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Ozet

Y

sonrasinda cephede yasanan kayiplar sebebiyle Sovyetler Birligi Miisliiman niifusu da
savasta kullanmaya karar vermistir. Ancak bu niifusun gegmiste yasanan Basmact Isyan
vb. olaylarin ortaya ¢ikardigi husumet sebebiyle dnce ikna edilmesi ve goniillerinin
kazanilmas: oncelikle yerine getirilmesi gereken bir sart olarak Sovyet ydnetiminin
karsisina ¢ikmistir. Sovyet yonetimi de gereken adimlart atmak durumunda kalmistir. Bu
kapsamda Sovyet yénetimi Miisliimanlara ve Islam dinine karsi miisamahasiz tutumunu
unutturmak adina éncelikle Sovyet Resmi Islam anlayisimin da temelini olusturacak ve
Miisliiman niifusla inang tizerinden irtibat kurulmasina imkan saglayacag diistiniilen dort
Miisliiman Ruhani Idaresi (Miiftiiliik-Dukhovnoye Upravienive) kurulmasina karar
vermigtir. Devletle Miisliiman niifus arasindaki iliskileri gelistirme yaklagimi kapsaminda
1942 yilinda Islam’a resmi bir statii tammnmus, bu statii tamnirken de 1783 yihnda Carice
Il. Katerina tarafindan kurulan dini yapi esas alinmistir. Orta Asya ahalisinin Sovyetler
Birligi'ni  sahiplenmesi ve savas sirasinda desteklemesi amacwyla kurulan bu
Miiftiiliiklerden en énemlisi Orta Asya ve Kazakistan 'dan sorumlu olan SADUM olmustur.
SADUM, 20 Ekim 1943 tarihinde Taskent te kurulmustur. SADUM, Sovyetler Birligi 'ndeki
dort Miiftiiliik i¢inde en énemli olamidir, zira Birlik Miisliiman niifusun %75°i SADUM
sorumluluk alam icinde kalan bélgede yasamaktadir. Bu da SADUM’un dnemini
arttirnustir. Bu ¢alismada SADUM un kurulusu ve faaliyetlerine tarihi siire¢ icinde
deginilecektir.
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Abstract

In 1941, the Soviet Union's enter to the Second World War against Germany. Because of
the subsequent losses at war, the Soviet Union decided to enlist the Muslim population to
the army. However, the bitter memories of the past, like the suppression of Basmachi Revolt,
caused hostility to Soviet regime. In order to gain Central Asian Muslim population’s
support, Soviet administration tried to win their hearts. Within this context, the Soviet

* Bu makale Marmara Universitesi, Sosyal Bilimler Enstitiisii, Siyaset Bilimi ve Uluslararasi
iligkiler Anabilim Dali’nda hazirlanan “Ozbekistan’da Dért Tarz Siyaset ve Ozbek Modernlesmesi:
Ruslasmak, Sovyetlesmek, Ozbeklesmek ve Islamlasmak” adli savunulan doktora tezinden
uretilmistir.
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administration decided to establish four Muslim Spiritual Administrations, which were
thought to form the basis of the Soviet official Islam and enable direct contact with the
Muslim population through faith. In order to improve relations between the State and the
Muslim population, an official status was granted to Islam in 1942. The Soviet
administration copied the religious structure that was established by Catherina Il in 1783.
Among the four Muslim Spiritual Administrations, the most important one was SADUM.
SADUM was founded on October 20, 1943, in Tashkent. It was responsible for Central Asia
and Kazakhstan whole. SADUM is the most important Muftiate in the Soviet Union because
75% of the Soviet Union’s Muslim population lives in the area under SADUM's jurisdiction.
This has increased the importance of SADUM. In this study, the establishment and activities
of SADUM will be mentioned in a chronological way.

Keywords: Central Asia, Second World War, Stalin, SADUM, Soviet Official Islam

1. SADUM’un Kurulusu

Ikinci Diinya Savas: sirasinda 6zellikle de Stalingrad’ta (Volgograd) Sovyet
Devleti’nin karsilastigi durum Sovyetler Birligi’nin dine kars1 olan tutumunu
degistirmis ve Islam’a kars1 olan tutumunu yumusatmstir. 1943-1944 yillarinda
tiim Sovyet Sosyalist Cumhuriyetler Birligi (SSCB) genelinde Stalin’in Kilise-
Devlet iliskilerini normallestirme girisimlerinin en belirgin etkisi bir dizi dini
egitim kurumunun kurulmasi veya yeniden agilmasi olmustur (Tasar, 2016, s.
265). Stalin’in bu girisimle ulasmaya calistig1 sonug, Rus Ortodoks Kilisesi’nin
savasa yardimc1 olmasi i¢in harekete gecmesi ve Sovyetler Birligi yonetimine
destek olmasidir (Chumachenko, 2002, s. 190). Bu kapsamda Stalin, 1943-1944
yillarinda Kilise-Devlet iliskilerini normallestirmeye calismistir, zira mevcut
sartlar onu bu duruma zorlamustir. Stalin’in yapmis oldugu bu politika degisikligi
Sovyetler Birligi’'nde Parti-Devlet mekanizmasinda dine kars1 yasanan biiyiik bir
degisimi yansitmaktadir (Tasar, 2016, s. 268). Bu kapsamda Islam dinine kars
takinilan miisamahasiz tutum da degistirilmis; Orta Asya bdlgesinde yonetim
tarafindan secilen az sayidaki cami ve medreselerin yeniden ibadete ve egitime
acilmasina izin verilmistir (Fathi, 2006, s. 314; Karagiannis, 2010, s. 49). Ancak
daha Oncesinde Sovyetlerin, Sosyalist toplumu yaratma g¢abasi kapsaminda,
Bolsevikler ilk olarak kendi idareleri altindaki Miisliiman toplumlardaki gelenek
ve dinin agirhigini ortadan kaldirmaya c¢alismistir. Bu noktada Orta Asya’daki
Islami deger ve ritiielleri ortadan kaldirma yollar1 aranmustir. Bu politika
kapsaminda Orta Asya’daki camiler, zellikle de Ozbekistan’da, 1920’li yillarda
zorla kapatilmig, Sovyet otoriteleri Miisliiman din adamlar1 ve Sufi seyhlerini
indoktrinasyon ve ateist politikalar yardimiyla Sovyet Insan1 (Homo Sovieticus)
yaratmak i¢in hedef almig, camilerin ¢ogunu tahrip etmistir (Salmorbekova ve
Yemelianova, 2010, s. 215).* Ancak bu durum Ikinci Diinya Savasi’nda 1941
yilindan itibaren degismeye baslamistir. Sovyetler Birligi’nin Almanya ile savasa
girmesi ve cephede yasanan toprak, malzeme ve insan kayiplari Sovyetler

1 «“Sadece Ozbekistan’da 26.000 kadar cami kapatilmistir” (Steinberger, 2003, s. 221).
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Birligi’ni at1l kapasite olarak gordiigii Miisliiman niifustan faydalanmaya mecbur
birakmistir. Ancak Miisliiman niifusun ikna edilebilmesi ve Sovyet yonetimini
desteklemesi icin kendilerine uygulanan sert tutumda oncelikle gevsemeye
gidilmesi gerekmistir. Keza Miisliiman niifusun gonliiniin kazanilmasi1 6ncelikle
yerine getirilmesi gereken bir bagka sart olarak Sovyet yOnetiminin karsisina
¢ikmistir. Sovyet yonetimi de gereken adimlari atmak durumunda kalmistir. Bu
kapsamda Sovyet yonetimi Miisliimanlara ve Islam dinine karsi miisamahasiz
tutumunu degistirme yoluna gitmistir. Bu tutum degisikligi ile es zamanl olarak
Sovyetler Birligi ydnetimince Sovyet resmi Islam anlayisimin? da temelini
olusturacak ve Miisliiman niifusla inang iizerinden irtibat kurulmasina yardime1
olacak dort Miisliman Ruhani Idaresi (Miiftiiliik-Dukhovnoye Upravleniye)
kurulmasma karar verilmistir. Bu kurumlar donemin Ufa Miiftiisii olan
Abdurrahman Resulayev’in girisimleri sonucunda kurulmustur. Uzun yillardir
Ruslarla birlikte yasayan Kazan Tatarlar1 onlarin diisiinme seklini ve nasil
etkileyebileceklerini Ogrenmistir. Misliiman ruhani idarelerinin kurulmasi
siirecinde de bu tecriibeleri oldukea ise yaramistir.

Ikinci Diinya Savasi’mi baslarinda zoraki bir saldirmazlik pakti imzalamis
olan Almanya ve Sovyetler Birligi’nin iliskileri bir siire sonra bozulmusi birbirine
hi¢ giivenmeyen iki devlet bir siire sonra catismanin kagmilmaz oldugunun
farkina varmistir. Bu durumu géren Almanya, Fransa’ya yapmus oldugu gibi
yildirim bir saldirt ile Sovyetler Birligi’ni savas dig1 birakmaya ¢alismistir. Bu
amacla da Alman ordu birlikleri Sovyet smirmi ge¢mis ve Kizilordu’ya
toparlanma firsatt vermemek icin hizla ilerlemeye baslamiglardir. Alman
ordusunun hizli ilerleyisi nedeni ile zora girmis bulunan Sovyetler her tiirlii
destege ihtiya¢ duymustur. Bu noktada devreye giren Abdurrahman Resulayev,
Rusya’nin savunulmasinda Miisliimanlarin da kullanilabilecegi seklinde bir fikir
beyan etmistir. Bu Onerisi Sovyet yonetimince kabul gormiistiir. Miisliiman
askerler Kizil Ordu tarafindan oncelikle Stalingrad’ta kullanilmislar ve sonug
Kazaklar i¢in soykirim benzeri bir durum olmustur. Devletle Miisliiman niifus
arasindaki iliskileri gelistirme yaklagimi kapsaminda 1942 yilinda Islam’a resmi
bir statli taninmis, bu statii taninirken de 1788 yilinda Carige II. Katerina
tarafindan kurulan Miiftiiliik yapisi esas alinmistir (Broxup, 1994, s. 305; Tasar,
2016, s. 266; Roi, 2000, s. 100). 22 Eylil 1788°de Ufa’da kurulan Muftuliik daha
sonra Orenburgskoe Magometanskoe Duhovnoe Sobranie (OMDS) adini almuistir

2 “Bagzen “Hiikiimet/Devlet Islanm” vb. adlar da verilen Sovyet Resmi Islam1 devletin siki denetimi
ve gbzetimi altinda faaliyet gosterecek dini kurumlari temel almistir” (Roi, 1990, s. 50-53).

Shirin Akiner de “Hiikiimet Destekli Islam” tabirini kullanmistir (Akiner, 2003, s. 101-104; Atkin,
1986, s. 605-618; Poliakov, 1992).

“Resmi Islam, Sovyetlerin Orta Asya’daki dini faaliyetleri kontrol etme ve smirlama ¢abasinin bir
sonucudur. Resmi Islam ayrica camiye veya mescide devam eden Miisliimanlarin faaliyetlerini
militan din adamlarmin hiicre ¢aligmalart olarak sunmak igin gelistirilmis bir terimdir”
(Haghayeghi, 2002, s. 322).
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(Remnev, 2006, s. 238; Bekkin, 2017, s. 7; Bekkin, 2020, s. 93). Ufa Miiftiligi
statii ve gii¢ olarak Carlik Rusyasi’nin idari yapilanmasinda, orta dereceli bir
mahkeme ile ayn1 statiiye sahip olmustur. Ancak OMDS halini aldiktan sonra
konumu biraz daha farklilagmistir. Bunun da en Onemli sebebi Volga
Tatarlari’nin miistakil bir yonetime sahip olmamasidir. Volga Tatarlar1 idari
yapilanmanin olmmasindan boslugu OMDS ile doldurmaya calismistir. Bu
sayede OMDS, Tatarlara ve onlara ek olarak Avrupa Rusyasi, Urallar ve Sibirya
bolgelerinde yasanan Miisliiman Tirk niifusa dini idarenin yaninda sekiiler
biirokratik bir yapi da saglamistir. Bu da OMDS’nin kendine has bir 6zelligi
olarak karsimiza ¢ikmaktadir (Yunusova ve Azamatov, 2013; Bekkin, 2020, s.
27).3

Sovyetler Birligi igindeki miiftiiliik merkezleri cografi bolgeler temel alinmak
suretiyle, yukarida da ifade edildigi lizere dort ruhani idare seklinde organize
edilmistir. Bu merkezler sirasiyla:

1. Merkezi Taskent olan Orta Asya ve Kazakistan Bolgesi Miiftiligi
(SADUM). Resmi dili Ozbek Tiirkgesi’dir.

2. Merkezi Baskurt Ozerk SSC’ndeki Ufa sehri olan Avrupa Rusyasi ve
Sibirya Miiftiiliigii’diir. Resmi dili Volga Tatarcasi’dir.

3. Merkezi 1974 yilina kadar Buinaksk daha sonra ise Dagistan’daki
Mabhagckale olan Dagistan ve Kuzey Katkasya Miiftiiliigii. Resmi dili ise ilging bir
sekilde klasik Arapga’dir.

4. Sonuncusu ise merkezi Baki ve resmi dili Azerbaycan Tirkgesi olan
Transkafkasya Miftiligi’dir (Killioglu, 2020, s. 160). Transkafkasya
Miiftiiliigli’nii diger tglinden ayiran 6nemli bir 6zelligi ise sadece bolgedeki
Siinnilerin degil SSCB topraklarinda yasayan tiim Siilerin de ruhani merkezi
olarak gérev yapmis olmasidir (Akeali, 1998, s. 62-63). Yani sonug olarak Sovyet
Resmi Islam’1 Ruhani Idarelerle, sirastyla Ufa, Taskent, Bakii ve Buinask’taki
Miiftiiliikler ve Din Isleri Konseyi irtibatlandirilmistir (Eden, 2016, s. 241).

Ismi zikredilen bu dért Miiftiiliik/Ruhani Idare, bolgesel kongrelerden
secilerek gelen bir Yonetim Kurulu tarafindan idare edilmistir. Her birinin
basinda bir Miiftii veya Transkafkasya o6rneginde oldugu tizere Sii Seyhiilislami
vardir. Miiftiiliik sorumluluk alaninda kalan ve Miisliiman niifusa sahip
cumhuriyetlerde bu merkezlere bagli bir Gaziyat (Kadilik) miessesesi de var
olmustur. Tiim bu yapilanma, merkezi Moskova’da bulunan Din Isleri
Konseyi’nin kontrolii ve denetimi altinda goérev yapmistir (Bennigsen, 1985, s.
8). Bununla elde edilmesi beklenen fayda ise dinsel kurumlarin toplum
iizerindeki etkisini ortadan kaldirmasi ya da bu etkinin istedigi yonde sekillenip
siirmesini saglamaktir (Tikence, 1997, s. 46).

3 Renat Bekkin OMDS’ye 1limli yaklagirken Yunusova daha elestireldir (Yunusova ve Azamatov,
2013, s. 343).
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Yukarida ismi sayilan bu Miiftiililkklerden en Onemlisi Orta Asya ve
Kazakistan’dan sorumlu olan SADUM olmustur. SADUM, 20 Ekim 1943
tarihinde Taskent’te, Stalin’in basta Moskova Patrikliligi gibi baz1 dini
organizasyonlarin yeniden agilmasina izin veren reformlari sonucunda kurulmus
ve 1992 yilina kadar da varligini stirdiirmiistiir (Roy, 2000, s. 33; McGlinchey,
2006, s. 129; Tasar, 2010, s. 2; Wolters, 2014, s. 3; Nurmanova, 2018, s. 134-
137). Kurulus amaci din islerini kontrol etmek ve Orta Asya’da dinin azalan
roliiniin gostergesi olarak hizmet etmektir (Wolters, 2014, s. 3). Bu amagla Orta
Asya’nin farkli yerlerinden gelen 160 imam ve din adami Tasgkent’te 20 Ekim
1943’te Kurulus Kurultayr’na katilmistir. Kurultay, Seyh Isan Babahan ibn
Abdiilmecidhan’1 (1863-1957) SADUM Miiftiisii olarak se¢mistir. Kurultay’a bir
dizi 6nemli isim de katilmistir. Bu isimler arasinda Miiftii’niin oglu ve Ozbekistan
Kadisi olan Ziyaiiddinhan, Kirgizistan Kadisi Alimhan To’ra Sakir Hocaoglu
Tokmuk, Os’lu Sefaat Hoca Halik Nazaroglu gibi isimler de vardir. Bu
isimlerden birisi olan Nazaroglu, o donemde Kirgizistan’in en 6nemli ve bilinen
din adamidir (Usmankhodzhaev, 2008, s. 29-30; Boboxonov, 2001, s. 41).

Tam olarak acgikliga kavusturulamayan bazi sebeplerden dolayr SADUM un
yonetimi koklii bir ulema ailesi olan ve Naksibendi tarikatina mensup Babahanov
ailesine verilmis ve Babahanovlar {i¢ kusak boyunca SADUM Miiftiisii olarak
gorev yapmustir (Killioglu, 2020, s. 160). Zira isan Babahan, SADUM Bas
Muftust  olarak segilmeden ©Once dini faaliyetleri sebebiyle iki defa
tutuklanmistir. Bu noktada Stalin yonetiminin Babahan’1i se¢mesi de ilgingtir.
Babahan yukarida da ifade edildigi {izere, Naksibendi-Sufi kékenli bir aileden
gelmektedir ve SADUM o6nemli mevkilerine Naksibendi Tarikati’nin 6nde gelen
isimlerinden bazilarinin atanmasina da izin vermistir. Miifti, bu isimlerin
atanmasit kararini SADUM’un Ekim 1943°te toplanan Kurulus Kurultayi’nda
aciklamistir (Eden, 2016, s. 245). Sovyet yoOnetimi bunlarin hepsine sessiz
kalmay1 tercih etmistir. Bunun sonucundaysa Orta Asya Miiftiiliigli yillarca
Babahanov ailesi tarafindan yonetilmistir:

- 1943-1957 yillar1 arasinda Isan Babahan bin Abdiilmecidhan,

-1957-1982 yillar1 arasinda Abdiilmecidhan’mn oglu Ziyaiiddinhan Isan
Babahanov,

- 1982-1989 yillar arasinda ise Ziyaiiddin’in oglu Semseddinhan Babahanov
(Tagar, 2010, s. 2).

Baba Abdiilmecidhan’dan sonra SADUM’un bagina gegen Ziyaiiddinhan,
Bolsevik Devrimi’nden sonraki c¢alkantili yillarda Taskent’te diinya gelmistir.
Stalin’in Buylk Teror/Tasfiye doneminde tutuklanmamak i¢in medrese egitimini
birakmig ve gengliginin biiyilk bir kismimi1 bir Kolhoz’da bahgivan olarak
calisarak gecirmistir. Bu Sovyetlerin asir1 ve gelenek¢i olarak adlandirdig
gruptan pek ¢ok ismin izledigi bir yoldur. Bunlarin biiyiikk bir kismi Sovyet
yonetiminin kendi varligin1 korumak i¢in yetistirdigi Sosyalist kadrolar1 savas
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meydanina stirdiigiinde onlardan bosalan siyasi ve idari kadrolara intisap etmistir.
Bu sayede de devlet biirokrasisi i¢inde gorev almiglardir. Bu isimlerden birisi
olarak karsimiza ¢ikan Ziyaiiddiin SADUM Miiftiisii olduktan sonra, hayatinin
geri kalan kismini Parti-Devletine, Miisliimanlarin Komiinist sisteme bir tehdit
olmadigini ispatlamaya ¢alismakla gecirmistir. Projesinin kilit noktas1 islam ve
Sovyet Komiinizmi arasinda uyum ve isbirligi vurgusudur (Tasar, 2016, s. 281).

Basinda {i¢ kusak Babahanov ailesinin gorev yapmis oldugu SADUM,
Sovyetler Birligi’ndeki dort Miiftiilik i¢cinde en 6nemli olanidir, zira Birlik
Miisliiman niifusun %75’i SADUM sorumluluk alani i¢inde kalan bolgede
yasamaktadir. Bu da SADUM’un 6nemini arttirmigtir. Ek olarak SADUM’un
sorumluluk alaninda kalan bolgede faaliyet gdsteren iki medrese ve bir matbaanin
varligt da SADUM’un 6nemini daha da arttiran seylerdir. SADUM sorimluluk
bolgesindeki niifusun tiim dini faaliyetleri ve ibadetlerinden sorumlu olmustur
(Akgali, 1998, s. 63). Bu yiizden SADUM ’un Bagkani’na siklikla “Biiyiik Miiftii”
de denilmistir (Killioglu, 2020, s. 161).

Bu Miiftiiliikler temelde Sovyetler Birligi’ndeki Miisliiman niifusu Ikinci
Diinya Savaginda Sovyet tarafinda savasmaya tesvik etmek i¢in kurulmuslardir
(Tasar, 2010, s. 20).* Zira Sovyetlerin iilkelerini ve iktidarlarin1 korumak ve
savunmak maksadiyla, kendileri igin savagacak askere olan ihtiyaci cephede
verilen kayiplar sebebiyle siirekli artmistir. 1941 yilinda baglayan saldiridan
itibaren, 1943 yilinin ilk yarisina kadar olan doénemdeki Alman ilerleyisi
yliziinden 6len ve yaralanan Sovyet askerlerinin sayisi tahminen 2.834.947’dir.
Kizil Ordu'nun 1943 yilinin {iglincli ¢eyregindeki zayiati ise ilk iki
ceyrektekinden daha fazla olmus, toplam 2.864.661 kayip li¢ aylik bir donemde
verilmistir. Baska bir deyisle, belirtilen sayidaki Sovyet askeri Temmuz-Eylil
aylar1 arasindaki donemde ya 6lmiis ya da yaralanarak savas dis1 kalmistir. Ekim
aymdan Aralik ayma kadar olan donemde ise Kizil Ordu 2. 157.895 kayip daha
vermistir (Krivosheev, 1997). Bu donemde Sovyetler ve Kizil Ordu, Alman
ilerleyisini durdurabilmek igin biylk miktarda askere ve askeri malzemeye
ihtiya¢ duymustur. Bu durumu bir 6rnekle agiklamak gerekirse: Almanya’nin
Sovyetler Birligi’ni isgale basladigi 1941 yilindan 1944 yili Eyliil ayma kadar
gegen siirede Kirgizistan’in toplam niifusunun 1/4'i, 363.144 kisi, Kizil Ordu’da
askere alinmigtir (Kerimbayev, 1980, s. 215-216).

Sovyetler i¢gin hayli miiskiil hale gelmeye baslayan bu durumda SADUM Bas
Miiftiisii Isan Babahan Orta Asyali Miisliimanlardan Kizil Ordu’ya, vatan
savunmasini saglamak adina katilmalarini talep etmis, bu yonde fetva dahi

ey

Miisliman dini kurumunun kurulmasina izin vermistir. Bu karar ile ilgili genel kabul géren kani,
Sovyet idaresinin Miisliimanlara yaklasmasinin temel nedeninin onlarin savas i¢in desteklerini
saglamak oldugu yoniindedir” (Eden, 2016, s. 237-238).
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vermistir.> Babahan’in bu girisimi sonucunda Miiftiiliiklerle ilgili Sovyet
yoOnetiminin goriisii degismistir ve bu kurumlar kalic1 hale gelmistir. Faydali
olarak algilandiklar1 igin savastan sonra da faaliyetlerine izin verilmistir
(Killioglu, 2020, s. 163).8 Ek olarak bu Idarelerin Sovyetler Birligi’nde yeraltina
¢ekilen dini faaliyetleri devlet tarafindan kontrol edilebilen alana ¢ekme veya
yonlendirebilme potansiyelleri oldugu fark edilmistir. Bu yiizden de Sovyet
Idaresi, gelenekselcilerle etkili bir sekilde miicadele edebilmek i¢in Resmi dini
kurumlari, yani Miiftiiliikleri destekleme karar1 almistir (Yerekesheva, 2004, s.
583). Bu sayede Miisliimanlarin sadakati ve bagliginin giivence altina alinacagi
diisiiniilmiistiir. Ayrica Islam dinini ve etnik aidiyetleri Cumhuriyetlerdeki milli
kurumlarla aym sekilde ve tarzda ydnlendirmek de Ruhani Idarelerden beklenen
faydalar arasinda olmustur (Rorlich, 1991, s. 188). Ancak 1943 yilinda
yayinlanan bir Kararname ile kurulan SADUM’un Orta Asya toplumlari
nezdinde mesruiyeti tam olarak olusmamistir (Boboxonov, 2001, s. 41). Bu
ylizden Stalin’in Savag Donemi politikalar1 kapsaminda kurulan Orta Asya
Miftiligi 1940’1 yillarin ikinci yarisinda devlet ve toplum nezdinde mesruiyet
arayigina girismistir. Bu kapsamda Miiftii ve yardimcilar1t SADUM’u Sovyet
Miisliimanlig1’nin idari alana dogal bir yansimasi olarak tarif etmis ve SADUM u
Sovyetlerin biinyesindeki Miisliman topluluklarin paylasabilecegi bir ortak
degerler platformu olarak sunmaya ¢alismuslardir. Platformu olusturacak degerler
arasinda biirokrasi, fedakarlik ve fedakarligin paylagimi, anavatana aidiyet, kamu
hizmeti i¢in goniillii calisma, adalet ve savas sonrasi donemde iskan faaliyetlerine
gonillii katilim gibi konular sayilmistir. Yine Miiftiligin rolii ve varligimi
mesrulagtirma girisimi  kapsaminda ilk Miifti Isan Babahan Ikinci Diinya
Savasi’ni Sovyet ve Islami dogruluk &gretisinin bulusma noktasi olarak
gordiigiinii ifade etmistir. Bu kapsamda Isan Babahan, idaresine bagli olan
Imamlara Sovyet devletinin fikirlerini agiklayan mektuplar géndermistir. Bu
mektuplarda savas sonras1 donemde {iilkenin yeniden insasina katilmanin dini
acidan bir sorumluluk/vecibe oldugu ifade edilmistir (Tasar, 2011, s. 393-394).
Ancak daha sonra yasanan olaylara bakildiginda bu mesruiyetin saglanamadigi
gorlilmektedir. Bu olumsuz goriis bagimsizlik sonrasi doneme de miras olarak
kalmistir. Giiniimiiz Ozbekistan’inda, SADUM’a bakis pek de olumlu degildir.
Bir drnekle agiklamak gerekirse: 2006 yilinda o sirada 40’11 yaslarim siiren bir
Ozbek imam’a SADUM’la ilgili diisiinceleri soruldugunda sunlar1 sdylemistir:
“SADUM, KGB nin bir subesidir. Rus idaresi doneminde Ateizm’i yaymak icin

5 “Miiftii olarak secilen Isan Babahan, SADUM’un Ekim 1943’teki Kurulus Kurultayr’nda
Miisliimanlar1 Sovyetlerin safinda savagmaya ¢agirmigtir” (Babakhanov, 1999, s. 22-23).
Shamsuddin Babakhanov, Muftii Ziiauddinkhan ibn Eshon Babakhan: Zhizn’i Deiatelnost’,
(Taskent: Gosudarstvennoe Nauchoe Izdatel’stvo, 1999), 22-23.

6 “Ikinci Diinya Savasi, Sovyet tarihindeki din karsiti siddet déneminin sonunun geldigini
gostermistir” (Tasar, 2011, s. 398; Madrakhimov, 2002, s. 4; Macleod ve Mayhew, 1997, s. 21).

157



TDID | Tiirk Diinyas: incelemeleri Dergisi 23 / 1, 2023 https://tdid.ege.edu.tr/

bir ara¢ olarak kullamiimigtyr” (Tasar, 2011, s. 399). Yapiya kars1 ilk bastan
itibaren bir direng ortaya ¢ikmustir zira bdyle bir yapilanmanin daha 6nce bolge
tarihinde de bir 6rnegi olmamustir (Tasar, 2011, s. 393).

SADUM, kendisine yoneltilen tiim elestirilere ragmen yine de Sovyet
déneminde Islam dini hakkinda bilgi temini, ibadetlerin yerine getirilmesi ve
kutsal-tarihi yerlerin bakimi ve ikamesini saglamistir. SADUM ayrica dini ve
sireli yaymlar da cikarmistir. Bu yayinlar arasinda dini takvimler, Hadis
kitaplari, Kur’an Meali ve kendi dergisi olan Muslims of the Soviet East
sayilabilir (Killioglu, 2020, s. 164).” Tim bunlara ek olarak, belki de en 6nemlisi
SADUM’un, Medrese’nin Islam’m yaziya dokiilmiis, ruhani yonii takviye
edilmis ve Sovyet modernitesi ile de uyumlu bir vizyon gelistirmesi i¢in ¢aba
gostermesidir (Thibault, 2014, s. 95-101). Bu kapsamda medresenin ders
programi kademe kademe sekiilerlestirilmis ve Cedit¢i, Komiinist ve Selefi
temalarin harmanlandig1 bir sdylem gelistirmeye ¢alisilmigtir (Tasar, 2016, s.
266).

2. SADUM’da Ceditcilik, Selefilik ve Komiinizm

SADUM un ilk Bas Miiftiisii olan isan Ziyaiiddin Babahan giristigi reformlar
vasitasiyla Medrese’yi modern bir egitim kurumu haline getirmeyi amaglamstir.
Bu kurumdan yetisen kusaklar Islam dini ve devlet hakkinda modern diinya
goriisii ile yetistirilmis olacaklarindan Miiftiiliigiin pratik ihtiyaglarina rahatlikla
cevap verebileceklerdir. Bu sebepten dolayidir ki, kabul ettirilmeye ¢alisilan bu
anlayis, Bolsevik Devrimi oncesi donemin Ceditgi veya modernlesme yanlisi
gelenegin bir yansimasi olarak goriilmiistiir. Ancak gerek o donemde gerekse
daha sonra SADUM’un faaliyetleri igcinde en fazla ihtilafa sebep olan ve
akademik tartigmalara yol agan konulardan biri de bu iddia olmustur (Bennigsen
ve Wimbush, 1985, s. 45).

Sovyet Miisliimanlari’nin dini yasantilarinin kontrol edilmesi ve izlenmesi
amaciyla faaliyete gecirilen Miiftiilik, Kruscev’in din karsiti kampanyasi
doneminde, dis politikada uygulamaya konulan Ugiincii Diinya iilkelerine agilma
politikas1 kapsaminda kurulan ikili iligkiler sayesinde Vehhabilik/Selefilikle
tanigmustir.® Miiftiiliik bu diisiinceyi Orta Asya bolgesine tasimis ve zaman iginde

7 “Muslims of the Soviet East dergisi Ozbekge, Arapca, Farsga, Dari (Afgan Farsgasi), ingilizce ve
Fransizca olarak basilmigtir” (Atkin, 1986, s.605-618).

8 “Oliver Roy, Selefilik kavramimin 19. yiizyilda Cemaleddin Afgani ile ortaya ¢iktigim ileri siirer
ve Selefiligi kohnelesmis bir dinsel gelenegin ve sOmiirgecilik iginde miisliimanlar
yabancilagtirmig olan bir siyasal tarihin etrafindan dolanarak, 6zgiin metinlere ve Peygamber
zamanindaki toplum modeline donme fikri olarak tanimlar. Selefilik terimi somut bir doktrinden
ziyade disartya ve ozellikle Batr’ya kars: durarak bir insa siirecini ifade ettiginden, gesitli Islam
bicimlerini olusturma potansiyeline sahiptir. Selefilik yerine “yeni-fundamentalizm” kavramini
tercih eden Roy, bu kavrami, kutsal kitaba baglilik ve kiiltiirel Bat1 aleyhtarli§1 olmak {izere iki
unsura dayandirmaktadir” (Roy, 2003, s. 124-125).
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Vehhabiligin aktif bir propaganda aracina doniismiistiir (Tasar, 2016, s. 285).° Bu
ylizden Muftalik ile ilgili olarak hem Komiinizm igin bir cephe, hem Vehhabilik
i¢in bir ara¢ hem de Cedit¢iligin mirasgisi oldugu iddialari ortaya atilmigtir. Peki
bu iddialardan hangisi dogrudur, sirasiyla incelemeye calisalim:

[k goriise gore; oncelikle Ceditgiligin yenilesme programinin etkileri (Bati
tarzi egitim metotlarinin tanitilmasi ve uygulamaya konulmasi gibi) Miiftiligi
de derinden etkilemistir. Carlik doneminin son yillarinda Ceditgilerin bir kismu,
Muhammed Abduh ve Cemalleddin Afgani gibi meshur dinde modernlesme
taraftar1 isimlerin goriislerinden ciddi derecede etkilenmistir. Bu iki isimden
Muhammed Abduh (d. 1849, Nil Deltasi-6. 11 Temmuz 1905, Iskenderiye),
Misirl egitimei, yargic ve reformcudur. Cagdas Islamciligin kurucusu olarak
kabul edilir. Islam ve Ozgiirliikler gibi son kitaplarinda yer alan gériisleri nedeni
ile Yeni-Mutezileciligin de kurucusu olarak degerlendirilmistir. Abduh, Bahailik
inanc1 ile de yakin iligkiler igerisinde olan bir kisi olmasi ile taninmigtir
(Keskioglu, 1970, s. 109-136; Cole, 1981, s. 7-16; Iscan, 1998; Al-Rahim, 2006,
s. 166-169; Sedgwick, 2009).

Cemaleddin Afgani ise, 19. ylizyilda yasamis, hayat hikayesi, siyaset ve din
alanindaki goriigleriyle gerek yasadigi donemde, gerekse daha sonraki
donemlerde pek cok tartigmalara konu olmus bir sahsiyettir. Hakkinda yapilan
arastirmalar, yazilan kitap ve makaleler incelendiginde kendini bilmez biri mi,
Islam’1 6ziine donerek yasamak hususunda gayret sarf eden bir miicadeleci mi,
dini bozmak isteyen bir tahrip¢i Mason mu, émriinii islam’1 dogru yasamak ve
Miisliimanlart emperyalist Bati’nin zulmiinden kurtarmak i¢in harcamis fedakar
bir din adami1 m1 oldugu hususu muglaktir. Ciinkii Afgani hakkinda yapilan
calismalarin bir kismu onu 6verek, biiyiik bir Islam hizmetkar: oldugunu iddia
ederken; diger kismi tamamen yermekte ve biiyiilk bir din diismani olarak
gostermektedir (Duman, 2013, s. 179). Genellikle “Afgani” olarak taninan
Cemaleddin (1838-1897) kendisinin ve takipgilerinin soyledigi {izere
Afganistan’da dogmustur. Hatta Afganistan’da “Seyitler Ailesi’nin bir ferdi
olarak bilindigi iddia edilmektedir. Ancak son 25 yilda elde edilen bilgiler onun
Sii Iran’da dogan bir Iranli oldugunu gdstermistir (Davison, 2012, s. 257).

Bu iki ismin fikirlerinden etkilenen modernlesmeci goriise gore Islam
Diinyas1 Oncelikli olarak entelektiie]l yenilenmeye olan meylini yeniden
kazanmalidir. Gerekiyorsa bu vizyon gayri miislimlerden alinmalidir (Keddi,
1972, s. 62). Ancak bu soylemleri ylziinden Ceditciler “Batici” olmakla
suclanmigtir. Fakat tiim bu suglama ve elestirilere ragmen Orta Asya’da medrese
egitimi gelenegini modernize etme, eger bu miimkiin olmazsa da eski sistemden

9 Martha Brill Olcott bu noktada yurtdiginda egitim alan Sovyet dénemi din adamlarinin, 6zellikle
de Brejnev doneminde yurtdigina gidenlerin, Ortadogu’daki entelektiiel akim ve tartigsmalardan
etkilendiklerini iddia etmektedir. Daha fazla bilgi icin bkz. (Olcott, 2007).
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kopma diistincesi Ceditgilerin neredeyse tamaminin {izerinde ittifak etmis oldugu
bir konu halini almistir. Bu sebepten dolayr Helene C. d’Encausse Ceditciligi
sadece medresede, yani klasik egitim sisteminde degil, Misliman akli ve
kavrayisinda da bir reform olarak nitelendirmistir (d’encausse, 1988). Ceditgilik
konusunda c¢alisan isimlerden birisi olan Adeeb Khalid’e gére bu konuda
Ceditcilerin kiiltiirel programui ile Carlik Rusyasi’nin uygulamayi ongoérdiigii
medenilestirme misyonu Ortiismektedir. Bunun sonucunda da Bas Miifti
Ziyauddin gibi isimler bu iki farkli ama 6rtlisen vizyonu birbiri ile entegre etmek
icin gayret gostermistir (Khalid, 2005, s. 415).

Bu girisimler sayesinde SADUM biinyesindeki Ceditciligin izini siirmek
nispeten kolay olmaktadir. Ancak ayni1 seyi Selefilik i¢in sdylemek daha zordur.
Zira Selefiligin Sovyet Sistemi igerisinde izini siirmek yazili kaynaklarin azlig
ve objektifligindeki slipheler nedeniyle getrefilli bir hal almistir. Bunu 6zellikle
medrese tedrisati igerisinde fark etmek ve incelemek ¢ok daha zor hale
gelmektedir. Bu durumu Orta Asya’da Selefi/Vehhabi taniminin ugradigi anlam
kaymas1 daha da zorlagtirmaktadir.’® Karisikik c¢ogunlukla terimin genis
kapsamli kullamimindan kaynaklanmaktadir. Selefi tabiri ile teoride Islam’n ilk
ve bozulmamis haline atifta bulunulmaya c¢alisilmistir. Ancak &zellikle son
yillarda radikal hareketler de kendilerini siklikla Selefi olarak tanimlamaktadir
(Cornell, 2005, s. 626). Orta Asya’da ise kendilerini Selefi olarak adlandiran
gruplar fikri ve dini temellerini bolgede yaygin olan Hanefi mezhebinden degil
de kaynagini Hanbeli Mezhebinden alan Suud Vehhabiligi ile Hindistan’daki
Deoband Hareketi’ne dayandirmaya c¢alisirlar. Oysaki Hindistan kokenli
Deoband Hareketi de Hanbelillik gibi geleneksel Siinni islam anlayisi igindedir
(Metcalf, 1982).

Sovyet sonrast donemde ise Vehhabilik tabiri Orta Asya’nin otokratik
liderleri tarafindan modern egitim almig ama 6nce Miisliiman Kardesler ve Afgan
Miicahitleri daha sonraysa Taliban ¢izgisindeki daha radikal ve siyasi bir Islamin
savunuculugunu yapan geng mollalar tarif etmede kullanilmustir.™* Bir drnekle
netlestirmek gerekirse; Hakimcan Kari Vasiyev ile 2003 yilinda Margilan’da
yapilan bir sOylesi sirasinda alinan sifahi bilgiye gore Fergana Vadisi halki
bolgede Hadis dersi veren veya alan herkesi istisnasiz “Vehhabi” olarak

10 “Vitaly Naumkin yaptig1 ¢alismalarda Orta Asya’da 1950’li yillardan beri goskulu bir Selefi
yapilanmasinin oldugunu, bunu iigiincii SADUM Miiftiisii Semsettin Babahan’in da dile getirdigini
ifade etmektedir. Hatta eski bir Ozbek parti gérevlisinin Selefi/\Vehhabi grubu o dénemde ilkedeki
dini gruplar1 bolmede kullandiklarini, 6zellikle de bélgede etkin olan ve bu 6zelligi sebebiyle de
Moskova tarafindan oldukca tehlikeli olarak kabul edilen geleneksel Islam anlayisina karsi
kullanildigini itiraf ettigini ifade etmistir” (Naumkin, 2005, s. 51).

11 <“Orta Asya’da 1990’11 yillarin sonu ve 2000°1i yillarin ilk on y1l arasinda kalan dénemde Vehhabi
ve Vehhabilik tabiri daha fazla radikallesen Islamci gruplari tarif etme ve isimlendirmede
kullanilmistir” (Ahrari, 2001, s. 20-21).

160



Mehmet Erkan KILLIOGLU SADUM

isimlendirmistir (Muminov, 2007, s. 259-260). Bu anlam kaymas1 haliyle kavram
karmasasina yol agmaktadir.

Rusya ve Orta Asya’da Vehhabi tanimlamasi 1980°1i yillarin sonundan beri
yanlis bir sekilde her tiirden Islameci radikalleri tanimlamada kullanilmustir. Bazi
durumlarda mevcut idareye muhalif olanlar1 da tarif etmede yararlanilan bir isim
olmustur. Ozellikle Vehhabi tehdidi ad:1 altinda formiile edilen Islam hakkindaki
retorik, siyasi muhalefeti olusturan gruplari ezmede ve baskilamada gereken
kanuni zemini teminde bdlge yonetimleri tarafindan halen kullanilmaktadir. Bazi
Batili aragtirmaci ve akademisyenler bu terimin kullanimina karsi ¢ikmaktadirlar,
zira Orta Asya’da ciddi bir Vehhabi hareketinin olmadigi iddiasindadirlar
(Malashenko, 2001, s. 51; Atkin, 2000, s. 123-132).

Isimlendirmede yapilan bu kasith tutumun yol actig1 kavram karmasasini
David Commins de su sekilde izah etmektedir: “Ibadet ve inang esaslarinda
farkliklar olan neredeyse tiim gruplar Selefi olarak adlandiriimaktadir. Bu da
dogru ve genel kabul géren bir tanim yapilmasini zorlastirmakta ve kafalarin da
karigsmasina sebep olmaktadir” (Commins, 2015, s. 151). Louis Brenner ise
Selefiligi su sekilde tanimlama yoluna gitmektedir: “Selefilik, Miisliimanligin
disa vurumunun yerel tarihi formlarindan tam anlamuyla bir kopus” halidir. Bu
kopusun Oncelikli amaci ise Miisliiman dini egitiminde reform yapmaktir
(Brenner, 2007, s. 210). Terimin ¢oklu kullanimina agiklama getirme noktasinda
Bernard Haykel de Selefilikle ilgili bir dizi kilit 6nemdeki konuya deginmeye
calismistir. Degnilen bu konular; Es’ari'? diisiincesine olan muhalefet, dini inang,
ibadet ve uygulamalarda reform, dinin ilk ve saf haline geri doniilmesi talebidir
(Haykel, 2014, s. 35). Bu talepler yiiziinden bagimsizlik sonrasi Orta Asya’da
devlet kontrolii disindaki tiim Islami akimlar, potansiyel tehdit olarak
algilanmaktadir.™® Sovyet sonrast Orta Asya’da tipik bir bigimde karsimza
ciktign iizere, bdlgedeki Islamci akimlar iginde Selefi olarak tasnif edilenler,
genelde bulunduklari cografyanin ve kiiltir havzasmin geleneksel Islami
koklerinden bagimsiz gelisen akimlardir (Caman ve Dagci, 2014, s. 16). Bu
yiizden bolge dinamiklerine tam olarak adapte olamamaktadirlar ve istikrarsizliga
yol acabilmektedirler.

12 Egarilik slamdaki mezheplerden biridir. Ozellikle Abbasiler déneminde yayginlastig1 ifade
edilmektedir. Akl herseyden iistiin tutan Mu’tezile diisiincesine muhalefet etmistir” (Altun, 2002;
Keskin, 2005).

13 Sovyet sonrast doénemde Orta Asya’da Selefiligin giiglenmesinin temel sebepleri sunlar
saytlmaktadir: ‘Bélgenin Islam diinyas1 ile kismen yeniden birlesmesi, - Yurtdisinda egitim goren
dini liderlerin ve din adamlarinin ortaya ¢ikmasi, -Selefilikle ilgili bilgiye daha kolay ve
zahmetsizce ulasma imkanlarinin ortaya ¢ikmasi, -Sovyet sonrasi donem toplumlarinin yasadigt
kimlik bunalimi, -Ger¢ek ve uygun dini alternatiflerin eksikligi, -Kotiilesen sosyo-ekonomik
kosullar, ‘Devlet yonetiminin zayiflig1, ‘Kamu gorevlilerinin adaletsiz tutum ve uygulamalari
(Falkowski ve Lang, 2015, s. 15).
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Bu noktada ortaya ¢ikan sonug, 1960’l1 yillardan beri Suudi petro-dolarlar
tarafindan desteklenen Selefi yaklasimin temel 6zelliginin, Hanefilik de dahil
olmak tizere, tim diger mezheplerin reddidir. Bunun sonucunda Arap
bir Siinniligi tesvik eden Suudiler, petro-dolarlar sayesinde, amaglarina uygun
olarak, diinyadaki dini egitim aginda belirleyici bir konumda olmuslardir
(Keppel, 2002, s. 61-80) Ancak yukarida kisaca deginilen ve hepsi birbirinden
farkli olan bu yorumlar Selefiligin tek ve standart bir tanimini yapmay1 imkansiz
hale getirdigini de unutmamak gerekir (Tasar, 2016, s. 286).

Bu hareketleri tanimlamada ortaya g¢ikan temel problem ise SADUM’un
programi-miifredatinda  hepsinden  (Ceditgilik,  Selefilik/Vehhabilik  ve
Komiinizm) yansimalar ve etkilerin olmasidir. Tiim bu karmasikliga ve sentez
girisimlerine ragmen ne Miiftli Ziyaeddin ne de onu yardimcilar1 Hanefiligi veya
Islam dinini reddetmemislerdir. (Bu sayilanlardan ilki tavizsiz bir Selefi/Vehhabi,
digeri de o donemde iyi bir Komiinist’tir.) Bu yiizden Miiftiiliigii bu sayilan ti¢
akimdan birine tamamiyla teslim olmakla itham etmek dogru olmayacaktir
(Tasar, 2016, s. 287).

SADUM’da Batili kurum ve fikirlerle etkilesime gegme konusunda Ceditgi
sfylem ve onun tecriibelerinden yogun bir sekilde faydalanilmistir. Ancak
Ceditci soylem ve yaklagim Miiftiiliigii ele gecirmemis, savas sonrast donemin
Orta Asya’sinda gerek Miiftiiliik gerekse de Ulema agisindan Ceditgilik,
Hanefilik ve Selefilikle ilgili fikirler ulagilabilir olmaya devam etmistir. Oyle ki,
Sovyet donemimde her ne kadar iyi gozle bakilmasa da dnemli Ceditgilerin
hatiralari, 1920°1i yillarin bagindaki donemde Basmacilara kars1 Ceditci-Bolsevik
birlikteligi, Ikinci Diinya Savasi sonrasi dénemde de merak konusu olmus, bu
bahsi gecen konular SADUM Miiftiiliigii’niin {ist yonetimi tarafindan acikca
tartisilir hale gelmistir (Tasar, 2016, s. 287).

Selefilik/Vehhabilige gelince, mezheplerin reddi gibi Vehhabi sdyleminin
temel konulart SSCB’nin son dénemlerine kadar ayni1 agiklikla tartigilamamuistir.
Ancak Vehhabiligin de Orta Asya’nin 20. yiizy1l tarihinde siirli da olsa yeri
vardir. Suriyeli Selefi Sami (Samli) Damulla’nin fikir ve goriisleri Orta Asyali ve
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Ozbek din adamlarinin birkag kusag iizerinde etkili olmustur. * Miiftii Ziyaeddin
de bu etkilenenlerden birisidir.*

SADUM’un Orta Asya Islam tarihinin segilmis olaylar1 ve orneklerini
Oziimseme kapasitesi Cedit¢i ve Selefi/Vehhabi séylemlerine olan yakinligini
aciklama konusunda da yardimci olmaktadir. Ancak faydasi sadece bu durumla
sinirlt  degildir. Miiftiilik, Sovyet sOyleminin de Orta Asya ahalisine
ulastirilmasinda araci rolii oynamaya ¢alismustir. Zira Sovyet yonetimi, mirasgisi
oldugu Carlik Rusyasi ve onun idareci smifindan farkli olarak, Islam’1 smirh
ibadetlerin bilesiminden daha ziyade, acik ve anlagilabilir modern bir sosyal
olguya doniistirme iddiasinda olmustur. Bu noktada ismi zikredilen bu g
yaklasim SADUM’un Orta Asya’da en ¢ok lizerine diistiigii, 6nem verdigi konu
noktasinda birlesmistir. Bu ortak nokta: bdlgede yaygin olarak uygulanan ve
Sufilikle irtibatlandirilan ve Hanefi anlayis1 tarafindan da mazur goriilen dini
toren ve ritliellerin ortadan kaldirilmasidir (Tagar, 2016, s. 288). Bu sayilanlar
yeni talepler degildir. Stephane A. Dudoignon halk arasinda yaygin olan bu tiir
dini ritiiellere yonelik elestirilerin 19. Yiizyilda yayginlastigini ifade etmektedir.
Ancak bu elestirel tutum takinanlar sadece Ceditgiler degildir. Bu uygulamalara
dini g¢evrelerden de yogun elestiri gelmistir (Dudoignon, 1996, s. 18-19). Ek
olarak 18. Yiizyilda Buhara, Hive ve Hokand Hanliklar1 idarecileri, Sufi zikir
torenlerini yasaklamiglardir zira bu tdrenlerin kendi siyasi mesruiyetlerini de
tehdit edebilecek bir muhalefet ortamini ortaya gikarmasindan endise etmislerdir
(DeWeese, 2012, s. 259).

Bu noktada hedef alinan uygulamalarin baginda ise tiirbe ziyaretleri ile siyasi
konularda din adamlarina damsilmast gibi uygulamalar gelmektedir
(Babadzhanov, 2010). Bu uygulamanin sonlandirilmasini isteyen SADUM,
Sovyet doéneminde turbe ziyaretleri ile ilgili resmi makamlarin yaptigi
aciklamalar1 bir araya toplamis, bu eski ve dinde yeri olmayan gelenek ve
adetlerin terk edilmesi i¢in calisilacagini ilan etmistir. Ancak Orta Asya Tiirk

14 «Sami-Samli Damulla, tam ismi Sa’id ibn Muhammed ibn el-Vahid ibn Ali el-Asali et-
Tarabulusi’dir. Buradaki Trablus kelimesi ile Liibnan’daki Trablus sehri kastedilmektedir” (Tasar,
2016, s. 287).

“Orta Asya’daki diger 6nemli Vehhabi onderleri Liibnan Trablus kokenli Sami Damulla el-
Tarablusi 1919-1932 yillari arasinda aktif bir sekilde Bolsevikler safinda veya en azindan onlarmn
destegiyle Sufilige karsi miicadele etmistir. 1940 yilinda Orta Asya’da siirgiinde iken 6lmiistiir”
(Fredholm, 2016, s. 8).

15 “Orta Asya’daki Selefiligin yerel formlar1 Vehhabilikten dogrudan etkilenmis olmasa da bazi
Orta Asya uzmanlar1 Perestroika’dan cok daha énce Suudi etkisini izlerine rastlamislardir. Ozbek
arastirmaci Bahtiyar Babacanov Taskent’teki SADUM arsivinde bulunan fetvalar hakkinda yaptig
arastirmada, fetvalarda siklikla Halk Islami’min hedef alindigimi ifade etmistir. Yine yaptigi
aragtirma sonucunda Babacanov, Orta Asya’daki ilk Vehhabi’nin Miiftii Ziyaiiddin Babahanov
oldugu bilgisine de ulagtigini ifade etmistir. Babacanov, Babahanov’un 1947-1948 yillarinda egitim
almak i¢cin Suudi Arabistan’da bulunmasini da iddiasini desteklemede igin kullanmaktadir”
(Babajanov, 2001, s. 180).
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toplumunda yasatilmaya ¢alisilan Geleneksel Islam anlayisiin énemli bir dgesi
olan kutsal mekéanlarin ziyaret edilmesi Sovyet doneminde dahi
engellenememistir. Yiizyillar boyunca tiirbeler ve mezarlar cogunlukla kadinlarin
ve inangl kisilerin hayatinda 6nemli rol oynamistir. Bu duruma en giizel 6rnek;
Ozellikle Orta Asya’da oldukga popiiler olan Os’taki “Taht-i Sileyman™
tiirbesidir. Bu ziyaretlerin Oniinii almak adma Taskent Miiftiisii 1958 yilinda
Siileyman Dagi’ndaki mezar1 ziyaret edenlerle icin olumsuz bir fetva
yaymlamistir. Fetvanin tiirbe ziyaretcileri iizerinde fazla bir etkisi olmamustir.
Bunun iizerine tiirbe 1963 yilinda kapatilmis ve mezar da yok edilmistir. Ancak,
bu durum da ziyaretleri sonlandirmamustir. Bolge giiniimiizde halen ziyaret edilen
yerlerden birisi olmaya devam etmektedir (Bedirhan, 2011, s. 442).

SADUM’un tiirbe ziyaretleri ile ilgili agiklamasina kars1 yerel halk arasinda
memnuniyetsizlik ortaya ¢ikmistir. Bundan 10 y1l sonra benzer bir tutucu tepki,
SADUM Idaresi’nin ve Miiftii Ziyaiiddin’in Misirl Miiftii Mahmut Seltut’un
(1893-1963) Kur’an Tefsiri’ni ders kitab1 olarak okutulmak {izere se¢mesi
tizerine bir kez daha ortaya ¢ikmustir (Tasar, 2016, s. 289-290). Zira Mahmut
Seltut o donemde Selefi goriisleri ile bilinen bir isimdir. Ancak tiim itirazlara
ragmen Miiftii Ziyaeddin kararindan vazge¢gmemistir (Tasar, 2016, s. 290).1

Miiftiiliigiin yazili islam’1 tesvik etme hassasiyetinin bir baska yansimas: da
medrese miifredatindaki Hadis dersinin saati ve etkisinin artmasidir. Oyle ki,
Miiftiligin dergisi olan Muslims of the Soviet East’in 1970 ve 1980°1i yillarda
yayinlanan sayilariin neredeyse hepsinde Hadis ilmi veya Orta Asyali 6nemli
Hadis derleyicileri olan Muhammed EIl-Buhari (810-870) ve EIl-Tirmizi (824-
892) ile ilgili makaleler yaymlanmistir (Kadyr, 1985, s. 9-10). Selefiligin
mezhepleri ortadan kaldirmak adina Hadisle ilgili ithamlarina kars1 da SADUM
1970 ve 1980°li yillarda Orta Asya’dan dogan Hanefi gelenegini yeniden
canlandirma yoluna giderek cevap vermistir. Zira bolgedeki dini istikrar ve
siikiinet 1970’li yillardan baslayarak Vehhabilik tarafindan tehdit edilmeye
baglanmistir (Lewis, 2008, s. 185). Zira 1970’li yillardan beri, Orta Asya’l
gengler Islam iilkelerinde dini egitim alabilmek icin illegal yollardan Sovyetler
Birligi’nden ayrilmistir. Bu gengler egitimlerini tamamlayip geri dondiiklerinde
ise dinin radikallesmis ve politize olmus yorumlarin1 Orta Asya’ya tasimiglardir
(Cornell, 2005, s. 626). Iste bu noktada Selefiligi dengelemek adina Ceditcilerin
ve Avrupali Oryantalistlerin de degindigi Buhara Medreseleri’ndeki egitimin geri
kalmighigr ve hurafelerle dolu oldugu goriisii yeniden giindeme getirilmis,

16 “Mahmut Seltut, 1958-1963 yillar1 arasinda El-Ezher Universitesi’nin Biiyiik Seyhi olarak gérev
yapmustir. 1849-1905 yillar1 arasinda yasamis olan Modernizm yanlist Muhammed Abduh’un
fikirlerinden etkilenmistir. Seltut, ayrica donemin Misir Devlet Bagkan1 Cemal Abdiinnasir’in da
yakin arkadagidir. Seltut eserlerinde evliya tiirbelerinin ziyareti, aile planmasi gibi gibi giincel
konulara da deginmistir” (Abraham, 1977; Zebiri, 1991, s. 210-244; Zebiri, 1993; Simsek, 2005, s.
369-398).
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gecmiste yasanan ve bolgeyi geri birakan bu durumun sebeplerinden birinin
Hadis merkezli bir egitimin verilmemesi oldugu iddias1 ortaya atilmistir (Frank,
2012, s. 171-175). Selefiligin mevcut dengeleri bozma g¢abast SADUM’un
mollalar1  ve camileri kontrolii altinda tutma ve ydnetme istegini
giiclendirmistir.’

Sayilar1 olduk¢a az olan resmi olarak kabul gérmiis din adamlari, din
adamliginin icaplarini yerine getirirken ayni zamanda Miiftiiliikklerin biirokratlari,
idarecileri ve din gorevlileri olarak ¢alistirilmistir (Bennigsen ve Wimbush, 1986,
s. 16). Bununla birlikte, elbette ki devlet kademesinde gorev almayan, fikri
ayrilig1 sebebiyle ondan bilingli olarak uzak duran, Sovyet baski ortamina
ragmen, faaliyetlerini ve dini inanglarini gizli olarak devam ettirmeye ¢alisan din
adamlar1 da Orta Asya bolgesinde var olmustur.’® Bu gayr1 resmi molla ve
imamlarin faaliyetlerinin 6niine ge¢mek i¢in 1949 yilinda Isan Babahan kendi
idaresi altindaki tiim camilere dini ibadetleri izinsiz olarak yerine getiren kisileri
tespit edip SADUM’a bildirmelerini emretmistir (Tasar, 2010, s. 39). Bu bahsi
gecen gayri resmi din adamlart SADUM’un etki alan1 disindaki sosyal alanda
faaliyet gOstermis ve Sovyet Miislimanlar1 igin dini ritiielleri yerine
getirmelerine yardimci olmus, dinin kismen de olsa devlet kontrolii disindaki gri
alanlara tagsmasina imkan vermistir. Sovyet yonetimi bunlar1 yasadisi ilan etmis
ve siki bir takibe almistir ancak yok edememistir. Bu yillarda bid’atlarin ortadan
kaldirilmast SADUM’un o6ncelikli amaglarindan biri olsa da kurumsallasma
cabalan yliziinden bu amag ikinci planda kalmistir (Tasar, 2010, s. 28).

Sovyet idarecileri yok edemedikleri bu grubu itibarsizlastirmak i¢in onlart
“Parazitler” olarak adlandirma ve karalamaya ¢alisma yoluna gitmistir
(Bennigsen ve Wimbush, 1986, s. 16).'° Ancak Sovyet yonetimi, Islami eliti gii¢
kullanarak tasfiye edemeyecegini anladiginda bu grubun kontroli i¢in resmi
gorevlere atanmalarinin daha etkili bir yol olacagini fark etmistir. Bu ¢aligmalar
sonucunda da “Resmi” Mollalar siyasi ve idari sistemin bir pargasi haline
gelmistir (McGlinchey, 2006, s. 129). Bu resmi memurlar farkli idari islerde de

17 “Kurulugunun ilk yillarinda, SADUM un Taskent’teki merkezi yapilanmasinin iki temel amact
vardir: Orta Asya’daki tlm camiler ve 6nemli turbeleri kontrol etmek ve toplum nezdinde
giivenilirligini saglamak™ (Tasar, 2010, s. 27).

18 Bunlara Gezgin Mollalar (Rusga Brodiachye Mully, Kirgizca Selsayak Moldalar) deniyordu.
Yazarin Notu.

19 “Sufiler siklikla “Fanatikler”, ‘“Sahtekar-dolandirici”, “Suglular”, “Parazitler”, “Din
bezirganlar1”, “Sarlatanlar”, “Fanatik serseriler”, “Gerici sarlatanlar” gibi onur kiric1 ve asagilayici
isimlerle tanimlanmugtir” (Eden, 2016, s. 243; Bennigsen ve Wimbush, 1985, s. 87-88; 92; 97;
127).

“Yaacov Ro’i, Sufileri Sovyet karsiti faaliyetlere miidahil olan “basina buyruk cevreler”,
“fanatikler”, “gericiler” olarak tanimlayan pek ¢ok resmi gorevli oldugunu aktarir” (Ro’i, 2000, s.
391, 389, 396 ve 400).
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gorevlendirilmiglerdir. Bu da Sovyet idari sisteminin sekiiler yapisinin
bozulmasina sebep olmustur (Akgali, 1998, s. 64).

Din adamlar1 her ne kadar dini bir 6rgiitlenme i¢inde calisiyor olsalar da
kendilerinden rejimin din karsiti uygulamalarini desteklemeleri de beklenmistir.
Bu kapsamda Sovyet ydnetiminin din (Islam) karsit: uygulamalarim savunmalari,
aklilestirmeleri ve tabandan gelen elestirileri gogiislemeleri de kendilerinden
beklenenler arasinda yer almistir. Bu bagliliklarindan dolay1 da toplum iginde
zaman zaman Devrim Oncesi donem Ceditgilerinin mirasgisi/bakiyesi olarak
gorlilmislerdir (Akcali, 1998, s. 65). Bu noktada Sufilerin gelenekselciligine
karsin, SADUM ve diger devlet destekli Miiftiiler Orta Asyal1 Ceditgilerin Islami
Modernizmi ile yakindan irtibatli olmustur.? Bu ylizden érgttlenmelerin Ceditgi
gelenegin devami oldugu yoniindeki iddianin 3 6nemli dayanagi vardir. Bunlar
sirastyla:

1. Sovyet Devleti ile yakinlagma,
2. Devlet destekli modernizasyon hareketlerinin desteklenmesi,

3. Tirbe kultdra vb. pratiklere muhalefet. Tlrbe ziyaretleri ve bu yerlere

kutsallik atfedilmesi gelenekgilikle iliskilendirilmistir (Bennigsen ve
Wimbush, 1985, s. 45).

3. ikinci Diinya Savasi Sonrasinda SADUM

Ikinci Diinya Savas1 sonrasinda ortaya ¢ikan yeni diinya diizeninde Sovyetler
Birligi eskiye oranla daha giiclii bir {ilke haline gelmistir. Politika ve amaclar1 da
bu durumla uyumlu olma durumunda olmustur. Iki kutuplu uluslararasi
sistemdeki biiylik giiclerden biri haline gelen Sovyetler Birligi, ideolojisini
diinyanin geri kalan kismina yaymak, etkilenme potansiyellerinin daha fazla
oldugunu diisiindiigii Ugiincii Dunya Ulkeleri’ni niifuz alanina dahil etmek
istemistir. Bu kapsamda uluslararasi siyasi sistemde hem stratejik konumu hem
de sahip oldugu ekonomik kaynaklar sebebiyle 6nemi her gecen giin daha da
artan Ortadogu bolgesinde etkili olmak istemistir. Sovyetler, bolge tilkelerinin
biiyiik kisminm niifusunun Islam dinine dahil olmasi sebebiyle SADUM un
kurulusu 6rneginde oldugu gibi dini inan¢ kartin1 oynamay1 en uygun secenek
olarak gdérmiistiir. Bunun sonucunda Sovyetler Birligi’nin etkisini Arap ve Islam
Diinyas1’na yayma ¢abasi ve istegi Islam’a kars1 daha 1liml1 bir tutum takinilmasi
mecburiyetini  beraberinde getirmistir. Bu kapsamda somiirge gegmisleri
sebebiyle Bat1 ve Somiirgecilik karsithiginin yiiksek oldugu Ortadogu bdlgesi ve
Afrika kitasindaki iilkelerle iliskileri gelistirmek igin Islam ve diger dinlere karst
izlenen baskici ve kati tutumdan goriiniirde taviz verilmistir (Sengupta, 2003, s.
194). Sosyalist sistemde Sovyet Devleti sekiiler ve dini gikarlar1 dengelemek igin

20 Bennigsen ve Wimbush’un ifade ettigi iizere: “Resmi Islam’in temsilcileri Bolsevik Devrimi
Oncesi donem Ceditgilerinin son temsilcileridir” Bennigsen ve Wimbush, 1985, s. 45.
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ideoloji ve geleneksel inancglarla mucadele ederken oldukga baskici ama aym
zamanda bir o kadar da esnek bir siyaset takip etmistir. Bunu da Carlik déneminin
siyasi ve idari mirasina ve oradan esinlenilen politikalar sayesinde yapabilmistir
(Yerekesheva, 2003, s. 194). Yine de izlenen tiim bu politikalara ragmen islam
dinine siyasi konjonktiiriin zorlamasi sebebiyle mecburiyetten gosterilen
miisamaha, gerek Islami geleneklerin gerekse de Islam Dini’nin toplumun
gelenek, yasam bi¢cimi ve manevi kiiltliriiniin bir pargasi olarak korunmasina
imkan vermistir (Sengupta, 2003, s. 194). Sovyet yonetimi tarafindan bu politika
degisikligini resmen duyurmak i¢in ilk adim 1946 yilinin Ocak ayinda atilmig ve
1929 tarihli Dini Topluluklar Hakkindaki Yasa degistirilerek din adamlarina
devletin siki denetim ve gozetimi altinda olmak sartiyla, dini Orgiitler ve
organizasyonlar kurma izni verilmistir (Haghayeghi, 1995, s. 45). Yine bu
kapsamda 1948 yilinda Taskent ve Buhara’daki iki medresenin yeniden
acilmasma ve egitim vermesine izin verilmistir (Akgali, 1998, s. 67).%
Medreselerin din adamu yetistirmesine izin verilmis olsa da Ulema’ya vaaz verme
yasagl getirilmistir zira bu uygulamanin din propagandasi olarak goriildiigii ve
miisaade edilemeyecegi ifade edilmistir (Olcott, 2007, s. 6). SADUM o6rneginde
de goriildiigii iizere Sovyetler Birligi ydnetimi, Orta Asya’da Islam’1 kontrol et-
meyi temel ve On alict bir strateji olarak gérmiis, donemsel sartlara gore izlenen
kimi zaman yumusak, kimi zaman ise sert politikalar vasitasiyla bu stratejinin
uygulanmasint garanti altina almaya c¢alismistir. Bu yaklasimmm en somut
orneklerinden biri Orta Asya ve ozelde de Ozbekistan’da egitim alaninda
goriilmektedir. Egitim faaliyetlerinin, Usul-u Cedit hareketi 6rneginde oldugu
gibi, Islam’in ve Islami akimlarin devamliliklarindaki &nemi agiktir. Bu
baglamda merkezi hiikiimet bir taraftan Islami elitleri kontrol etmeye calismis ve
bunu SADUM gibi kurumsal 6nlemlerle basarmus, diger taraftan egitim sistemini
kendi kontroliinde tutmaya gayret etmistir. Boylelikle genel olarak Orta Asya’da
Islam’1 referans alan egitim sistemi biitiiniiyle tasfiye edilmistir. Bunun
sonucunda Islam dininin kamusal alanin disina ¢tkmasi da saglannistir (Caman
ve Dagci, 2014, s. 11).

Gelistirilen ve uygulanan tiim bu yaklasimlara ragmen Sovyet yonetimi, olasi
bir kontrol kaybinin oOniine gegmek ve dinin yeniden Sovyet yonetimine
muhalefetin merkezi haline gelmesini nlemek icin Orta Asya’da Islam’1n sosyal

2L “Tagkent’te 1949-1964 yillar1 arasinda hizmet veren Barakhan Medresesi ilkokul seviyesinde;
Buhara’da 1920°de kapatilip 1945°te yeniden agilan Mir Arap Medresesi ise lise seviyesinde egitim
vermistir. 1971 yilinda yine Taskent’te faaliyete gegen Imam El-Buhari islam Enstitiisii ise (Oliy
Ma’had-Ali (Yiiksek) Ma’had adiyla bilinir) kolej seviyesinde egitim vermistir” (Tasar, 2016, s.
266).

“1948’ten 1991°e kadar tiim Orta Asya’da faal olan sadece iki Medrese vardir: 1946 yilinda
Buhara’da faaliyete gegen Mir Arap ile 1956 yilinda Taskent’te agilan El-Buhari Medresesi.
Bunlara ek olarak 1971 yilinda Taskent’te bir Yiiksek Islam Enstitiisii de agilmistir” (Epkenhans,
2010, s. 317).

167



TDID | Tiirk Diinyas: incelemeleri Dergisi 23 / 1, 2023 https://tdid.ege.edu.tr/

ve normatif yonii baskilamaya ¢alismustor. Alternatif olarak da Islam dininin
kiilttirel yonii ve 6zellikleri 6n plana ¢ikarmistir (Salmorbekova ve Yemelianova,
2010, s. 216). Bu girisimle tamamen folklorik bir 6ge haline getirilmeye ¢alisilan
din, ge¢cmisle, yani tarihsel olanla irtibatlandirilmya ¢aligilmistir. Bu haliyle de
ancak tarihsel oldugu miiddetce mesru hale getirilmeye calisilmistir. Tarihsel
olanin yerini alan Sovyet Insan1 i¢in dinin yeniden islevsel bir hale getirilmesi ise
modern olandan sapma, gerilik-gericilik olarak tarif edilmis, istenmeyen ve
toplumun geri kalmasina sebep olacak bir olgu olarak ilan edilmistir (Caman ve
Dagc1, 2014, s. 12). Bu yiizden dini konularda elde edilen sinirli faaliyet izni dahi
Orta Asya agisindan biiyiikk kazanimlar olarak goriilmiistiir. Ortaya ¢ikan bu
firsati degerlendirmek isteyen gayri resmi Ulemalar yeni agilan medreselerle
iliski kurmaya ¢alismistir. Daha agik ifade ile Islami egitimin resmi ve gayri
resmi-yeralt1 versiyonlari arasinda bir is birligi iliskisi gelistirilmeye ¢alistlmistir
(Tasar, 2016, s. 266-267). Bu gelismeleri o donemde kendi yonetimine bir tehdit
olarak goérmeyen Sovyet yonetimi ise, tedbiri ve takibi elden birakmadan, bu
isbirligi faaliyetlerini serbest birakmayi tercih etmistir (Caman ve Dagci, 2014, s.
11).

Yine bu donemde ortaya ¢ikan yumusama kapsaminda “Hiidasiziar
(Allahsizlar) Birligi” ad1 verilen ve Orta Asya’da Bilimsel Ateizmi tegvik amagl
kurulmus olan kurum lagvedilmistir (Thibault, 2014, s. 69-75).22 “Bezboznik
(Ateist)” ve “Antireligioznik (Din Karsit1)” gibi yaymlarin da faaliyetleri
durdurulmustur. Bununla birlikte Sovyetler Birligi’ndeki dini inang karsit1 tutum
tamamen ortadan kalkmamustir. Bu politikayr dengelemek ve Sovyetler
Birligi’nin dini inangla miicadelede geri adim atmus gibi gériinmemesi adina dini
inang karsit1 faaliyetler “Siyasi ve Bilimsel Bilginin Tiim Birlige Yayilmasi
Toplulugu” (kisa adiyla Znanie-Bilgi) blinyesinde devam ettirilmistir. 1948
yilinda dini faaliyetlere ¢ok sinirli seviyede izin verildigi durumda dahi Znaine
tiim Orta Asya’da faaliyet gdstermeye devam etmistir (Killioglu, 2020, s. 166).

3.1. Kruscev Donemi

Stalin’in 6liminden sonra onun yerini alan Nikita Krusgev uluslararasi siyasi
ortamda ABD ile Sovyetler Birligi arasinda artan gerginligi azaltmak adina
girisimlerde bulunmus, bu amagla Sovyetler Detente Politikasi’n1 uygulamaya
koymustur (Paloczi-Horvath, 1960; Werth, 1961; Kellen, 1962; Crankshaw,
1966; Talbott, 1971; Breslauer, 1984; Khrushchev, 1990; Burlatsky, 1991;
Tompson, 1995; Zubok ve Pleshakov, 1996; Taubman, 2003). Dis siyasette iki
kutup arasinda bir ¢atisma ¢ikmamasi i¢in uygulamaya konulan kismen 1limh
politika, Ulkenin i¢ siyasetini ayni derecede etkilememistir. Bu yiizden

22 “Sovyet rejimi 1928 yilinda Bilimsel Ateizmi tegvik etmek ve yaygimlagtirmak igin bir drgit
kurmus ve Siinnet, Orug¢ tutma gibi bazi dini ibadetleri ilkel ve gayri sihhi oldugu iddiasi ile
yasaklamistir” (Karagiannis, 2010, s. 49).
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olusturulan gegici bahar havasi Lenin’in prensiplerine geri doniis adi altinda
ortadan kaldirilmis, Sovyet YoOnetimi’nin Orta Asya’ya yonelik baskici
politikalari Stalin’in 1953 yilinda 6liimiinden sonra kaldig1 yerden devam etmistir
(Karagiannis, 2010, s. 50; Bennigsen ve Broxup, 1983, s. 48).

Kruscev’e gore medreseler ve camiler gibi Islami kurumlarin varlik sebebi
Miisliiman Diinyas1 ve Ugiincii Diinya Ulkeleri’ne yonelik Sovyet diplomatik
faaliyetlerine ve Ulkenin bu bolgelere yonelik hazirlanan dis politika
yaklasimlarina destek olmak olmalidir (Tasar, 2016, s. 266).% Krusgev’in dini
inanglarla ilgili diisiincesi; dini inang sistemlerinin var olma isteginin, Sovyet
yonetimine tehdit olmaktan ¢ikarilmasi seklinde olmustur. Bu yuzden dini inang
sistemlerini ortadan kaldirmak adma gerekli ideolojik diizenlemeleri yapmaya
calismis, bu idari ve hukuki diizenlemeleri ekonomik yontemlerle de
desteklemeye Onem vermistir. Bunu ornekle agiklamak gerekirse; Sovyetler
Birligi yonetimi Hac ve Orug gibi dini ibadetlere olan muhalefetini bu tirden
ibadetlerin kisilerin dikkatini dagittigindan ve isgiliciinde kayba sebep oldugu
iddialar ile agiklamaya calismustir. Bu yiizden 1935 yilinda islam’m &nemli
ibadetlerinden birisi olan Hac farizasi Sovyet yonetimi tarafindan yasaklanmistir
(Turgut, 2013, s. 74). Keza dini ibadetler yiliziinden ortaya ¢ikan dikkat kaybi
tarimsal tliretim ve hasilati olumsuz yonde etkilemekte, bu da toplum ve devletin
tiriin ve gelir kaybina yol agmaktadir (Killioglu, 2020, s. 167). Bu durum Sovyet
yonetimi tarafindan kabul edilemeyecek bir durumdur (Haghayeghi, 1995, s. 29).
Tiim bu sayilanlar sebebiyle Sovyetler Birligi’nin din tizerindeki baski politikasi
19501i yillarda zirve yapmistir (Reyes, 2016, s. 34).

Sovyet yOnetiminin dine karsi bu tutumu sonucunda, mevcut politikalari
diizenlemek igin 1954 yilinda iki genelge yaymlanmistir. Bunlardan biri olan
“Temmuz Genelgesi”dir. Temmuz Genelgesi ile devlet kurumlarina din karsiti
faaliyetlerini attirmalar1 emredilmistir. Bu kapsamda ateizmi yerel halka
tanitacak bir dizi konferans verilmesi planlanmistir. Ayrica “Bilim ve Din (Nauka
i Religiia)” adli aylik bir dergi ¢ikarilmasi da karara baglanmistir. Ayni yilin
Kasim ayinda ise “Halk Arasinda Bilimsel-Ateistik Propaganda Yaparken
Yapilan Yanlislar” adl ikinci bir genelge daha yayinlanmistir. Bu iki genelge
sonucunda 1954-1959 yillari arasindaki donemde tiim Sovyet Cumhuriyetlerinde
din karsit1 uygulamalar yeniden hiz kazanmustir (Killioglu, 2020, s. 167-168).
Okullarda ve kamusal alanda ateizmle ilgili propaganda amaglh daha fazla gérsel
tema kullanilmig; yeni ateizm miizeleri agilmig; “Nauka i Religiia” dergisinin
baskist ve dagitimi yayginlastirilmistir (Haghayeghi, 1995, s. 29). Yine 1958
yilinda, 10 y1l dnce kapatilan Allahsizlar Birligi yeniden faaliyete gegirilmistir
(Kallioglu, 2020, s. 168). Ikinci Diinya Savasi sirasinda agilan camilerden bir

23 «“Tiim sertligine ragmen Kruscev’in Ortadogu ve Ugiincii Diinya iilkelerine agilma politikasi Orta
Asyali Miisliiman niifus ile Islam Diinyas1 arasinda daha siki baglarin kurulmasma imkan
saglamistir” (Olcott, 2007, s. 7).
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kismu ise tekrar kapatilmistir. Dini nikéh ve cenaze torenleri yasaklanmistir. Pege,
bagortiisii yakma seremonilerine agirlik verilmis, 1959 yilinda pege déneminin
sonuna gelindigi resmen ilan edilmis ve son pece de Buhara’da térenle yakilmistir
(Rashid, 2017, s. 34). Bu tiir faaliyetlerle islam Hukuku ve gelenegine karst
olundugu, deger verilmedigi mesaji acik¢a Misliman kitleye verilmeye
calisiimustir.

1960 yili baslarinda Orta Asya’da dine kars1 yiiriitiilen kampanya daha da
siddetlenmistir. 1963 yilinda tiim Sovyetler Birligi’ndeki agik olan cami sayisi
bir anda 400’e diisiiriilmiis ve resmi dinadamlarini dahi itibarsizlagtirmak igin
yeni ve kati politikalar uygulamaya konulmustur (Killioglu, 2020, s. 168).24 Bu
durumu da 6rnekle agiklamak gerekirse: Orta Asya’da bilinen bir din adami ve
seyyid olan Pir Niyaz Hoca bélgedeki taninmis ve halktan saygi géren din
adamlarinin higcbir sey tretmedikleri; tiimiiniin toplumun sirtindan geg¢inen
asalaklar ve maceracilar oldugunu iddia eden bir agiklama yapmaya mecbur
birakilmistir (Haghayeghi, 1995, s. 33).

3.2. Brejnev D6nemi

Orta Asya’da dini inang karsiti uygulamalar Kruscev 1964 yilinda iktidardan
uzaklastirilincaya kadar devam etmistir. Bu tarihten sonra Stalin donemindekine
benzer bir yumusama donemi ortaya ¢ikmistir (Rywkin, 1990, s. 88). Krusgev’in
yerini alan Leonid Brejnev, Islam’a kars1 daha az hasmane bir tutum takinmay1
tercih etmistir. Bu politika degisikligi sonucunda Islam karsiti kampanya
yavaslamigtir (Bennigsen, 1989, s. 35). Sovyetler Birligi din karsiti tutumunu
yumusatmstir. Bu dénemde diinya siyasetinde Arap-Israil Savaslari basta olmak
iizere bir dizi olay ile 6n plana ¢ikmaya baslayan Ortadogu bolgesi geneli ile
Ugiincii Diinya Ulkeleri nezdinde popiiler olmak ve desteklerini kazanmak
Sovyetler Birligi i¢in 6nemli hale gelmistir. Bu donemde iki rakip kutup arasinda
stiren etki ve niifuz alanim1 genisletme miicadelesi bu sayilan iilkelerin desteginin
alinmasin1 zaruret haline getirmistir. 1960 yilinda donemin uluslararasi
siyasetinin sartlart Sovyetler Birligi’ni yeni bir dis politika yaklagimi gelistirmeye
mecbur etmistir. Bu yeni dig politika vizyonu, Sovyetler Birligi’nin Amerika
Birlesik Devletleri’ni uluslararas: siyasette dengeleyebilmesi i¢in Ortadogu’daki
baz1 yeni bagimsiz devletleri desteklemesini icap ettirmistir. Desteklenmesi
planlanan bu iilkelerin bilyiik kisminin niifusunun Miisliiman olmas1 Sovyetler
Birligi’nin zahiren de olsa, kendi Musliman niifusuna daha iyi muamele ediyor
gorlinmesi gerektirmistir. Bu sayede Taskent ve Buhara’da daha 6nce kapatilan
iki medrese yeniden egitim vermesi igin a¢ilmistir. Bunu daha sonra yine
Taskent’te bir Islam Enstitiisii’niin acilmasi izlemistir (Ruzaliyev, 2005, s. 15).

24 “QOysa Orta Asya’da kisa siirede 70’ten fazla cami acilmis ve 1962°de Orta Asya’daki toplam
cami sayist 112 olmustur” Farkli goriis i¢in bkz. (Olcott, 2007, s. 7).
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Bu kapsamda Islam, Bati’ya karsi, ozellikle de Batmin sdmiirgecilik
geemisine atifta bulunularak kullanilabilecek ©Onemli bir argiiman olarak
kullanilabilecek bir ara¢ olarak goriilmiistiir. Bu yiizden Islam, Sovyetlerin
ficiincii diinyac1 ve somiirgecilik karsit1 sdylemine yeniden dahil edilmistir. Iste
SADUM bu noktada yurtdisina yonelik Sovyet propaganda faaliyetlerinde bir
iletisim kanali olarak aktif sekilde kullanilmaya c¢alisilmistir. Zira izlenen yeni
politika sayesinde SADUM’un dis diinya ile olan iligkileri 1950’li yillarin
basindan itibaren hizla gelismeye baslayacaktir (Tasar, 2016, s. 266). Yine bu
politika kapsaminda 1955 yilinda, Ozbekistan’daki Mir Arap Medresesi’nden
secilen 3 ogrenci egitim almak icin Kahire’deki EI-Ezher Universitesi’ne
gonderilmistir.?® Yabanci iilkelere ogrenci gonderilmesi, 6grenci degisim
programlar1 gibi faaliyetlere ek olarak Ortadogu’daki Arap ilkeleri ile olan
iligkilerin gelistirilmesi adina Sovyetler Birligi yonetimi, Ortadogu’dan gelen
heyetleri kabul etmis ve {lilkenin secilmis bolgelerini heyetlere gezdirerek
Sosyalizm’in giicii ve zaferini onlara yerinde géstermeye ¢alismistir. Bu heyetler
Orta Asya tlkelerini de ziyaret etmistir. Bu tiir durumlarda diplomatik heyetlere
din adamlar1 da dahil edilmistir. Gezilerle ve 6grenci degisimleri ile pekistirilen
ikili iligkiler kapsaminda Sovyet yonetimi 1957 yilinda Mir Arap Medresesi
kiitiiphanesine Kahire’den kitap alinmasina izin vermistir (Tasar, 2016, s. 277-
278). Ancak ¢ogunlugu hibe olarak verilen bu kitaplarin Sovyet doneminde dahi
Ulema’nin fikirlerine etki ettigi goriilmektedir. Yurtdisinda egitim alan Sovyet
donemi Ulemasi, oOzellikle Brejnev donemi ve sonrasindaki donemlerde
yurtdisina goénderilenler, klasik Islami diisiincelere ek olarak ister istemez
Selefi/VVehhabi 6greti ile de temasa gegmistir (Olcott, 2007, s. 7, 8). Bu da daha
sonraki donemlerde SADUM un islevine olumsuz etki etmistir.

Ancak uzun vadede ortaya ¢ikan olumsuz etkilere ragmen bu diplomasi
hamlesi ile 1961 yili ve sonrasinda SADUM’un uluslararasi baglantilari
giiclenmistir. Ik baslarda Misir’la ve El-Ezher ile smirli olan Orta Asyali Mir
Arap Medresesi dgrencilerinin Sovyet Islami’nin elgileri olarak iistlendikleri
propaganda gorevi Misir’in smirlarinin digina da tasmistir.?® SADUM’daki bu
vizyon degisimin sebebi 1957 yilindan sonra babasinin yerine Bas Miiftii olarak
gorevlendirilen Ziyaliddin Babahanov (1918-1982) olmustur. Miiftii, gengliginde
Selefi fikirlerle de temas etmistir. Bu tecriibesi onu daha sonra, kendi ailesinin de
ylizyillardir bir pargasi oldugu Naksibendi-Sufi gelenegine olan tutumunun
sekillenmesinde etkili olmustur (Tasar, 2016, s. 281).

Bu yiizden Babahanov ve kurumun i¢indeki 1limhi kanat, 6rgiitiin dinamik,
ilerici ve Sovyet Devleti’nin siyasi amaglarini da yiiceltecek bir dini ve biirokratik

%5 “Kruggev’in dis politikasi bazi Miisliiman 6grencilere Ortadogu’daki egitim kurumlarinda egitim
alma imkéan ve firsatin1 vermistir” (Olcott, 2007, s. 7).

% «“Suriye’deki Sam ve Fas’taki El-Karaviyyin Universitelerinin isimleri bu kapsamda
zikredilebilir” (Tasar, 2016, s. 278).
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kuruma doniigmesi gerektigi goriisiinde olmustur. Zira gerek bu grup gerekse de
Sovyetler Birligi yonetimi, artik Sovyet toplumunda Islam’a uygun bir yer
bulmanin gerekli oldugunun farkina varmistir (Tasar, 2016, s. 280).

Bu dénemde Brejnev, Islam’in Sovyet dis politikasinda daha etkin olarak
kullanilabilmesi i¢in detayli olarak incelenmesi gerektigini ifade etmis ve
gerekenlerin yapilmasi istemistir. Bunun sonucunda da ¢ogu sosyologlardan
olusan Sovyet uzmanlar1 rejim ve inananlar arasindaki siirtiismeyi azaltacak
yollar bulmak ve sdylemler gelistirmek igin caligmaya baslamistir. Bu dénemde
Islam dini ile ilgili yapilan arastirmalar sonucunda Sovyet uzmanlari arasinda
yaygin bir kullamma kavusan “Paralel Islam” tabiri gelistirilmistir.?’ Zira
yapilan arastirmalarin da teyidi sonrasinda gayri resmi ya da paralel Islam olarak
da bilinen dini anlayisin toplumda bir karsilig1 ve giindelik hayatta, gizli dahi
olsa, bir yeri oldugu gorilmiistir. Bu duruma en giizel 6rnek ise Sovyet
doneminde de dini ibadetleri yerine getirilmeye ¢alisilmasidir (Steinberger, 2003,
s. 221). Paralel Islam terimi Sovyet doneminde SADUM tarafindan tesvik edilen
ve desteklenen, bu yizden de “Resmi” olarak adlandirilan din anlayisina muhalif
olan yoruma isaret etmektedir. Paralel Islam gizlidir ve 6zellikle de Sufilik basta
olmak iizere bir dizi gizli orgiitlenme tarafindan desteklenen bir yap1 olmustur
(Myer, 2001, s. 181). Bu yiizden Sovyet bilim adamlar1 ve siyaset yapicilari bu
fenomeni agiklayan bir tabirin gerekli olduguna kani olmustur.

Yine bu dénemde yapilan saha ¢aligsmalarinin da etkisiyle Sovyet yonetimi
Miisliiman niifusla iliski kurulmasi esnasinda bir dereceye kadar esnek olmak
gerektigini de kesfetmistir. Ancak bu yapilanlarin hepsi Islam dini ve dini
kuruluslarin dis politikada propaganda amacli kullanilmasi i¢in gelistirilen
yaklasimlardir. Temelde Sovyet yonetimi Islam karsiti sdylemi, tutumu ve
anlayisini degistirmemistir. Sadece tutum ve tavirlarinda kismen esnek
davranmay tercih etmistir.

Sonug olarak kinci Diinya Savas1 sonras1 dénemde Sovyetlerin Orta Asya’da
Islam’a yonelik tutumu {i¢ dénemde incelenebilir.?® Bunlardan ilki 1943 yilindan
baglayarak 1958 yilina kadar devam eden dine karsi ilimli ve esnek bir tavir
takinilan donemdir. Bu politika uygulamasi parti-devleti igerisinde kademeli bir
sekilde gelistirilmistir. Ana amaci varligi disaridan gelen bir tehdit nedeniyle zora

27 “[slam’in resmi versiyonundan memnun olmayan Miisliimanlar kendi dini faaliyetlerini gayri
resmi olarak uygulamaya devam etmistir. Bu faaliyet Sovyet literatiiriinde “Paralel Islam” tabiri ile
aciklanmistir. Paralel Islam, yerel Seyhler ve Sufiler etrafinda olusturulan gizli camiler ve dini
okullar ag1 seklinde orgiitlenmistir” (Zelkina, 1998, s. 357).

“Paralel Islam terimi Sovyet sosyologlarindan alimustir ancak tabiri ilk kez 1968 yilinda literatiire
sokan Alexandre Bennigsen’dir” (Poujol, 2005, s. 53).

28 “Sartori ise bu siireci 5 donemde inceler. Bunlar sirastyla: ‘Baslangic déneminde beraber yagam
olarak adlandirilabilecek bir doénem, -1927’lerden itibaren baglayan saldir1 donemi,
‘Kolektiflestirme ve korkutarak sindirme donemi (1937-1938), ‘Baz iyi lestirmelerin yapildig: 2.
Diinya Savasi sonras1 donem, +1980’lerden itibaren Islam’in déniisii” (Sartori, 2010, s. 317-318).
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giren devlet ve iktidarin varlig: siirdiirmesini saglamaktir. Bu yiizden dine karsi
takinilan 1liml1 tutum 1952-1958 yillar1 arasindaki dénemde en {ist seviyesine
ctkmustir. Tkinci dénem ise 1959-1964 yillar1 arasinda uygulanan Krusgev’in din
karsit1 kampanyast donemidir (Anderson, 1994, s. 383-394). Bu donemde
uygulamaya konulan bu yeni politika ile din karsit1 uygulamalar yeniden tahkim
edilmis; stire¢ dini kurumlarla, din adamlarmin baski altina alinmasi ile
sonuglanmistir. 1965 yilindan baslayip Gorbacov’un idaresinin ilk yillarma kadar
suren dglncu doénemde ise Brejnev’in siyasi sistemi ve onun takipgileri
Kruscev’in devrimei yenilenme modelini degistirmistir (Tasar, 2010, s. 4). Zira
Soguk Savas déneminde Ortadogu ve Ugiincii Diinya Ulkelerine agilmak isteyen
Sovyetler Birligi’nin baskic1 goriintiistinden kurtulmasi gerektigi Sovyet
idarecileri tarafindan fark edilmistir. Bu yaklasim 1978 yilinda baslayan
Afganistan isgaline kadar etkili olmustur. Ancak Afganistan isgali Sovyetler
Birligi’nin 6zellikle Arap iilkeleri ile Ugiincii Diinya iilkeleri nezdindeki somiirge
karsit1 sOylemine ciddi zarar vermistir.

3.3. Gorbacov ve Sovyetler Birligi’nin Dagilma Déneminde SADUM

Sovyetler Birligi lider kadrosu 1980’li yillara kadar uygulamakta oldugu
resmi Islam politikasimin Miisliiman topluluklari Sovyet toplumuna entegre
etmede basarili oldugunu diisiinmiistiir (Tikence, 1997, s. 46). Ancak bu kant
1980’11 yillarin baslarinda yasanan bir dizi olayin sonucunda degismistir ve
Brejnev doneminde ortaya ¢ikan kismui serbestlik ortami sona ermistir. Sovyet i¢
politikasinda ortaya ¢ikan bu degisimin sebepleri ise Iran’da yasanan devrim ve
Sovyetlerin Afganistan’1 isgalidir. Her iki olay da Sovyetler Birligi’nin kendi
Miisliiman niifusu ile ilgili eski korkular1 ve endiselerinin canlanmasina neden
olmustur (Hiro, 2009, s. 128). Bu kapsamda Afganistan ve iran’a olan cografi,
kiiltiirel ve dini yakinlig1 sebebiyle Sovyet yonetiminin dikkati Orta Asya’ya
yonelmistir. Bu kapsamda Orta Asya’daki KGB mevcudiyeti ciddi sekilde
artmustir ve yeni bir Islam karsii kampanya baslatilmistir. Bu yiizden
Gorbagov’un reform politikalar1 bile Moskova’nin endiselerini azaltamamistir
(Olcott, 1990, s. 253-280). Zira mevcut polikalarin uygulanma tarzindaki
farkliliklara ragmen Gorbagov’'un da tutum ve yaklagimi genel olarak
seleflerinden farkli olmamistir. Gorbagov da diger Sovyet idarecileri gibi Islam’1
irrasyonel, yozlagmig, siddete meyyal ve giivenilmez bir ideoloji olarak
gOrmiistiir. Ona gdre Orta Asya’nin geri kalmasinin temel sebeplerinden biri de
bu dini inangtir (Olcott, 1993, s. 53).

Gorbagov, Komiinist Parti Genel Sekreterligi gérevinin ilk yillarinda Islam
dininin kurallarina riayet eden parti iiyelerini de sert bir dille elestirmis, bu
iiyelerin bir kismint rkeilik, milliyetcilik, ayrimcilik, yabanci diismanligi ve
Islam dinine miisamaha gostererek Komiinizme ihanet etmekle suglamis ve
tasfiye ettirmistir (Rezun, 1992, s. 126). Geri kalan Miisliiman iiyelerden ise
yerlerini korumak istiyorlarsa dini asiriliklari elestirmeleri istenmistir. Yine bu
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kapsamda 1987 yilinda Gorbagov Taskent’i ilk ziyareti sirasinda yerel parti
iiyelerine seslenmis ve dini fenomenlerle sert bir sekilde miicadele edilmesini
istemistir. Bu tutum degisikligi sebebiyle Perestroyka’nin ilk yillarinda Sovyetler
Birligi yonetiminin islam’a karsi resmi tutumunda tutarsizliklar olmustur. Devlet
organlarinda, Gorbagov’un da dahil oldugu iist kademede, daha 6nce de ifade
edildigi iizere, Islam’a kars1 hasmane bir yaklasim hakim olmustur (Akgal1, 1998,
s. 71). Ancak diger dini inanclara kars: tutum bu kadar sert degildir. Oyle ki
Rusya’nm Hristiyanligi kabuliiniin 1.000 yilinin kutlanmasima izin verilmistir.
Oysa ayni donemde Orta Asya basta olmak iizere, Sovyetler Birligi’nin
Miisliiman niifusun yogun olarak yasadig1 bélgelerinde Islam’in hedef alinmasi
politikasi siirdiirtilmiistiir. Bu ylizden Sovyet Miisliimanlar1 Perestroyka’nin iki
tir uygulamasi olduguna inanmustir. Biri Miislimanlara oOteki ise basta
Hristiyanlar olmak tizere diger dini gruplara yonelik. Bu tutum merkez ile Orta
Asya Cumhuriyetleri arasinda Basmac1 Isyan: gibi eski anlagmazliklarin yeniden
hatirlanmasina sebep olmustur (Akgali, 1998, s. 72). Bu durumu Ozbekistan’da
1980’lerde pamuk Uretimi ve bu Uretime verilen tesviklerin usulsiiz kullanimi
yliziinden patlak veren ve parti i¢cindeki Orta Asyali kadrolarmn onemli bir

kisminin tasfiyesi ile sonuglanan Pamuk Skandali da percinlemistir (Norling,
2017, s. 98-100).

Gorbagov, iktidarinin ilk yillarinda ayrica Andropov ddneminde goreve
baglayan yerel parti iiyelerini de hedef almistir. Bu yerli iiyeler Nepotizm,
yolsuzluk ve riisvet suclamalar1 ile gorevlerinden almmustir. Bu uygulama
sonucunda 1986 yilinda Ozbek Komiinist Parti elitinin yaridan fazlasi
degistirilmistir (Haghayeghi, 1995, s. 51).2° Yerli halkin parti kadrolar1 ve devlet
gorevlerine alinmasinda pozitif ayrimcilik 6ngdren uygulamalar terk edilmistir.
Bunun yerine eskiden beri blyuk huzursuzluklara yol agan Slav/Rus kdkenlilerin
tepeden inme bir sekilde gorevlere getirilmesi uygulamasina geri doniilmiistiir
(Rywkin, 1990, s. 149). Tiim bu uygulamalar 6zellikle Orta Asyali Miisliiman
niifus arasinda biiyiik huzursuzluga sebep olmustur. Ancak bu huzursuzlugun
duruma olan olumlu katkist 80’li yillarin sonlarina dogru Gorbagov’un, en
azindan kendi namina, Islam’m Orta Asya’daki konumunu anlamaya
baglamasidir (Akcali, 1998, s. 72). Bu donemde Sovyetler Birligi’nin milli
gelirinin biiyiikk bir kisminin ABD ile girigilen silahlanma yarisina harcanmis
olmasi, mali ve sosyal maliyeti her gegen giin artan Afganistan isgali ve petrol
fiyatlarindaki diisiis ekonomiyi ¢ikmaza sokmustur. Bunun sonucunda Sovyetler
Birligi ekonomisi tikanma noktasina gelmistir (Abdurasulov, 2009, s. 57).
Gorbagov bu yiizden mevcut durumu bir de Islam’a savas acip SSCB’nin
Miisliiman niifusunu karsisina alarak daha kotiilestirmek istememistir. Zira,

29 «1986 yilinda Ozbekistan ve diger Tiirk Cumhuriyetleri’ndeki Merkezi Komite {iyelerinden
yarisindan fazlasi gérevlerinde basarisiz olduklar iddiast ile azledilmistir” (Abdurasulov, 2009, s.
57).

174



Mehmet Erkan KILLIOGLU SADUM

hélihazirda islam’1 yok etme gabalar1 bir ise yaramamus, aksine dini faaliyetlerin
Moskova’nin kontrolii disinda kalan gayri resmi alana kaymasina, gizli sekilde
yapilmasi ve yayilmasina sebep olmustur (Akgali, 1998, s. 72).%° Bu yiizden de
Sovyet idaresi stratejisini degistirmis ve Miisliiman niifus lizerindeki baskiy1 daha
onceki donemlerde oldugu gibi, arttirmak yerine kismen gevsetmeyi ve Orta
Asya’da Ortodoks Islam anlayisim1 yaymak ve desteklemek icin resmi Islami
kuruluslar1 6n plana ¢ikarmaya ¢alismistir (Akiner, 2003, s. 98). Ancak bu esnada
Sovyet yonetiminin karsisina, Sovyetler Birligi’nin bazi kesimlerinde oldugu
gibi, Orta Asya’da da etnik gerginlikler bir sorun olarak ¢ikmaya baslamistir. Bu
noktada durumun kontrolden ¢ikip Sovyetler Birligi’nin diger kisimlarina da
yayilmamas1 i¢in Miisliiman din adamlarindan yardim istenmistir. Bu kapsamda
da Islam’a daha olumlu bir tutum takinilmis ve arabulucu rolii uygun
goriilmiistir. 3

Bu konuda olumlu degisimin ilk sinyali 1988 yilinda SADUM’a yeni bir
Miiftii atanmasi ile verilmeye ¢alisilmistir. Yeni Miiftli atanmasindan once ii¢
kusaktan beri Babahanov ailesi SADUM Miiftiiliigli gorevini yerine getirmistir.
Bu gorev degisikligi ortaya c¢ikan muhalefetin tepkisi azaltmak amaciyla
yapilmustir, zira Babahanov ailesi Sovyet idaresi ile ii¢ kusak boyunca sorunsuz
bir sekilde ¢alismistir. O donemdeki mevcut Miiftii olan Semseddin Babahanov
1982 yilinda SADUM Miiftiisii olmustur ancak Sovyetler Birligi’nin Afganistan
isgaline verdigi destek yiiziinden yerel halk nezdinde destek ve itibar1 olmayan
bir Miiftii olmustur (Rashid, 2017, s. 45). Isin ilging yam beraber ¢alistigi
kadrolar tarafindan da sevilmemistir. Bu ortamda Semseddin Babahanov’a olan
tepki artmistir ve Taskent’te Mifti’niin istifas1 igin bir gosteri tertiplenmistir.
Gosteriden birkag hafta sonra da yerine 37 yasindaki Taskent Medresesi Rektorii
Muhammed Sadik Muhammed Yusuf yeni SADUM Miiftiisii olmustur. 32

30 “Sovyet Idaresi altinda, 20. yiizyihn biiyiik bir kisminda modernlesme siireci hem yerlesik hem
de gogebe niifusun yasam tarzlarini, bunun yaninda inanis bi¢im ve sekillerini de degistirmistir
ancak dini inan¢ Sovyetlerin bekledigi sekilde, tamamiyla yok olmamistir. Uygulanan saldirgan
ateist politikalara ragmen (medrese ve camilerin kapatiimas, islam hukuku ile 6rf-adet kurallarinin
sekiiler olanlarla degistirilmesi, alfabenin Arap alfabesinden once Latin’e daha sonra da Kiril’e
¢evrilmesi, Miislimanlarin ibadetlerinin yasaklanmasi gibi) insanlar en azindan gilindelik
hayatlarinda inanglarin geregini yerine getirmeye ¢alismiglardir” (Kaushik, 2000, s. 4-5).
“Sovyet ge¢mise iliskin olarak ifade edilebilecek en kesin veri, islam’in ve Islami geleneklerin
Sovyet gecmisginde yasanan tiim baskilara ragmen Orta Asya’da varligini siirdiirmeyi basardigi,
Islami gelenegin kesintiye ugramadan giiniimiize dek siirekliligini korudugu, hayat bicimi ve
kimliksel manada 6zdeslesme bakimindan Islam’mn en o6nemli belirleyici olma &zelliginin
stirdigtidiir” (Caman ve Dagc1, 2014, s. 12-13).

31 “Gorbagov’un Perestroyka’st ile birlikte islam’in ilerleme ve gelismeye bir engel teskil etmedigi,
aksine derin ve yogun sekilde hiimanist degerlere ve ahlaki degerlere sahip bir inan¢ oldugu
kesfedilmistir” (Yerekesheva, 2004, s. 584).

32 «yysuf, Misir’da El-Ezher Universitesinde egitim gormiistiir” Akcali, 1998, s. 74.
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1989 yili Mayis ayinda, 60 yildan sonra ilk kez Kalyan Cami’nde namaz
kilinmasima izin verilmistir.*®* Bunu ayn1 Temmuz ayinda Kurban Bayrami’nin
kutlanmasina izin verilmesi takip etmistir (Akgali, 1998, s. 74). 1990 yil1 Ekim
aymda ise 1.500 kisilik bir gruba Hac farizasim yerine getirme izni verilmistir.
Bir baska gelisme ise SADUM Miiftiiliigii’niin kendi yayin organi1 olan “Islam
Nuru” adli derginin yaymlanmaya baslamasi olmustur. Ayda 2 defa ¢ikan dergi
40.000 adet basilmistir (Brown, 1990, s. 118).

Sovyet liderliginin tutumunu gevsettiginin bir diger kanit1 da baz1 6nde gelen
din adamlarmin siyasi aktivitelerine izin verilmesidir. SADUM Bagkan1 Miiftii
Muhammed Sadik Muhammed Yusuf bir bagka din adamiyla beraber 1989 yili
baharinda SSCB Halk Temsilcileri Kongresi’ne segilmistir. Secilmesini takiben
Ozbekistan Komiinist Partisi tarafindan 1989 Mayis-Haziran aylar1 arasinda
Fergana Vadisi’nde patlak veren etnik gerginligi yatistirmak icin olusturulan
delegasyonda gorevlendirilmistir (Critchlow, 1990, s. 24). Es zamanli olarak
Tacikistan’in en yiiksek rltbeli din gorevlisi olan Gazi Ali Ekber Turacanzade
1990 yilinda Tacikistan Yiiksek Sovyeti’ne secilmistir (Steele, 1990, s. 9).
Sovyetler Birligi’nin dagilmasindan sonra meydana gelen en Onemli
gelismelerden biri de Orta Asya Miiftiiliigi’niin-SADUM bolinmesi olmustur.
Ozbekistan’da Taskentli bir grup imam 1991 yili Eyliil ayinda Yakasaray
Camii’nde bir konferans diizenleyerek kendi Diyanet Isleri’ni kurduklarini ilan
etmis ve basina da SADUM’un muhalifi Imam Mansurov’u getirmislerdir (FBIS-
SOV Daily Report, 1991, s. 100). Boylece SADUM’un Orta Asya’daki
faaliyetleri sona ermistir.

Sonug

Sovyet Yonetimi’nin kendi ideolojisi sebebiyle dini inang gibi metafizik
konularla ilgili yaklagimi kati bir pozitivizm gercevesinde cereyan etmis,
toplumlarin gelisme evresi icerisinde yasanan ancak modern ¢agla birlikte geride
birakilmasi gereken bir diisiince olarak goriilmiistiir. Gerek bu fikri altyapi
gerekse de Basmaci Isyan1 rneginde oldugu gibi Orta Asya bdlgesinde Sovyet
yonetiminin kurumsallasmasinin oniindeki engellerden birisi olarak gortlmesi
sebebiyle Islam dini ve kurumlar1 Sovyetler tarafindan istenmeyen ve yok
edilmesi gereken bir sosyal olgu olarak goriilmiistiir. Bu durum ikinci Diinya
Savasi’na kadar devam etmistir. 1941 yilinda Nazi Almanyasi ile Sovyetler
Birligi arasindaki zoraki is birliginin sona ermesi ve Almanya’nin Sovyet

“1980’lerin sonlarinda, Gorbagov’un reformlari ile birlikte, Sovyet Ozbekistan’inda yeni bir Islami
aktivizm dalgasi ortaya ¢cikmigtir. Bu kapsamda 1989 yil1 baslarinda Tagkent’te SADUM Miiftiisii
Semseddinhan Babahanov aleyhine gosteriler diizenlenmistir. Gostericiler Babahanov’u
gorevlerini yerine getirmemekle suglamustir. Artan tepkiler Uzerine Miftu Babahanov istifa
ettirilmis ve yerine Muhammed Sadik Muhammed Yusuf yeni Miiftii olarak gorevlendirilmistir”
(Karagiannis, 2010, s. 50; Olcott, 2012, s. 107-134).

33 “Kalyan Camii Asya’daki en eski camilerden biridir.” Akgali, 1998, s. 74.
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topraklarini isgali, bu isgal sirasinda da Volgograd’a kadar ilerlemesi durumu
Sovyetler agisindan hayli hassas hale getirmistir. Bu kritik ortamda varligini
surdirmek icin her imkam seferber etme yoluna giden Sovyet ydnetimi Orta
Asyali Miisliiman niifusu da savas alaninda kullanmak istemistir. Bu niifusla
iligkilerini iyilestirmek i¢in de din ve dini kurumlar tizerindeki baskiy1 gevsetme
yoluna gitmistir. Bu kapsamda Miisliiman niifusun goénliiniin kazanilmas1 igin
Birlik genelindeki Miisliiman niifusa hitap eden Ruhani Idareler-Muftultkler
kurulmustur. Ancak bu kurumlar sadece Miislimanlarin devlete yakinlagmasi
amacityla agilmamuigtir, bunun yaninda dinin de Sovyet devleti tarafindan kontrolii
ve gozetimi altinda kalmasi amacglanmistir. Bu sayilan amaglara hizmet etmesi
i¢in acilan Miisliiman ruhani idareleri ve bunlarin liderlerine Sovyet yonetimi,
Sovyet Sistemi’ne destek olmalari ve Islam’in Sosyalist bir topluma uyarlanmasi
noktasinda ihtiyaci olmustur. Bu noktada isleri olduk¢a zor olan bu idareler
devletin materyalist/ateist anlayis1 ile Islam arasinda kurulmas1 imkansiz olan bir
dengeyi saglamaya calismustir. Bu yiizden Islam, varligma karsi olunmayan
aksine Marksist/Leninist anlayis ve sistemle bir arada yasayabilecek bir inang
olarak gosterilmeye calisilmistir. Yine bu kapsamda Sovyetler Birligi’nin siyasi
ve ekonomik hayatla ilgili ama¢ ve sdylemlerinin Islam’la uyumlu oldugu,
celismedigi ve bu yiizden de hem iyi bir Miisliman hem de sadik bir Sovyet
vatandas: olunabilecegi propagandasi yapilmistir, dzellikle de Ikinci Diinya
Savasi devam ederken. Bazi Miisliiman din adamlar1 bu iddialar1 bir adim daha
ileri tagtyarak Islam’m gergek Sosyalizm’i insa etmek en uygun, en liberal din
oldugunu iddias1 ortaya atacaklardir.

Sosyalist ve Miisliiman degerlerinin birbiri ile uyumlu oldugu konusundaki
tartisma bir dizi esdeger konu-sebep iizerine insa edilmistir. Bunlardan ilki hem
[slam hem de Sosyalizm’de kolektivizm, sosyal adalet, esitlik ve insanlar
arasinda baris konularinda fikir birligi oldugu iddias1 olmustur. Islam, Sosyalizm
gibi toplumu 6ncelemektedir ve kisiyi topluma olan faydasina gore tasnif ve tarif
edip konumlandirmaktadir. Uretim araglarinin devletlestirilmesi de bu kapsamda
Islam’daki sosyal adalet anlayis1 ile uyumludur ve hatta bu anlayisin modern
zamanlardaki yansimasidir. Keza Zekat da gelirin ve refahin topluma esit
dagitilmasindan baska bir sey degildir. Hac farizas1 ve namaz gibi ibadetler ise
esitligi sembolize etmektedir. Yukarida gercevesi ¢izilmeye c¢aligilan bu
aklilestirme ¢abasinin kapsami SADUM gibi kurumlar géreve bagladiktan sonra
daha da genisletilmistir; Sosyalizm’in 6gretilerinin kaynagimin islam dini oldugu,
keza Komiinizm’in temellerinin de islam dini ve onun temel ilkeleri oldugu iddia
edilmistir. Bu sdylem SSCB’nin son yillarinda yeniden giindeme gelmistir. Bir
ornekle aciklamak gerekirse: 1989 yilinda Taskent Miiftiisii Muhammed Sadik
Muhammed Yusuf goérevine baslarken Gorbagov’un politikalarin1 §vmiistiir.
Daha dogrusu adet oldugu iizere 6vmek durumunda kalmistir. Miiftii, Gorbagov
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tarafindan hedef alinan sosyal sorunlar1 Islam’in da kiadigini ve degistirmeye
calistig1 olgular arasinda oldugunu ifade etmistir.

Ozetlemek gerekirse: Ikinci Diinya Savasi’nin basladigi donemde durumu
Nazi Almanyast karsisinda olduk¢a naziklesen Sovyetler Birligi, varligini
siirdiirebilmek igin her firsati degerlendirmis, bu kapsamda Islam’dan da
faydalanma yoluna gitmistir, aynen selefi Carlik Rusyasi’nin yaptig1 gibi. Bu
kapsamda daha once de ifade edildigi iizere dort Ruhani Idare bolgesi tesis
edilmis ve devletin koydugu smmirlar dahilinde ve siki kontrol altinda
calismalarina miisaade edilmistir. ilk baslarda sadece savas donemine ozgii
olarak diisiiniilen uygulama daha sonra Miisliiman niifusu kontrol etmede faydasi
olacag1 anlagildigindan kalici bir uygulama haline getirilmistir. Bu sayede de
manipiile edilmis dahi olsa, Miiftiiliikler Sovyetlerde ve Orta Asya’da Islami
degerlerin tamamen unutulmasina engel olmustur.

Bununla birlikte Resmi Islam’in Orta Asya ve Sovyetlerin geri kalan
kismindaki Miisliiman topluluklar lizerinde ¢ok az etkisi olmustur. Yine de
Sovyet donemindeki Modernizasyon Orta Asya ahalisinin dini kimligini ciddi
sekilde etkilemistir. Sovyet Idaresi liberal modernist sdylemini basili yaynlar
(The Muslims of Soviet East gibi), cuma hutbeleri ve fetvalar yoluyla yaymaya
calissa da bu kanallar kendisini yonetimin sdylemlerine kapatmis olan toplumun
tiim kisimlarina ulagamamistir. Bu yiizden bu noktada Orta Asya’nin Sovyet
gecmisine iliskin olarak ifade edilebilecek en kesin veri, Islam’in ve Islami
geleneklerin Sovyet gegmisinde yasanan tiim baskilara ragmen, Orta Asya’da
varligini siirdiirmeyi basardigidir. SADUM gibi resmi kontrol ¢abalaria ragmen,
dini gelenek zarar gormiis olsa da giiniimiize varligini siirdiirmeyi bagarmistir.

Cikar Catismas1: Yazar tarafindan gikar ¢catigmasi beyan edilmemistir.
Destek ve Tesekkiir: Yazar tarafindan destek ve tesekkiir beyan edilmemistir.

Etik ve Bilimsel ilkeler Sorumluluk Beyam

Bu c¢alismanin tiim hazirlanma siireclerinde etik kurallara ve bilimsel atif gosterme
ilkelerine riayet edildigini yazar(lar) beyan eder. Aksi bir durumun tespiti halinde Ege
Universitesi Tiirk Diinyas1 Incelemeleri Dergisi’nin higbir sorumlulugu olmayip, tiim
sorumluluk makale yazarlarina aittir.
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