¢ toplulugunda olmadi-
g1 kadar yogun sekilde sosyal diizeni normlandirmakta ve belirlemektedir
(Nesemann,2001,208). Her ne kadar Lenin doneminde Orta Asya’da Miis-
liimanlar Sovyetler Birligi’'ndeki Ortodokslara gore gorece daha 6zgiir de
olsalar, Sovyet din politikalar1 genelinde yaklasilan Islam dinine yonelik uy-
gulamalar 6zellikle hedefleri dikkate alindiginda Rus Ortodoks Kilisesi’ne
uygulanan yaklasim stratejisinden ¢ok da farkli olmamustir. Birincil olarak
Miisliimanlarin aralarindaki iligkileri belirleyen kurumsal ¢ercevesinin yok
edilmesi hedeflenmis, ikinci olarak ise dinsel bilincin propaganda ve hukuk-
sal zemin cercevesinde yiiriitiilen bir ateizm politikast ile eritilmesine yonelik
calistlmistir (Nesemann,2001,213). Ozellikle devlet ve dinin birbirlerinden
kesin sinirlarla ayrilmasi, bunun yani sira da okul ve kilisenin (dinin) birbi-
rinden ayrilmasi, metot olarak kullanilmis (Nesemann,2001,213), boylelikle
kamusal alanin tiimden dinsel olan her seyden izole edilmesi hedeflenmistir.
1920°1i yillarin sonuna dek Orta Asya’da Islam seriatiin devam etmesi kis-
mi olarak tolere edilmis, medeni hukuk, miras hukuku ve kismi olarak ceza
hukuku alanlarinda faaliyet gosteren yerel mahkemeler varliklarini devam
ettirmiglerdir. 1923’ten baglayarak yerlilestirme (korenizatsiya) kampanyasi
cergevesinde binlerce Miisliiman hiikiimette sorumlu biirokratik pozisyonlara
atandilar, fakat buna ragmen sayica marjinal kaldilar (Sartori,2010,321). Hat-
ta aynt donemde Orta Asya’da Sovyet rejiminin kontroliinii arttirmak ama-
ciyla “Seriat Mahkemeleri Toplulugu” adiyla bir kurumsallagmaya gidilmis,
Islam hukukunun “dogru yorumlanmasini” hedefleyen ve onu Sovyet devlet
gbzetimi altinda Marksist-Leninist ideolojiye uygun hale getirmeyi amag-
layan bir yap1 olusturulmustur; ancak bu toplulugun entegrasyon hedefinde
basarili olmadig1 anlasilinca topluluk lagvedilmistir (Nesemann,2001, 213-
214). 1928 yilinda ise bolgede yerlesik Islami vakiflar ortadan kaldirilmistir
ve miilkleri Sovyet merkezi hilkiimetine baghh Halk Egitim Komiserligi’ne
devredilmistir (Sartori,2010,320).

1927 ile 1931 aras1 donemde Sovyet merkezi otoritesinin Islam dinine
yonelik politikalarinda ciddi bir doniisim meydana gelmistir. Bolgede “hii-
cum” olarak anilan bu yeni din politikasiyla (McGlinchey,2006,128) merke-
zi Sovyet yonetimi Orta Asya’da kadinlarin 6zgiirlestirilmesi hedefi altinda
ateizm politikalarmin giiclii sekilde propaganda edilmesini saglamus, Islami
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giyim-kusama, 6zelde kadinlarin tesettiiriine (geleneksel giyim gelenegine
de) kars1 bir saldir1 baglatmistir (Sartori,2010,321). Bu politika Sovyet yone-
timince dolaysiz bicimde “geri kalmis, ilerleme diismani Islam’a kars1” bir
politika olarak goriilmiistiir ve bu bakimdan da 1917-1928 aras1 gorece 1limli
yaklasimdan daha radikal ve Islam karsit1 bir yaklasima dogru sivrilen sert
bir din politikas1 olarak yorumlanabilir. Orta Asya’da uygulanan bu ¢ok daha
sert din politikasina kars1 tepkiler ortaya ¢ikmisg, fakat bu tepkiler merkezi
Sovyet otoritesinin giiciinden dolay1 kisa zamanda sona ermistir.! 1930’larda
bolgede bulunan Islami cemaatler zor kullanarak dagitilmistir (Hayit,1962,
169-172).

Ikinci Diinya Savas1 ve sonrasinda sert din politikalar1 yumusamaya basladi
ve devlet kontroliinde ibadet olanakli hale geldi (MacLoad&Mayhew,1997,21).
1940’11 yillarda giderek gorece asirt sert politikalarin hafiflemesine paralel
olarak, 1943 yilinda Sovyet hiikiimeti Orta Asya Miisliiman Ruhani Kurulu
(Central Asian Muslim Spiritual Board — SADUM) adindaki kurulusu haya-
ta gecirdi. Her ne kadar SADUM merkezi hiikiimetten bagimsiz ve bigimsel
olarak otonom bir miiftiiliikk de olsa, aslinda Moskova’ya bagimli Orta Asya
yonetim aparatinin bir parcastydr (Eric&McGlinchey,2006,129). Merkezi
Ozbekistan’da bulunan SADUM, genel olarak Ozbekler tarafindan benim-
sendi. SADUM &rneginde oldugu gibi, Moskova bélgede Islam’1 kontrol et-
meyi temel bir strateji olarak gormiis, donemsel algilarina gore kimi zaman
yumusak, kimi zaman ise sert politikalar vasitasiyla bu amaca yonelik hare-
ket etmistir. Bu yaklagimin en somut 6rneklerinden biri Orta Asya ve dzelde
de Ozbekistan’da egitim alaninda meydana goriilmektedir. Egitim alanmin
Islam’1m ve Islami akimlarin devamliliklarindaki énemi aciktir. Bu baglamda
merkezi hiikiimet bir taraftan islami elitleri kontrol etmeye ¢alismis ve bunu
SADUM gibi kurumsal dnlemlerle basarmis, diger taraftan egitim sistemi-
ni kendi kontroliinde tutmaya gayret etmistir. Boylelikle genel olarak Orta
Asya bolgesinde ve 6zelde de Ozbekistan’da Sovyet déneminde Islami ya da
Islam’1 referans alan egitim sistemi biitiiniiyle tasfiye edilmistir ve bu yolla
Islam’in kamusal alandan uzaklastirilmasi saglanmistir. Bu politikanin bir so-
nucu olarak Sovyet sonrast donemin baslangici olan 1990’11 yillarin basinda
Ozbekistan da dahil olmak {izere tiim Orta Asya Sovyet ardili bolgelerde halk
bazinda Islam ritiielleri ve islam dgretisi hakkinda genel bilgiler son derece
eksikti.

Pelkman Sovyetler Birligi’nde dinin “objektiflestirilmesi”ya da “objeles-
tirilmesi” kavramimi kullanarak (Objektivierung der Religion), bu donemde

1 Ayrmtilar icin bkz. BaymirzaHayit, SovietrussischeOrientpolitik am Beispiel Turkestans,
(Koln, Berlin, 1962),
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din politikalarinin nasil bir strateji takip ettigini agiklamaya calisir. Buna gore
din hayatin boliinmiis bir alan1 olarak kavranir ve dini aidiyet de kiiltiirel mi-
rasla ilgili bir baglam olarak goriiliir. Boylelikle Sovyet rejimi dini aidiyetle
etnik ve ulusal kategoriler arasinda istemeden de olsa bir baglant1 kurmus olur
(Pelkmans,2006). Rejimin ge¢ donemlerinde 6rnegin bir Kazak, Komiinist
Partisi’nin iiyesi olarak ateist bir diinya goriisiine de sahip olsa, Miisliiman ol-
dugunu iddia edebilirdi, ¢linkii Miisliimanlik kiiltiirel gegmisini ifade etmek-
teydi (Pelkmans,2006). Dinsel olanin kimlik yapici ya da giiclendirici folklo-
rik bir 6geye indirgenmesi olarak yorumlanan bu durum, 6zellikle halihazirda
mevcut Sovyet ardili Orta Asya rejimlerinde din ve kimlik iliskilerini anlamak
acgisindan 6nemli olsa gerektir. Pelkmans’a gore boylesi bir perspektiften ba-
kildiginda ateist bir Miisliiman tezat olusturmamaktaydi.

Sovyetler Birligi’nin bu yaklasiminin reel politik ile agiklanmasi rasyonel
olabilir. Dinin pratik uygulamalari ile degil, salt kimliksel-tarihi bir 6ge olarak
algilanmasi ve bu algi ¢ergevesinde kabul gérmesi, radikal-laik bir din-toplum
ayristirmast lizerine insa edilen sistemde dine tamamiyla ve kategorik olarak
karsit bir pozisyona gore daha fazla basar1 sansina sahipti. Tamamen ortadan
kaldirmaktansa istedigi yonde doniistiirmek, daha az toplumsal muhalefetle
karsilagacakti. Tamamen folklorik bir 6ge haline indirgenen din, ge¢misle,
yani tarihsel olanla, olup bitmis olanla alakaliydi, dolayisiyla tarihsel oldugu
miiddetce mesruydu. Tarihsel olanin yerini alan homo sovieticus yani Sovyet
insant i¢in dinin islevsel ve yeniden “canli” bir duruma biiriindiiriilmesi ise
modern olandan sapma ve gerilik-gericilik olarak siniflandiriliyordu. Her ne
kadar Hallbach Islami bir yeniden dogus iddiasnin Sovyet ardili cografya
icin kullanilmamas1 gerektigini, ¢iinkii Sovyetler Birligi’nde Islam’in hicbir
zaman kaybolmadigini ileri siirse de (Halbach,2002,25), bu baglamda kaybol-
mayanin dini pratikler biitiinii ve toplumsal rolii baglaminda bir Islam olmadi-
g1, olsa olsa Pelkman’m kullandigi manada “folklorik™ bir islam oldugu unu-
tulmamalidir. Zaten Hallbach’m kendisi de soziinii ettigi Islam’m “giindelik
Islam” veya “gelenek islam’1” oldugunu kabul etmektedir (Halbach,2002,25).
Gene de Freitag-Wirminghaus’un da isaret ettigi iizere, islam ahlaki temeller
ve giindelik ritiieller seviyesinde bile olsa, Sovyet doneminde var olan sisteme
paralel olarak tiim olumsuzluklara ragmen siirekliligini siirdiirmeyi bagsarmis
ve kimlik belirleyici en 6nemli sosyal 6ge olmay1 da slirdiirmiistiir Freitag&
Wirminghaus,2005,681-695). Her ne kadar bu manada bir Islami yeniden do-
gus ileri siiriilemese de, Hallbach da dahilbirgok yazar teolojik, hukuki ve
felsefi baglamlarda islam dininin bolgede bir “yeniden dogusundan” soz edi-
lebilecegini teslim etmektedir (Halbach,2002, 26).

Sovyet gecmise iliskin olarak ifade edilebilecek en kesin veri, Islam’in
ve Islami geleneklerin Sovyet gegmisinde yasanan tiim baskilara ragmen
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Ozbekistan’da varligini siirdiirmeyi basardigi, Islami gelenegin kesintiye ug-
ramadan glinlimiize dek siirekliligini korudugu, hayat bi¢cimi ve de kimliksel
manada 6zdeslesme bakimindan Islam’in en 6nemli belirleyici olma &zelligi-
nin stirdiigiidiir (Olimaya&Tolipoy,2011,3).

2. Ozbekistan Yénetimin Islam’a Yaklasimi ve Din Politikalar

Ozbekistan’da siyasi anlamda iki tiir Islam’dan sz etmek miimkiindiir.
Bunlardan birincisi Ozbek resmi devlet politikalarinda da karsimiza ¢iktig
tizere, devlet destekli ve devlet tarafindan kontrol edilen bir “resmi Islam”,
diger taraftan ise Ozbek hiikiimetine kars1 pozisyon almis bulunan “devlet
dis1 Islam” olarak tanimlanabilir (Hanks,2007, 209-221,210). 1991 yilinda
bagimsizligini elde ettiginden bu yana genel olarak insan haklari, 6zelde ise
konumuzla ilintili oldugu iizere din 6zgirliigii konusunda siklikla elestiril-
mektedir. Elestiriler 6zellikle Ozbek yonetiminin din 6zgiirliigiinii kisitlayi-
c1 yonetsel dnlemler almasina yoneliktir. Ozbek yonetimi Islam ve giivenlik
konusunu ortak bir potada ele almakta ve bir taraftan devlet tarafindan kabul
goren, desteklenen ve kontrol edilen bir resmi Islam’1 desteklemekte, diger
taraftan ise bu devlet islam’1 disindaki akimlara giivenlik penceresinden bak-
makta ve bu algiya yonelik politikalar iiretmektedir. Bu algida Ozbekistan
hiikiimetine kars1 harekete gecmis olan muhtelif Islami hareketlerin etkisi
bulunmaktadir.

Ozbekistan’da yukarida ele alman Sovyet tipi din politikalarmnin bir versi-
yonu uygulanmaktadir. Bu politikaya gore devletin temel ¢ikar1 din islerinin
devlet tarafindan diizenlenmesidir. Bu politikanin merkezinde yatan temel
mantiga gore, din sadece inanglarla, degerlerle ve dini pratiklerle ilintili olan
ve bunlarin — kamusal alanda — ifadesine iliskin bir sey degildir; bilakis bir
tiir sosyal kontrol aracidir ve anayasal diizen ile ve devlet tarafindan diizen-
lenmesi gereken bir sey ile baglantili olarak algilanir (Gunn,2003,402-403).
Gunn’a gore Sovyet modeli bu din politikalar1 yaklasiminda temelde ii¢c 68e
bulunmaktadir. 1- Dini kontrol etmek amagh tasarlanmis olan yasalar ve ku-
rumlar, 2- Bir tiir resmi Islam tasarlamak ve bunu desteklemek, 3- Islamci
rejim karsitlarim sindirmek (bu resmi Islam’dan sapan ve devlet otoritesine
meydan okuyan tiim gruplar bu kategoride yer alir) (Gunn,2003,403). Sovyet
ardili tim cumbhuriyetlerde bu yaklagima paralel bir din politikas1 takip edil-
mektedir. Ozbekistan da bu baglamda bir istisna olusturmamaktadr.

Ozbekistan anayasasi din 6zgiirliigii ve vicdan hiirriyetini garanti etmekte-
dir (Ozbekistan Anayasasi, md 18). Anayasa metnine gore Ozbekistan din ve
devlet iglerinin ayrildig1 sekiiler bir devlettir (Ozbekistan Anayasasi, md. 61).
Ozbekistan anayasal olarak dini temelli her tiirlii diismanlig1 yasaklamaktadir
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(Ozbekistan Anayasasi, md. 13) ve inangsizlig1 da korumast altina almaktadir
(Ozbekistan Anayasasi, md.31). Aym zamanda sekiiler devletin geregi olarak
dini temellerde bir parti kurulusu da Ozbek Anayasasi tarafindan yasaklan-
mustir (Ozbekistan Anayasasi, md.57).

Ozbekistan din islerini Sovyet sisteminde oldugu gibi Merkezi Miiftiiliik
iizerinden yiiriitmektedir. Sovyet doneminde devlet ve Miisliimanlar arasinda
birincil iletisim kanali olan miiftiiliikkler, devletin din isleri tizerindeki basat
ve belirleyici konumunu kurumsal olarak tesis etmekte, devletin tercih etti-
gi bir din egitimini yine devletin tercih ettigi genel yaklasima uygun olarak
saglamaktaydi. Bu Sovyet miras1 diger Orta Asya devletlerinde oldugu gibi,
bagimsizlik sonrasinda Ozbekistan’da da benimsendi. Devlet miiftiiliik ka-
naliyla camilerin islevine devam etmesini saglamakta, ayn1 zamanda med-
reselerde din egitimini desteklemektedir /Gunn, 2003,406). Esasen devlet ve
miiftiiliik arasindaki iliski yazili hukuk tarafindan belirlenmemistir, hatta hu-
kuki mevzuata gore miiftiiliigiin devlet tarafindan kontrolii reddedilmektedir.
Ancak uygulamada ise miiftiiler merkezi hiikiimet tarafindan kontrol edil-
mektedir (Gunn,2003, 406). Hiikkiimet miiftiilere Cuma hutbeleri konusunda
direktif verebilmekte, hatta se¢imlerde hangi adaya oy verilmesi gerektigi
gibi konular da bu vaazlarin konusu olabilmektedir. Merkezi otoritenin ho-
suna gitmeyen miiftiiler gérevden alinabilmektedir. Ozbekistan’da devlet
tarafindan kabul gérmeyen imamlarin camilerde gérev yapmalar1 olanakl
degildir. Literatiirde “paralel Islam” denilen devletten gorece bagimsiz Isla-
mi gruplarin agik¢a kendi cemaatlerini olusturmalar1 engellenmektedir. Bu
tiir girisimlerde bulunan dini kisilikler hapis cezasia carptirilabilmektedirler
(Gunn, 2003,406). Gunn devletin resmi Islam’1 kontrol etmesi ile halkin bu
resmi versiyona giiveni arasinda korelasyon kurmakta, kontrol arttikca giive-
nin azaldigini ileri siirmektedir. Islam iizerinde devlet eliyle kontrol mekaniz-
mas1 kurulmasi gerekliligi bizzat Ozbekistan lideri Kerimov’un Islamciligi
ya Islam’m siyasilestirilmesi, ya da siyasetin Islamilestirilmesi olarak kav-
ranmas1 konseptine gore sekillenmektedir. Buna gére, “ithal edilen” Islam,
Ozbekistan’da suni bir alan olusturmakta, amaci Islam’1 siyasete alet etmek,
veya siyasi alani Islami dgelere gore sekillendirmek stratejisini giitmektedir
(Gaziev,2000,2). Bu durumda, var olan diizeni sona erdirmeyi otomatikman
talep eden bir siyasi Islamcilik mevcuttur ve Kerimov’a gére bu duruma se-
yirci kalinmamalidir.

1991°den bu yana kesintisiz olarak Ozbekistan’da iktidarda olan 1938 do-
gumlu Cumhurbaskani1 Islam Kerimov Sovyet doneminde Ozbekistan Bir-
lik Cumhuriyeti Devlet Planlama ve Finans Dairesi’nde kariyerine devam
ederken 1989 yilinda Ozbek Komiinist Partisi’nin Genel Sekreteri olmus,
1990°da Ozbekistan Ust Sovyet’i Bagkanli§a segmis, ayn1 zamanda Merkezi
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Sovyet Politbiiro {iyesi olmustur. Gegmis kariyeri halk tabaninda kendisini
1991 sonrasinda artan oranda Miisliiman kimligi ile ortaya koymaya cali-
san Kerimov’un “Miisliiman kimligine” yonelik siiphe olusmasina neden ol-
maktadir. Hanks’in vurguladig iizere, stratejik olarak sahsi hakkinda dinle
iligkileri sorunsuz bir lider imaj1 olusturmaya c¢alisan Kerimov, gercekten de
1991°den bu yana konugma metinlerinde siklikla Kuran’danalintilarda bulun-
makta, bicimsel Islami 6gelere 5nem atfetmekte ve bunu kamuoyu ile paylas-
makta, dahas1 Hacca gitmek gibi miitedeyyin halkin hosuna gidecek Islami
vurgulara gonderme yapmaktadir. Kerimov’un bu yaklasimi, giderek dindar-
lasan Ozbekistan’daki kamuoyu beklentileriyle ortiistiigii oranda dogru bir
siyaset olarak yorumlanmalidir. Literatiirde devlet destekli resmi Islam ger-
cevesinde cami sayis1 artmakta, Arapga ve Islami ilimler konusunda egitim
alan 0grenci sayisinda da artistan s6z edilmektedir (Hanks,2007,215-216).
1991°den bu yana ulus kimligi insa etmeye cabalayan Ozbekistan hiikiimeti,
Sovyetler Birligi doneminde yapay olarak olusturulmus olan Ozbek kimligi
ve bu kimlik etrafinda viicut bulmus Ozbek devletinin kimligini devlet eliyle
desteklemeye ve yerlestirmeye cabalamaktadir. Dinsel kimlik, ad1 her ne ka-
dar acikga telaffuz edilmese de, bu baglamda 6ne ¢ikmaktadir. Kerimov’un
bilingli olarak adin1 koymadan, sadece “maneviyat” olarak dillendirdigi islam,
devlet eliyle yukarida da alt1 ¢izildigi {izere “resmi Islam” seklinde &ne ¢ika-
rilmaktadir. Ancak devlet kontrolii disinda din egitimi verilmesi, devletin din
gorevlileri haricinde Islami kilik kiyafetle kamusal alana ¢ikilmasi vb. birgok
konuda devletin kati kisitlamalari, din 6zgiirliigii skalasinda Ozbekistan’in
halihazirda ciddi antidemokratik uygulamalar1 oldugunu ortaya koymaktadir.
Ayni zamanda bu devlet kontrolii, devlet dis1 dini akimlarin radikallesmeleri-
ne ve kendilerini hukuk dis1 yollardan ifade etmelerine neden olabilmektedir.
Orta Asya devletlerinin digerlerinde de goriildiigl iizere, devlet aygit1 istih-
bari faaliyetlerini din alaninda yogunlastirmaktadir. Islam’in siyasallasmasi
konusuna odaklanan bu yaklagim bigimi, terérizm ile savasi gerekge olarak
kullanarak dini alan1 kontrol etmeye ¢alismakta, Islamci aktivistleri baskici
yontemlerle takibata almakta, bunun sonucu olarak da daha fazla islamci ra-
dikalizme neden olmaktadir (Seifert,2012, 15). Dahasi, bu yontem sekiiler bir
demokratik temel diizeni kabul edebilecek miilayim ve 1limli Islami hareket-
leri de radikallestirmekte, bdylece aslinda kendilerince takip edilmekte olan
¢ikarlara da hizmet etmemektedir.

3. Radikal islamc1 Akimlar ve Siyasi Hedefleri

Giiniimiizde Islamc1akimlar genelde Orta Asya’da, 6zelde ise Ozbekistan’da
mevcut yonetimlerin mesruiyetlerinin Islami sdylemlerden hareketle altini oy-
mak taktigini uygulamaktadirlar ki bu yaklasim Ortadogu menseli bir siyasi
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stratejidir. Ortadogu 6rneginde goriildiigii lizere, Islam’in siyaseten aragsal-
lastirilmas1 ve 6zellikle mevcut rejimlere karst militan Islame1 gruplarin ide-
olojilerine mesruiyet kazandiric1 zemin olusturmasi (Baran,2004,1-9), Orta
Asya’da da karsilasilan bir durumdur. Ozbekistan’da devlet kontrolii disinda-
ki tiim Islamc1 akimlar, potansiyel tehdit olarak algilanmaktadir. Orta Asya’da
tipik bir bicimde karsimiza ¢iktig1 iizere, Ozbekistan’da da Islamci akimlar
Selefi akimlara tasnif edilen ve bulunduklari cografyanin ve kiiltiir havzasinin
geleneksel Islami koklerinden bagimsiz gelisen akimlardir. Orta Asya gene-
linde ve Ozbekistan dzelinde 1liml1 Hanefi-Siinni Islam anlayis1 hakimdir ve
bu anlayisg yiizyillardir bu cografyanin dini yasantisini ve diinya goriisiinii se-
killendirmektedir. Ne var ki bolgede ortaya ¢ikan radikal militan Islamc1 ha-
reketler, Vahabi-Suudi orijinli Hanbeli-Siinni akimlar seklinde tezahiir etmek-
tedir (Cornell, 2005, 626). Vahabi Islam anlayis1 6zellikle Fergana Vadisi’nde
oldukca yaygidir. Bu bolgenin sosyo-ekonomik yapist yaninda, Tacikistan ve
Afganistan’da aktif konumda olan &rgiitsellik baglantilarinin Ozbekistan sinir-
lar1 i¢erisinde bu bolgede yogunlagmasi ve buray1 merkez alarak tilke sathinda
aktif hale gelmesi, dikkatleri Fergana Vadisi’'ne ¢ekmektedir. Vahabi etki alani
da daha ¢ok bu bolgede goze carpmaktadir. Suudi Arabistan menseli finansal
destekle beraber burada mevcut kitle — cogunlukla 6grenciler — radikal islami
akimlarin etki alanma girmektedir. Ulkede mesru muhalefetin imkanlarmin
sinirl1 olmasi, militan akimlarin isini kolaylastirmaktadir. Ozbekistan’da Oz-
bekistan Islami Hareketi (OIH) ve Hizb-ut Tahrir (HT) karsimiza ¢ikan iki
onemli Islame1 harekettir.

4. Ozbekistan islami Hareketi

Ozbekistan Islami Hareketi adindaki orgiit, ¢esitli Islami fraksiyonlarm
olusturduklari bir tiir koalisyondur ve Ozbekistan’daki Kerimov rejimine kar-
s1 muhalefet etmektedir. Kokleri 1990’11 yillarmn baslarina dek uzanan OIH,
Tahir Yoldasev ve Cuma Namangani tarafindan Kerimov yonetimine kar-
s1 cihat ilan ederek faaliyete gecti. Tahir Yoldasev Ozbekistan’da Sovyetler
Birligi’nin dagilmasi ve Ozbekistan Cumhuriyetinin 1991 yilinda bagimsiz-
ligin1 elde etmesinin ardindan, 1990’11 yillarin basinda ortaya ¢ikan sayisiz
siyasi hareketten biti olan Adalet Partisi’nin (AP) lideriydi. AP Islami hukuk
sisteminin Ozbekistan’da uygulanmasini talep eden programiyla islamei siya-
seti Ozbekistan’da giindeme getiren ilk parti oldu. 1992 yilinda Namangan’da
bulunan Otavalihon Camii ¢evresinde yapilanan orgiit, dort radikal Islamci
grup olan Adalet, Islam Laskarlari, Barak ve Tauba fraksiyonlarmi OIH altin-
da birlestirdi (Baran&Starr& Cornell, 2006,25-26). Ozbekistan’daki birgok
Islamc1 grubu catisi altinda toplamay1 basaran Yoldasev yonetimindeki AP,
Kerimov yonetiminin tepkisini ¢ekti. Her ne kadar Kerimov yonetimi bu do-
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nemde ¢esitli Islami dgeleri kismen de olsa Ozbekistan siyasi sistemine en-
tegre etmeyi iceren bir siyasi yaklasim icerisinde de olsa, Islam Kerimov’un
devlet tarafindan tanmimlanan cercevenin digindaki Islami/Islamc1 hareketle-
re karsi tutumu Sovyet doneminden miras alinan yaklagima yakin sertlikte
olmaktayd1. 1992-1993 yillarinda Kerimov yonetimi Islamci 6rgiitlere karst
harekete gegince, gelecekte Islamci OIH’e katilacak olan 2000’e yakin akti-
vist Afganistan’a ve Tacikistan’a kagmak zorunda kaldi (Lisnyanski,2008,16).
Bunlarin ¢ogu Birlesik Tacik Muhalefeti saflarinda Tacikistan’daki i¢ sava-
sa katildi. Bu baglamda AP yasaklandi, partinin bir¢ok ileri gelen yonetici-
si tutuklandi. Ne var ki basta Tahir Yoldasev olmak iizere partinin bazi ileri
gelenleri kagmay1 basardilar. Partinin diger lideri Cuma Namangani Sovyet-
ler Birligi’nin Afganistan Savasi’nda yer alan bir askerdi. Savag sonrasinda
Tacikistan Islami Direnis Orgiitii’niin liderlerinden olan Muhammet Sarif ta-
rafindan desteklenen Islamc1 Toyba Hareketi ile baglantiya gecti, ardindan
Afganistan’da bulunan Tacik direnisi tarafindan egitildi (Mann,2002,295).
Dada sonralar1 Cemaat-el Islami adli Islamci 6rgiitiin egitimini alan Naman-
gani, Suudi istihbarati ile temasa gegerek, bu kanal iizerinden Islamci terdrist-
lerin yetistirildigi “Miram Sah” kampina gonderildi. 1993°te Tacikistan’a geri
donen Namangani, Islamci1 orgiitler arasinda Pakistan istihbarati tarafindan
desteklenen bir network olusturdu, 1996 yilinda Suudi Arabistan’a gitti, 1998
yilinda ise Tahir Yoldasev ve diger lider kadro ile bir araya gelerek OIH’i kur-
du (Mann,2002,296). Namangani OIH askeri kanadinin liderligine yiikseldi
(Baran&Starr&Cornell,2006,26).

OIH’in temel amaci, var olan siyasi diizeni degistirerek Islami bir re-
jim inga etmektir. Hizb-ut Tahrir gibi OIH de Fergana Vadisi’'nde bir Islam
devleti kurmay1 hedeflemektedir (Lisnyanski,2008,17). OIH 1999 yilinda
Ozbekistan’mn baskenti Taskent’te gerceklestirdigi saldir1 sonrasinda dikkatle-
ri lizerinde toplamistir. Orgiit bu dénemde 6zellikle Kirgizistan’in giineyinde
bulunan Batken bolgesinde faaliyet gostermekte ve orgiitlenmekteydi. 2000
yilinda ABD hiikiimeti OIH’yi en tehlikeli terdrist drgiitler listesine dahil etti
(Lisnyanski,2008,16) ve 2001 yilinda yaptig1 bir konusmada dénemin ABD
baskan1 Bush OTH’yi Usame Bin Ladin ile baglantil bir érgiit ve bu baglamda
da ABD tarafindan El-Kaide ile hedef olan orgiitlerden biri olarak niteledi
(Mann,2002,294-304). Ozbek istihbarat1 da Tahir Yoldasev’in Usame Bin La-
din ile baglantis1 olduguna inanmaktaydi Lisnyanski,2008,17). ABD tarafin-
dan yiiriitilen “Terérizme Kars1 Savas™ stratejisi ¢ercevesinde Afganistan’da
ve cevre bolgelerde yiiriitiilen operasyonlarda OTH agir kayiplar verdi. Mezar-1
Serif bolgesinde 2001 yilinda ABD tarafindan yiiriitiilen operasyonlarda OIH

2 War against terrorism.
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lideri Cuma Namangani’nin 6lii olarak ele gegirilmesi OIH’in ugradig: kayip-
lara 6rnek teskil edebilir.> Namangani, orglitiin askeri lideri ve Taskent sal-
dirilarinin planlayicist olarak Ozbekistan’da da 6liim cezasina carptiriimigti.
Ozbekistan ydnetimi, ABD’nin 11 Eyliil saldirilar sonrasinda bolgedeki Is-
lamci hareketlere yonelik degisen algisindan yararlanmasini ve kendi 6zel du-
rumunu ABD hiikiimetlerine ve diinya kamuoyuna radikalizm ve Islamci te-
rérizm ile savas goriinimiinde lanse etmeyi bildi. Bu baglamda Batili tilkeler
de Ozbekistan’m OIH’e kars1 takindig1 sert tutumu biiyiik oranda gdrmezden
gelen eden bir tutum sergilediler. 2005 sonrast OTH Veziristan’da giiclenen El
Kaide ile baglarin sikilastirmaya basladi. E1 Kaide ile baglantili olan bu OTH
militanlari 6rgiitiin askeri kanadini temsil etmekte ve kendilerine islami Cihat
Grubu (ICH) demektedirler Lisnyanski,2008,17).

5. Hizb-ut Tahrir

Hizb-ut Tahrir (HT) 1990’larm sonlarina dogru Ozbekistan’da faaliyete
gecen bir orgiittiir. Kokleri 1953 yilinda tanmmis Kudiislii Islami diisiiniir ve
hukukcu Takuiddin an-Nabhani’ye uzanan bu &rgiitiin Ozbekistan’a girisinin
Urdiinlii vaizlerin 1990’larda Ozbekistan’a gelmeleriyle gerceklestigi diisii-
niilmektedir (Karagiannis,2006,264). Orgiitiin Ozbekistan’daki ayaginin diger
adi Islami Ozgiirliik Partisi’dir.* Al-Nabhani tarafindan formiile edilen temel
hedef, Osmanli Imparatorlugu’nun yikilmasi ardindan kaldirilan Halifeligin
yeniden kurulmasidir. 1977 yilinda Al Nabhani’nin dliimiiniin ardindan, Filis-
tinli din adami Yusuf Abdul Kadim Zallum 6rgiitiin yonetimini almistir ve 2003
yilindaki 6liimiine dek liderligini siirdirmiistiir. Zallum’un Sliimiinden sonra
ise orgiitiin bagina Abu Yasin takma adini kullanan Ata Ibnu Halil Abu Rasta
geemistir (Baran&Starr& Cornell,2006,19). Abu Rasta sonrasinda HT daha
saldirgan bir strateji takip etmeye baslamis, ayn1 zamanda Ortadogu ve Osta
Asya’da yayilarak 40’tan fazla iilkede faal duruma gecmistir. Ideolojik mer-
kezi Londra olan HT in resmi merkezi ise Urdiin’diir (Baran&Starr&Cornell,
2006,19).

HT, ideolojik olarak Bati tipi demokrasi ve liberal piyasa ekonomisinin
ideolojik elestirisini yapan bir orgiittiir. Antisemitist ve Bati karsit1 bir ide-
oloji benimseyen HT, Bati tipi “Ozgiirliik” konseptine de karsi ¢ikmaktadir.
HT merkezli “kiiresel Halifelik” olarak &zetlenebilecek siyasi Islamci hedef
giintimiizde bir¢ok cihatg1 radikal orgiit tarafindan nihai amag olarak goriil-
mektedir. HT Selefi akimlara yakin bir orgiittiir. Sosyal adalet anlayis1, yasam

3 Ayrmtil Bilgi i¢in Bakiiz. http://www.theguardian.com/world/2001/nov/26/afghanistan.
iantraynor.
4 The Islamic Party of Liberation.
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tarz1 ve diinya goriisii, Hanefi Islam’in cercevesinde yer alan Sufi anlayis
benimseyen Islami akimlara, Kadirilik ve Naksibendilik gibi k&klii ve mii-
layim ¢izgideki Islami cemaatlere ve yapilara da karsi pozisyon almaktadir
(Seifert&Arne,2010,6). HT buna ragmen siddeti bi¢imsel metot olarak redde-
den bir strateji benimsemis goriinmekte ve bu nedenle de bir¢cok Batili iilkede
serbestge faaliyetlerine devam edebilmektedir. Avrupa’da sadece Almanya
HT’iyasaklamistir (Baran& Starr&Cornell,2006,20). Baran ve digerleri, HTin
Bolsevik tipi metodolojiyi ve Marksist terminolojiyi harekete adapte ettigini
ve tepkisel bir radikal ideoloji olusturmadaki basarilarina dikkat cekmektedir.
Gergek halifelik, adil tolum vb. sloganlar Marksist ideolojiden 6diing alinan
kavramlarla desteklenmektedir. Son ana kadar siddetin reddedilmesi, ancak
son etapta bu yola bagvurulabilecek olmasi gibi baska benzerliklere de dikkat
cekilmektedir.

Sonuc Yerine

Ozbekistan’in da dahil oldugu Orta Asya cografyasi, SSCB déneminin ra-
dikal ve ideolojik din karsiti politikalar1 nedeniyle, dinin toplumsal yasamdaki
yeri konusunda oldukg¢a sorunlu bir bolge haline dontistliriilmiistiir. Ateizmin
resmi devlet politikasi olarak kabul edildigi gecmis donemlerde, dinin top-
lumsal hayatin her alaninin digina itilmesi sonucunda, bdlgenin geleneksel
dini kimlik &gelerinin temellenmis oldugu Hanefi-Siinni Islam gretisi bu cer-
cevede tabii ortaminda ortaya ¢cikan ve sekillenen mahalli akimlar — Sufi Is-
lam, Naksibendilik, Kadirilik vb. Islami cereyanlar — toplumsal dinamizmini
ve roliinii onemli Ol¢iide yitirmistir.

Sovyet sonras1 dénemde, bagimsiz Ozbekistan devletinin ortaya ¢ikma-
styla beraber, bu yapay durum sadece tarihsel-akademik bakimdan 6nem arz
etmekle kalmamis, 6zellikle toplumsal pratikte ciddi sorunlar1 beraberinde
getirmistir. Her seyden once demokratiklesme ve sistem doniisiimiiniin iste-
nen Olgililerde basarili olamamasiyla beraber, siyasi muhalefet kanallarinda
Ozbekistan’da mevcut rejimin otoriter karakteri ile ilintili problemler ortaya
¢ikmugtir. Tek adam yOnetimi ve baskici-otoriter rejim, Islam konusunda ¢o-
gulcu gelisimden yana degil, devlet yonlendirmeli, kimlik insa siireclerinde
aletsellestirilen bir tiir “devlet islami’n1” kullanmak istemis, bunun disinda
kalan Islami akimlari ise yasal zeminin disina gekerek radikal militan grupla-
rin varoluglarini endirekt bicimde mesrulagtirmistir.

Ulke genelinde uygulanan baskici rejime ragmen, iilkenin kirsal bolgele-
rinde, basta Fergana bolgesi olmak iizere, devlet giiciiniin siirekli olarak uygu-
lanamadig1 gii¢ bosluklarindan istifade eden ve dis etkilere acik Islami grup-
lar ortaya ¢ikmis ve kismen kitlesel destek bulmustur. Ozellikle Tacikistan ve
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Afganistan gibi yakin veya komsu bolgelerdeki islami radikal akimlarin da
etki alanina agik olan bu cografyada, 6zellikle bolge dis1 ve aslinda Orta Asya
yerel Islami dokusuna da tekabiil etmeyen Selefi akimlar, kendilerine gide-
rek daha fazla yer bulmaya baslamislardir. Ozellikle 11 Eyliil eylemleri ve
pesi sira bolgede hissedilen ABD ve NATO operasyonlari, Ozbekistan’da da
radikal akimlarin yelkenlerine riizgar olmustur. Suudi Arabistan kdkenli Se-
lefi akimlarin arkalarindaki finansal destekle beraber Ozbekistan’in da iginde
bulundugu siyasi kosullar1 kullanan bu Islamc1 akimlar, her ne kadar farkli
yaklasimlar ve stratejiler de sergileseler, ortak payda olarak Ozbekistan’da
mesru muhalefet kanallarinin kapali olmasi durumundan yararlanmakta ve
bolgede kendi ideolojilerini yayginlagtirmay1 hedeflemektedirler.

OIH ve HT akimlar1, bolgede demokrasi ve piyasa ekonomisi gelisimi ve
buna paralel olarak da Ozbekistan’in diinya toplumuna entegrasyonu ile nor-
mallesen ve demokratiklesen bir Ozbekistan’da marjinal hale getirilebilirler.
Ancak gerek bolgede ve 6zelde Ozbekistan’da yakin gelecekte bu tiir bir sis-
temsel doniigiimiin miimkiin goériinmemesi, gerekse de kiiresel diizeyde 6zel-
likle Ortadogu’da Irak ve Suriye’de ortaya ¢ikan yeni Islami radikalizm ISID
(ID), goriiniir bir gelecekte Orta Asya’da demokratiklesme yoniinde siyasi re-
formlarin hem i¢, hem de dig dinamiklerce desteklenmeyecegi dogrultusunda
yorumlanabilir. Uzun vadede kiiresel manada hareket edebilme potansiyeline
sahip bu tiir radikal militan Islamci hareketler, Orta Asya genelinde ve Ozbe-
kistan 6zelinde de kendilerine yayilma alani bulabilirler. Bu tiir bir durumda
gerek kiiresel giiclerin, gerekse de basta Rusya olmak tizere bolgesel aktor-
lerin etkilerinin ve gili¢ projeksiyonlarinin Orta Asya’da hissedilmesi kaginil-
maz olacaktir. Ozbekistan vakasi, Orta Asya’y1 daha iyi anlamak konusunda
iyi bir baslangi¢ noktasi teskil etmektedir.
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