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GIRIS

1. ARASTIRMANIN KONUSU VE SINIRLARI

Tarih sayfalar1 arasindan Orta Asya’ya bakildiginda, o bolgenin parlak ge¢misi
zorlanmadan goriilebilir. Orta Asya binlerce yil boyunca Tiirklere yurt olmustur. Bu
ylizden Orta Asya demek bir bakima Tiirkistan demektir. Tiirkistan, tarih boyunca ¢ok
cesitli medeniyet unsurlarini biinyesinde barindirmistir. Tirkistan’da kurulup yikilan
devletler bolgenin ticaretini, ilmini, kiiltliriinii, sanatim1 etkilemis ve gelistirmistir. Bir
zamanlar Isldim’mn ve medeniyetin merkezlerinden biri olan Buhara, Semerkant,
Tiirkistan, Balasagun, Os ve Ozgen bu topraklarda bulunmaktadir. Bu cografyada
zengin ve kokli bir kiiltiir insa eden Tirklerdir. Tiirk kiiltiir ve medeniyetinin ana
kaynaklar1 esas itibariyla islam olmustur. Isliam’in varligi Orta Asya’da 12 asirdir
devam etmektedir. Bu bdlgenin Islam ile tamsikligi VIII-X. yiizyillara dayanmaktadir.
Bolge halkimmn Islam ile tanismalar1 ve Miisliimanlasma siiregleri birbirinden farkli
tarihlerde ger¢eklesmistir. Gocebe hayati stirdiiren Tiirk boylar1 ve diger topluluklarin
Islam’1 kabul etmesi farkli zamanlarda olmustur. Bu siire¢ farklilig1 tarihsel agidan Tiirk
Islam Medeniyetine zenginlik kazandirmistir. Ciinkii Islam’1 kabul eden her toplum
mevcut kiiltiirinli de yasamaya devam etmistir. Her donem yenilenen ve degisen
kiiltiirler Islamlastik¢a, medeniyet bazinda bir zenginlik yaratmistir. Bu topluluklarin
farkli dénemlerde Islamiyet’i kabul etmeleri ise, farkli etnik durumlarindan ve

kosullarindan kaynaklanmaktadir.

Orta Asya’da Islam’1 en erken Fergana bolge halki kabul etmistir. Ayn1 zamanda
kiiltiirel adaptasyon ve gelisimlerini de Islami unsurlar cergevesinde sekillendiren ilk
topluluktur. Bunun en 6nemli sebebi de, Fergana halkinin erken zamanlarda gécebeligi
birakip, yerlesik bir toplum yapisina gecmeleridir.! Buna ek olarak, islim medeniyet
merkezleri olarak bilinen Buhara, Semerkant, Tiirkistan, Os ve Ozgdén ve benzeri
sehirlerde yerlesik halde bulunmalar1 isldmi hayat tarzinda yasamalar1 i¢in kolaylastirici
bir unsur olmustur. Kirgizlarm Islam’t kabul etmeleri ise ¢ok daha sonra

gerceklesmistir. Bunda Kirgizlarin yasam kosullari, i¢inde bulunduklar1 cografya biiyiik

Kubangazy Bugubaev, “Islam’in Orta Asya ve Kirgizistan’daki Dinamikleri”, Uluslar Aras:
Stratejik Bakis Enstitiisii Dergisi, 2013, s. 2.



rol oynamistir. Kuzey komsular1 olan Kazaklar da benzer tarihlerde ve ayni sekilde
Islamiyet ile tamignuglardir. Giiniimiiz Kirgizistan’inin giiney bdlgesindeki Kirgiz
boylar1 diger daglik ve kuzeydeki kabilelere gére daha erken donemlerde Miisliiman
olmuglardir. Bu durumun nedenlerine bakildiginda Fergana vadisinin sosyal yapis1 goze
carpmaktadir. Bu bodlgede ve yakinlarinda yerlesmis bulunan Miisliimanlarla
gerceklesen ticari ve kiiltiirel etkilesim bolge halkinin Islimlasmasinda énemli bir etken
olmustur.?> Kuzey Kirgizlarinin islam’la sereflenmeleri kronolojik olarak X. yiizyila
tekabiil etmekte, ancak diger Tiirk boylariyla kiyaslandiginda, islam’1 biiyiik cogunluk
olarak 6ziimseme ve benimseme siireclerinin X-XVIII. ylizyillara tekabiil ettigi
goriilmektedir.’> Kirgizlar Orta Asya’daki yerlesik topluluklar arasinda gdgebe hayati en

son terk eden ve Islamiyet’i en son kabul eden etnik gruptur.

“Tiirklerin Orta Asya cografyasinda var olduklar: zamanlardan beri, yasadiklar: ¢esitli
bolgelerde degisik dinlere inandiklarim, hatta zaman ve mekan icinde birtakim faktérlerden
dolayr sik sik dinlerini degistirdiklerini ve bu degisikliklerin Tiirklerin toplumsal ve kiiltiirel
hayatlarinda onemli izler bwraktigini soyleyebiliriz. Bu izler, bazen oyle etkili ve giiclii
olmaktaydi ki, yeni kabul edilen bir din dahi bunlari silememekte, en azindan kendi kaliplar:
icinde yasamasina miisaade etmek zorunda kalmaktaydi. Bu ¢ok agik tarihi ve sosyolojik vakia,

Islam’dan onceki dinlere gegiste de, Islam’a geciste de aynen bu sekliyle cereyan etmigtir.”™*

Ahmed Yesevi, Tiirk Islim medeniyeti tarihi acisindan son derece énemli bir
yere sahiptir. Clinkii Orta Asya mistik bir kiiltiirel dokuya sahipti. Bu dokunun temel
taglar1 arasinda Maniheizm, Samanizm ve Budizm yer almaktaydi. Bu kiiltiirel
altyapidan gelen gocebe ve yari-gogebe Tiirklerle aymi frekansi yakalayip, onlar igin
anlasilir, 6ze odaklanan, belirgin ve basitlestirilmis bir felsefi argiiman sunan Ahmed
Yesevi, Tiirkler arasinda kolaylikla kabul gormiistiir. Bu fevkalade 6nemli sahsiyetin

etkilerini bugiin de gorebilmekteyiz.’

Bolgenin geleneksel ve hakim Islami dokusu, Hanefi-Matiiridi fikih ve akidesi

ile daha c¢ok Naksibendiyye cizgisindeki tasavvufi diislince ve pratigi tarafindan

Seyfettin Ersahin, Kirgizlar ve Islamiyet, 2.B Ankara, Semih Egitim ve Kiiltiir Yaymlar1 (S/E/k),
1999, 5.37.

Beyse Arstanbekova; Tingtikbek Coroyev, “Kirgiz Tarthinin Maalimatnamasi”, Ala-Too Dergisi,
Ala-Too Yaymlari, S. 9, Frunze, s. 127.

Ahmet Yasar Ocak, Tiirkler, Tiirkiye ve Islam, Yaklasim, Yontem ve Yorum Denemeleri, 13. B,
[stanbul, iletisim Yayincilik, 2013, s. 14.

Abdilaziz Kalberdiev, Kirgizlarin Allah Anlayisi, Ankara Universitesi Sosyal Bilimler Enstitiisii,
(Doktora Tezi), Ankara, 2010, s. 10.



Oriilmiistir. Bu anlamda “¢ogunluk Siinnilerden miitesekkildir ve mezhepsel
mensubiyet 6nemlidir.”® Tiirkistan Miisliimanlar1 Kur’an ve hadisi anlayip yorumlama
hususunda Selefi ve modernist yaklasimlarin uzaginda, daha ¢ok Hanefiligin
sekillendirdigi bir ¢izgide dini vecibelerini yasamaktadirlar. XX. ylizyilin baslarinda
Tatar Ceditgiliginin tesiri de kalici olmamistir. Bolge Miisliimanlar1 Ceditgiligin ¢iktigi
Kuzey Kazan’dan daha ¢ok, giineydeki Hint havzasindan beslenmis ve bu istikamet o
cografyanin dini gelenegine muhafazakar bir hiiviyet kazandirmistir. Orta Asya halk
Miislimanhiginin asil karakterini yansitan ana akimlar Hanefilik ve Sufiliktir. Ruslarin
1910’larda bolgeye Selefiligi sokmasi bu akimlar1 dengeleyecek Islami alternatifler
arayisinin bir neticesi olarak degerlendirilebilir. XX. asrin ilk ceyreginde Fergana
vadisine giren Selefilik, ikinci diinya savasindan sonra az sayida da olsa devlet
tarafindan Arap iilkelerine gonderilen din adamlar1 ve stajyerlerin vasitasiyla varligini
siirdiirmeyi basarmistir. Sovyet yonetiminin, bolge halkinin dini yasamlarina baskilar
uygulayarak sondiiremedigi Islam nurunu, bas edemedigi Hanefi— Sufi gelenegine kars1

Selefiligi ithal etmesi, Islam aleyhine uygulanan planinin bir pargasidir.’

SSCB’nin  beklenmedik ¢okiisii sonrasit bagimsizligma kavusan Tiirk
Cilimhuriyetleri, bir dizi problemle kars1 karsiya kaldi. Bu problemlerinen 6nemlileri;
Tiirki Cumbhuriyetler i¢in makul bir devlet ideolojisi olusturma, bu ideolojiye uygun bir
anayasa hazirlama ve bir dini diislince 6gretisi olusturmakti. Kadrosuz devlet koltuklari,
anayasasiz yonetim, altyapisiz ekonomi ve ozellikle de saglam dini kaynaklardan ve
alimlerden yoksun bolge iilkelerine, kapida bekleyen ABD ve Bati iilkeleri basta olmak

lizere diger Miisliiman iilkeleri de acil stratejiler gelistirerek hamlede bulunmuslardir.®

Bagimsiz Kirgizistan, 1991°den bu yana Miisliiman olsun veya olmasin dis
devletlerin dini ideolojilerini yaymak istedigi bir dini miisabaka alani haline gelmistir.’
Asirlardir Hanefilik ve Naksibendilikle yasayan bodlge halki, Sovyet rejiminin
baskilariyla dini degerlerinden uzaklastirilmistir. Bu durumu firsat bilen bazi iilkeler

(basta Suudi Arabistan), sézde dogru Islam’1, -yani Selefiligi- 6gretmek icin farkl

6 Mehmet Ali Biiyilikkara, “Diglamact Miistilmanligin Orta Asya’daki izdiisiimleri, Selefilik Hareketi
ve Taliban”, Orta Asya’da Islam: Aydinliktan Aydinlanmaya, (ed.) Muhammet Savas Kafkasyali, C.
111, Ankara-Tirkistan, SFN Televizyon Tanitim Tasarim Yayncilik, 2012, s. 1290.

7 Biiyiikkara, “Selefilik Hareketi ve Taliban”, s. 1294 .

Bugubaev, “Islam’m Orta Asya ve Kirgizistandaki Dinamikleri”, s.3.

Salih Pay, “Kirgizistan’da Islam’in Asimetrik Varolus Miicadelesi”, Orta Asya’da Islam:

Aydinliktan Aydinlanmaya, (ed.) Muhammet Savas Kafkasyali, C.III, Ankara-Tiirkistan, SFN

Televizyon Tanitim Tasarim Yaymeilik, 2012, s. 1788.



yollarla iilkeye girerek, ¢esitli faaliyetler yiiritmislerdir. Selefiligin genel itibariyle Orta
Asya’daki etkisi 1980’lerden sonra goriilmeye baslamistir. Kirgizistan’a ise Selefilik,
Fergana vadisine bagli Andican, Mergalan sehirlerindeki bazi medrese ve hiicre denilen
evlerde Islam’1 dgrenmeye giden Kirgiz gencleri vasitasiyla, Sovyet doneminin son

zamanlarinda girmistir.'”

O donemlerde Kirgizistan’da yiiksek dini egitim veren
kurumlar olmadigindan, iilkenin giiney bdlgesinden bazi gengler Ozbekiztan’a dini
ilimleri 6grenmeye gitmislerdi. Ozbekistan’da medreselerin disinda bazi alimler resmi
olmayan hiicre denilen mekanlarda dersler vermekteydiler. Selefilik/Vehhabilik daha
cok o evlerde okutulmaktaydi. Kirgiz talebelerinin Selefl ideolojisiyle tanigmalari ise, o
tarihlere dayanmaktadir. Fergana vadisine komsu Kirgizistan’in giiney bolgesi, kuzeye
nispetle daha dindardir. Fakat bagimsizligin akabinde kuzeydeki insanlarin Islim’a olan
ilgisi artmis ve toplumda dindar insanlar ¢ogalmaya baslamistir. Bagkent Biskek’i de
icine alan bu kuzey bolgesinde dindarlasma siireci yasanirken, dis etkenlerin gengler
arasinda daha da etkili oldugu goriilmektedir. Ornegin genglerin dini grenmede fikihta
Hanbelilik, itikatta Selefilige basvurmalari bdlgenin halk Miislimanligindan
uzaklastiklarinin bir gostergesidir.!! Miisliiman bodlge halki Islami konularda ¢ok az
bilgi sahibi oldugu icin, Selefilik ile Hanefi-Matiiridi diislinceyi ayirt edebilecek
durumda degildi.'? Islam’1 derinlemesine dgrenmek isteyenlere, asirlardir bolgenin din
anlayisma rengini vermis olan Hanefi-Matiiridi diisiinceyi aktarabilecek Islam
alimlerinin yoklugu, Kirgizistan’da Selefiligin hizla yayilmasina sebep olmustur. Selefi
alimler Kirgiz topraklarinda Hanefilik adi altinda Selefi itikadin1 yaymaya baslamistir.
Ayrica iilkedeki baz1 Selefi dailer, Imam Azam Ebd Hanife’nin de Selefi Salihinden
oldugunu dile getirerek, Selefilikle Hanefiligi 6zdeslestirmeye ¢aligmaktadirlar.
Bununla beraber Selefiligi bir mezhep olarak degilde, sadece Selefi Salihinin yolu
olarak gormek gerektigini vurgulayarak, Miislimanlarin takip etmesi gereken bir yol

olarak sunmaktadirlar.'

Zaylabidin Acimamatov, “Kirgizistan’da Selefilikle Basedebilmek Agisindan Matrudiligin
Onemi”, flahiyat Aragtirmalar: Dergisi, S. 5, s. 1-5.

Acimamatov, “Kirgizistan’da Selefilikle Bagedebilmek™, s. 1-5.

12 Salih Pay, Kirgizistan'da Islam, 1. B, Istanbul, Emin Yaynlari, 2015, s. 74.

Sabri Hizmetli, “Orta Asya’da Misyonerlik Faaliyetleri ve Zararli Dini Akimlar”, Orta Asya’da
Islam: Aydinliktan Aydinlanmaya, (ed.) Muhammet Savas Kafkasyali, C.III, , Ankara-Tiirkistan,
SFN Televizyon Tanitim Tasarim Yayncilik, 2012, s. 1518.



Kirgizistan’da Islam’a olan ilgi arttik¢a, topluma Islam’1i dogru bir sekilde
anlatacak kadrolarin ve saglam kaynaklarin yetersiz oldugu fark edilmistir. Bu sefer de
insanlar, dini bilgileri O6grenmek ic¢in farkli bilgi kaynaklarina (internet gibi)
yonelmiglerdir. Ruslarin baskilariyla dini degerlerinden uzaklastirilan Kirgiz halki ve
ozellikle de Kirgizistanli gengler, Islim’1 6grenirken teknolojinin de etkisiyle halk
Islam’indan uzak, dis iilkelerden gelen misyonerlerden etkilenmislerdir.'* Kirgizlarm bu
durumunun biiyiik dl¢iide kendilerine Islam’1 dgretecek kisilerin yetersizliginden ve

miiracaat edilecek kaynaklarin az olmasindan kaynaklandigini diistiniiyoruz.

Kirgizlar toplumda dini bilgi diizeyi sadece namaz kildirabilecek seviyede
olanlara bile moldo (din 4limi) denildigi bir siiregten gegmekteydi.!> Toplumun birligi
ve Hanefi-Matiiridi anlayisinin korunup devam etmesi i¢in, dini grenip-6gretirken dis
etkenlerin ithal ettigi bilgi ve belgelerin daha titiz incelenmesi gerekir. Yoksa Orta
Asya’dan Balkanlar’a kadar, gerek itikat gerek muamelat ve gerekse ibadet agisindan
tiim Tirk Diinyasi i¢in daha pragmatik ve daha pratik oldugu benimsenmis olan Siinni
[slam’1n rasyonel bir yorumu olan Hanefi- Matiiridi cizgiden uzaklasilabilir.'® Selefi
diistincenin Kur’an’da ve siinnette olmayan her seyi bidat olarak gérmesi ve buna dayali
olarak Selefilerin milli ve orfi uygulamalar1 bidat olarak gdstermeleri, bolge halk
Miisliimanlhigiyla ters diismekte ve toplumda bazi gerginliklere ve kiiltiirel ¢atismalara

yol agmaktadir.

Calismamiz Kirgiz toplumunun Selefilikle tanisma seklini ve Kirgizistan’a
Selefiligin giris siirecini aydinlatmay1 hedeflemektedir. Bu sebeple oncelikle, genelde
Orta Asya toplumlarmin 6zel olarak da Kirgizistan’in Islamlagma siireci incelenmeye
calisilmigtir. Daha sonra ise, bagimsizlik sonrast Kirgizistan’daki dini akimlardan biri
olan Selefiligin iizerinde durularak, Selefilerin faaliyetleri ve dgretileriyle bunlarin halk

tizerindeki etkileri incelenmistir.

Arastirmanin  smirlarmi bolgenin geleneksel ve hakim Islami dokusu olan
Hanefi- Matiiridi ¢izgiye paralel ve alternatif olarak insa edilmeye calisilan Selefiligin
Kirgizistan topraklarina girisi ve faaliyetleri olusturmaktadir. Ayrica Selefiligin bolgeye

daha c¢ok komsu devletlerdeki dini kurum ve hocalar vasitasiyla girmis oldugu

Hizmetli, “Orta Asya’da Misyonerlik Faaliyetleri ve Zararli Dini Akimlar”, s. 1492.
Pay, Kirgizistan'da Islam, s. 33.
16 Ocak, Tiirkler, Tiirkiye ve Islam, ss. 43-44
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diisiiniildiiglinden, konuyu daha saglikli bir sekilde ortaya koymak amaciyla, Fergana
bdlgesi basta olmak iizere tiim post Sovyet iilkelerinin XX.-XXI. yy. dini durumlaria
sikca isaret edilmistir. Calismanin ana konusu Selefiligin Kirgizistan’a girisi ve etkileri
oldugu i¢in, Kirgizistan topraklar1 disinda yasayan Kirgizlarin Selefilikle olan iligkisi

calismanin kapsamina dahil edilmemistir.

Calisma bir giris ve li¢ ana boliimden olugmaktadir. Giris kisminda ¢aligmanin

konusu, amaci, sinirlar1 ve aragtirmanin kaynaklari kisaca anlatilmistir.

Calismanin birinci boliimiinde Kirgizlarin Miisliimanlagmas: ve Carlik ve
Sovyet donemi din politikasi iizerinde durulmustur. Boylece ulagilabilen kaynaklardan
yola c¢ikarak Sovyet-Rus Akademisinin din algist1 ve Selefilikle ilgili tutumlar
aktarilmaya caligilmistir. Bu ise arastirmanin ana konusu olan Selefiligin Kirgizistan’a
girigini, yani Sovyet sonrasi bagimsizlik donemindeki Kirgizistan’da dini durumu ve

dini olusumlar tespit etmemizi kolaylastirmistir.

Calismanin ikinci boliimiinde Selefilik hakkinda genel bilgi verilmis olup,
liciincii  bolimii ise, Selefiligin Kirgizistan’a girisi ve faaliyetlerinin analizine
ayrilmistir. Bu kapsamda Selefilerin egitim, sosyal yardimlagma ve medya gibi
alanlarda yapmakta olduklar1 faaliyetler incelenmistir. Bu faaliyetlerin gerceklestigi
zemini dogru anlayabilmek i¢in de Kirgizistan anayasinin dine bakis agis1 ve temel

kanuni yapilanma da tahlil edilmistir.

2. ARASTIRMANIN YONTEMI VE KAYNAKLARI

Arastirmada Selefiligin Kirgizistan’a girisi ve faaliyetleri ile ilgili yorumlar1 ve
yazilmig caligmalar1 olabildigince tarafsiz, elestirici ve bilimsel yonteme uygun bir
sekilde ele alinacaktir. Calisma sirasinda, her tiirlii mezhep veya ideoloji taassubundan

uzak, Mezhepler Tarihi’nin metoduna uygun bir sekilde meseleye yaklasilacaktir.

Arastirmanin ana kaynaklarii konu ile ilgili yazilmis Kirgizca, Rusga, Arapca
ve Tirkce kitap, dergi, tez, sempozyum ve konferanslarda sunulan makaleler
olusturmaktadir. Konuyla ilgili gazete haberlerine, medya verilerine ve anket

calismalarina da miiracaat edilmistir.



Tarihi kaynaklarda Kirgizlarin ne zaman ve nasil Islama girdigi yoniinde acik ve
doyurucu malumat yok denecek kadar azdir. Konuyla ilgili yaklasimlarin ¢ogu,
Marksist ideolojinin etkisinde kalarak arastirma yapan Rus, Kirgiz ve diger tarihgilere
aittir. Dolayistyla, konu gerek itikat gerek muamelat ve gerekse ibadet acisindan daha
objektif ve tarafsiz bakan bazi seyyahlarin Kirgizlar hakkinda yazdiklar1 bilgilere yakin
malumat veren kaynak olarak, Ali Cusubaliev’e ait Kirgizlarin Miisliimanlasma Tarihi,
Seyfeddin Ersahin’in Kirgizlar ve Islamiyyet adli kitab1 ve Salih Pay’in Kirgizistan'da
Islam gibi eserleri birinci boliimii yazarken en ¢ok miiracaat edilen kaynaklardan

bazilaridir.

Ikinci béliim Selefiyye hakkinda genel bir bilgi igermektedir. Selefileri etraflica
ele alan Kirgiz veya Rusga kaynaklara rastlayamadigimiz i¢in, daha g¢ok Tiirkce
yazilmis eserlere miiracaat edilmistir. Bu baglamda en ¢ok faydalanilan eserler olarak,
Ferhat Koca’nin Islam Diisiincesinde Selefilik, M. Zeki Iscan’in Selefilik ve Siileyman

Uludag’n Islam Diisiincesinin Yapist adli kitab1 6n plana gikmustir.

Bilindigi gibi Kirgizistan, Orta Asya bolgesinde yer almaktadir. Dolayisiyla
Kirgizlarin da bu topraklarda ortaya c¢ikan veya faaliyet gdsteren her tiirli diislince
yapisindan etkilenmesi kuvvetle muhtemeldir. Eger konuyu Orta Asya iizerinden
degerlendirirsek, Selefiligin Kirgizistan’a girisinin diger komsu {ilkelerdeki benzer
diistince gruplariyla ilgili anlatimlarin da yardimiyla daha fazla netlik kazanacagim
diisinmekteyiz. Bu sebeple, ilgili arastirmalardan Mehmet Ali Biiyiikkara’nin
“Dislamact Miisliimanhigin Orta Asya’daki Izdiisiimleri”, Sergey N. Abasin’in “Orta
Asya Koktendinciliginin Kokenleri Hakkinda Birkag S6z” konulu makaleleri ve
Zaylabidin Acimamatov’un “Kirgizistan’da Selefilikle Basedebilmek Acisindan
Matriidiligin Onemi” hakkinda yazmis oldugu makale ¢alismanin son ve ana boliimiine
151k tutmustur. Bunlarin yaninda Kirgizistan’da din devlet iligkisini ele alan Mametbek
Myrzabaev’in “Kirgizistan’da Din-Devlet Iligkileri” isimli doktora tezi, bu tiir dini
gruplarla alakali devletin resmi din politikasin1 yansitmak i¢in miiracaat edilen baglica

kaynaklardandir.

Ayrica Kirgizistan’daki Selefilerin fikirlerini ilk kaynaktan aktarmak agisindan,
Kirgizistan’daki Selefi liderlerden olan Samsidin Abdikalik Uulu’nun Kirgizca kaleme

aldig1 Sabil ve Subil adli iki ciltli kitab1, Kirgiz dilinde ¢ikan “Islam Nuru” gazetesinin



eski sayilari ve internet sitesinde IslimHouse.com adresinden indirdigimiz Selefi
ideolojide yazilmis ve terciime edilmis Kirgizca yaymlar1 da arastirmamiza i1sik

tutmustur.



BIiRINCI BOLUM
ORTA ASYA’DA iSLAM VE KIRGIZLAR

1.1. ORTA ASYA’DA ISLAM

Tiirklerin Miisliimanlarla tamismalar;, 642 (H.21) yilinda, zamanm Islam
ordusuyla Iranlilarin yaptig1 Nihavent savas1 donemlerine dayanmaktadir.!” Ancak bu
tarihlerden once Tiirklerin Miisliimanlarla hi¢ temasi olmadigint da sdyleyemeyiz. Zira
Tiirkler ve Araplar birbirlerinden uzak iilkelerde yasamis olsalar da Sasani
Imparatorlugu  araciligiyla  kiiltiirel  etkilesimde  bulunmuslardir. Sasani
Imparatorlugunun yikilmasiyla Islam ordularinin Asya’ya olan seferleri hiz kazanmistir.
Bu baglamda Tiirklerin, Araplarla, dolayisiyla Islim’la olan ilk temaslar1 dostane
olmamistir. Baslangi¢ asamasinda gerceklesen karsilikli miicadeleler yarim yiizyildan
uzun bir siire devam etmistir. ilk temaslarin askeri ve siyasi bir rekabet diizleminde
gelismesinin tabii bir neticesi olarak Islam, Tiirkler arasinda yogun bir ragbet

gérmemistir.

Emevi iktidari, girdigi topraklarda Arap milliyet¢iligi merkezli politikalar
izlemis ve 81/700 yilindan itibaren Mevali olarak tanimlanan Arap olmayan
Miisliimanlar da, gayrimiislimler gibi cizye vermek zorunda birakilmisti. “(Emevi) Arap
yoneticiler gelir kaynaklarmin korunmasi endisesiyle, yerli idareciler ise niifuzlarinin
zayiflamaya baglamasi nedeniyle halkin Miisliman olmasindan rahatsizlik
duymaktayd1.”'® Emevi Halifelerinin sekizincisi olan Omer b. Abdiilaziz’in (679-720)
biitiin tebaaya esit ve adaletli muamelesi ve takip ettigi siyaset, 6zellikle Islamiyet’in
Maveraiinnehir bolgesinde yasayan Tiirkler arasinda az sayida olsa da yayilmasina ve
temellerinin atilmasia vesile olmustur. Ciinkli o yeni toprak fethi yerine, kazanilan
topraklardaki insanlarin kalplerinin fethine yonelerek fetihlerin asil amacinin vergi
toplamak olmayip, Hak dine ¢agirmak oldugu prensibinden hareket etmekteydi. Omer

b. Abdiilaziz’den sonra ise eski politikalarina doniildii. Islam’1 yaymada ise, Islam’a

Ali Jusubaliev, Kirgizdardin Musulmandasuu Tarthi, 1. B, Kirgizistan, Tiirk Diyanet Vakfi
Yayinevi, 2016, , s.63.

Hasan Kurt, “Orta Asya’da Islam’in Yayilisi: istekle mi Zorla m1?” Orta Asya’da
Islam:Temsilden Fobiye, ed. Muhammet Savas Kafkasyali, C. I, Ankara-Tiirkistan, SEN
Televizyon Tanitim Tasarim Yaymeilik, 2012, 5.260.



aykirt bir sekilde baz1 uygulama ve siyasetlerin olmasi nedeniyle daha ¢cok Kur’an ve
Siinnet kaynakli, nasslar1 temel alan nakilci (akli devre dis1 birakan) din politikalar1 Orta
Asya’ya Islam’in yayilmasmi geciktirmistir. “Ayni sekilde Emeviler déneminde
Araplar, Tiirk bolgelerini cogu defa yalnizca, ganimet kaynagi olarak diisiinmiis ve Hak
dinin tebliginde ilk donemlerdeki samimiyet ve dogruluktan biiylik oOlcilide
uzaklasmislardi.”'® Dolayistyla Tiirk halkmin direnisi ve tepkisi Islam dinine olmaktan
ziyade yoOnetime karsi olmustur. Cilinkii Tiirk halkinin Miisliimanlagsmasina katki
saglayan bazi Miisliimanlar, sadece Tiirklerin Islam’1 kabul etmesi i¢in degil, ayni
zamanda mevcut Emevi yonetiminin degismesi i¢in de gizli propagandalar
yapmiglardir. Bu dailerin baz1 kaynaklara gore Hasimi ve Abbasi taraftarlari olduklari
belirtilmektedir. Bu nedenle neyin Islim olup olmadigimi 6grenen ve ydnetimdeki
Miisliimanlarin hatalarmi gorebilen bolge halki, izlenen politikadan dolayr Islam’a

giriste direnmistir.2

751 yilinda Talas Savasinda Cinlilere karsi muharebe etmek lizere bir araya
gelen Tiirk ve Arap kuvvetlerinin diyaloglari, Arap-Tiirk miinasebetleri agisindan ve
baz1 yeni ilmi ve kiiltiirel hususlar1 kesfetmeleri agisindanda bir doniim noktasi
olmustur. Zira Tirklerle Miisliimanlarin birbirlerini daha iyi tanimalarina firsat veren
Talas Savasi (751), giiniimiiz Kirgizistan’in sinirlar1 igerisinde olan Talas sehri

civarinda gergeklesmistir.?!

Ayrica ilk Miisliman Tiirk devleti olan Karahanlilara bir
siire bagkentlik yapan Balasagun?> ve Ozgen? sehirleri de Kirgizistan smirlari
i¢indedir.?* Bu gelismeden bir y1l 6nce (750) Emevi hanedan1 yikilmus, yerlerine Abbasi
stilalesi gelmisti. Cinlilerin hakimiyetine girmek istemeyen Karluk Tiirkleri (Karahanh
devletini kuran ana boydur) ve Yagma Tiirkleri Horasan valisi olan Ebu Miislim’den
yardim istediler. Bdylece birlesen kuvvetlerin savasi kazanmasiyla Araplar, Islam’1 Orta
Asya’ya kazandirdilar. Bunun yani sira barut, kagit ve pusulayla tanismis olundu. Bu

savasla birlikte matbaa da ilk defa Cin disina ¢ikmistir. “Bu tarihlere kadar yalnizca

19 Nesmi Yazici, “Tiirklerin Islamiyeti Kabulii”, ed. Eyiip Bas, Islam Tarihi, 1. B, Ankara, 2012, s.
556; Ocak, Tiirkler, Tiirkiye ve Islam, s.43-44.

2 Kurt, “Orta Asya’da Islamin Yayilis1”, s. 270-271.

2z Pay, Kirgizistan'da Islam, s. 19.

22Balasagun, Karahanlilar’in (840-1042) ikiye béliinmesinden sonra kurulan Dogu Karahanlilar’in

(1042-1212) baskentidir.

Ozgon, Karahanlilar’m (840-1042) boliinmesinden sonra kurulan Bat: Karahanllar’in (1042-

1212) baskentidir.

Resat Geng, “Karahanlilar Déneminde Kirgizistan’’, Manas Universitesi Sosyal Bilimler

Dergisi, S. 14, 2005,

23

24
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Cin’de, keten ve kenevirden imal edilen kagit, bu savasta Miisliimanlarin eline esir
diisen Cinliler vasitasiyla ilk defa Cin’in disinda bir yerde de, Semerkant’ta, imal
edilmistir.”* Burada kAgit imalatinin bu zamana kadar baska yerlerde iiretilmedigi
anlamima gelmemektedir. Sadece Cin haricindeki bolgelerde daha az, sagliksiz ve
pahaliydi. Talas Savagsiyla elde edilen yel degirmenleri ve Cin porselenleri de
Miislimanlarin diger kazang¢larindandir. Savas ganimeti olarak Miisliimanlarin eline
gecen bu ilim ve kiiltiir unsurlar1 onlarin vasitasiyla biitiin diinyaya yayilmistir. Bu
noktada Talas savasi adeta bir donliim noktast olmus ve hem Orta Asya’nin hem de
diinyanin medeniyet tarihini biiylik 6l¢lide etkilemistir. Bu savasin Orta Asya i¢in asil
kazanci, Mislimanligin kabuliiniin hizla artmasidir. Eger savasi Cinliler kazanmis
olsaydi, belki Orta Asya’nin ¢ogu veya tamami Budistlige girmek zorunda birakilirdi ve
Cin medeniyeti Tiirkistan’da hakim olurdu. Bu tarihten sonraTiirk-Arap iliskilerinin
kanli gecmisinin izleri kapanmis, yerine uzun bir zamana yayilan ve giinlimiize kadar

devam eden dostane iligkiler baslamustir.

Abbasilerin iktidartyla Horasan ve Maveraiinnehir bélgesinde Islam’in yayilisi
ve hakimiyeti bityiik 6lgiide hizland1.?® Ciinkii mevali {izerinde Abbasilerin uyguladig
politika cok daha ilmli ve Islim’a tesvik ediciydi. Halife Me’mun (786-833)
Maveraiinnehir’de hakimiyetini sagladiktan sonra, dikkat ettigi baslica konular arasinda
Tiirk hiikiimdarlar1 ve aileleri arasinda Islim’m yayilmasi oldu. IslAm Tiirkler icin
cekici kilmmaya calisildi. Bu baglamda Isldm’a girenlere bir takim taltif ve
odiillendirmeler yapildi. Abbasilerin bu yaklagimi, Emevi politikalarina gére ¢ok daha
rasyonel bir Islam algisii Tiirkler iizerinde yaratmustir. Abbasiler, inang, kiiltiir, hukuk,
siyaset gibi pek ¢ok alanda Tiirkler icin kolay ve pratik 6gretme yontemleri benimsemis
ve uygulamiglardir. Dolayisiyla Abbasilerin dini yayma metodu ayni zamanda diinyevi
bir nitelige sahip olmasi nedeniyle de tercih edilen bir konum kazanmis olabilir.?’
AmaTiirkler arasinda Islamiyet’in asil yayilmasi, Samanilerin (813-1005) iktidar
donemlerinde gergeklesmistir. Samaniler, Orta Asya’ya giden kervan yollarini agik
tutarak bolgenin iktisadi dengesini sagladilar. Ticari etkilesimin artmasiyla birlikte

Tiirklerle olan diyaloglar da artmistir. Bunun neticesi olarak Islam, Tiirkler arasinda

2 Yazici, “Tiirklerin Islamiyeti Kabulii”, s. 557-558.

26 Yunus Akyiirek, Fergana Bélgesinin Islam Tarihindeki Yeri ve Onemi (VIII-XIIL. Yiizyillar
Arast), Uludag Universitesi Sosyal Bilimler Enstitiisii, Doktora Tezi, Bursa, 2008, s. 88.

2 Ocak, Tiirkler, Tiirkiye ve Islam, s. 44
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yayilmis ve Karahanlilar bir Islam devleti haline gelmistir. Bu siirecte ticaret yollarini
acik tutan Samaniler kilit bir rol istlenmistir. Karahanlhlar’in X. ylizy1l baslarinda
Saman ogullar1 aracihifryla Islim’a gegis siireci, Orta Asya Tiirklerinin sonraki biitiin
tarihlerini etkileyen biiyiik bir hadise seklinde giiniimiize kadar gelen ¢izgiyi olusturma
siirecinin en dnemli baslangig noktasi olarak tarih kitaplarinda yerini almistir.® Bununla

beraber, Karahanlilar’la birlikte ilk Miisliiman Tiirk Devleti kurulmustur.

Islam’in Orta Asya Tiirk topluluklar: arasina girisi ve yayilisi siirecine netlik
kazandirmak gerekirse, Ibn Fadlan, Ebu Dulef, Fuat Kopriilii ve V.V. Barthold gibi
yazarlarin arastirmalar1 ve goriiglerinin yan1 sira, X.-XIII. yiizyil Arap ve Fars
cografyacilar1 ve tarihgilerinin hatta belki Cin kaynaklariin verdikleri bilgiler
cergevesinde tutulan notlar ve yazilan eserlere dayanarak VIIL-XIII. asirlar olarak
degerlendirmek yanlis olmasa gerek. Bu noktada Islam dininin Tiirkler arasinda nasil
bir zeminde yayildigin1 anlamak 6nem arz eder. Zira siyasal, sosyal, ekonomik ve dini-
kiiltiirel yapmnin bilinmesi, Isldm 6ncesi donemin sosyal tabanim ve Islam’mn nasil
anlasilip yorumlandigini anlamamizi kolaylastirmaktadir. Orta Asya’da Tiirkler arasinda
Islam 6ncesi donem iginde en fazla yayilan dinler arasinda Samanizm, Manihaizm ve

Budizm sayilabilir.?’

VIII. yiizyildan itibaren Araplar disinda Sogudlu tiiccarlar ve Iran tasavvuf
mekteplerine mensup sufilerin bolgedeki Isldm’1 yayma metotlar1 halk arasinda daha
cabuk benimsenmistir. “Halk psikolojisine vukufiyetleri, sosyal sartlara intibak
kabiliyetleri, yumusak dini 6gretileri, tebliglerinde kullandiklar1 dil ve iislup sadeligi ve
yaygin teskilatlar1 ile Islam sufileri, genelde diinyada, 6zelde ise Tiirkler arasinda

”30 Mutasavviflarin  6zellikle

Islamiyet’in yayilmasinda &nemli rol oynamuslardir.
gbcebe ve yar1 gocebe olarak hayatlarini siirdiiren Kirgiz, Kazak gibi Tiirk boylarinin
Islam’1 kabul etmelerinde onciiliik ederek cok derin ve giiclii bir etki biraktiklar:
bilinmektedir. “Hatta XI. ylizyilda yaziya geg¢irildigi diisiiniilen bir menkibede, Satuk
Bugra Han’m, sufiligin miirsidi kabul edilen Hizir’m delaletiyle IslAim’a girdigi

anlatilir.”®! Tiirkistan’in Miisliimanlasmasinda sufilerin éneminden bahsederken, Tiirk

28 Wilhelm Barthold, Mogol Istilasina Kadar Tiirkistan, ¢ev. Hakki Dursun Yildiz, 2. B, Ankara,
Tiirk Tarihi Kurumu Yayinlari, 1990, s. 273-288.

Kalberdiev, Kirgizlarin Allah Anlayisi, s. 8.

Ersahin, Kirgizlar ve Islamiyet, s.54.

31 Ocak, Tiirkler, Tiirkiye ve Islam, s. 37.
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boylar1 arasinda XII. asirda gosterdigi hizmetlerle halkin gonliinii kazanarak “Pir-i
Tiirkistan” unvanina layik goriilen Hoca Ahmed Yesevi’yi (6.1166) anmamak miimkiin
degildir. Zira o, Islam’a Iran’m sufilik penceresinden bakmis, Orta Asya’nin mistik
kiiltiiriiyle bezenmis gogebe Tiirkler igin IslAm’1 anlagilabilir ve basitlestirilmis bir
yontemle Tiirklere sunarak, Islom’in halk icinde yayilmasina onciililk etmistir.>?
Islam’mn, Orta Asya’daki Tiirk topluluklarina yayilisina bakildiginda, sadece Araplar
sayesinde gerceklesmemis olup 6nemli oranda Iranlilar aracilig ve mistik bir yorum ile,
yani sufiler sayesinde vuku buldugu sdylenmektedir. Tabii ki Araplarin da bu konuda
caba ve etkinlikleri bulunmaktadir. “Fakat onlarinki daha ziyade siyasi ve askeri alanda
cereyan eden bir resmi Islamlagtirma politikas niteliginde idi.”** Goriinen o ki, yasanan
olaylar ve eldeki veriler Tiirklerin Islam’1 kabuliinde genel cercevede devlet elinin
baskin olarak hissedilmedigini gostermekle birlikte bazilarinin 1srarla sdyledigi gibi

Tirkler zorla da Miisliiman edilmedigini gosterir.

1.2. KIRGIZLARIN iSLAM iLE TANISMALARI

“Dinsel unsurlar ayni soydan gelen insanlarin bir araya gelmesi noktasinda ¢atiy
olusturan onemli bir unsurdur. Nitekim bir milletin kimliginin olusmasinda dil, egitim, aile, orf
ve adetler, cografya, ekonomik sartlar, etnik durumlarin yani sira dinsel unsurlar da etkilidir.

Din, yerel geleneklerin 6grenilmesinde bir egitim aract olarak kullanimis ve en 6nemlisi sosyal

dayanismanin saglanmasinda apayri bir rol iistlenmigtir.”*

Gorildigl iizere din bir yasam bicimi olup, hayatin her alaninda kendini
hissettirmektedir. Bu baglamda Kirgizlarin, diger Tiirk boylariyla soy, dil bakimindan
ayn1 oldugu gibi, dinsel inanglar agisindan da ortak bir ge¢mise sahip olup olmadiklari
onem arzetmektedir.>> Nitekim Kirgizlarda IslAmiyet’ten dnce var olan “Atalar Kiiltii”,
“Bitki Kiilti” ve “ Kurban Kiilti” gibi kiiltler ve totem adlar1 diger birgok Tiirk
boyunda da mevcuttu. Yesevilik, Mevlevilik, Kalenderilik ve Bektasilik gibi tarikatlar
ve tasavvuf Tiirklerin Islam’a girmelerinde 6nemli birer etken olmustur ama, onlarin

Islam &ncesi adetlerinin, inang ve ayinlerinin de bir kismmin Islam’a girmesine sebep

32 Ahmet Yasar Ocak, Tiirk Sufiligine Bakislar, 15. B, Istanbul, iletisim Yayincilik, 2014, s. 32.
3, Zekeriya Kitapg, Tiirkler Nasil Miisliman Oldu, 1.B, Konya, Yedikubbe Yayinlari, 2004, s.
186- 171.

Zeynel Ozlii, “ Kirgiz Adi ve Inanglart ile Ilgili Baz1 Bulgularm Tiirk Diinyas1 Vatandashg:
Baglanunda Onemi ”, Uluslararas: Tiirkce Edebiyat Kiiltiir Egitim Dergisi, S. 4/1, 2015, s. 99-100.
Kalberdiev, Kirgizlarin Allah Anlayist, s. 13.
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olmustur.>® Kirgizlarm Islam 6ncesi dini inanglarin1 Geleneksel Tiirk Dini ¢ergevesinde
degerlendirebiliriz. Ciinkii bu inanclar bagka Tiirkler ve Tiirk boylariyla benzesmekte,

ortak ozellikler barindirmaktadir.

Kirgiz boylarmin aym ideal ile Islim dini etrafinda birlesmeleri veya islam’a
girisi konusuna deginmeden once Kirgiz sozciligiiniin etimolojik anlami hakkinda bilgi
verilmesi faydali olacaktir. Ardindan Kirgiz Tiirklerinin gilinlimiize kadarki tarihi ve
devaminda da Kirgizlarin var olduklar1 giinden beri yasadiklar1 ve inandiklar1 g¢esitli

dinler ele alinacaktir.

Kirgizlar, tarihte Tiirkistan olarak bilinen cografyanin farkli yerlerinde yasamis
en eski Tiirk kavimlerinden biridir. Kirgiz kelimesinin kokeni iizerine farkli iddialar
bulunmaktadir. Kirgiz kelimesi hakkindaki ilk bilgiler Orhun Yazitlarina
dayanmaktadir. Tarihte ilk defa Kirgiz sozii, M.S. 735’te dikilen Orhun Yazitlarinda®’
gecmektedir. Bu soziin etimolojik anlam1 ve kokii hakkinda farkli goriisler soylense de
bunlardan ilkine gore, kir-gezer anlamina gelen kir ve gez kelimelerinin birlesmesinden
tiiredigidir.*® Bunun yaninda, Kirgiz adinin mensei konusunda diger gériislerde ise, halk

b

arasindaki meshur efsane olan “’kirk kiz’’dan geldigi veya °° kirmizi yiiz’’ anlamina
gelen “’kiz ku” renkli yani “’kirmizi>’ ve “’yliz’’ (gehre) kelimesinden, ‘’kirk-yiiz’’
sayilarindan, kirk er anlaminda “’kirk er’” den, kir oguzlar1 anlaminda “’kir oguz’’ dan,
siyah sacli anlamindaki * kira’” ve “’gi1z’’ kelimelerinden olustugu gibi farkli iddialar da
bulunmaktadir.®® “Kirgiz kelimesi ise Grekge ‘’Herkis’, Fars ve Arapgada ¢ Kirkiz”’,
Hirhir’, Cin kaynaklarinda ise “’Ki’-ku’’, “’Kein-kun’’, “’Kie-kou’’, Goktiirkce

¢

metinlerde Kirgiz” ve Tibet kaynaklarinda ise ¢ Gir-kis’” seklinde gectigi

bilinmektedir.””*°

36 Celaleddin Vatandas, Vahiyden Kiiltiire, 1. B, Istanbul, Pmar Yayinlari, 1991, s. 222.
37, Seyfettin Ersahin, Tiirkistan 'da Islam ve Miisliimanlar, 2. B, Ankara, Tirkiye Diyanet Vakfi
Yayin Kurulu, 2007, s. 29.

38
39

Kalberdiev, Kirgizlarin Allah Anlayisi, s. 3.

Mayramgiil Diykanbaeva, “Kirgiz Ad1 Uzerine”, Ankara Universitesi Tiirkiye Arastirmalart
Enstitiisii Dergisi (TAED), C. 43,2010, 5.205-210; S. Zakirov, Kirgiz Sancirasi, Bigkek, 1996, s.
9-14; Pay, Kirgizistan’da Islam, s. 20; Cengiz Alyilmaz, “Ko&k Tiirk Harfli Eski Tiirk
Yazitlarinin Kirgizlar Agisindan Onemi”, Tiirkge Edebiyat Kiiltiir Egitim Dergisi (TEKE), C.
2/4,2013, s. 1-26.

40, Mayramgiil Diykanbaeva, “Kirgiz Ad1 Uzerine” AUTAED, C. 43, Erzurum 2010, ss. 205-210;
Pay, Kirgizistan'da Islam, ss. 19-20.
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Tarihi kaynaklara baktigimizda Kirgizlar, Tiirk dilinde konusan bir millet olarak
kaydedilmis, lehgeleri ise daha ¢ok Uygur, Hakas, Kazak ve Karakalpak Tiirk¢esine
benzetilmistir.*! IX ve X. asirlardaki baz1 Hitay kaynaklarinda, o dénemin ydnetim
sistemi hakkinda bilgiler verilerek, Kirgizlarin sosyal hayatlar1 anlatilmaktadir. Bu
kaynaklarda yoneticiler gibi halkin da, ke¢i yliniinden yapilmis cadirlarda yasadiklari
bildirilmektedir. Bazilariin da kisin agactan ve deriden evler yaptiklari, ailenin veya
boylarin sayismin yiiz veya bin kisiden olustugu da kaydedilmektedir.** Eskiden
gbcebe ve yart gocebe hayat tarziyla yasadiklari bilinen Kirgizlarin, hayvanciliktan
baska, ciftcilikle de wugrastiklari, onun yaninda demir isciligini iyi bildikleri
anlatilmaktadir.** M.O. 206 ve 220. yillarindaki Cin yazilarina dayanarak Eber Hard da,
Kirgizlarin arpa-bugday v.b ziraat {irlinlerini ektikleri ve degirmenle bunlardan un
yaptiklari, sonrasinda bunlar1 ikinci ayda ekip dokuzuncu ayda bigtiklerini

aktarmaktadir.**

Kirgizlarin XVI. yiizyilda konar-gécer hayattan yerlesik hayata gectikleri
sOylenmis olsa da onlar etnik yapisini ve kiiltiiriinii cagimiza kadar koruyabilen nadir
halklardandir. Kirgizlar kendi kiiltiirlerini giinliikk hayatlarinda agizdan agza aktararak
yasatmiglardir. Kirgizlarda, “Yedi seceresini (babasini) bilmeyen 6ksiizdiir” seklindeki
atasoziinden yola ¢ikarak, kendi tarih ve Kkiiltiirlerini bu sekilde yasattiklarini
ogrenmekteyiz. Uzak yolculuga ¢iktiklarinda ise a¢ kalmayacaklarina ve bindikleri atin
da doyurulup bakilacagina inanirlardi. Ciinkli Kirgizlarda, misafir “Huda’nin sevdigi
kuldur” seklinde bir anlayis vardir. Kendileri de misafirperverdirler. Zamanin getin
sartlarinda bile Kirgizlar bu kiiltiirlerini gliniimiize kadar tagiyabilmislerdir. XIX. Asrin
ikinci yarisinda,1861-1869 yillarinda, kuzey Kirgizistan’da yasayip bazi notlar aktaran
V. Radlov, Kirgizlarin hayat tarz1 ve bazi kiiltiirlerinin Kazaklardan farkli oldugunu
yazmistir. O, Kirgizlarin Kazaklara nazaran giftgilikte ve hayvancilikta daha ileride
oldugunu belirtmekte. Ama bu durum kuzey Kirgizlariyla giineydeki boylar arasinda da
farklilik gostermektedir. Gilineydeki boylar gogebelikten yerlesik hayata daha onceki

donemlerde gegtikleri i¢in, sadece ziraat ve hayvancilikta degil, siyasi-sosyal, ticaret,

4 M.B. Camgirginov, “Kirgizstan 16-18-Kilimdarda”, Kirgiz Sovet Entsiklopediyasi, Frunze, 1983, s.

116.

Jusubaliev, Kirgizdardin Musulmandagsuu Tarthi, s. 44.

Dinar imanova, IX-XTII. Yiizyillarda Kirgizlarin Siyasi, Iktisadi ve Sosyal Tarihi, Marmara
Universitesi Tiirkiyat Arastirmalar Enstitiisii, Istanbul, Doktora Tezi, 2015, s. 130
Jusubaliev,Kirgizdardin Musulmandasuu Tarihi , s. 45.
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egitim alanlarinda da gelismis, Islam kimligini de daha belirgin sekilde

benimsemislerdi.*’

Eski Cin kaynaklarinda (860) Kirgizlar uzun boylu, kizil sacl, sar1 sakal-biyikli
ve yesil gozlii olarak tarif edilmektedir. Kirgizlar sakal ve bryiklari siyah olanlari, Gun
askerlerinin komutan1 Li-Lin’in askerlerinden diye ayirt ederlermis. Benzer tariflere
Islam tarihgilerinin yazilarinda da rastlanmaktadir.*® XI. yiizylin meshur tarihgisi
Gerdizi, Ibn Mukaffa’ya atfen Kirgizlarin kizil sach, kizil yiizlii ve gok gozlii
olduklarini soyleyerek, onlar1 Slav halklarindan saymaktadir. Ayn1 donemlerde yasayan
Kaggarli Mahmut (1008-1105) veya Mahmut Kasgari de, Kirgizlar hakkinda bazi
bilgiler vererek, onlardan Cin {ilkesine yakin bir yerde yasayan Tiirk boyu olarak
bahsetmektedir.*’” Cin kaynaklarinda gegen bilgilere gore Kirgizlarmn ata yurdu, farkl
goriislerle beraber Giiney Sibirya’daki Yukar1 Yenisey topraklarrydi. Kirgizlar, M.O. 1I-
Lyiizyillarda Dogu Tanr1 Daglar ile Tannu-Ola*® arasindaki bolgede Kien-Kun isimli
bagimsiz bir devlet kurmuslardir. Kien-Kun’un yikilistyla Kirgizlar bolgede siyasi
hakimiyetlerini kaybetmigler ve uzunca bir siire gécebe sekilde yasamislardir. Bir siire
sonra Hunlarin hakimiyetlerine giren Kirgizlar, Hunlarin zayiflamasiyla Baykal golii ve
Tibet arasinda Hakas devletini kurdular. Milattan sonra altinc1 yiizyilda Gok Tiirk
devletinin hakimiyetine, onlarin yikilistyla da 758°de Uygurlarin ydnetimine girdiler.*
Ancak, 840’ta Yenisey ile Orhun nehirleri arasinda, yani Mogolistan’in kuzeyindeki
Otiikken bolgesinde Kirgiz Kaganligmi kurdular.®® Hitaylarin 920 senelerindeki
yayllmaciligimin etkisinde kalarak, istilaya ugrayan Kirgiz boylarinin bazi 6nemli
boylari, bugiinkii Kirgizistan’in Issik GOl ve Pamir taraflarina yerlestiler. XIII. yiizyilda
ortaya ¢ikan Mogollar, 1210’larin sonunda Kirgizlarin yasadiklar1 topraklarin ¢oguna
hakim oldular. Mogollarin zayiflamasiyla, Mogol boyundurugundan kurtulan Kirgizlar,
XIV. asrin sonlarinda Timur Devletinin hakimiyetini kabul etmek zorunda kaldilar. Bir
yandan Mogollarin saldirilari, diger yandan Ozbeklere boyun egmeyen Kirgizlarm bir
kismu Kazakistan bozkirlarina yonelmislerdir. Kazak-Kirgizlar adi verilen bu boylar

XVI. yiizyilda Kazak hanlarinin yonetimine girmeyi tercih etmistir. Bu boylar

45
46
47
48
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Jusubaliev, Kirgizdardin Musulmandasuu Tarihi, s.44-46.

Imanova, IX-XTII. Yiizyillarda Kirgizlarin Siyasi, Iktisadi ve Sosyal Tarihi, s. 16.
Ersahin, Kirgizlar ve Islamiyet, s.18.

Giiniimiiz Kirgizistan’in dogusuyla kuzey dogusu arasidir.

Seyfettin Ersahin, Tiirkistan’da Islam ve Miisliimanlar, s.29.

Imanova, IX-XIII. Yiizyillarda Kirgizlarin Siyasi, Iktisadi ve Sosyal Tarihi, s. 37.
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1730’lardan itibaren Rus hakimiyetini kabul etmek zorunda kalmislardir. Kara-
Kirgizlar’! adi verilen digerleri ise XVIII. yiizyilin baslarimda Hokand Hanligmmn
egemenligine girdiler. Niiffusun ¢ogunlugunu olusturdugu i¢in zamanla, basta ordu
olmak tizere, devletin ¢esitli kurumlarinda s6z sahibi olan Kirgizlar, Hokand Hanliginin
yonetimini ele gegirdiler. XIX. ylizyilin sonlarma dogru, 1876’da Hokand Hanlig1
Ruslar tarafindan yikildi. “Bu isgale karsi uzun siire direnen giiney Kirgizlarinin
direniglerini de kiran Ruslar, Kirgiz topraklarini Yedi Su, Sir derya ve Fergana
vilayetleri arasinda paylasarak, Tiirkistan Genel Valiligi’ne bagladi.”*® Rus Carlig1’nin
cokiisiiyle, bolgenin Tiirk gruplarn Zeki Velidi Togan’in onderliginde Tiirkistan Milli
Birligini kurmak istediler. Ancak, 1921°de tesis ettikleri bu birligi Sovyetler yiktiktan
sonra birligin kurucularini siirgiin edip Tiirkistan’dan uzaklastirdilar. Akabinde Ozbek,
Tacik, Kazak, Tirkmen ve Kirgizlar1 1921°de 6zerk bolgelere ayirdilar. Diger Tiirk
boylariyla benzer kaderi paylasan Kirgizlar da, Lenin’in Bolsevik ihtilali sonrasinda,
1917°de kurulan Sovyet yonetimine bagl olarak yasadilar.® 1 Subat 1926’da Kirgiz
Ozerk Sovyet Sosyalist Cumhuriyeti kuruldu. Ardindan 1936 yilmin sonlarinda
Kirgizistan nihdyet, Sovyet Sosyalist Cumhuriyetleri Birligi’nin 16 Cumbhuriyetinden
biri haline gelerek, bagimsizligina bir adim daha yaklasmis oldu. Gorbagov’un 1986°da
iktidara gelmesiyle baslattigi glasnost (aciklik) ve perestroyka (yeniden yapilanma)
siyasetiyle Kirgizlarin, bagimsizlik yoniindeki miicadelesi yeni bir donemin kapilarini
araladi.>* Nihayet 15 Aralik 1990°da bagimsizligmi, 31 Agustos 1991 yilinda ise
egemenligini kazanarak, Orta Asya’nin kalbinde Kirgizistan Cumhuriyetinin

kurulmasiyla birlikte 7 bagimsiz Tiirk Devleti’nden birisi olmustur.

1.2.1. KIRGIZLARIN ISLAM’DAN ONCEKi KULTURLERi VE
DINLERI
Tarih boyunca her toplumun bir dini olmustur. Dinler toplumlarin kiiltiirlerinde

onemli etkilere sahiptir. Kiiltiirel inaniglar, 6rf ve adetler, gelenekler olusurken dinlerin

5L “Ruslar 19. yiizyilda Kirgizlarida yonetimi altina alinca, daha 6nce Kirgiz adin1 verdikleri

Kazaklardan ayirt etmek i¢in, Kara-Kirgiz olarak adlandirmislardir.” Bkz. Ersahin, Tiirkistan’'da
Islam ve Miislimanlar, s.30.

Ersahin, Tiirkistan’da Islam ve Miisliimanlar, s. 30-31.

3, Hayit Baymirza, Tiirkistan Devletleri 'nin Milli Miicadele Tarihi, 2. B, Aankara, Tiirk Tarih
Kurumu, 2004, s. 32-38, 65-92.

Pay, Kirgizistan'da Islam, s. 21.
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etkisi altinda olusmustur.’> Dini inamslar toplumsal hayatin akis1 icinde doniisiim ve
degisimlere ugramistir. Bu siirecte dinler, 6zlerinden uzaklasarak gelenekler vasitasiyla
yeni kusaklara aktarilmistir. Gelenekler yoluyla aktarilan, kaynagindan uzak bu inang ve
degerler biitiiniine halk inanigi denmektedir. Bu anlamda ge¢misten giiniimiize kadar
ulasan ve halen Kirgizlarin hayatinda etkili olan halk inaniglar1 mevcuttur. Kirgizlarin
bu Is1am 6ncesi dini hayatlar1 hakkinda degerlendirmeler yaparken, onlarin dini hayatini
disaridan giren dinler ve geleneksel Kirgiz dini inaniglari olarak iki baglikta ele
alabiliriz. Kirgiz kiiltiiriine disaridan giren Budizm, Manihaizm, Samanizm ve Nesturi
Hristyanlik halk arasinda bir zamanlar kabul goriilen ama uzun siire varligimni
siirdiirememis olan dinlerdendir.’® Kirgizlarm siyasi tarihleri gibi dini tarihleri de
oldukca karisik rivayetlere dayanmaktadir. O ylizden yukarida bahsedilen dinlerin
Kirgizlarin hayatina girisi ve seyri hakkinda kesin bir tarihten s6z etmek oldukca
zordur. Bu zorluklar 6zellikle Kirgizlarin hayat tarzlarindan ve yasadiklar1 cografyadan

kaynaklanmaktadir.®’

Kirgizlar, hem Miisliman olmus hem de geleneksel dini inanislarin1 koruyup
Islam’la biitiinlestirip yasamistir.>® XI. asrin tarihgilerinden Gerdizi de bunlari agiklar
nitelikte Kirgizlarin, riizgar, kirpi, saksagan gibi hayvanlar ve giizel goriiniislii agaglar
kutsal goriip, Satiirn ve Coban yildizina taptiklarini aktarmaktadir. Kirgizlarin bu inang
sistemini GOk Tanr1’ya inanma, Atalar kiiltii ve Tabiat gli¢lerine inanma olarak genel
manada {i¢ grupta dzetleyebiliriz.>® Kirgizlarin gegmisten tevariis etmis oldugu bazi
inanclar1 ve kiiltleri islam’a gecislerinde aracilik eden Yesevilik, Naksilik ve Kadirilik
gibi tarikat mensubu tebligcilere énemli katkilar1 olmustur. Kirgiz kiiltiirii ile Islam
kiiltiirli arasinda benzerlikleri 6rneklendirecek olursak agac kiiltiinden, evliye kiiltiinden
ve kutsal mekan ziyaretlerinden bahsedilebilir. Ornegin mezarlara aga¢ dikmenin eski

61

bir Tiirk gelenegi olmasmm® yani sira, bazi hadislerde®’ Hz. Peygamber (sav)
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Kirgizstan Tarthimin Maseleleri, Ne, 1, 2008, s.1-15, ( http.//bizdin.kg/kg/books/item/243-vis-
2008-1)

Imanova,IX-X1II. Yiizyillarda Kirgizlarin Siyasi, Iktisadi ve Sosyal Tarihi, s. 191,

L. P. Potapov, Altay Samanizmi, ¢ev. Metin Ergun, 1. B, Kémen Yayinlari, Konya, 2012, s. 142.
Ali Jusubaliev, Kirgizlarin Islamiyeti Kabulii, Ankara Universitesi Sosyal Bilimler Enstitiisii,
Doktora Tezi, Ankara, s. 35.
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tarafindan da aga¢ dikmek tesvik edilmistir. Islam kiiltiiriinde agaca verilen 6nem ve
Peygamberin agagla konustuguna dair rivayetler ile Kirgiz kiiltlirlinde agacin
sonsuzlugun sembolii olarak goriilmesi arasindaki yakinlik dikkat g¢ekicidir. Eskiden
beri gelen ecdada tazim anlayisi ve Islami motiflerdeki evliya kiiltii de benzerlik
arzetmektedir. Kirgizlarin kutsal mekanlar1 ziyaret esnasinda, 6liimlerden, hastaliktan
sonra, kaza ve sikitilardan kurtulma amaciyla kurban kesmeleri®? ve Islam’daki kurban
ibadeti gibi uygulamalarn benzerligi, Islam’a gegislerinde énemli birer etken olmustur.
Biitiin bunlar1 Geleneksel Tiirk Dini g¢ercevesinde degerlendirebiliriz. Bugiin bile
Kirgizlarin yasadiklar1 islam anlayis1 iizerinde Tiirklerin geleneksel inanglarmin izleri
halen bulunmaktadir. Ancak Pamir ovalarinda, Tanr1 Daglarinda, Dogu Tiirkistan’da,
Fergana’da yasayan bir Kirgiz kendisini Miisliiman olarak tanimlamakta ve Islam

Medeniyeti’nin mensubu olarak gérmektedir.5®

1.2.2. KIRGIZLARIN iSLAM iLE TANISMALARI

Tiirk halklarinin  Misliimanlagsmas1 sosyo-kiiltiirel agidan, yerlesik hayatta
yasayanlar ve konar-gogerler olarak iki boyutta gerceklesmistir. Tiirklerin biiyiikk bir
kism1 VIII-XIII. asirlarda isldmlasma siirecini dnemli bir dlciide tamamlamistir. Ancak
Kirgiz ve Kazak gibi gog¢ebe ve yar1 gocebe hayat siiren Tirk boylarinin
Miisliimanlasmas1 daha sonraki yiizyillara yani XVII. yiizyillara kadar sarkmustir.®*
Kirgizlarin nerede ve ne zaman, hangi kosullarda Islam’1 kabul ettikleri hakkinda kesin
bilgiler yoktur. Tarihe baktigimzda da, Islim’in diinyaya yayilma siireci ve
Islamlagsmay: saglayan faktdrler ve bunlarin mahiyeti hakkinda farkli goriisler
gorebilmekteyiz. Kimilerine gore, Kirgizlar daha Onceki inang, orf, adet ve
geleneklerine IslAm’in uygunlugu sebebiyle islim’a kolayca girmislerdir.®® Kimilerine

gore de, Tiirkistan’in fethi ile Kirgizlarin da Miisliimanlagmasi ger¢eklesmis, onlar da

o1 Hz. Peygamber (sav) bir mezarliktan gecerken, iki mezardaki 6liiniin bazi kiigiik seylerden

dolay1 azap ¢ekmekte olduklarii gordii. Bu iki mezardaki dliilerden biri hayatinda koguculuk
yapiyor, digeri ise idrardan sakinmryordu. Bunun iizerine Resulullah (sav) yas bir dal almus,
ortadan ikiye bolmiis ve her bir parcayi iki kabre de birer birer dikmistir. Bunu goren ashap, niye
bdyle yaptigini sorduklarinda: “Bu iki dal kurumadig siirece, o ikisinin ¢ekmekte oldugu azabin
hafifletilmesi umulur.” Buyurmuslardir. Buhari, Cenaiz, 82; Miislim, imén, 34; Ebu Davud,
Taharet, 26.

Imanova, IX-XIII. Yiizyillarda Kirgizlarin Siyasi, Iktisadi ve Sosyal Tarihi, s. 195.

03 Ozlii, “Kirgiz Adi ve Inanglar1”, s.100-102.

o4, Jusubaliev, Kirgizlarin Islamiyeti Kabulii, s. 214-115.

65 Yazici, “Tiirklerin Islamiyeti Kabulii”, s. 562.
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kili¢ zoruyla siyaseten Islam’1 kabul eden milletler kategorisine eklenmistir. Bu goriisii
daha ¢ok, Sovyet donemi arastirmacilari dile getirmektedir. Diger bir ifadeyle,
Tiirkistan’1 fetheden Miisliman Araplarin, bolge halkini asimile etmek i¢in onlar
mevcut inang ve kiiltiirlerinden uzaklastirdiklar: 6ne siiriilmiistiir. Bu goriisler her ne
kadar mantikli gelse de bunlarin hangisinin gerce§i yansittifi ancak tarih
metodolojisinin sart kostugu nesnel bilimsel metotla ve kaynaklara dayali bir sekilde

incelenmesi konuya agiklik getirebilir.®® Bu siirece iliskin baslica faktédrler soyledir:

1.Mistik faktorler: Kirgizlar gogcebe bir hayat yasadiklari igin, yerlesik
toplumlarin Islamlasmasinda etkili olan tiiccar, ulema, sairler ve mimarlarin Islam
dinini se¢gmede onlar {izerindeki etkileri ¢ok yiizeysel seviyede gerceklesmistir. Nitekim
aragtirmacilara gére Islam’in, belirleyici 6zellikleri korunarak, kiiltiire ve yerel sartlara
uygun bir tarzda sufilerin tebligleri ile Kirgizlar arasinda yayildigi iizerinde ittifak
edilmistir.®” Bu veriler 1s131nda Islamiyet’in, sade ve basit bir kurgu igerisindeki

konargdcer halk arasinda yayilmis oldugu kanaatine varilabilmektedir.®®

2. Siyasi Faktorler: Miisliiman Araplar, fethettikleri yerlerdeki siyasi liderlerin
ve yakinlarinin Islam’a girmelerine 6zen gostererek, devlet eliyle Miisliimanlasmalarini
sagladilar. Bunun yaninda siyasi iktidarlarin halki zorla Miisliiman yapma girisiminde
bulunduklar1 da bilinmektedir.®® Bazi yerli yoneticilerin halka uyguladiklar1 baski ve
zulim sebebiyle halkin isyan edip Araplarin veya Miisliman ydneticilerin yanina
sigmarak, yerli Miisliiman halkla entegre oldugu zamanlar da olmustur.”® Ancak bu isin
sadece siyasi ve askeri vakalarin tespitiyle acikliga kavusacak kadar kolay olmadigi da

agikardir.

3. Sosyal Faktorler: Islim dini Insanoglunun iki cihanda da mutlu olmasin
arzuladig1 icin din insanin sosyal hayatmin her safhasiyla ilgilenmektedir. Islam
inancina sahip milletler arasindaki hosgorii, akrabaya yardim etme ve vatan sevgisi gibi

bir kiiltiirden &te, dini bir vecibe halindeki Miisliimanlarin 6rneklik yasam tarzi Kirgiz

66 Kurt, “Orta Asya’da Islam’m Yayilis1”, s. 252-253; Ersahin, Kurgizlar, s.31.

67 Enver Ismailov, “Rusca Literatiirde Orta Asya’daki Islam Meselesi (Tarihsel ve Tarihyazimi
Kompozisyon)”, Orta Asya’da Islam: Tanim adan Tanimlamaya, ed. Muhammet Savas
Kafkasyali, C. I, Ankara-Tiirkistan, SFN Televizyon Tanitim Tasarim Yaymecilik, 2012, s. 430.
Jusubaliev, Kirgizdardin Musulmandasuu Tarthi, s. 125.
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halkinin dikkatini ¢ekmistir.”! Bunun yam1 sira kimi yoneticilerin uygulamalari da halki
[slam’a yéneltmistir. S6z gelimi Darul Islam bolgelerinde yasayan gayri Miislim’in bazi
haklardan mahrum birakilarak, mahkemede sahitliginin kabul edilmemesi ve zimmi
statiisii geregi vergiye baglanmasi buna ornek gosterilebilir. Hatta bir takim g¢evrelerin
cizyeden kurtulmak i¢in veya devletin destegini arkasina alip iktidarini saglamlastirmak
adma Islam’1 kabul ettikleri bilinmektedir.”? Bir diger faktér de Kirgizlarin bazi
Miisliiman sehirlerine yakin c¢evrelere yerlesmeleri ve oradaki Miisliimanlarla fikri ve

ticari aligverislerde bulunarak onlardan etkilenmeleri seklinde gerceklesmistir.”®

4. Dini faktorler: Islamlastirma siireci genelde iki sekilde gerceklesmistir. Bu
baglamda 6nce teblig sonra fetih ya da once fetih sonra teblig yapilmustir.”* Ama
Kirgizlarin gogebe ve yar1 gogebe seklindeki hayat tarzlarindan dolayr onlarin 6ncelikli
olarak teblig yoluyla Islam’a girdigini sdyleyebiliriz. Miislimanlasmay1, bir toplumun
veya bireyin, biiyiik 6l¢iide iradi olarak yani zorlamaya maruz kalmadan islam’1 bir din
olarak tercih etmesi olarak tanimlarsak, o zaman bireysel gayretlerle basta sufiler,
alimler, tiiccarlar ve seyyahlar olmak tizere ilgili her Miisliman tarafindan 6rnek bir

sekilde yasanmis hayat tarzlariyla ve tebligleriyle gerceklesmistir.”®

5. Ekonomik Faktorler: Kirgizlarm yasadiklari bolgelerin ¢ogu Ipek Yolu
lizerinde veya yakininda oldugu icin, diger faktdrlerin yaninda Islam, tiiccarlarin
vasitasiylada yayilim gostermistir.’® Digerleri gibi Miisliiman esnaf, zanaatkar ve
tiiccarlarin bolgenin ekonomik hayatini canlandirmakla birlikte bolge esnafini da onlarla
isbirligi yapmaya sevk etmistir. Boylece Miisliiman esnafa saglanan kolayliklardan
yararlanma ve ekonomik imkanlar1 elde etmek icin yerli halk peyderpey Islam’a
girmistir.”’

Bu baglamda Kirgizlarin nerede ve ne zaman Islam’a girdikleri konusunu
degerlendirecek olursak, bunun bolgelere gore farklilik arz ettigini sOyleyebiliriz.
Konuyla ilgili yaklagimlari, Marksist ideolojinin etkisinde kalarak arastirma yapan Rus,

Kirgiz ve diger tarih¢i ya da seyyahlarin notlar1 seklinde ii¢ grupta toplamak

71 Jusubaliev, Kirgizdardin Musulmandasuu Tarthi, s. 131.

2 Kurt, “Orta Asya’da Islam’m Yayilis1”, s. 262

7 Imanova,IX-XTII. Yiizyillarda Kirgizlarin Siyasi, Iktisadi ve Sosyal Tarihi, s. 213.
7 Ersahin, Kirgizlar ve Islamiyet, s. 31.

& Jusubaliev, Kirgizlarin Islamiyeti Kabulii, s. 89.

76 Imanova, IX-XIII. Yiizyillarda Kirgizlarin Siyasi, Iktisadi ve Sosyal Tarihi, s. 218.
7 Yazici, “Tiirklerin Islamiyeti Kabulii”, s. 563.
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miimkiindiir.’”® Birinci gruptaki arastirmacilara gére, XVI. yiizy1l sonu- XVIIL. asrin
basinda,” feodallerin halki sémiirmek icin yeni ideoloji ihtiyaci olarak Islam’1 se¢mesi;
XVI-XVIIL. vyiizyillarda gilineydeki Miislimanlar ile siyasi, ticari, sosyal, kiiltlirel
iliskiler kurarak ve tasavvufi faaliyetlerle;*® XVII. yiizyilin ikinci yaris1 ve X VIIIL. asrin
baslarinda Kalmaklardan kagarak giineye inen, yani Fergana vadisine yerleserek oradaki
Miisliimanlarla entegre olmalar1 sonucu; XVIII. yiizyilda Hokand Hanlig1 doneminde,
Hokand Hanlig: ile Kirgiz manaplar1 ve beylerinin igbirligi, menfaat birligi sonucu
halkin1 zorla Misliimanlastirdig1 bildirilir. Bu ileri siiriilen goriisler ve yaklasimlar,
tarihsel siirecin tarafsizliktan uzak bir sekilde yazildig1 izlenimi vermektedir. ikinci
gruptakilere gore ise, Kirgizlar Karahanlilar doneminde (840-1212), Cagataylar
doneminde (XIIL.-XVII) ve Hokand Hanlig1 (XVIIL-XIX) donemleri olmak iizere ii¢
donemde tedricen Miisliiman olmuslardir.®! Biitiin bunlarla beraber, Kutadgu Bilig adl
kitabin yazar1 Yusuf Has Hacib Balasaguni’nin® (XI. asir) giiniimiiz Kirgizistan’in
Tokmok kentinin giiney-batisindaki Balasagin sehrinde dogmasi ve Kirgizlara ait
Manas Destan’inin Tiirk isldm Edebiyatinin bir iiriinii oldugu gergegi gdz Oniine
alindiginda, Kirgizlarin oldukca erken devirlerde Miisliman olmaya basladiklar
sOylenebilir. Yesevi dervisleri ve diger baz1 mistik akimlar ise, tasavvuf yoluyla bu
siireclere  onderlik eden ve bilyilk olciide tamamlayanlar olarak Kirgiz Islam

Medeniyetine 6nemli katkilarda bulunmuslardir.

1.3. KIRGIZISTAN’DA UYGULANAN DIN POLITIKALARI

SSCB ideolojik anlamda sosyalist bir yonetim tarziyla yOnetilen bir devletti.
Dinsel anlamda kullandig1 baslica arglimani “bilimsel ateizm”di. Bilimsel ateizm,
SSCB’nin, dinleri zayiflatmak ve yok etmek i¢in kullandig1 bir yontem olup, dinlerin
tann figiirli yerine devleti yerlestirmeyi amaglamasiyla dogmustu. Devlet bir tanr1 gibi
lanse edilerek, dinlerle miicadele edilmisti.®* Bu baglamda Tiirkistan’da ateizm-din

miicadelesi veya Sovyet donemindeki dinin yeri ve 6nemine girmeden evvel Ruslarin
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Orta Asya’daki siyasi ve kiiltlirel hakimiyetinin XVIII. ylizyilda baslamas1 sebebiyle
Sovyet Oncesi donem olarak Carlik donemi Rusya’smnin din/kiiltiir politikalarina

deginmek konunun anlasilmasi agisindan faydali olacaktir.

1.3.1. CARLIK DONEMIi

Orta Asya’daki ticari iligkilerle baglayan Rus etkisi, daha sonraki donemlerde
Rus niifuzunun her alanda genislemesi ve politik hakimiyet kurmasiyla sonuclanmist.
Rus hakimiyetinin kurulmasini bazi unsurlar kolaylastirmistir. Bunlardan en 6nemlileri
arasinda Hive, Buhara ve Hokand hanliklar1 arasindaki anlagmazliklar sayilabilir.
Bunun yani sira Kirgiz, Kazak ve Tiirkmenlerin bazi boylarinin merkezi otoriteden
bagimsiz bir sekilde bozkirlarda yasiyor olmasi da, Rus’larin bu bdlgeyi isgalinde etkili
olmustur.®* Yukarida isaret edilen sebeplerle Ruslara kars1 direnis topyekiin ve kitlesel
bir seviyeye ulasamamis ve basarili olamamistir. Ciinkii gogebeler otlaklarina
dokunulmadik¢a harekete ge¢miyorlardi ve hanlar da istilacilara kars1 ortak bir cephe
olusturmaya cesaret edemiyorlardi. Bu sartlar altinda Tirkistan’a giren Ruslar,
karsilarinda durabilecek bir askeri giligle veya milletle degil sadece mahalli cemaatler ve
kabilelerle karsilastilar. Bu donemde bolge halklarini birlestiren ve sosyal dayanigsmayi
saglayabilen ortak degerlerin basinda Islam geliyordu.®® Boylece Uluslararasi ve
bolgesel kosullarin da yardimiyla hakimiyetini giderek yayginlastiran Ruslar, bolgede
hakimiyetlerinin kalic1 hale getirilmesi i¢in ¢ok yonlii politikalar gelistirmistir. Bolge
sakinlerinin 6nemli bir kismi Miisliiman’lardan olustugu icin Carlik ilk baslarda Rus
gocmenleri, tiim Tirkistan cografyasina yerlestirerek, Miisliimanlara Ortodoks
Hiristiyanligin  benimsetilmesini istemigtir. Ancak biitlin bu c¢abalarina ragmen,
Hiristiyanlastirma politikalarina ¢ok az diizeyde Tatarin maruz kaldigr tespit
edilmistir.®® Fakat rejimin Ruslastirma siyasetiyle karsi karsiya kalan halkin durumu
Kirgizlarin aleyhine degisim gostermistir. Rusya’dan 1868-1883 yillarinda 2500 ailenin
ve 1891-1892senelerinde de 1700 Rus ailenin Yedi Su vildyetine yerlestirilmesiyle

demografik yap1 onemli Ol¢lide degisim gostermistir. Bu durum Ruslari, yerli halkin

84 Azmi Ozcan, “Rus Carlig1 ve Ingiltere’nin Tiirkistan Uzerinde Niifuz Miicadelesi ve Islam

Faktorii”, Orta Asya’da Ilam: Tiirk ’iin Tanrisi 'ndan Tanri'min Tiirk iine, ed. Muhammet Savas
Kafkasyali, C.II, Ankara-Tiirkistan, SFN Televizyon Tasarim Tanitim Yaymcilik, 2012, s. 1121.
8 Ersahin, Tiirkistan’da Islam, s. 62-63.
86 Yaman, “Sovyet Siyasi Tarihinde Islam ve Ateizm Miicadelesi”, s. 478.
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yurtlarmma ve verimli topraklarina el konulmak suretiyle, bolgede niifus ve miilk
bakimindan daha gii¢lii bir duruma getirmistir. Bu projelerle ileride topraklarindan
ziyade, milli ve dini degerlerinin de ellerinden alinacaginin farkina varan halk daha iyi
ve teskilath bir sekilde dinine ve kiiltiiriine sahip ¢ikmaya baslamistir.?” Carlik,
Tirkistanlilara ne tam vatandashik hakki tanimis ne de dini Ozgiirliikkler vermistir.
Sadece baslangicta halkin degerlerine saygi duyduklarini sdyleyerek rejimlerini

saglamlastirmaya devam etmislerdir.

Carlik Rusya’nin isgaline kadar gerek seckin yiiksek tabakalar nezdinde gerekse
normal halk kitleleri arasinda yerlesmis olan Isldm, Ruslara karsi var olma
miicadelesinde ve Ozellikle sosyal dayanigmanin saglanmasinda apayri bir rol
tistlenmistir.®® Carlik bu dayanismayr ve din kardesligini kirmak icin, bolgedeki
Miisliiman topluluklarin etnik farliliklarin1 6n plana ¢ikarmak suretiyle bol-pargala ve
yonet siyasetinin geregi yeni bir egitim programi planlamistir. Nikolay Ivanovig
[lminskiy énciiliigiinde Miisliiman halka kars1 uygulanan dini-kiiltiire] mahiyetteki bu
siyasete “Ilminski sistemi” de denmektedir. Esasinda bu metot dini acidan pek etkili
olmasa da, genel itibariyle Tiirkistan’in kiiltiirel, etnik ve idari kimliginin tizerinde
sekillenen milliyetgiligi ve toplumu, etkisi altina alan dénemli bir unsur olmustur.®’
Carlik doneminden kalma bu metot, ileride SSCB isgalinde de kullanilacaktir.
Gortildiigti gibi Ruslar tam manasiyla bir asimilasyon politikast uygulamaya cesaret
edemedi, ancak bélgede tecrit politikas1 izleyerek ozellikle Tiirk, iran ve Tatar
etkisinden halki uzak tutmaya calismiglardir. Bu baglamda iilke smirlari igine

misyonerlerin girmesine de izin verilmemistir.*°

Carlik, siire¢ i¢inde din politikasin1 degistirmistir. Islom’in toplum iizerindeki
giicli ve etkisinden yararlanmak i¢in rejime sadik dini kurumlar olusturarak din islerini
bu kurumlar iizerinden yiiriitmeye ¢alismistir.”! Bdylece serfatin uygulanmasina, cami
ve medreselerin insa edilmesine ayrica dini egitime izin verilmistir. Bu amacgla Carice

Katerina II. doneminde 1782 yilinda, Orenburg’ta miiftiilik kurulmustur. Sonra Ufa’ya
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tasinmis ve alti yil sonrasinda da Miisliman Ruhani Kurulu adinda bir kurum
kurulmustur. Kurulan Miiftiiliik dogrudan Katerina II. ye bagli olup, Islom’in rejimin
yararina kullanilmasi amaglanmistir. Sovyet yazarlarinca da Islam’1 giiclendirdigi
gerekcesiyle elestirilen bu donemde, ayrica Kazan’da din adamlarini yetistiren ve dini
kitaplar basilan bir merkez acilmistir. Sovyet donemindeki bazi kaynaklara gore, 1853-
59 yillar1 arasinda bu matbaada 82300 adet Kur’an niishasi ve 77500 adet de Seriat-el-
iman adli kitap basilarak Orta Asya ve Kafkaslardaki Miisliimanlara dagitilmistir.
“Goriildiigii iizere halkin Islam’a olan bagliligi, bu topraklarda uzun dénemli bir
hakimiyet amaglayan Ruslar i¢in dinin kullanilmas1 seklinde uygulamalar1 da
beraberinde getirmistir.”*> Ayni1 zamanda Kazan Din Akademisi’nden Islam karsiti

yaymlarin da yapildig: bilinmektedir.

Ruslarin politikalar1 agirlikli  olarak asimilasyona yonelikti. Asimilasyon
hareketlerine karsi Miisliiman aydinlar farkli ¢6ziim yollar1 aramaya basladilar. Hatta
zaman zaman Carlik karsiti ayaklanmalar yaptiklar1 da bilinmektedir. Bu arayislar,
Ceditgiler ve Kadimciler olarak iki farkli akimi meydana getirdi.”> Rejim siyasi bir
taktik olarak Orta Asya’y1 farkli milliyetlere ve cesitli dini gruplara ayirmaya calist:.**
Boyle bir politika diizleminde, bu durumdan kurtulmak icin Ceditciler, Islam’in
yenilenmesinin, modernlestirilmesinin geregine inanirken; Kadimciler ise, muhafazakar,
geleneklerine bagl bir anlayisla her yenilige ve uzlasiya kars1 durdular. Ortaya ¢ikan bu
siyasi-dini sartlar1 degerlendirebilecek diizeydeki giice sahip olmayan Miisliimanlar,

birlesik bir cephe olusturmakta aciz kaldilar.”

Aslinda Tirkistan Carlik idaresi basindan beri Miisliimanlara has dini idarelerin
kurulmasina karsiydi. izlenen siyaset sonunda da islam’in kendi kendine yok olacagina
inanmiglardi.”® Bu yiizden dine aciktan miidahale etmekten ziyade, yiiksek dini

makamlardaki ulemay1 gorevinden almadan onlarin halk {izerindeki niifuzunu rejimin
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lehine kullanmay1 ve var olan dini kurumlari zayiflatmay:r hedeflemislerdi.’’ Biitiin
Tiirkistan halki gibi Kirgizlar da zaman zaman bazi isteklerde bulunsalar dahi
kendilerine has bir dini idareye kavusamadan 1917 yilindaki Bolsevik Devrimi ile

karsilastilar.

1.3.2. SOVYET DONEMI

1905 yilindaki Rus- Japon savasimin Ruslarin aleyhine sonuglanmasi iizerine
tilkede mesrutiyet donemi ilan edildi. Bu kaotik durumu firsat bilen is¢i, asker ve koylii
temsilcileri ile burjuva hiikiimeti iktidar miicadelesine basladilar. Ruslar arasinda
yasanan bu iktidar miicadelesini Ekim 1917 devrimiyle Lenin &nderligindeki
komiinistler kazand1.”® Bu donemde Tiirkistan yerli halklarinin da kararli, tutarli ve
birlik i¢inde bagimsizlik miicadelesi verdigi sOylenemez. Bunlardan bir kismi
Bolseviklerin gegici bildirilerine inanip devrimi desteklerken, digerleri de kuracaklari

yonetimin seklini tartistilar.”’

Devrimin ilk yillarinda durumdan giicli ¢ikmak igin Bolsevikler 3 Aralik
1917°de bir bildiri yayinladilar. Bildiride Carlik rejiminin aksine Rusya ve biitiin
dogudaki Miisliimanlarin ulusal ve dinsel kimliklerini tanidiklarini, hatta her tiirlii
kurum ve kuruluslarin kisitlanmayacagi bildirilmistir. Miisliimanlara karsi izlenen bu
ihtiyatli politika 1920’lere kadar devam etmistir.!” Sovyet politik sisteminin istikrar
bulmasiyla bu ihtiyath siyaset terkedilmistir. Sovyet devletinin gayesi, mazinin biitiin
baglarindan kurtulmus dinsiz bir Sovyet insan1 yaratmak oldugu i¢in, Marx ve Engels’in
dinle ilgili yaklagimlarin1 ve yorumlarini benimsediler. Boylece dinin, halkin afyonu ve
bilimsel olmayan bir ideoloji oldugu propagandasi yapilmis ve dinin is¢i siifini yapici
hedeflerine ulagmaktan alikoydugu propagandasi yapilarak, kapitalist 6ncesi donemin
zararll inanglariyla miicadelede ateist karakterin ve komiinist ahlakin gerekliligi

vurgulanmustir.'%!

Sovyetler, baslangicta ¢ok milletli, ¢ok dinli, ¢ok dilli bir gdriinlim vererek bu

farkliliklara saygili bir goriiniim sergilemeye ¢aligsa da asil hedefleri uzun vadede bu
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farklihklardan kurtulup bir “Sovyet” insam olusturmakti.'® Onlarm tasarlamak
istedikleri Sovyet modeli insaninin dili, dini ve milliyeti belirlenmisti. Dili “Rusga”,
dini “bilimsel ateizm”, milliyeti de “Sovyet” olacakti. Bu modelin basarisi i¢in din,
onemli bir engeldi ve Sovyet teorisyenlerine gore dini inanglara karsi kullanilacak
mekanizma “Bilimsel Ateizm” olacakti. Bu baglamda biitiin devletin giicli bu politikaya
hizmet etmek i¢in kullanilmustir.!®> Bdylece Lenin, ateizmi partinin ana gayelerinden
biri haline getirerek, pek cok seyde oldugu gibi dine karst miicadelede de Marx ve
Engels’ten daha hirsli ve gaddarca bir tavir sergiledi. Ancak materyalizmin kurucular
olan Marx ve Engels ise, din ile miicadelede gii¢ kullanmak taraftar1 degillerdi.
Sovyetler din ile miicadele etmeye kararliydilar. Ama miicadelenin metotlar1 konusunda
hemfikir degillerdi. Onlardan bir grup, dinin kendi haline birakilmasin1 ve dine karsi
gii¢ kullanilmamasin1 6ngdriirken, bir digeri de dine karsi bilim ile miicadele edilmesi
gerektigini savundular. Ugiincii bir grup ise, din ile miicadelede gii¢ kullanilmasindan
yanaydi. Ancak bu miicadeleyi siyasetten uzak, ideolojik yeteneginin etkili oldugu

radikaller kaybetti.!%*

Sovyetlerin Islam ile iliskileri, devlet- Islam iliskileri ve Komiinist Parti-Islam
iliskileri olmak {iizere iki sekilde yiiriitiilmiistiir. Zira devlet Islim’a siyasi diizeyde
yaklasirken, KP ise olaya ideolojik olarak bakmustir. Siyaset geregi Sovyet devleti
zaman zaman dine kars1 teorik olmasa da pratikte taktik degistirirken, KP bundan 6diin
vermemistir. Devlet Islam ile iliskilerini kanunla belirlerken, KP ise parti kongresinden
cikan kararlar1 uyguladi. Sovyet rejiminin din karsiti siyasetiyle ilgili kararlar
uygulamaya koyan hep KP oldugu i¢in, Devlet uluslararasi politikada dini 6zgiirliiklere

saygili oldugunu gostermeye devam etmistir.'%

Tiirkistan halki, Sovyet isgali yillarinda sosyal ve kiiltiirel bakimdan kendi
i¢cinde biitiinciil olmayan bir toplumsal yapiya sahipti. Onlar1 birlestiren tek ortak payda
[slam’di.!% Sovyetler, resmi politikalariyla uyusmayan Islim’la miicadelenin ilk
yillarinda pek basarili olamamustir. Soyle ki, bolgeye gonderdikleri misyonerlerin

neredeyse tamamina yakini Ruslardan olusmaktaydi. Bu durum Miisliimanlara Carlik

12 Yaman, “Sovyet Siyaset Tarihinde Islam ve Ateizm Miicadelesi”, s. 482

103 Tombak, “20. Yiizy1l Sovyet Rusyasi’nda Din”, s. 360-61;

104 Ersahin, Kirgizlar ve Islamiyet, s. 107-110.
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donemi propagandacilarini animsattigi i¢in halk rahatsiz oluyor ve rejimden
uzaklastyordu.'”” Gelismelerin iyiye gitmedigini géren G.V. Cigerin, Mart 1921°de
Merkez Komiteye mektup gondererek din karsit1 faaliyetlerde daha da ihtiyatli olunmasi
gerektigine vurgu yapmistir. Bunu miiteakip onu destekleyen Kazanli Sultan Galiev,
“Miisliimanlar Arasinda Dine Kars1 Propagandanin Yontemleri” konulu makalesini
yaymladi. Galiev bu makalesinde, din ve milliyet iligkilerine vurgu yaparak, din ile
miicadelede toplulugun veya bireylerin karakterlerinin dikkate alinmasi gerektiginin
altin ¢izdi. Yani, Islam’1 gec kabul ettikleri icin ve Islami bilgileri daha yiizeysel
oldugundan Kirgiz ve Kazaklar arasinda rahat bir sekilde din karsiti propaganda
yapilabilirdi. Ciinkii bu iki millet Islam’a gec girdiklerinden dolayi, din, gelenek ve
milliyet arasinda heniiz cok siki bir bag yoktu. Dolayisiyla Islaim oncesi gogebe
kiiltiirleri 6ne ¢ikarilarak yapilacak olan din karsit1 ¢aligmalar, Kirgizlar arasinda ragbet

gorebilirdi.'%

Sovyetler Islam ile miicadeleyi, devrimin basindan II. Diinya Savasi’na kadar
birkag etapta gerceklestirmistir. Ik yillarda devrimin basamagi olan 1917-1920
yillarinda Sovyetler bdlgede hakimiyetlerini oturtmak icin, Islim’a ve Miisliimanlara
kars1 1limli politikalar izlenmisti.!” Ciinkii kaotik bir ortam olusmustu ve Sovyetler bu
ortamdan gii¢lii bir devlet olarak siyrilmak amacindaydi. Bunun i¢in de dine karsi
miicadeleler gecici olarak durdurulmaliydi.''® Alinan baz sert tedbirlerinin sebebinin de
kanun ve hukukun heniiz olusturulamamasindan kaynaklandigi savunulmustur. 1920-
1924 yillarinda Stalin gibi parti dnderleri ile Miisliiman aydin ve diisiiniirler arasinda
giderek fikir ayrilig1 belirginlesmeye baslayinca, buna tepki olarak Basmacilar Harekati
ortaya ¢ikti. Bolseviklerin yeterince ekonomik, kiiltiirel ve siyasi donanim
olmadigindan dolayi, bu miicadeleler bir siireligine ertelendi. 1924-1930 yillarina
gelindiginde ise, bolgenin gecmisi ile olan baglarinin koparilmasina yonelik bir
miicadele baslatildi.!'! Bu baglamda dinin ekonomik temelini yikma, dini devletten ve

okuldan ayiran 23 Ocak 1918’de alinan kararlarin hayata gegirilmesi, kadiliklarin yerine
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halk mahkemelerinin kurulmasi, mektep-medreselerin yerine de Sovyet okullarinin
insas1 sagland1.!'? Ozellikle bu donemde sanayilestirmeye ve kolektiflestirmeye biiyiik
onem gosterildi. Kolhozlastirma politikasi ¢ergevesinde toprak reformu yapildi ve dini
kurum ve vakiflarin miilkiyetleri kamulastirildi. Boylece ulemanin ve dini kurumlarin
ekonomik temelleri yikildi. Bu donemin en énemli unsurlarindan biri de, 1928’de Arap
alfabesinin yerine Latin alfabesinin getirilmesi olmustur. Bir bagka anlamiyla tecrit
politikast dedigimiz bu uygulamayla Tirkistan Miisliimanlarinin dis diinyayla baglar
kesilmis oldu. Bu dénemi din ve Islam karsiti miicadelenin hazirlik asamasi olarak
adlandirmak miimkiindiir.'"> Bu dénemde ekonomik, Kkiiltiirel, ideolojik ve siyasi
anlamda bir altyap1 olusturuldugu icin, 1928-1941 yillar1 Islam’a kars: ideolojik ve fiili
saldir1 yillar1 olarak tarihe gegmistir.!'* Sovyetlerin bu din karsiti politikalarindan,
Tiirkistan’in bir pargasi olan Kirgizistan da nasibini almustir.''> Bu miicadelede
Kirgizlar da maddi-manevi pek ¢ok kayiplar vererek dini ve milli degerlerini korumaya
calismislardir. Kirgizlar, hayat sartlar1 geregi daha c¢ok kirsal bolgelerde, devletin
kontroliinden uzak alanlarda yasadiklar i¢in, diger Tiirk boylarina gére daha az zayiatla
bu durumlart atlatabilmislerdir. Ama dindarlik seviyelerinin yiizeyselligi, Kirgizlarin
rejime karg1 direnislerinde dezavantaj olmustur. Kirgizistan Miisliimanlariin dini
teskilatlanmas1 ise, SSCB’nin genelde dine oOzelde ise, Tiirkistan Miisliimanlarina

uyguladiklari tavir cercevesinde gerceklesmistir.''°

1.3.2.1. II. Diinya Savasi Sonrasi Din Politikasi. ( Stalin Dénemi (1939-1953)
II. Diinya Savasi ile birlikte Stalin genelde din, dzelde Islam siyasetinde bir
degisiklik yaparak gegici bir yumusama politikas1 uygulamistir.''” Ciinkii iilkenin
gelecegi biiyiik tehdit altindaydi. Sovyet onderler ise halki vatan savunmasina tesvik
etmekte zorluk ¢ekiyorlardi. Avrupali Miittefik Devletleri de, bu savasta Stalin’e destek
vermek ic¢in, SSCB’ye iilkede din Ozgilirliigliniin saglanmasini sart kostular. Bu

gelismeler tizerine Sovyet hiikiimeti, Eyliill 1941°de Militan Tanrisizlar Birliklerinin
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tasfiyesine ve onlara ait olan Bezbojnik (Tanrisizlar) dergisinin de kapatilmasina karar
verdi.!'® 1942°de ise, Stalin dini 6nderlerle iliskilerini diizeltmek ve desteklerini almak
icin bir dizi goriismeler yapti. Bu cercevede Sovyet hiikiimetinde resmi Islam’mn
idaresinin dort dini yonetim kurumu tarafindan yiiriitiilmesine izin verilmis oldu.'
Boylece bu kurumlar basta olmak iizere tiim camilerde, milletin vatan savunmasina
katilmalar1 ve Sovyet iktidarini desteklemeleri i¢in ¢agrilar yapildi. Boylece savas bitti
ve ardindan iilke, Nazilerden kurtarildi. Sovyet rejimi dine kars1 savasini bu sefer daha
cok sozel olarak yapmaya basladi. Resmi ve fiili tedbirlere bagvurulmadigi i¢in, resmi
dini teskilatlanmalar da biiyiik olgiide tamamlandi.'*® Ancak devlet bu kurumlar

vasitastyla tlim dini hayati kontrolii altina aldi.

1.3.2.2. Kuruscev Donemi (1954-1964).

Stalin doneminin son yillarinda izlenen yumusak politikadan dolay1 din, hizli bir
gelisim gosterdi. Kruscev’in iktidara gelmesiyle, “Ilmi Ateistlik Propaganda Sahasinda
Biiyiik Eksiklikler ve Onlari Iyilestirme Tedbirleri Hakkinda™'?! adli bir karar aldi. Bu
kararda dinin hizla yayilmasma kars1 tedbir alinmasi istendi. Boylece, komiinizmin
kurulmasiyla dinin kendiliginden yok olacagi kanaatine varilmisti. Bu politikasiyla
Kruscev, iktidarinin ilk yillarinda, iktidarini saglamlastirincaya kadar Stalin’in son
yillardaki politikasini devam ettirdi. Sonraki yillarinda ise, 1930’1u yillar1 aratmayacak
derecede dine karsi kati bir tutum sergiledi.'” S6z konusu karardan sonra dinle
miicadele etmek i¢in “yiiz giin kampanyas1” diizenleyen rejim, bu baglamda dindarlara
kars1t sozlii ve hatta fiziki saldirilardan dahi imtina etmeyerek, biiyiik bir karalama
kampanyast baglatmistir. Dine karst bu denli yikict miicadele biiyiikk sosyal
huzursuzluklara da yol agtig1 i¢in, KP 10 Kasim 1954 tarihindeki toplantisinda, “Halk
Arasinda Ilmi Ateistlik Propagandadaki Hatalar Hakkinda” adli iinlii kararini almak
zorunda kalmigstir. Boylelikle dinin, resmi baski yontemiyle degil sosyalizmin zaferi ve

tabii bilimlerin gelismesiyle kendiliginden yok olacag: vurgulanmstir, '3

1.3.2.3. Brejnev Donemi (1964-1982)
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Brejnev, bastan beri dine karsi izlenen politikalara ragmen dinin hala ayakta
durdugunu gériince, din ile miicadele metodunu degistirdi.'** Onun déneminde dine
karsi, daha c¢ok Carlik doneminde uygulanan bdl-parcala ve yoOnet politikasi
uyguland1.'”® Bu sekilde o, bir yandan resmi dini kurumlar1 desteklerken, gayri resmi
dini kurumlara da baski yapti. Bu durum din gorevlileri ve gengler i¢in de gecerliydi.
Soyle ki, gengler, egitimli insanlar ve komsomol iiyelerinin yaninda devlet memurlari
dinl merasimlere katildiklar1 icin takibata ugrarken yaslilar, egitimsizler ve kirsal
alanlarda yasayanlara ses c¢ikarilmamistir.!?® Bu degisikliklerden biri de, tecrit
uygulamasinin kaldirilmis olmasidir. Bu sekilde Miislimanlarin dis ilkelere, dis

tilkedeki Miisliimanlarin da SSCB’ye girebilmelerine olanak saglanmaistir.

1.3.2.4.GorbacovDonemi (1985-1991).

1985 ylinda Sovyetler Birligi Komiinist Partisi Genel Sekreterligi’ne segilen
Mihail Gorbagov, iilkede genis ¢apli degisikliklere gitti ve bu degisim riizgar1 SSCB’nin
tarihe karigmasiyla sonuglandi. Ulkenin demokrasiye, su ve hava kadar ihtiyaci
oldugunu belirten Gorbagov, glasnost (a¢iklik) ve perestroyka (yeniden yapilanma)
politikalar1 ¢ercevesinde rejimi her alanda gozden gegirmeye basladi.'?” Devleti yeniden
yapilandirmada ve toplumun yenilenmesi konusunda Lenin’in prensiplerine bagh
kalacagimi acikladi, ancak bundan ne kastettigi anlasilamadi. Bdylece komiinizmin
¢cokiisii hizlaniyordu. Gorbagov bu politikalar1 belirleyerek SSCB’de kapali toplumun
acik hale gelmesi, demokratiklesme ve yargi bagimsizligi gibi basliklari ele almist1.!?®
Gorbagov yola c¢ikarken hedefi komiinizmi, sosyalizmi ve ateizmi kaldirmak degildi,
asil hedefi sosyalizmi sistemli bir hale getirmekti. Bu baglamda o baslangicta dini
canlanmaya kars1 kararli ve acimasizca bir miicadele verecegini sOyledi. Fakat daha
sonra, dinlerin yeniden normal sartlara kavusturulmasi amaciyla caligmalara
baslanmistir. Mayis 1988 yilinda yapilan bir toplantida KP ve devlet ileri gelenleri, din
ve vicdan Ozgiirliigii konusunu ele alarak, dine karsi miicadelenin getirdigi zararlar

ortaya kondu. Toplantida, dine ve dindarlara karsi bakisin degistirilme zamaninin
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geldigi vurgulandi ve son zamanlarda gelisen dini hayatin ve dindarlarin artan
taleplerine devletin duyarsiz kalmasi durumunda dini hayatin ve teskilatlarin kontrolden
cikacagr ve fundamentalizmin gelisecegi tartisildi. Bunun iizerine SSCB’de Vicdan
Ozgiirliigii ve Dini Teskilatlar Hakkinda Kanun adiyla 26 maddelik bir tasari
yayinlandi. Bu tasarida, “SSCB Anayasasina gore her vatandas, herhangi bir dine
inanabilir ve onun gere8ini yerine getirebilir veya hicbir dine inanmayabilir.
Ibadethaneler veya medya araciligiyla dini propaganda yapilmasma devlet miidahale

9129

etmez. Ateist propaganda yapanlar dindarlarin dini duygularini incitemezler”'<” seklinde

kararlar bulunmaktaydi.

S6z konusu gelismeler neticesinde Sovyet yOnetiminin politikalarinda
degismeler oldu. Dini alanda baski politikasinin degismesiyle Orta Asya’da dinin
etkinligi artti. Bu artis 6zellikle resmi ve gayri resmi dini 6rgiitlenmelerle oldu.'*® Bu
donemi Sovyetlerin dagilmasi siireci izledi ve bagimsizligin kazanilmasi ile birlikte bu

durum daha da gelisti.

1.4.SOVYET-RUS AKADEMISININ DIN ALGISI VE SELEFILIK iLE
ILGILI TUTUMLARI
Tirkistan Miisliimanlar1 tarihte aci tecriibeler gecirmis bir halktir. Ruslarin Orta
Asya’y1 iggal etmesiyle baslayan silirecten gilinlimiize kadar dini kimliklerini ve milli
degerlerini korumak icin ¢etin bir miicadele vermislerdir. Rus niifuzunu askeri ve siyasi
diizeyde tutabilen Tiirkistan halki, Ruslastirma ve Hristiyanlagtirma faaliyetleri
karsisinda da dini ve milli birligini 6nemli 6lgiide koruyabilmistir. Ancak, Bolsevik
devrimi ile baglayan donemde Komiinist Sovyet hiikiimetinin uyguladig: dinsizlestirme
politikasi, zamanla bolge halkinin dini kiiltlirinlin yiizeysel diizeyde kalmasina neden
olmustur. Ayni yoOnetim sistemine bagli olmalari ve benzeri kaderi paylagmalari
sebebiyle Kirgizistan’t da diger cumhuriyetlerden ayr1 diisiinmek pek de miimkiin

degildir."!

Orta Asya’da varligini siirdiiren Islam anlayisi, Tiirklerin eski inang ve

geleneklerini igeren bir tarzdaydi.!** Kendine 6zgii nitelikleri olan Orta Asya’daki bu
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Islam anlayis1, Hanefi-Matiiridiligin kapsayicilig1 ve ona eslik eden sufiligin hosgériisii
ile halklarin birlikte yasamalarinda Onemli rol oynamistir. Bolgedeki halk
Miisliimanliginin zeminini olusturan Hanefilik ve tasavvuf, Sovyet rejimi nezdinde
makbul degildi. Zira XIX. yilizyildaki Seyh Samil’in Rus carligina karst verdigi
bagimsizlik miicadelesine, 1920’lerdeki Dagistan ayaklanmalarma ve 1917°den
1930’lara kadar siiren Basmac1 isyanlarina gelenek¢i medrese ve tasavvufl tarikatlarin
verdigi destekler nedeniyle Sovyet idaresi bu kesimleri her zaman siyasal bir tehdit
olarak gormiistiir. Rejime karst direnisin ve birligin sembolii olan dini unsurlara karsi
Sovyetler, alternatif bir dini akim olarak Selefiligi bolgeye sokmuslardir.!** Bu yolla,
akilciliktan uzak tepkisel ve nakilci bir din anlayisinin yayilmasini saglayarak, bilime ve

ilerlemeye kars1 yeni bir Is1ami imajin olusturulmas: amaglanmugtr.'**

Esasinda Hanefi-Matiiridi gelenegine siki sikiya bagl Tiirkistan’a, nakilciligin 6ne
ciktig1 Selefi karakterdeki diisiincenin giris tarihi 18. asra dayanmaktadir. Selefiligin
bolgeye girmesi, meshur Osmanl alimi ve Tarikat-1 Muhammediye yazar1 Birgivi ve
onun sarihi Ebu Said Hadimi ile baglantilidir. Birgivi’nin kitaplar1 idil Volga bélgesinin
Kazan vilayetindeki matbaalarda basilarak, Hadimi’nin yaptig1 serhlerle birlikteTatar
medreselerinde okutulmustur. Birgivi gelenegini bolgeye tasiyan ve en ¢ok giindeme
getiren Abdurrahim Otuz Imeni (6.1834) ve kismen Abdunnasir Kursevi (6.1813) gibi
diisiiniirler olmustur. 20. Asrin baslarina gelindiginde ise, ibn Teymiye ekoliine
baglanan ve dort mezhebi diglayan bir kisim Tatar gencligi yetismistir. Ancak, bu
diislintirler bir taraftan Selefi bir c¢izgideyken diger taraftan da tasavvufla da
ilgilenmeleri onlarin tamamen Selefi bir yol izlemelerini engellemistir. Bu anlamda
tipik bir gelenekg¢i olduklari izlenimi olusmustur. Fakat tasavvufi Selefi olan bu ¢izgi
zamanla etkisini kaybederek, 20. asra dogru yerini tasavvufl felsefi c¢izgiye

birakmigtir. '3

SSCB’nin, kurulus yillarindaki goriinlimii ile uzun vadede hedefledigi
projeksiyon birbirinden ¢ok farkliydi. SSCB baslangicta ¢ok dilli, ¢ok dinli ve ¢ok
milletli bir goriiniim sergilemis olmasina karsin, esas amaci ilerleyen siiregte bu farklilik

ve renkleri yok ederek bir Sovyet insan1 olusturmakti. Istedikleri, devletin de resmi bir
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politika ile destekledigi sekilde, Rus¢a konusan, inan¢ ydniinden bilimsel ateizmden
yana olan, milliyeti Sovyet olan bir insan modeli olusturmakti.!*® Sovyet modelinin
basarili olmast igin din bir engeldi ve onunla miicadele edilmeliydi.'*” Sovyet ideolojisi,
toplumsal planda ¢ok etkili olan dinle miicadele ederken, dinin yerine alternatif olarak
ateizmi sunmaktayd1.'*® Bu baglamda dine karsi verilen miicadele siirecinde, halk
nezdinde bilimsel ateizmin kabullendirilmesini saglayacak en Onemli araglar egitim
kurumlar1 ve basi-yayimn organlar1 olacakti. Sovyet donemi aydinlarma gore, bilimsel
ateizmin yapmasi gereken en dnemli vazife dinin zararli oldugunu ortaya koymakt:.'*
Bu cer¢evede yayimlanan eserlere baktigimizda geleneklerin, eski adetlerin, dini
olusum ve kurumlarin elestirilere maruz kaldigi, bilimsel ateizmin ise 6viildiigii hatta
yiiceltildigi bilinmektedir. Yayimlanan c¢alismalarda, dinleri ezici siniflarin faydasina
hizmet eden bir unsur olarak gostererek, bilimsel ateizmi de bu dinlerden, kulluktan
kurtaran bir yol olarak sunmuslardir.'*® Dolayistyla Sovyet insanin1 olusturmak igin onu

egitmek lazimdi ve bu sorunun ¢ézlimii de, insanlarin kafasindaki gegmisin kalintilarina

kars1 miicadeleyle dogrudan baglantiliydi.

Dine karsi bilimsel ateizm propagandasinda, tarihsel 6gelerden ve popiiler
unsurlardan faydalanilmistir. Yerel aydinlardan, tarihi gelismelerden pozitif 6rneklerle
propagandaya destek arttirilmak istenmistir. Bu baglamda Islam diinyasinin meshur
sahsiyetlerinden olan Ibn Sina, Ibn Tufeyli, ibn Riisd ve Omer Hayyam’mn
diistincelerinden ornekler verilerek, bununla Sovyet devletlerindeki aydinlarin ve
ulemanin bilime yoOnlendirilmesi ve nihayetinde bilimsel ateizm propagandasindan
etkilenmesi amaglanmistir. Boylelikle Miisliiman din adamlar1t sinifindan da
faydalanilmis  olacakti.  Ciinkii din  adamlar1  gerekli  durumlarda  halki
orgiitlendirebilecek kadar giiglii bir otorite idiler. Zira bir molla veya din alimi ayn
zamanda bir egitimci, yOnetici, yargic ve hatta hekim bile olabilirdi. Bu durum
Bolseviklerin rejimi i¢in hem alternatif bir siyasi giic hem de ideolojilerini hayata

gecirmenin Oniinde bir engeldi. Bu yiizden ilk ©nce ulemay1 yipratmak ve
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itibarsizlastirmak icin propagandalar yapilmis ve ulema, isan ve mollalar1 elestiren

yaymlar yapilmistir,'4!

Kirgizistan’da da, tipki diger cumhuriyetlerdeki gibi, dine kars1 halk kiiltlirtinden
ornekler verilerek, dini kiiltiir ve uygulamalar ile bilimin uyusmazligini anlatan yayinlar
yaymmlanmstir.'*? Gdgebe yasam tarzinin ve kiiltiiriiniin baskin oldugu Kirgizlarda
Islam’in yiizeysel olmasi, Kirgizlarin dinsizlestirmeye karsi direnislerinde dezavantaj

olmustur.'4

Konuyla ilgili “Kirgizistan’da Ateizm Tarihi” adli eserinde A.
Cukubaev,'** molla ve isanlarin yoOnetimindeki mektep-medreselerin bilime ve
ilerlemeye karst oldugunu, ¢iinkii Kuran’la temellendirilmeyen ve Kuran’la uyumlu
olmayan her tiirli bilimin zararhh goriildiigiinii anlatmaktadir. Ayrica Kirgiz halki
arasinda taninmis sairlerin, din adamlarin1 elestiren siirlerinin ayrintili  olarak
incelendigi goriilmektedir. Bir baska Sovyet donemi Kirgiz tarihgisi Satibaldi
Mambetaliev'®> de, Kirgizistan’da Islam’1 ateist bakis agisiyla inceleyen birkac eser
yazmistir. Mambetaliev bu kitaplarinda, degerlendirmelerini yaparken dini akimlar1 ve
dinin kendisini bilimsel ateizm ve komiinist ideoloji ¢ergevesinde incelemistir. Genel
olarak ifade etmek gerekirse, tiim calismalarda evliyalar, din adamlar1 ve ge¢mis din
bliyiiklerinin kerametlerinin, efsanelesen hikayelerinin, mezar ziyaretlerinin, dini zararh
kalintilardan oldugu, Islam inang ve geleneklerinin kadina nasil zarar verdigi ve kadimnimn
Ozgirliigiine nasil engel oldugu, SSCB donemiyle birlikte kadimnin 6zgiirlestigi uzun

uzadiya orneklerle anlatilmistir.'*® Bu calismalardan yola cikarak Sovyet dénemindeki

tiim ¢aligsmalarin ateist ideolojiye, amaca hizmet amaciyla yazildig1 sonucuna varilabilir.

Diisilince olarak dini degerlerin yerini almasi planlanan “bilimsel ateizm” halk
tizerinde pek etkili olamamistir. Bunun iizerine Sovyet rejimi, belli donemlerdeki taktik
degisiklikleriyle politikalarinda ¢ok yonliiliige gitmistir. Bunlarin bazilar1 basarili olmus

7

bazilart olamamistir.'¥ Bu kampanyalarda birbirini tamamlayict iki ydntem

kullanilmistir. Bunlardan biri harflerin, alfabenin degisikligi ile olmustur.!*® Alfabe
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gecmis ile baglarda 6nemli bir unsurdur. Ilk degisiklik 1925’te Arap harfleri yerine
Latin harfleri konularak, ikincisi ise 1939-40’larda Latin harfleri yerine Kril harfleri
konularak yapilmistir. Bununla Miisliimanlarin dis diinyayla baglarini keserek, herhangi
bir dis etkiden uzak olmalar1 hedeflenmistir.Bunun dogal sonucu olarak Miisliimanlarin
kendi baglarina kaldiklarinda ve kendi dokusuna uygun olan Tiirkiye gibi iilkelerden
yardim alamayip, icinde bulunduklari manevi bosluktan kurtulmak i¢in yanhs
anlayislara siiriiklenecekleri veya ateist olacaklari dngoriilmekteydi.'* Ancak Nikita
Kruscev sonrasinda Sovyetler bu politikasinda degisime gitmis ve Brejnev doneminde
Miisliimanlarin diinyadan tecrit edilmesinden vazge¢mislerdir. 1953-1964 yillarinda
Krusgev, SSCB’nin Asya ve Afrika’ya acilimli bir devlet politikas: yliriittiigii donemde,
Dogu Arap iilkeleriyle de iliskilerini gelistirmeye 0zen goOstermistir. Bilhassa kiiltiir
aligverisi kapsaminda 6grenci degisim programlari hayata gegcirilmistir."*® Bununla
SADUM"! baglantili olarak din adamlar1 ve baz1 6grenciler Arap iilkelerindeki kurs ve
okullarda okuma imkani bulmuslardir. Yine bu baglamda Arap iilkelerinden SADUM
kiitliphanelerine comertge kitap bagislar1 yapilmistir. Uzun yillar uygulanan tecrit
politikas1 sonrasinda kiitiiphanelerde biiyiik bir kaynak boslugu meydana gelmisti. Arap
diinyasindan gelen yeni literatiir, yerli hocalar ve gencleri dini kaynak boslugu

sorunundan kurtarmis ama bu durumun menfi tesiri de biiyiik olmustur.'>?

XIX. asrin baslarindan beri kiiltiirel ve dini bir dirilis hamlesine girisen
Tiirkistan Miisliimanlari, bir taraftan ateistlestirme politikasiyla miicadele ederken, diger
taraftan da Islam’mn gercek anlamda bolgenin inang¢ dokusuna uygun olarak gelismesi
icin birtakim faaliyetler yiiriitmiislerdir. Fakat biitliin ¢abalara ragmen bdlgenin inang
dokusuna uygun olmayan, nakilciligin 6ne ¢iktig1 Selefi karakterdeki diisiincenin
etkisinin Oniline gecilememistir. Bunda Miisliimanlarin kendi eksiklikleri yaninda
Sovyet yoOnetici ve akademisyenlerinin de yoOnlendirme cabalarinin pay1 biiytktiir.
Buradaki 6nemli sebeplerinden biri de, Sovyet idaresinin Miisliimanlara yonelik

politikalarindaki tutarsizlik ve belirsizligi olmustur.'>
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Sovyet rejiminin uyguladigi ateizm ve din karsit1 politikalar, toplumda biiyiik bir
inan¢ boslugu olusturmustur. Ama Misliman toplum dininden vazge¢meyerek,
sembolik diizeyde de olsa dinini yasamaya ve korumaya &zen gostermistir.'>* Zira
Bolsevik Devrimi’nin basindan beri dinsizlik Ruslagmak ile ayni gorildigi igin
Miisliimanlik bir sifat, siyasi ve kiiltiirel bir kavram olarak goriilmekteydi.'>®> Bu yiizden
bolge halki, dini ibadetleri yerine getirmese de, kendilerinin ateist veya kafir olarak
tanimlanmalarini istememiglerdir. Cilinkii bu tanimlama, sosyal ve psikolojik baskilarin
yani sira, geleneksel Miisliiman toplumdan dislanmay1 da beraberinde getiriyordu.'*®
Dolayisiyla din, asgari seviyede de olsa halkin 6zel hayatinda ve orf adetlerinde
yasamaya devam etti.'”’” Ancak dine kars1 verilen bu miicadelede Tiirkistan halkinin %
kaginin gercek anlamda ateist oldugu yahut ateist olarak tanimlandig1 konusunda ortak
bir gorlis bulunmamaktadir. Ciinkii Sovyet rejiminin baskilart bdlge Misliimanlarini
takiyye yapmaya zorladigi i¢in, Tiirkistan halkinin dindarlik seviyelerini tespit etmek
zorlagmigtir. Bunun yaninda, Tiirkistanlilarin ¢ogunlugunun dini defin islerini
yaptirmalar1 ve mezarliklarini Hiristiyanlarinkinden ayri tutmalari, resmi nikahin (Zaks)
yaninda dini nikahi da gizlice yaptirmalari ve hig¢ terk etmedikleri dini uygulamalardan
olan siinnet olma gibi uygulamalarin devam etmesi, dindarligin siibjektif unsurlarinin
korundugunu gostermektedir.!® Konuyla ilgili Sovyetlerin son donemlerinde yapilan
bir arastirmada, halk arasinda ateist oraninin %21,5 oldugu bildirilmektedir."*® Ancak
Sovyet arastirmacilarinin  verdikleri  bilgilerin  tarafsizliktan uzak oldugu

diisiintildiiglinde, dinsizlestirme oraninin daha da az oldugu sdylenebilir.

Kirgiz halki da SSCB doéneminde diger cumhuriyetler gibi devlet ateizmi i¢inde

yasamislardir. Bugiin Kirgizistan Cumhuriyeti’nin resmi dini islam’dir. Ulkede
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%92,6'%° Miisliiman, bir bagka kaynakta'®! ise halkin %86,8’i Miisliiman, %8-11'6
Hiristiyan, %#4 ateist oldugu bildirilmektedir.!63

Kirgizistan bagimsizhigina kavustuktan sonra, iilkede Islamlasma trendi hizla
yiikseldi. Bu durum, oranlar1 en az olan ateist ideolojideki vatandaslari rahatsiz etmistir.
Ciinkii Kirgizistan Orta Asya’da ateistlerin en rahat oldugu iilkedir. Bunu Diisilince
Ozgiirliigii (Freedom of Thought Report) adli kurulusun 2017 de acikladig raporda da
gormek miimkiindiir. Rapora gore, 2017 yilinda diinyadaki yedi iilkede ateistlere ve
dindar olmayanlara agir baskilar yapildi. Bu iilkelerin Hindistan, Moritanya, Malezya,
Maldivler, Pakistan, Suudi Arabistan ve Sudan oldugu bildirildi. Benzer sekilde raporda
85 iilke ise ateistlere kars1 ciddi ihlaller kategorisinde yer almaktadir. Bu {ilkelerin
basinda Rusya, Kazakistan, Polonya, Tacikistan, Tiirkiye, Tiirkmenistan, Ozbekistan ve
benzeri iilkeler gelmektedir.'®*

Giiniimiizde “Svettik Radikalistler’’'®® olarak anilan bu kesim, minarelerde okunan
ezanlara, giyim-kusama ve sakal-sari@a karsi tepkilerini dile getirmektedirler. Ateist
diisiincedeki bu kesimin ekseriyetini yash kusaktaki insanlar olusturmaktadir. Ayrica
iilkede “Tenirgiler” (Gok Tengri’ye inananlar) diye bilinen bir baska ideolojiye sahip
kesim de ozellikle Miisliimanlara karsi ateistlerle ayni cephede yer almaktadirlar.
Ulkedeki bu ideolojik c¢ekismenin tekrar canlanmasimin ana sebebinin, halk arasinda
degisik tilkelerden gelen ve ¢esitli dini gortislere, farkli giyim-kusam tarzina sahip
gruplarin ¢ogalmasindan kaynaklandigi sdylenebilir. Bu zihniyetteki insanlarin dine ve
Islam’a kars1 ¢cikmalarinin ana sebeplerinden biri olarak onlarin Islam hakkinda yeterli
ve saglikli bilgiye sahip olmayist da vardir. Ayrica son zamanlarda Kirgizistan’da
Miislimanlagsmanin hizli bir sekilde artmasi, Komiinist ideolojiyle biiyliyen vatandaslari

tedirgin etmis olabilir.

160 Bulan Institute for Peace Innovations, islam Kirgizstandin Egemendik Cildarinda (Infografika),

2017, bulaninstitute.org, (21.01.2017) p.1. Ancak bu veri ger¢eklikten biraz uzak oldugu
diistiniilmektedir. Clinkii diger din mensuplarinin da oranlarina baktigimizda Miisliimanlar,
halkin ancak %80’ni olusturdugunu gérmekteyiz.

Genis bilgi i¢in: Joshua Project, https://joshuaproject.net/countries/KG

Bu bilgi, Uluslararas1 Din Ozgiirliigii 6rgiitiiniin (UDO) 2004-2007 yillarma ait verilerde
belirtilmektedir.

Bugubaev, “Islam’in Orta Asya ve Kirgizistan’daki Dinamikleri”, s. 3.

164 Diinya Biilteni Haber Merkezi, “Ateistlerin En Rahat Oldugu Ulke Kirgizistan”, 2017,
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Daniyar Muradilov, Religiovnoe Obrazovanie v Mejdunarodnih Otnaseniyah Kirgizstana i
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1.5. BAGIMSIZLIK DONEMIi  YENIDEN  YAPILANMADA
KIRGIZISTAN’DA DIN- DEVLET ILISKILERI

Islam ile tamismalar1 X. yiizyilda baslayip XVII. yiizyilda tamamlanan Kirgizlar, bu

siiregte meydana gelen istilalardan Isldmi kimliklerini korumayi basarmis olup

Sovyetler’in  dinsizlestirme politikalarina da ayni hassasiyet ve kararlilikla

direnmislerdir. Ancak, dini ve milli 6zgiirliiklerine, kendilerine mahsus 6nemli dini

kurumlarin biiylik bir boliimiine de bagimsizlik doneminde kavusmuslardir.

SSCB’nin ¢6kmesi, bagimsizligin1 kazanan diger cumhuriyetler gibi Kirgizistan’
da siyasi ve dini alanda bir dizi kararlar almaya ve bir ideoloji olusturmaya zorlamistir.
Yakin tarihe kadar Sovyet devletine bagl olup1991°de egemenligini kazanan Kirgiz
Cumbhuriyeti, birgok alanda yeniden yapilanma siirecine girmistir.'®® Fakat Kirgizlar,
geemisi Islam olan ama yillardir Komiinist rejim ile yonetilen Kirgizistan’in din-devlet
iligkilerini yeniden yapilandirmada, eski bir SSCB devleti olmanin yani sira, bir
Miisliiman iilke olma ve heniiz yeni bagimsiz bir devlet olmanin artilar1 ve eksileriyle
yola ¢ikmak zorunda kalinmustir.!®” Kurumlarin gelismesi ve yapilanmasi uzun yillar
aldigindan bu siire¢ Kirgizistan’da halen devam etmektedir. Dinin hem birey hem
toplum agisindan Onemli bir yer isgal etmesi sebebiyle devlet-din iliskileri, bazi
tartismalardan sonra bugiinkii duruma gelmistir. Ciinkli ateizmi Sovyet rejiminin
ayrilmaz ve degistirilmez esaslarindan biri kabul eden bazi gruplar, yeni donemde dinin
toplumsal bir olgu oldugunu kabul etmeyip, dine hak ettigi degeri verme konusunda
direnmislerdir. Din ulemasi ise, dine karsi resmi tavrin yumusamasi i¢in goriislerini
ortaya koyarak, kamuoyunu aydinlatmaya c¢aligmigtir. Burada resmi ulema dinin
gerekliliginin devlete olumlu katkilar1 olacagini, Orta Asya halklarinin gegmis
kiiltliriiniin en 6nemli unsurlarindan olmasi nedeniyle ve hala bu niteligini korudugunu
hatirlatmistir.'®® Bunun iizerine hem tarihi hem sosyolojik agidan bu degisim-gelisim-
yapilanma ti¢ggeninin gerekliligi kanaati olustu ve degisiklikler yapildi. Bu baglamda
din-devlet iligkisi baglig1 altinda, Sovyet sonrast Kirgizistan’daki devlet politikasinin

din ve kurumlan ile olan faaliyet ve iligkilerini, Komiinist sistem sonrasi nasil bir
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yonetme bigiminin tercih edildigi ve ne tiir uygulamalara gidildigi,'® konusundaki
sorulara ozellikle SSCB doneminin son yillarindan giiniimiize kadarki siiregte cevap

aranmalidir.

Yeni dénemde, genelde dinin 6zelde Islam’m Kirgizistan’daki yerini belirleyen

faktorleri i¢ ve dis faktorler olarak iki baslikta ele alabiliriz.

1.5.1. IC FAKTORLER
a. Siyasetciler ve Bilim Adamlarinin Tutumu
Ulkedeki din-devlet iliskilerini belirlerken, devlet adamlarmnin dinle ilgili genel
tutumuna bakildiginda; dinin toplum iginde Onemli bir role sahip oldugunu
diisiindiikleri ve dine kars1 ge¢gmiste uygulanan baskilarin da yanlis oldugu seklinde bir
kantya sahip olduklari goriilmektedir. Ulke aydinlarinin bir kismi da toplumda dine olan
ihtiyacin farkina vararak, bagimsizligin ilk yillarindan itibaren (1992) orta &gretim
miifredatina Iman Sabagi (Iman Dersi) adiyla yeni bir dersin dahil edilmesi
calismalarma baslanslardir.'”® Bu baglamda bolge devletleri gibi Kirgizistan hiikiimeti
de din ve vicdan 6zgiirliigli baglaminda, din-devlet iligkilerinin laik ¢izgide kalmasina

71

ozen gostermistir.!’! Bu tutum iilkedeki siyasi ve sosyal istikrarin saglanmasi

bakimindan da o6nem arz etmistir.'’?

Boylece Sovyet donemindeki din-devlet
iligkilerinin, dinin lehine biraz yumusatilarak devam ettirilmesi bircok alandaki
diizenlemelerle meydana gelmistir. Bunlar: “Anayasa, uluslararas: anlagsmalar, Ceza ve
Medeni Kanunlar, 31 Aralik 2008'e kadar yiiriirliikte kalan 1991 "Inan¢ Oziirliigii ve
Dini Kurumlar ile Ilgili" Kanun ve giiniimiizde yiiriirliikte olan "Kirgizistan'da Inang
Ozgiirliigii ve Dini Kurumlar ile Ilgili" kanun basta olmak iizere diger kanunlar ve
devlet organlarmin yayinladigi diizenlemeler seklinde olmustur.”!'”® Dinin resmi
diizeyde kurumsallagsmasi ve din-devlet iligkilerinin yeniden yapilandirilmasi i¢in bu
kanuni diizenlemelere iliskin tartismalar May1s 1993’e kadar siirmiistiir.'’* Boylece ilk

Anayasa’nin metni 5 Mayis 1993’te Cogorku Kenes (Kirgiz Parlamentosu) tarafindan

kabul edilmistir. 1993’te kabul edilen bu Anayasa’nin 1. Maddesininl. Bendinde Kirgiz

19 Mametbek Myrzabaev, Kirgizistan 'daDin-Devlet Iliskileri, Ankara Universitesi Sosyal Bilimler
Enstitiisi, Doktora Tezi, Ankara, 2009, s. 6.
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Cumhuriyeti’nin temel yapilanma bi¢imi, “Laik, hukuk devletine dayanan egemen,
tiniter ve demokratik bir cumhuriyet olarak tanimlanmistir.” Bunun yaninda herkese
inanma ve inancinin gereklerini yerine getirme hakki tantyan diizenleme de 1993 tarihli

Kirgizistan Cumhuriyeti Anayasasi’'nin 16. Maddesinin 2. Bendinde!”

su ifadelerle
agiklanmustir.

- Herkes herhangi bir dine inanabilir veya hi¢bir dine inanmayabilir.

- Herkes dini 6rf ve adetlerini yerine getirme 6zgiirliigline sahiptir.

- Herkes dini diisiincelerini, basin ve yayin yoluyla agikca sdyleyebilir.

176 ise din-devlet

Anayasa’nin din ve vicdan ozgiirliigi ile ilgili 5. maddesinde
iligkileri sOyle belirlenmektedir:
- Dini kurumlar devletten ayrilmistir ve bu teskilatlar kanunlar1 ihlal etmedikce
devlet onlarin islerine miidahale etmez.
- Kimsenin inanc1 diger dini inanglardan daha iistiin tutulamaz ve bu dini tercihi
yiiziinden de agagilanamaz.
- Herhangi bir kisitlama getirilmeyecegi gibi dini teskilatlarin faaliyetlerine veya
ateizm propagandasina da devlet 6nceki gibi maddi yardimda bulunmaz.
Ancak, ayn1t maddenin 3. fikrasina gore;
- Kirgiz Cumhuriyeti’nde dini temele dayali siyasi parti kurulamaz.
- Dini teskilatlar siyasi ama¢ ve gorevler giidemez, devletin faaliyetlerine de
miidahale edemez.
Bu kanunla, devlet dinin siyasete alet edilmesini 6nleyerek dini referanslara dayanan
siyasi partilerin kurulmasim da yasaklamstir.!”” Bu dénemde Kirgizistan'da, dini
referanslara dayali siyasi proje sunan herhangi yapilanma veya siyasi parti de ortaya
cikmamustir.!’® Zaten toplam niifusu 4,5milyon civarinda olan ve bunun da %45’ini
diger milletlerin ve diger din mensuplarinin olusturdugu bir {ilkede, dini referanslara

dayanan bir siyasi partinin basarili olmasi pek miimkiin degildi.
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1.5.2. DIS FAKTORLER
Yeni donemde Kirgizistan’da dine yaklasim ve din-devlet iliskilerini belirlemede i¢
faktorler kadar dis faktorler de etkili olmustur. Zira Kirgiz Cumhuriyeti Anayasasi’nin
16. maddesinin 1. bendinde konuyla ilgili su ifadeler gegcmektedir:
- Kirgiz Cumhuriyeti, uluslararast hukukun genel olarak tanman prensiplerini,
normlarini ve insan haklarini tanir.
- Kirgiz Cumhuriyeti, devletleraras1 anlagsmalara ve sozlesmelere uygun olarak
onaylanan temel insan hak ve 6zgiirliikkleri tanir ve taahhiit eder.
Bu maddelerle, biitiin degisikliklerin ¢agdas anayasanin ilgili maddeleri ve uluslararasi
temel insan haklar1 metinlerine uygunlugu arz edilmektedir.!” Bunlarin yaninda diinya
ile siyasi, ekonomik ve kiiltiirel entegrasyonun saglanmasi, diinya kamuoyunda kendini
kabul ettirmesi bakimindan da Batiyla uyumluluk iginde olunmaliydi. Biitiin bu
nedenlerden dolay1 Kirgizistan, Batr’nin yam sira Islam diinyasmin da &nemli bir
boliimiinden dislanmayacak sekilde i¢ siyasetini olusturmalryd.!?

Islam diinyasinda, Kirgizistan’m yeniden yapilanmasinda etkili olabilecek
iilkeler iran, Hindistan-Pakistan, Suudi Arabistan ve Tiirkiye gibi iilkelerdi.'s!

Kirgizlar tarihten giinlimiize Suudi Arabistan’la ¢ok fazla iliski igerisinde
olmanmustir. Ayn1 zamanda Suudi Arabistan’in basim cektigi Vehhabi/Selefi Islam
yorumu da Hanefi-Sufi ¢izgideki Kirgizlar igin oldukga yabancidir. Bunun yaninda iran
da Kirgizistan’da etkili olamazdi, ¢iinkii iran’in Siinni bir ¢izgide olmamasinin yani sira
kiiltirel agidan da Kirgizistan’a yakmligi bulunmamakta idi. Iran’daki teokratik
yonetim sistemi de Kirgizlarm devlet gelenegine aykiri ve uzak sebeplerden biriydi.!®?

Bolgedeki halk Miislimanliginin kalbi olan medreseler, Rus istilasiyla birlikte
uzun yillar Hint havzasindan beslenmek durumunda kaldiklari igin, bu yoOnelim
bolgenin Isldm gelenegine muhafazakdr bir hiiviyet kazandirmisti. Dolayisiyla
Tiirkistan ulemasi, 1866’da Hindistan’da ortaya c¢ikan Hanefi-Tasavvufi c¢izgideki
Diyobendiyye ekoliine de yabanci degillerdi. Asya Siinniligine yakin olan bu ekol, din-
devlet iliskilerini belirlemede pek etkili olamasa da, bdlgenin Sia ve Selefi

3

yaklasgimlarin uzaginda kalmasim saglamstir.!®®  Giiniimiizde de tebli§ cemaati
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baglaminda yiizlerce Kirgizistanli, Hindistan ve Pakistan’a davete (teblig) ve dini
egitim almaya gitmektedir. Halihazirdaki Kirgizistan Miisliimanlarinin Miiftiisii (DiB)
Maksatbek Toktomusev’in'®* Pakistan’da dini tahsilini tamamlamis olmas: buna bir
ornektir.

Bu segeneklerin yaninda Bati’nin da sicak baktigi laik ¢izgideki Tiirkiye ornegi,
Kirgizlarin yabanci olmadigi bir modeldi. Dahasi Kirgizistan’in Tiirkiye ile ortak dini,
etnik ve kiiltiirel degerleri bulunmaktaydi. Biitiin bu sebeplerden dolay:1 Tiirkiye’den
Kirgizistan’a yonelik dini destek Diyanet ile saglanmig olup, Tiirkiye merkezli dini
cemaatler ve Tirkiye Diyaneti tarafindan temsil edilen birgok dini kurumun
Kirgizistan’da faaliyet yapmasina olanak saglanmustir.'® Boylece Sovyet doneminde
olusan dini ve manevi boslugun kapatilmasi igin, Diyanet Isleri Bagkanhig1 ve Tiirkiye
Diyanet Vakfi basta olmak iizere agilan 6zel okullar, 6grenci yurtlari, yetimhaneler ve
ev acip o evlerde hizmet vermekle ise baslayan cemaatlerden Fethullah Giilen Cemaati,
Siileyman Efendi Cemaati, Sami Efendi Cemaati, Aziz Mahmut Hudayr Vakfi ve
Nursiler Cemaati gibi ¢esitli gruplar faaliyet gdstermektedir.!®® Zikredilen Tiirkiye
mengeli cemaatlerden Fethullah Giilen cemaati hari¢ kalanlar Kirgiz devleti ile uyumlu
ve akredite bir sekilde faaliyetlerine devam etmektedirler. Kirgiz devleti Tiirkiye ile
dostane iliskiler cercevesinde Giilen cemaatinin faaliyetlerine onceki gibi destekte
bulunmasa da, biiyiilk oranda sinirlandirmis olmakla beraber cemaat diisiik profilli
olarak faaliyetlerine devam etmektedir. Yani Kirgiz devletinin Giilen cemaatine karsi
resmi ve pratikte herhangi bir yasaklayici tutumu hentiz s6z konusu degildir.

Din ve vicdan 6zgiirliigline genis bir alan taniyan Kirgiz hiikiimeti, s6z konusu
yasalar cergevesinde dini inan¢ ve dini teskilatlarla ilgili de yasal diizenlemeler
getirmistir. S6z konusu dini haklardan bahseden yasalardan bazilar1 sunlardur:'®’

Din Se¢cme Ozgiirliigii ve Dini Teskilatlar Yoniinde Kirgiz Cumhuriyeti’nin

Kanunu’nun 2. maddesinde inan¢ ve ibadet hakki konusunda:

184 1996-2005 yillarinda Pakistan’daki “Madrasa Arabiya Rayvand” Universitesi mezunudur. Genis

bilgi icin: “Kirgizstandiktardin Cet Olkdl6rdon Islamiy Diniy Bilim Aluusu: Kirdaaldik Analiz”,
Bulan jnstitutu-Ktrgzzstandm Din j§teri Boyunca Mamlekettik Komissiyasi, Aralik, 2017, s. 9,
http://bulaninstitute.org/wp-content/uploads/2017/12/Report-Religious-Education-abroad-in-
Kyrgyz.pdf

Ersahin, Kirgizlar ve Islamiyet, s. 157.

Suat Cebeci, “Kirgizistan’da Dini Durum ve Sovyet Sonrasi Dini gelismeyi Besleyen Etkenler”,
Manas Sosyal Arastirmalar Dergisi, 2016, C. 5, S. 3, s. 110.

187 Myrzabaev, Kirgizistan 'da Din-Devlet Iliskileri, ss. 82-88.
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- Kirgiz Cumbhuriyeti Anayasasinca her vatandas din edinme ve dininin
gereklerini yerine getirme 0zglirliigiine sahiptir.
- Tek basina veya bagkalariyla bir dini kabul edebilir veya higbir dine girmeme
Ozgurliigiine sahiptir.
- Ebeveynler ¢ocuklarint kendi dini inancina gore terbiye etme hakkina
sahiptirler.
- Vatandaglar dini veya ateist goriislerini yaymada ozgiirler ama dini teblig
yaparken veya ateistik propaganda esnasinda karsisindakini zorlayamazlar.
S6z konusu kanunun 6. maddesinde de dini egitim hakki soyle diizenlenmistir:
- Okul dini kurumlardan ayrildig1 gibi Kirgizistan’daki devlet egitim sistemi de
dini kurumlardan ayrilmistir.
- Fakat vatandaglar hangi din1 goriisten olursa olsun istedigi egitimi alma hakkina
sahiptirler.
Bu yasayla daha Once karsilastiklar1 engeller asilarak, Kirgizistan’da ilk defa dini
okullar agma hakk1 saglanmustir.

Ayrica Din Se¢gme ve Dini Tegskilatlar Yoniindeki Cikarllan Kanun’da dini
teskilatlar kurma ve bunlarin faaliyetleri hakkinda (madde-7), dini merasimleri ifa hakk1
(madde-15), bireylere ve dini kurumlara dini yayin hakki (madde-16) taninmastir.

Din ve vicdan 6zgiirliigii konusunda yeni adimlar atilsa da, Sovyet donemindeki
dini kurumlarin hukuki statiisii konusunda bir degisiklige gidilmemistir. Boylece
bagimsizlik sonrasinda da din cemaat isi olarak kabul edilerek, Sovyet donemindeki
tutum devam ettirilmistir. 1991°den sonra da dini Orgiitlenme cemaatlere birakildigi
icin, iilkede kendi dini kurumlarimi kuran ¢ok sayida cemaat ortaya c¢ikmistir. Daha
sonra bu kurumlar, kanunlar gercevesinde teskilatlanmaya girismislerdir.'®® Bu dini
teskilatlarin en bliyiik ve faal olaniTaskent’teki Orta Asya ve Kazakistan Miisliimanlar
Dini Idaresine bagl olan Kirgizistan Miisliimanlari Kadiligi idi. Orta Asya halkinin
birliginin biiyiik 6l¢iide bozulmasina sebep olan SSCB’nin dagilma siireci, diger dini
idareler gibi Taskent'teki Orta Asya ve Kazakistan Miisliimanlar1 Dini Idaresi’nin de
dagilmasma sebep olmustur. Bunun {izerine Kirgizistan Miisliimanlar1 Kadilig1 da

1993'te Taskent'teki Dini Idareden ayrilarak, kisa adi Miiftiyat olan Kirgizistan

188 Ersahin, Kirgizlar ve Islamiyet, s. 167.
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Miisliimanlar1 Dini Idaresini kurmuslardir.'®® Dini alanda Miisliimanlarin ihtiyaglarina
cevap vermek, onlarin kurumsal bir ¢ercevede temsilini saglamak amaciyla kurulan bu
teskilat, iilke Miisliimanlarinin tiimiinii birlestiren ve temsil eden tek dini merkezdir.'*
Dini teskilatlarin faaliyetlerine devlet maddi yardimda bulunmadig icin, KMDI 6nemli
dlgiide maddi sikintilarla kars1 karsiya kalmaktadir. Ciinkii KMDI, iilkedeki biitiin cami
ve dini egitim kurumlarini yonetmekte, uygun dini kaynaklari temin etmede laik
kanunlar karsisinda sorumluluk {istlenmektedir. KMDI bu maddi sorunlar1 genellikle
halktan toplanan fitre sadakalarla ve yurt disindan gelen yardimlarla ¢ozmektedir.'*!
Mart 1996°da dini teskilatlarla devlet arasinda bir aracit kurum olarak, “Kirgiz
Cumhuriyeti Hiikiimetinin Yapist ve Kurulusu Yoniinde” adli kararla, “Kirgizistan

Cumhuriyeti Hiikiimeti Huzurundaki Din Isleri Devlet Komisyonu!?

kurulmustur.
Ulkede Din Isleri Komisyonu olarak bilinen bu kurum, sadece Islami kurumlar1 degil
biitlin dini teskilatlarin faaliyetlerini kontrol altina almaktadir. Bununla beraber “Kirgiz
Cumhuriyeti Vatandaslarmin Din Segme Ozgiirliigiinii ve Yasak Konulmasina iligkin
Hukuklarini Yiriirliige Koyma Hakkinda Tedbirler” adiyla,14 Kasim 1996°da ¢ikarilan
kararda su haklar ve gdrevler verilmistir'>® Din Isleri Komisyonluguna:

- Din ve vicdan oOzgirliglnii saglayan hukuki diizenlemelerin ihlal edilip
edilmedigi ve hiikiimetin dini kurumlarla ilgili ¢ikardigi karalarin1 denetlemek.

- Biitiin din{ teskilatlarin ve yurt disindan gelip Kirgizistan’da dini faaliyet yapan
kurumlarin tescili.

- Dini birimlerin (cami, sinagog, kilise) tescili ve izni.

- Biitiin din egitimi kurumlarinin faaliyetleri ve okul miifredatinin tescili.

- Bu kurum halkin birligine, sagligina, devletin giivenligine, kamu diizenine ve
genel kurallara uymayan ve zarar veren tiim birim ve kurumlarin faaliyetlerini
durdurabilir.

Soziini ettigimiz diizenlemelerle getirilen dini haklar, Kirgizistan Miisliimanlarini

senelerdir miicadele vermelerine ragmen elde edemedikleri haklarina kavusturmustur.

Kazanilan bu hak ve 6zgiirliiklerle imkanlar genislemis, toplumun din ve manevi yapisi
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degismeye ve gelismeye baslamistir.!”* Bu degisimde toplumun dis etkenlere, 6zellikle
batili misyonerlere, siyasal Islamci gruplara, Islam iilkelerinden gelen kontrolsiiz
sermayeye maruz kalmasi etkili olmustur. Dini yapilanmadaki dig aktorlerin roliinii,
tilkenin ve toplumun gelecek ve emniyeti bakimindan muhatarali géren devlet, careyi
egemenligin alindig1 birinci senelerinde taninan 6zgiirliikk alanlarini daraltmada ve dini
kontrol altma almada bulmustur. Din Isleri Komisyonu gibi kurumsal yapilarin
olusturulmasi ise, devletin dini yoniinii tek yanli olarak tertip etmek ve yonetmek
istedigi varsayimin bir gostergesidir.'”> Hiikiimetin din alaniyla ilgili kisitlayici ve
denetleyici yontem tadili, Ocak 2009°da ¢ikarilan Din Kanunu ile daha da ileri gitmistir.
Degistirilen bu din konseptinde, laiklige aykir1 bir sekilde devletin belirli baz1 dinleri
himayesine almasi ve desteklenmesi 6ngdriilmektedir. Bagka bir ifadeyle bu diizenleme,
“geleneksel dinler” ve “geleneksel olmayan dinler” ayrimina dayali olarak yapilmustir.
Bu baglamda “Rus Ortodoks Kilisesi” ve “Siinni Islam”m geleneksel dinler olarak
adlandirilarak desteklenmesi saglanmistir.'”® Ancak bu ayrimciligi demokrat bulan ve
hak ve hukuka aykiri olmadigini savunanlar da az degildir. Zira iilke niifusunun
ekseriyetinin Stinni Miislimanlar ve Ortodoks Hristiyanlar’dan olugsmasinin, bu
kanunun diizenlenmesinde daha c¢ok etkili oldugunun bir gdstergesidir. Ancak, dini
faaliyetlerin neler oldugunun yeterince agiklia kavusturulmamasi, yetki ve
sorumluluklarin tam olarak belirlenmemis olmasi, hiikiimet ile dini idareler arasinda
zaman zaman gerginliklere yol agmaktadir.'®’

Bagimsizlik sonrasi, dinde, dini alanda degisim ve gelisimler hiz kazanmustir.
Bagimsizlik oncesi iilke i¢inde faal olan cami sayis1 39 ve kilise sayis1 25 iken, 26 sene
iginde camilerin sayis1 2743 olup %70 oraninda artis olmustur. Kilise sayis1 ise 365’¢'*®
yiikselmistir. Camilerin ¢ogu son 16 sene iginde kurulmus olup, sayr olarak
Kirgizistan’in  giiney bolgesindeki camiler iilkedeki tiim camilerin %68 ni
olusturmaktadir.'”® Bugiin iilkede toplam 3257 dini kurum, kurulus ve cami resmi

olarak faaliyet yapmaktadir. Bu kurumlarm 2856’s1 Islami kurumlardir ve 399’u
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Hristiyanlara aittir. Bahallere ait 12 kurum, Yahudi ve Budistlerin ise birer tane
ibadethanesi bulunmaktadir.?®® Ulkedeki dini alanla ilgili diger detaylar asagida

konularina gore agiklanacaktir.

200 “[slamizasiya Kirgizii Idet Bezkontrol’no I Stremitel’nimi Tempami: Ekspert1”, Analitika-Ruh

Media, 16.10.2018, http://ruh.kg/2018/10/16/islamizatsiya-kirgizii-idet-beskontrolno-i-
stremitelnyimi-tempami-ekspertyi/, (20.12.2018).
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IKINCi BOLUM
SELEFILIGIN KIRGIZISTAN’A GiRiSi

2.1. SELEFILIK

2.1.1. SELEFILIGIN TANIMI

Selef kelimesi liigatte “ilk gelenler”; Selefiyye de “ilk alimler, gegmis Islam
biiylikleri” anlamina gelmektedir. Bu terim, “akaidde ve nasda varid olan1 miitesabihati
ile birlikte aynen kabul edip tesbih ve tecsime diismemekle beraber te’vile de gitmeyen
ehl-i siinnet-i hassay1 ifade eder”.?’! Buna gore Selefi ifadesi, teknik anlamda Hz.
Peygamber Efendimiz ve onun zamaninda yasayan sahdbe nesli, sonra onlara tabi olan
tabiin ve tebeu’t-tibiin’in goriislerine bagl olanlardir.>*? Selefiler ise, Islam
diistincesinde ilk nesil olan sahabe, sonra tabiin ve tebeu’t-tabiin’in goriiglerine bagh
kalmmasim savunan diisiince ve zihniyetteki kisilerdir.?®> Yani Selefiyye, ge¢mis din
bilginleri, Islam’1n ilk &nderleri ve mazideki miitedeyyin insanlarca uygulanan mezhep
ve izlenen minval anlamina gelmektedir.?%*

Selefiyye mezhebinin bu ilk ii¢ nesle tabi olmak fikri, Kuran-1 Kerimdeki su ayet-i
kerimeye dayandiriimaktadir:2%3

“Islam"1 ilk once kabul eden Muhdcir ve ensar ile iyilikle onlara uyanlar var ya,
Allah onlardan razi olmus, onlar da Allah’tan razi olmugslardir. Allah onlara icinden
wmaklar akan, icinde ebedi kalacaklari cennetler hazirlamistir. Iste bu biiyiik

basaridir.”*"

201 Bekir Topaloglu, Kelam [imi: Giris, 5. B, Istanbul, Damla Yaymevi, 1993, s. 113.

202 Adem Apak, “Islam Tarihi Boyunca Selef ve Selefilik Kavramlarinin Anlam Seriivenleri”,
Tarihte ve Giiniimiizde Selefilik, (ed.) Ahmet Kavas, 1. B, Ensar Nesriyat, Istanbul, 2014, s. 39;
M. ilyas Bozkurt, “Selefiligin Tarihsel Gelisimi ve Felsefi Altyapis1”, Tesam Akademi Dergisi,
C.3,S.1,0cak 2016, s.11.

203 A. Ali- Zade, “Salafizm”, Islamskiy Ensiklopediceskiy Slovar, Izdt. Ansar, 2007, s. 632; Ferhat
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Dergah Yaynlari, 2015, s. 29.
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Oysa bu ayette zikredilen ilk Miisliimanlar, Islamiyet’in ilk yillarinda, yani Mekke’de
Miisliiman olanlar (Muhéacir) ve onlara Medine’ye hicretlerinde ev sahipligi yapan,
ekmegini boliisen Medineli ilk Miislimanlar olan Ensardir. Ayetteki “sonra onlara tabi
olanlar” ifadesi ise, o giin yasayan diger sahabelerdir. Ciinkii ilk Miisliman olan
muhacir ve ensar, kurulan Islam teskilatinin ilk iist yonetim kadrolarini olusturdugu
icin, diger Miisliimanlara manevi ve ictimai yonde onderlik etmekte idiler. Dolayisiyla
geriye kalan Miisliimanlar dinlerini 6grenme ve yasamada sahabenin onderlerini takip
etmislerdir. Yani Kur’an “sabikiinel evvelin” diye ilk ii¢ nesli degil, muhacir ve ensari

taltif etmektedir.??’

Hz. Peygambere atfedilen bir hadiste de, “en hayirli nesiller, sahabe, tabiin ve

95208

tebeu’t-tabiin nesli olarak belirtilmektedir. Yani bunlarin yasadig1 Islamiyet dogru

Islamiyet’tir. Bu nesillerin Islam’1 anlayis ve uygulayis seklini almak, Selefi dini akimin

baslica esaslarindandir.?”

Ayet ve hadisler basta olmak iizere ilk nesillerin dini anlayisimi sekillendiren ve
yansitan rivayetlerin kaynakliginda Islam’1 yasadiklar1 igin ve “din rivayetlerden, yani
asardan ibarettir” gorlisiinde olduklar1 i¢in “Ehl-i eser, Ehl-i Hadis, Ehli Siinnet vel
Cemaat, Ehl-i Hadis ve’s-Siinne, Ehlii’l-hak, Sifatiyye, Isbatiyye, Selefiyye,

Hanbeliyye, Zahiriyye !

gibi isimler Selefiler tarafindan benimsenmis diger adlardir.
Mubhalifleri ise onlara “Haseviye, Miicassime ve Miisebbihe” gibi isimler
vermislerdir.?!" Ama Selefiyye bu gibi isimleri birer su¢lama olarak goriip reddetmistir.
Iste bu sebeplerden dolay1, ayet ve hadislerde gecen o silih insanlarn fikirleri,
yasam sekilleri Miisliiman cografyada biiyiik bir saygi goérmiis ve onlarin izinden
gitmek, onlar gibi yasamak ahlaki bir davranis olarak kabul gormiistiir. Ancak Selef-i
salihin’in goriis ve uygulamalarin1 bazi kisi ve gruplar, zamanla bir saygidan 6te onu
hukuki ve dini hayatlarinin merkezine koyarak, yontemsel bir esas niteligine

tasimuslardir. Selefiyye bu noktada, Islam’n ilk {i¢ nesline ge¢miste yasanan bir Islami

model olarak degil, bizzat Islam’mn pargasi olarak bakmis, korunmasi igin miicadele

27 Kur’an Yolu Tiirk¢e Meal ve Tefsir,ss. 51-52; Yasar Unal, “Selefi Zihnin Dogusu ve Gelisimi

Uzerine”, Dini Arasrirmalar Dergisi, Temmuz-Aralik 2015, C. 18, S. 47, s. 74; Bozkurt,
“Selefiligin Tarihsel gelisimi”, s. 11.

208 Bkz. El-Buhari, “Fedailii’l-ashab”, 1; Miislim, “Fedail”, 210-4.

209 Biiyiikkara, “Diglamaci Miisliimanligin Orta Asya’daki Izdiisiimleri”, s. 1293.

210 Koca, Islam Diisiincesinde Selefilik, s. 11.

20 Uludag, Islam Diigiincesinin Yapusi, s. 30.
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vermistir. Burada oncekilere bagli ve miitedeyyin bir diisiinceye sahip olan Selefiligin,
Islam diisiince tarihinin ilk yillarinda olusan ayr1 bir hizip ya da goriis olmayip, daha
cok Kur’an ve siinnetin aciklanmasi esnasinda ortaya ¢ikan bir yorum, bir yaklasim
oldugu unutulmamalidir?'? Yani Selefiligin ilk {i¢ neslin dinde takip ettikleri yol
olmayip, daha sonra gelenlerin rivayete dayali olusturduklari bir din anlayisi olarak

“Selefiyye” kavraminin ortaya ¢iktigini sdyleyebiliriz.?!?

2.1.2. SELEFILIGIN TARIHSEL SERUVENI

Yukarida da deginildigi gibi, baslangicta Selefiyye kavrami yerine Ehl-i eser
veya Ashabii’l-hadis kavramlar1 kullanilmistir. Dolayisiyla ilk donem alimlerinin
eserlerinde Selefiyye kavrammin kullanildigina dair bir ize rastlanmamaktadir.
“Selefilik” kavraminin kullanilmaya baslanmasi ve bu halini alip bir harekete
doniismesi ve sistemlesmesi Ibn Teymiyye (6. h. 728 - m. 1328) doneminde
olmustur.>'* Bu hareketin dogusunun veya ortaya c¢ikisinin belli basli sebeplerinden
bazilar1 da sunlardir:

Hz. Peygamber’in vefatindan sonra Horasan’dan Ispanya’ya kadar gerceklesen
fetihlerle beraber fethedilen yerlerdeki farkli inang, diisiince ve milliyete sahip insanlar
kabul etmek veya tenkit etmek amaciyla Islam’la yakindan alakadar olmuslardir.
Duruma sessiz kalmayan Cehmiyye ve Mu’tezile mensuplari, hicri II. asirdan itibaren
Islam’1 elestiren bu ziimrelerle diisiinsel miicadeleye girerek, bazen de muhataplarinin
kavrayabilecegi tarzda agiklamalar yaparak, onlarin fikirlerine deginip hatalarini ortaya
cikarmistir. Bunun iizerine, kendilerini “ashabii’l-hadis” addeden bir kisim Islam
ulemasi, ilk Miislimanlarin girmedigi, tizerinde durmadigr “tadil”, “temsil” ve
“Allah’in subiti sifatlar1” gibi konularin tartisilmasini ve bunlar tartisirken kullanilan
akil ve kiyas gibi yontemleri bidat sayarak bu alanda reddiyeler yazmustir.>!>

Mehmet Zeki Iscan ise, ilk Miisliimanlara ve onlarm yolundan gidenlere uyma
planinin asil maksadinin, “ acem” anlayisinin yayginlasmasi, Arap zevk ve zihniyetinin
kaybolmaya yiiz tutmasi karsisinda, “Arap akli”’na uygun bir tarz1 hakim kilma kaygisi

oldugunu séylemektedir.'®

212 Unal, “Selefi Zihnin Dogusu ve Gelisimi Uzerine”, s. 56; Koca, Islam Diisiincesinde Selefilik, s. 12.

213 Mehmet Zeki Iscan, Selefilik: Islam Koktenciligin Tarihi Temelleri, 6. B, Istanbul, Kitap
Yaymevi, 2017, s. 28.

214 AL “Ali-Zade, “Salafizm”, s. 633;Unal, “Selefi Zihnin Dogusu ve Gelisimi Uzerine”, s. 56.

25 Ozervarh, “Selefiye”, s. 399; A. Ali-Zade, Salafizm, s. 632.

216 fscan, Selefilik, s. 71.
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Hicri L. yiizyilin sonlarina dogru Kur’an ve siinnetin te’vili ve naslar1 kavrayig
sirasinda  gorlis ve ictthada miiracaat edilmesi meselesinde, ikinci nesil
Miislimanlarindan olan fikih ve hadis bilginleri arasinda bir takim farkliliklar ortaya
cikmigtir. Baslangigta mintika (bolge) ve alimlerin goriis ayriligi ile ilgili zuhur eden
“Ehl-1 Hicaz” ve “Ehl-i Irak” ayrimi, hicri II. yiizyildan itibaren “Ehl-i eser” ve “Ehl-1
re’y” tarzinda bilimsel bir ayrismaya déniismiistiir.?!”

Halefin yer yer akla dayandirdig1 dini yorumlari, Kur’an ve siinnetten ziyade itikat
ve fikih mezhep imamlarinin goriislerini esas alip mezheplesmeleri, hadislere miistenit
ziiht ve takva hayati1 yasamak yerine dinl hayatlarim1 tarikat Ogretileriyle
biitiinlestirmeleri, Ehl-i Hadis taraftarlarinca “bid’at ve dalalet” diye vasiflandirilmistir.
Kendisini Ehl-i Siinnet’in biricik miimessili olarak goren Selefi akim, bdylece mutlak
hakikatin kendisi tarafindan temsil edildigine inanmaktadir. Bdylelikle, degisen
zamanin zorladig1 degisimin tabi bir neticesi olarak, gelisim, donilisim ve cesitlilige
kars1 tahammiilsiiz ve kat1 karakterli bir anlayis ortaya ¢ikmgtir.?!®

Diger bir bakis acisina gore Selefilik, Emevi yOnetiminin igine yarayan bir din
anlayisidir. Emeviler cesitli saiklerin etkisiyle Selefi diisiinceyi desteklemislerdir. Bu
anlayisa gore, Emevi Devletinin kurulmasiyla Peygamber Efendimizden (sav) beri
yasana gelen Kur’an Is1am’1 yani fitrata dayanan Hanif Islam’1 son bulmustur. Iktidara
gelen Muadviye, rejimini ve hakimiyetini devam ettirebilmek i¢in, mevcut din
anlayisinda bazi1 degisikliklere girismistir. Clinkii Emevilerin en mithim muhalifi Hz.
Ali’nin taraftarlar1 idi. Ve bunlarin en 6nemli silah1 da Kur’an ve Hz. Peygamberin en
yakini olan Hz. Ali idi. Dolayisiyla mevcut muhalefeti bastirabilmek i¢in mevcut dini
anlayisin kendi iktidarina hizmet edecek sekilde ayarlanmasi gerekiyordu. Iste Emevi
rejimi bunu yapms ve kendi iktidarina yakin ve dost gordiigii din adamlari ile dini bir
teskilatlanmaya giderek, dini medreseleri rejimin kontrolii altina alarak kendi rejimine
uygun din adamlarin1 yetistirerek bunu gergeklestirmistir. Geriye mevcut diinya
goriistinti ayet ve hadislerle desteklemek ve o goriislerin sihhatini ispat etmek kalacakti
ki, iste burada Kur’an merkezli Is1am yerine hadis merkezli islam anlayisina gegilmistir.
Cinkii o giin itibariyle birka¢ kiiclik fasikiil hari¢ hadisler heniliz yazili hale
getirilmemisti. Dolayisiyla, biiyiik bir kismi insan hafizasinda veraset yoluyla intikal

eden hadisler kontrol edilebilirdi. Boylece hadis merkezli, selef-i salihinin goriiglerini

217 Koca, Islam Diisiincesinde Selefilik, s. 13. .
218 Biiyiikkara, , “Dislamact Miisliimanhgin Orta Asya’daki {zdiisiimleri”, s. 1293.
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savunan ve kat’i dogruluguna inanan, Arap milliyetciligini ve geleneklerini 6n plana
cikartan ve hatta dinin unsurlar1 haline getiren, akli ve pozitif bilimleri kiigiimseyen bir
diinya gorilisiine sahip din adamlar yetistirilmistir. O giliniin sartlarinda yetisen ve
Selefiyyenin kuruculari olarak bilinen Imam Malik ve Ahmed bin Hanbel gibi alimler
0ziinde son derece samimi ve ihlasli insanlardi. Emevi iktidarinin medreselerinde egitim
almalari, onlarin ger¢ekten hadisin dinin ana kaynagi olduguna inanan birer alim olarak
yetismelerine neden olmustur. Yani 6nce bir dini akim (Selefilik) ortaya ¢ikmis, o dini
akim insanlar arasinda yayilip gelistikten sonra bir devlet kurmug degildir. Tam tersine,
Emevi Devleti ve o devlete ait sistem, bir diinya goriisii belirleyip, o goriise uygun din
adamlar1 yetistirmistir. Nihdyet bir miiddet sonra gergekten Selefiyye metodunun
Islam’n en dogal ve en orijinal sekli olduguna inanan, diger Islim anlayislarmin batil
ve sapik olduguna karar veren, hadise, habere ve ilk Selef alimlerinin yorumlarina
dayanan bir din anlayis1 ortaya ¢ikmistir.?"

Islam diisiince hareketinin gecirdigi dénemler, icmal devri, Tafsil devri ve dini ve
siyasi bir akim olarak Selefilik diye {i¢ donemde incelenebilir. Soyle ki:

Birinci Dénem, Icmal devri: Bu devire eski Selefiler dénemi veya Ehl-i Siinnet-i
Hassa donemi de denilmektedir. Ozellikle Ebii’l-Hasen el-Es’ari (8. 324/938) ve Ebu
Mansur el-Matiiridi (6. 333/944) ile birlikte, yani h. IV. asirdan itibaren akide alaninda
Ehl-i Siinnet diisiincesinde yeni bir dénem baslamistir.??° Dolayisiyla bu dénemi de
ikiye ayirmak miimkiindiir. H. TV. Yiizyiln ilk ¢eyreginde Matiiridiyye ve Eg’ariyye
kelam akimlar1 kurulmadan evvelki Selefiler: Ehl-i Stinnet-1 Hassa donemi de denilen
bu devirdeki Ehl-i Siinnet geleneginin ilk alimlerinin Selefiyye’den oldugu sdylenir ve
Ehl-i Siinnetin tamamina Selef mezhebi ad1 verilmektedir.!

A. Ehl-i Siinnet-i Amme dénemi: Bu isim, genel manada biitiin Siinnilere, 6zel
manada ise Es’ari ve Matiiridi akimlaria mensup kisilere verilen isimdir.?*?
Ehl-1 Siinneti Hassa igerisinde yer alan ve ¢ogunlugu Ahmed bin Hanbel’in

(0. 241/855) taraftarlarindan olusan zlimre, daha yeni yeni ortaya ¢ikan ve

ana ilkeleri sekillenmeye baslayan bu Siinni mezhebe, yani Ehl-i Siinnet-i

219 ibn Kesir, el-Biddye ve 'n-Nihdye, (¢ev. Mehmet Keskin), C. VIII, Istanbul, 1995, s. 45; C. IX, s.
350; Unal, “Selefi Zihnin Dogusu ve Gelisimi Uzerine”, ss. 62-72; Bozkurt, “Selefiligin Tarihsel
Gelisimi”, ss. 13-15.

20 Koca, Islam Diisiincesinde Selefilik, s. 14.

21 Ethem Ruhi Figlah, Giiniimiiz Islam Mezhepleri, 3. B, Izmir, izmir Ilahiyat Vakfi Yaymlari,
2014, s. 143; Uludag, Islam Diisiincesinin Yapist, s. 30.

222 [zmirli Ismail Hakk1, Yeni flm-i Kelam, Ankara, Umran Yaymevi, 1981, s. 61.
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Amme’ye karsi cikarak, ger¢ek Ehl-i Siinnetin temsilcilerinin kendileri
oldugunu savunmuslardir.?>* Bu dénemdeki Halefiyye, Selefiyye nin aksine
miitesabih ayetler lizerinde diisiinmenin, anlamaya ¢alismanin ve ayeti ayetle
te’vil etmenin, yani muhkem ayetlerin 1s18inda miitesabihleri tefsir etmenin
Kur’an mantigina ters olmadigini savunan ve taklitten kurtularak, akil
yiiriiterek, delilleriyle Islam’1 6grenmenin de dinin emri oldugunu kabul

edenlerin yoludur.??*

Ikinci Donem, Tafsil devri: Bu donemden itibaren Selefilik diisiincesi, Hanbeli
mezhebine mensup ibn Teymiyye (6. 728/1328) ile birlikte metodolojik bir ilke ve
muhafazakar bir yaklasim tarzi olmaktan cikip, sistematik ve tutarli bir biitiinliige
kavusturulmustur.??> Ibn Teymiyye eski Selefilerin girmedikleri ve girmeyi uygun
gormedikleri konularin i¢ine dalarak genis aciklamalar yapmis ve Selefilige kelam,
tasavvuf ve felsefe gibi alanlar karsisinda alternatif bir seviye kazandirmigtir.?

Uciincii donem, Vehhabilik: Bu dénem Arap Yarimadasi’ndaki Necid bolgesinde
diinyaya gelen Muhammed b. Abdiilvehhab’n??7 (6. 1206/1792) 6nderliginde, kiiciik
bir bedevi emirliginden biiylik bir devletin ideolojisinin Selefilik olarak kabul

edilmesiyle baslayan siyasi Selefiligi teskil eder.??®

Boylece Suudi Arabistan
Kralligi’'nin kurulmasiyla devlet diizeyinde temsil edilen ve yayilmaya baglayan
Vehhabilik, Islim diinyasinin gesitli yerlerinde ve “Klasik Selefiyye” hareketleri
tizerinde de tesirini gostermistir. Muhammed b. Abdiilvehhab’in baslattigi bu hareket
zamanla bir 6l¢lide yumusamis, eski sert ve kat1 tutumunu kismen de olsa gevsetmistir.
Vehhabilik hareketi, ortaya ¢iktig1 glinden itibaren yayilma c¢abasi i¢inde bulunarak,
Misir, Cezayir, Libya, Yemen, Suriye, Sudan, Hindistan gibi genis bir cografyada etkili
olmustur. Ayrica Ibn Abdiilvehhab, Islam diinyasinin problemlerini ¢dzmede mevcut

kelam ve tasavvuf diislincesini eksik bularak, yeni ve ¢agdas bir Selefiligi savunan XIX.

yiizyillarda ortaya ¢ikan Islam Alemindeki yenilik¢i dnderlere drnek teskil etmistir.

23 Koca, Islam Diisiincesinde Selefilik, ss.14-15.

224 Figlah, Giiniimiiz Islam Mezhepleri, s. 148.

225 A. Ali-Zade, “Salafizm”, s. 633; Koca, Islam Diisiincesinde Selefilik, s. 16.

26 Uludag, Islam Diisiincesinin Yapisi, s. 31.

227 Mehmet Ali Biiyiikkara, /hivandan Ciiheyman’a: Suudi Arabistan ve Vehhabilik, 4. B, Istanbul,
Ragbet Yayinlari, 2016, s. 21.

228 Koca, Islam Diisiincesinde Selefilik, s. 18.
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Muhammed b. Abdiilvehhab’in etki alaninin olduk¢a genis oldugu goriilmektedir.
Hindistan’da Ahmed b. Irfin, Feraiziyye hareketi ve Nizar Ali hareketi, Misir’da Resid
Riza, Cem’iyyet-i Hayriyye ve Thvan-1 Miislimin hareketleri, Sudan’da Mehdi hareketi,
Libya’da Sendisi hareketi ve bunlarin yanisira Cezayir, Bagdat, Tunus, Sumatra gibi
bircok Islam iilkesinde ortaya ¢ikan dini hareketler ve reformist sahsiyetler Muhammed
b. Abdiilvehhab i fikirlerinden etkilenmislerdir.?*” Vehhabilik, Kuzey Afrika’dan Uzak
Dogu’ya kadar uzayan bir cografyaya etkisini ulastirabilmis olsa da, hala ¢agdas bir
Islami hareket olma noktasina gelememistir.?*°

Elbette ana hatlariyla belirttigimiz bu Selefiyye hareketlerinin tamamen tek tip

bir goriise sahip olduklar1 sdylenemez. Bir¢cok noktada birbirlerinden farkli yanlari

vardir. Ancak ortak paydada bulustuklar1 goriisleri de azzimsanmayacak 6lgtidedir.

2.1.3. SELEFIYYE’NIN ILKELERI

Selefiyye’nin takdis, tasdik, aczi itiraf, siikiit, imsak, keff ve tefviz olmak iizere
yedi temel ilkesi vardir. Takdis Allah’1 kot sifatlardan tenzih etmektir. Tasdik ise tim
giizel sifatlarin Allaha ait oldugunu kabul etmek ve Allah’tan ve Resuliinden gelen her
seyi tam bir teslimiyetle tasdik etmek ve tartismamaktir. Aczi itiraf ise, Insanin aczini
bilmesi gerektigine isaret eder. Zira insanlar Yiice Allah’la ilgili her seyi
anlayamayabilir, kavrayamayabilir. Allah Teala varlik olarak insan aklin1 agar. Siik{t
ilkesi bir Miislimanin siikit etmesi gerektigini, yani miiskil ve miitesdbih nass
konusunda konusmamasi, soru sormamasi ve susmasi gerektigine isaret eder. Bu
konularda ehil kisilerin verdigi kisa ve 6z bilgilerle yetinilmelidir. Imsak, manalari
anlagilmayan naslar iizerinde akli tasarruf ve yorumlar yapmamaktir. Keff ilkesi
anlasilmas1 zor olan ayetler iizerinde kafa yormamak, agiklama yapmamaktir. Son ilke
olan Tefviz ilkesi ise konuyu marifet ehline teslim etmek anlamina gelir. Miimin bir
ayeti anlayamadig1 zaman, “dyet anlasilmaz degildir, ben onu anlayamiyorum” seklinde

diisiinmelidir.?!

29 Mehmet Celenk, Muhammed B. Abdulvehhab in Hayat: ve Itikadi Gériigleri, Marmara
Universitesi Sosyal Bilimler Enstitiisii, Yiiksek Lisans Tezi, Istanbul, 1999, ss. 109-117.
Uludag, Islam Diisiincesinin Yapist, s. 31.

21 Koca, Islam Diisiincesinde Selefilik, s. 15; 1scan, Selefilik, ss. 30-31.
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2.1.4. SELEFIYYE’NIN KURUCULARI

Selefiyye veya Ashabii’l-hadis, Omer b. Abdiilaziz (5. 679/720) déneminde
idealize edilmis, kendisine bir sistem olarak dini igerik kazandirilmistir. O bir Arap
diisiince disiplini yaratmak gayesiyle gecmisin izlerini tespite yonelmis, dini ve siyasi
bir otorite olarak “lhya-i Siinnet ve itfa-i bid’at” (Slinneti diriltme ve
yenilikleri/bidatleri yok etme) lizerinde yogunlagmistir. Onunla birlikte “degisik yollar”
karsisinda “Miiminlerin yolunun tespiti”, siyasi ve kiiltiirel bir proje haline getirilmistir.
Belki bu asamaya bitisik olarak Selefiyye, “Ehl-i Siinnet” ve “Ehl-i eser” kavramlariyla
anilmaya baslamistir.?*?

Hadis taraftarlarinin temsil ettigi din goriisiiniin hici II. asrin ortasindan itibaren
en onemli temsilcilerinden bazilarmin, gegmis slinenlerin tespitini “din edinme” olarak
addeden Siifyan es-Sevri®** (6. 161/778), “goriis’e uymay1 sapiklik sayan el-Evzai (.
157/774) ve “din”1, 6nceden gelenlerin biraktiklarina boyun egme ve bir itaat formu
tarzinda aciklayan Malik b. Enes (6. 179/795) oldugu sdylenebilir.** Hadis
taraftarlarinin rivayete dayali din anlayiglarini hicri III. ylizyila tasiyan isimlerden
birinin de Imam Safi oldugu soylenmektedir. Safi, Islam diisiincesinde “yeni bir
metodun” kurucusu olarak taninsa da, onun “Allah’1in hiikiimleri ile el¢isinin hiikiimleri
arasinda herhangi bir fark olmadigini ve her ikisinin de ayni konumda bulundugunu”
belirtmesi gibi fikirleri, onu bir hadis taraftar1 olarak gostermektedir.** Onun Islam
diinyasma kazandirdigi “yeni metot” ise, Iscan’a gore hadis taraftarliginin rey
taraftarlig1 karsisinda tutunabilmesinin yolunu dgretmistir.>3

Hadis taraftarlarinin II. yilizyildaki seriivenine ragmen “Selefe uyma” sdyleminin
merkezindeki isim Ahmed b. Hanbel (6. 241/855) sayilmaktadir. Ciinkii Ahmed b.
Hanbel’in, Abbasi Halifeligi doneminde yasanan “Mihne” olaylarinda iistelendigi rol ve
durusu, Ashabii’l-Hadis taraftarlar1 arasinda Ahmed b. Hanbel isminin parlamasina

neden olmustur.?*” Ayrica Ahmed b. Hanbel’in hadis toplayip onlar1 rivayet etmekle

22 Unal, “Selefi Zihnin Dogusu ve Gelisimi Uzerine”, s. 56; Iscan, Selefilik, s. 56.

23 scan Selefilik, s. 73; Genis bilgi i¢in bknz: ibn Kuteybe, Te 'vilu Muhtelefi’l Hadis, Tashih:
Muhammed Ziihri en-Neccar, Darul-Ceyl, Beyrut, 1976, s. 286.

B4 fscan, Selefilik, s. 73

235 Koca, Islam Diisiincesinde Selefilik, s. 54.

26 fscan, Selefilik, s. 124.

237 Celenk, Muhammed B. Abdulvehhab i Hayat: ve Itikadi Goriisleri, s. 18.

55



yetinmeyip, fikhi meselelerde de aciklamalar yapmis olmasi, onu Selefiyye mezhebinin
amelde ve fikihta lideri konumuna getirmistir.?3*

Selefiligin ikinci yiikselis donemi H. VII. yiizyilda ibn Teymiye ile ve iigiincii
yiikselis dénemi Muhammed b. Abdiilvehhab ile devam etmistir. Séyle ki; Ibn
Teymiyye ve takipgileri Selefi diisiinceyi sistemlestirip temellendirmis,?*° Muhammed
b. Abdiilvehhab da bunu siyasi bir harekete doniistiirmiistiir. Bu iki Selefl alim 6zellikle
Allah’m birligi, yani tevhit iizerinde durarak tevhidi tevhidii’r-rublibiyye (Allahin
varliginda ve fiillerinde bir olduguna, O’nun esi ve benzeri olmadigina
inanmak),Tevhidi’l-ulthiyye (yapilan tiim ibadetlerin sadece Allah i¢in yapilmasi
gerektigine vurgu yapan bu tevhide ibadet tevhidi de denilebilir), Tevhid-i esma ve sifat
(Kur’an ve siinnette zikredilen Yiice Allah’in isim ve sifatlarinin tamamini oldugu gibi
kabul etmek) seklinde ii¢ kisma ayirmislardir.2*’ Baska bir deyisle Selefiyye anlayisinin
kavramsal igerigi Ibn Teymiyye ve takipgileri tarafindan olusturulup giiniimiize
aktarilmistir. Nitekim giinlimiiz Selefilerine gore de esercilerin kurucusu olarak bilinen
Ahmed b. Hanbel’den sonra Selefiligin ikinci imami Ibn Teymiyye’dir.>*! Ugiincii
donemin kurusucu ve ayni zamanda en biiyliikk temsilcisi olan Muhammed b.
Abdiilvvehhab Selefilik sistemine entelektiiel derinlik baglaminda fazla bir sey
kazandirmamistir. Onun 6ne ¢ikan vasfi Selefi doktrini bir aksiyona ve politik iktidar

diizlemine tasimis olmasidir.

2.2. SELEFILiGIN GENEL KAREKTERISTiIGi VE EHLIi HADIS VE
EHLi REY PROBLEMIi

2.2.1. SELEFILIGIN GENEL KAREKTERISTIGI
Islam diisiince tarihinde Selefilik baslangigta tutucu bir dini yaklasim tarzi ve
bilimsel bir ilke iken, sonradan Ibn Teymiyye ile sistematik kontekste sahip bir goriise,

siyasallagan bir dini mezhebe ve boylece dislamaci, kat1 ve tahammiilsiiz bir yapiya

28 Adem Apak, “Tarihte ve Giiniimiizde Selefilik”, Milletleraras: Tartismali Ilmi Toplant1, 08-10

Kasim 2013, Istanbul, http:/ktp.isam.org.tr, (29.01.2018), s. 42.

Adem Apak, “Islam Tarihi Boyunca Selef ve Selefilik Kavramlarinin Anlam Seriiveni”, Tarihte

ve Giiniimiizde Selefilik, 1. B, ed Ahmet Kavas, Istanbul, Ensar Nesriyat, 2014, s. 43.

240 Rifat Tiirkel, Vehhabilik ve Arka Plan: (Baslangictan II. Suiid Devleti’'ne Kadar), (Doktora
Tezi), Izmir, Dokuz Eyliil Universitesi Sosyal Bilimler Enstitiisii, 2013 ss. 35-43.

241 scan, Selefilik, s. 32.
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doniismiistiir. Boylelike “Selefilik” dendiginde, neyin ve kimlerin onu temsil ettiinin
anlasilmasi gerektigi hususunda cesitli tereddiitler olusmustur. 24>

Selefiler, diinyevi sorunlari, meseleleri kendi ¢ercevesinde degerlendirmeyip,
nasstan ¢oziim arayan, saadeti gelecekte aramayip hep bir “altin ¢ag” hasretiyle yasayan
bir zihniyettir. Onlar, Allah’in semalarda olduguna inanarak, somutlastirilmis,
giinliiklestirilmis bir Allah anlayisina sahiptirler. Hz. Peygamber’i (sav) de 6rnek bir
insan olmaktan ¢ikartip, kusursuz ve en milkkemmel biri olarak algilarlar. Ayn1 zamanda
insan aklin1 inkar ederek, rey, goris, tasavvuf ve kelama kars1 ¢ikarak, bunlari bid’at
olarak addederler. Selefiler, amelsiz iman1 kabul etmeyerek eksilip yiikselmeyen iman
goriisine katilmayan, kendi diisiincelerine uymayan fikirleri siislii bir terim olan
“Cehm’ilik” ile damgalayan bir akimdir.?*

Selefiligin bid’at aleyhtarligi baglaminda bir de, ¥ e L WY yani tabi
olmak yeni bir sey sOylemekten, yeni bir sey iiretmekten daha hayirhdir soziini
hatirlatmakta fayda vardir 24

Eserci diisiincedeki bu akim, “Resulullah’in hadisleri aynm1 Kur’an ayetleri
gibidir, hicbir fark yoktur, ikisi de vahiydir” deyip, buna da Necm suresinin 4. ayetini
delil olarak gostermektedirler. Nitekim hadis ayeti neshedebilir diyerek, Selefi ve
Selefin ortaya koydugu asari, Kur’an’inda iizerinde dinin usuliinii ve fiirunu belirleyen
bir otorite haline getirmislerdir.*’

Selefiligin esaslarindan bir digeri de, diisiinceyi taklit zincirinden kurtarmak ve
dini inang¢ ve ilkeleri geleneksel yorum ve ilavelerden temizlemektir. Yani Selefin
anladig1 yolla, baslangictaki sekliyle dini anlamaktir. 3. nesil Selefileri ise, Bati’nin
bilimsel ve teknik ilerleyisinin etkisinde kalarak egitim, yoOnetim ve siyasette
modernlesme taraftaridirlar.?*®

Selefi zihniyet bu anlamda yasadigimiz zaman ve gelecekten degil ge¢misten
beslenen bir diisiincedir. Selef ulemasindan sadir olan ve giiniimiiz Selefilerinin bir din

sOylemine doniistliirdiigli asagidaki sozler bunun en biiyiik delilidir:

242 Koca, Islam Disincesinde Selefilik, s. 25.

23 fscan, Selefilik, ss. 167-241.

24 Siileyman Uludag, Islam Diisiincesinin Yapisi: Selef, Kelam, Tasavvuf,Felsefe, 1. B, Dergah
Yaymnlari, Istanbul, 1979, s. 45.

Unal, “Selefi Zihnin Dogusu ve Gelisimi Uzerine”, ss. 59-60; iscan, Selefilik, s. 75; Koca, Islam
Diistincesinde Selefilik, ss. 52-55; Bozkurt, “Selefilik”, s. 16.

Ozervarly, “Selefiyye”, s. 401.
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“Bugiin dininizi tamamladim...(Maide, 5/3) mealindeki ayetin nazil oldugu giin
dinde olmayan meseleler bugiin de dinden degildir.”?*’ (imam Malik)

Ibn Uyeyne’nin re’y bidatinin ortaya c¢ikisim mevaliye baglayarak sdyle dedigi
nakledilir: “Ebi Hanife meydana ¢ikana kadar Kife ehlinin durumu mutedildi.”?*® Yine
bu konuda, “Ebli Hanife timmetin mevalilerindendir. Annesi Sundi, babasi Nebati’dir.
Zaten rey bid’atini ¢ikaran {i¢ kisidir ki bunlarin hepsi de timmetin kolelerindendir.
Medine’de Rabia, Basra’da Osman el-Betti ve Kufe’de de Ebl Hanife’dir?* dedigi
aktarilmaktadir.

“Bedir Gazilerinin bilmedikleri bir sey dinden degildir.”>>° (Said b. Ciibeyr)

Ehl-i hadisin 6nde gelen savunucularindan biri olan Evzai’ye (6.157/77) gore
“Kur’an’m siinnete olan ihtiyaci, siinnetin Kur’an’a olan ihtiyacindan daha fazladir.”?'
Yukaridaki sozleri tarihsel degerini ve konumunu g6z Oniinde bulundurarak
degerlendirmeyen, elestiri siizgecinden gegirerek anlamaya ¢alismayan ve mutlak dogru

olarak kabul eden bir zihniyetin idrak ettigimiz zamana uygun bir din ve dindarlik

tasavvuru gelistirmesi miimkiin olmaz.

2.2.2. EHLI HADIS VE EHLI REY PROBLEMI

Peygamber Efendimiz (sav), yirmi ii¢ yillik Peygamberlik hayati boyunca
hadislerin yazilmasma miisaade etmeyerek, Islim’in tek ve yegine kaynagmin Kur’an
olarak tutulmasina hassasiyet gostermistir.>>> Allah Resulii’niin  bu konudaki
hassasiyetinin ve sahabelerin titizliginin, ne kadar manidar ve isabetli oldugunu, daha
sonraki asirlarda ortaya ¢ikan “akil-nakil” tartismalari ispat etmistir. Oysa sahabe-i
kirdm, hadisleri Kur’an’1 anlamada ve onun i¢indeki hiikiimleri hayata tatbik etmede
yardimci kaynak olarak kullantyordu. Yani Kur’an Islam’in ana kaynagi, hadis ve akil
ise Kur’an’t anlamada birer ara¢ mesabesinde idiler. Boylece Resulullah’in (sav)
hadisleri- ki hadislerin cogunlugu ibadet ve muamelatla ilgilidir, Kur’an’1 agiklayan bir

kaynak olarak hafizalarda tutulmustur. iste sadece sahih hadisleri kullanarak ve hadisi

247 Uludag, Islam Diigiincesinin Yapisi, s. 27.

248 M. Esad Kiliger, “Ehli-i Rey: I1. (VIL.) Yiizyilda Ortaya Cikan Kiife Merkezli Fikih Ekoliine
Verilen Ad”, Tiirkiye Diyanet Vakfi, Islam Ansiklopedisi (DIA), Istanbul: Tiirkiye Diyanet Vakfi
Islam Arastirmalar1 Merkezi (ISAM), C. 10, 5. 523

249 Unal, “Selefi Zihnin Dogusu ve Gelisimi Uzerine”, s. 72; Iscan, Selefilik, s. 70.

250 Uludag, Islam Diisiincesinin Yapusi, s. 29.

2l Mervan Muhammed es-Se’ar, Siineni Evzar (ter.ed. Ali Pekcan vd.), Konya 2012, Armagan
Kitaplar, s. 33.

22 lscan, Selefilik, ss. 59-64.
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Kuran-1 Kerim’i agiklayici bir eser olarak goriip, Kur’an’i Islim’m ve hayatin
merkezine oturtan ve Kur’an’1 anlamada akla, mantia, kiyasa ve ictihada son derece
Oonem veren sahdbe-i kiram tarih sahnesinden cekildik¢e, hadise olan bakig zamanla
degismis ve maalesef hadis Kur’an’a denk tutulmaya, daha sonra da Kur’an’in yerine
yasanan dinin ana kaynag1 haline getirilmeye baslanmistir.2*3

Islam diisiince tarihinin en 6nemli tartismalarindan birisi hi¢ siiphesiz “akil-
nakil” tartismasi olmustur. Bu anlamda Selefiyye’yi diger Islami ekollerden ayiran en
belirgin dzelliklerinden biri de bu “akil-nakil” meselesindeki tutumlaridir.>* Selefiler,
Mu’tezile mezhebinin aksine, nakli esas alip, akli dislayan bir tavir sergilerler.*> Bu
konuda Selefi diislincedeki bazi alimlerin “akil-nakil” hakkinda goriislerini vermek
isabetli olacaktir.

Liigatte “tutmak, alikoymak, baglamak, engellemek, menetmek” manalarina
gelen ve terim olarak da “insan1 diger canlilardan ayiran ve sorumlu kilan temyiz giicii,
diisiinme ve anlama melekesi™®*® diye tanimlanan akli, Selefiyye’nin kurucularindan
olan Ahmed b. Hanbel, “insanoglunda dogustan var olan bir tabiat” seklinde
tamimlamustir. Ibn Teymiyye ise, ad1 gerek araz gerek sifat olsun, akli “insanin dogru ve
faydali olan1 idrak edip, davraniglarina da bu dogrultuda yon vermesini saglayan tabiat”
diye nitelemistir. Es’ari kelamcilarindan Bakillani’ye gore ise akil, “vacip, miimkiin ve
muhal olan hususlar1 bilmektir.”?%’

Nakil sozciigliniin liigatteki manasi ise, “iletmek, aktarmak, tasimak, anlatmak,
hikaye etmek” gibi anlamlara gelmektedir. Bir bakima dini metinleri isitme yoluyla
aktarmak anlamina da gelen nakil, terim olarak “birisinin soziinii oldugu gibi baskasina
aktarmak” demektir. IslAm diisiiniirlerine gdre, nakil yoluyla aktarilan bilgi
kaynaklarinin baginda Kur’an, siinnet (hadis) ve icma gelir. Bunlardan Kur’an ise, biitiin
Islam bilginlerinin ittifakla kabul etmis olduklar1 nakli bir delildir. Ancak, hadislerin

tiimiiniin nakli delil olup olmamasi noktasinda islam diisiiniirleri ayn1 fikirde degillerdir.

Burada hadislerin nakli delil olabilmesi i¢in, hadisin miitevatir derecesinde olmasi goriis

23 Cemil Hakyemez, “itikadi Mezheplerin Goriislerini Hadislere Temellendirme Gayretleri”, Gazi

Universitesi Corum jlahiyat Fakiiltesi Dergisi, C. 11, S. 4, 2003, ss. 60-85; Iscan, Selefilik, s.75;
Koca, Islam DiisiincesindeSelefilik, s. 51; Muhammet Ilyas Bozkurt, Inhiraf: Islam Mezhepleri
Tarihi ve Mezheplerin Analizi, 1. B, Bursa, Bozkurt Vakfi Yaynlari, 2013, ss. 267-275.

2% Koca, Islam Diisiincesinde Selefilik, s. 40.

255 scan, Selefilik, s. 30.

2% Bekir Topaloglu, ilyas Celebi, Kelam Terimleri Sozliigii, 4. B, Istanbul, ISAM Yaymlari, 2015, s. 22.

257 Koca, Islam Diisiincesinde Selefilik, s. 41.

59



birligiyle kabul edilmisken, Siinnetin siibitu acisindan tevatiir ve ahad olarak
ayrilmasmin Selefi anlayisca pratikte fazla bir énemi yoktur.>>® Selefilerin imami olan
Ahmed b. Hanbel de, Siinneti Kur’an’in mana ve delaletini belirleyen bir beyan olarak
nitelendirerek, dinin ancak Siinnet yoluyla &grenilebilecegini savunmustur.?>’
Dolayisiyla Selefilere gore nakil kavrami igerisinde hadis, Kur’an ile bir
tutulmaktadir.?®® Bunun disinda icma (ilk {i¢ neslin icmasi) da Selefi diisiincede nakli
delil olarak kabul edilmektedir. ibn Teymiyye’nin ve Ahmed b. Hanbel’in sahébe,
tabiln ve tebeu’t-tabiin’in de icmalarmi kabul ettigini aktarmasi, Selefl diisiince
mensuplarinin nakli delil olarak Kur’an ve Siinnetten sonra icmayi kabul ettiklerini
gdstermektedir. 26!

Selefiyyede nassin ve naklin bir dokunulmazliga sahip olma imtiyazi oldugu
icin, ulvi ve miibarek bir bilgi kaynag1 olan nakil ve vahiy mutlak olarak hakim’dir. O
sebepledir ki, akil ve ilham, ayet, hadis ve ilk ii¢ nesilden gelen beyanlar hakkinda
yorumda bulunma yetkisine sahip degildir. S6z konusu araglar sadece nakli anlamaktan
ibarettir.?6?

Selefiler, her ne kadar Kur’an’1 dinin ana kaynagi olarak gorseler de, aslinda dini
hadise dayandirmay1 ve Kur’an’1 saf dis1 birakip, su sihirli ciimle ile “Biz Kur’an’i
hakkiyla anlayamayiz.”, “hadis de wvahiydir, dolayis1 ile hadis Kur’an’a esittir”
demektedirler.?6? Insanlarin Kur’an’1 hakkiyla anlayamayacaklar1 goriisiine, Selefiler Ali
Imran suresinin 7. ayetini?®* delil gdstermektedirler.

“Hadis de vahiydir, dolayisi ile hadis Kur’an’a esittir.” iddiasini Selefiler,

“O, nefis arzusu ile konusmaz. (Size okudugu) Kur’an ancak kendisine bildirilen
bir vahiydir’*®
Ayetlerine dayandirmaktadirlar. Halbuki Necm siresinin 4. dyetinden itibaren

14. ayete kadar okuyan herkes gorecektir ki bu ayetler kesinlikle hadislerin vahiy

28 Koca, Islam Diisiincesinde Selefilik, s. 42.

2% Muhammed Ebu Zehra, Ahmed Ibn Hanbel, gev. Osman Keskioglu, Ankara, 1984, s.240.

260 Unal, “Selefi Zihnin Dogusu ve Gelisimi Uzerine”, ss. 56-57; Koca, Islam Diisiincesinde
Selefilik, ss. 43-51.

261 [bn Teymiyye, el-Musevvede fi Usuli’l-Fikih, Kahire, 1983, ss. 283-284.

262 Uludag, Islam Diisiincesinin Yapist, ss. 32-33.

263 [bn Kuteybe, Hadis Miidafaas: (Te 'vilii Muhtelifi’| Hadis), cev. Hayri Kirbasoglu, Istanbul,
1979, ss. 77-86-94; Muhammed b. Idris Safii, er-Risale, (cev.) Abdiilkadir Sener, ibrahim
Caliskan, TDV Yayinlari, Ankara, 2010, ss. 51-64.

264 Kur’an Yolu Tiirkce Meal ve Tefsir, ss. 490-504.

265 Necm, 53/3,4
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oldugunun delili olamaz. Ciinkii bu ayetlerde anlatilmak istenen sey Peygamberin
insanlara aktardigi bir s6z hakkinda “Bu Allah’in ayetidir, vahiydir” diyorsa o s6ziin
mutlaka vahiy oldugunun teyidi hususudur. Hasa Peygamber kendi soziine “Bu Allah’in
ayetidir, vahiydir” diyerek Allah’a iftira etmez. Selefiler hadis de vahiydir demek
suretiyle hadisteki hiikiimlerin de farz oldugunu séylemislerdir.2¢

Bunun disinda “hadis ayeti nesh edebilir” iddiasi, yani hadis ayetin hiikmiinii
iptal edebilir, ortadan kaldirabilir diyerek, nesih teknigi ile bazen kendi diinya
goriislerine uymayan ayetlerin hilkkmiinii, hadislerle gecersiz kilmayi basarmislar ve
boylece cahiliye donemine ait bir¢ok Arap oOrf, adet ve geleneklerini dini bir vecibe
haline getirmeyi basarmislardir.>®’” Bunu zamaninda Imam-1 Azam Ebi Hanife gormiis
ve timmeti bu hususta uyarmigtir. Ebli Hanife hadisin ayeti neshedebilmesi konusuna
kars1 ¢ikarak soyle bir agiklama yapmustir:

“Stiphesiz biz biliyoruz ki, Allah-u Tedlad Resuliinii, insanlar arasinda tefrika ve
Miisliimanlart birbirine vurusturmak icin gondermemigstiv. Tam tersine Peygamber Efendimiz
(sav)’i miiminler arasindaki ayrilig1 gidermek ve insanlar arasindaki sevgiyi ¢cogaltmak igin bir
rahmet olarak gondermistir. Halbuki onlar, Miisliimanlar arasina ihtilafi hadis rivdyetleriyle
sokuyorlar. Bu hadislerin Kur’dn’a ters olusunu da nesih ve mensuh olmasi ile agiklyyorlar. Ve
vallahi biz hadisi duydugumuz sekilde rivayet ediyoruz’ diyorlar. Onlara yaziklar olsun. Kendi
akibetleri ile ilgili ne kadar az ozen gésteriyorlar. Oyle ki insanlarin karsisina ¢ikip Kur’dn
dyetlerini nesheden rivdyetleri naklediyorlar. Kur’an’1 ancak Kur’dn nesheder. Hz. Peygamber

bir dyeti iki nevi tefsir etmez, mensuh olan dyeti de herkes icin mensuhtur. Ayrica nesih ve

mensuh itikatta olmaz. Sadece mudmeldtta emir ve nehiyde cereyan eder. %

Yukarida da bahsedildigi gibi, hadis Kur’an ayeti ile denk olamaz ve Kur’an’in
bir hiikmiinii ancak Kur’an’in diger bir ayeti neshedebilir. Hadisler ise, nass bulunan
konularda Kur’an-1 Kerim’e tabii olmak zorunda oldugu ve hadislerin Allah’in miicmel
olarak indirdigi beyanlar1 agiklayici birer eser oldugu unutulmamalidir. Nitekim Islam
alimleri de, nakli delil olabilmesi hususunda miitevatir hadislerin Kur’an’dan sonraki
ikinci delil olmas: iizerinde ittifak etmislerdir.?®® Tevatiir derecesine ulasmayan (ahad

derecesindeki) hadislere ve bu hadislerin istidlal olabilmesi konusuna gelince, Mu’tezile

266, Kur’an Yolu Tiirkce Meal ve Tefsir,ss. 158-159; Iscan, Selefilik, s. 75. .

267 Iscan Seelefilik, ss. 28-60; Koca, Islam Diisiincesinde Selefilik, ss. 51-58; Bozkurt, Inhiraf-2, ss.
100-101.

imam-1 Azam, el-Alim ve’I-Miiteallim, gev. Mustafa Oz, Istanbul, Marmara Universitesi ilahiyat
Fakiiltesi Vakfi Yayinlari, 1992, s. 11.

269 Koca, Islam Diisiincesinde Selefilik, ss. 58-61; Bozkurt, Inhiraf, s. 110.
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alimlerinin bir kismi akaitte bu hadisleri biitiiniiyle reddederken, bir kismi da bazi
sartlarla kabul etmislerdir. Eg’arl ve Matiiridi diislincesindeki cogu alimler ise,
miitevatir olmayan hadisleri Kur’an’a arz edip, Kur’an’in genel telakkisine uymasi
sartiyla itikadi meselelerde delil olarak gormiislerdir.2”°

Aklin bilgi kaynagi oldugu hususuna gelince, genel olarak kelamcilar bu konuda
ittifak etmislerdir. Akll hiikiimlerde ortaya ¢ikan bazi farkliliklar1 veya zitliklan ise,
bizzat aklin kendisinden kaynaklanmayip, akil edenin seviyesinden, yani ilmi tefekkiire
erisememesinden dolayr olustugu fikrindedirler?’! Ancak, aklin neleri bilip
bilemeyecegi ve nakil karsisindaki yeri hususunda kelamcilar hemfikir degillerdir. Bu
konuda Mu’tezile, akli istidlalin tek basina bir delil olabilecegini, Es’ariyye ise, aklin
nesnenin hiisiin-kubuh meselesini bilemeyecegini, bunun ancak vahiyle bilinebilecegini
savunmuslardir.?’?

Matiiridi’ler ise, Mu’tezile’nin aksine aklin tek basina yeterli olmadigini, ama
Es’arlyye’nin savundugu sekilde de aklin devre dis1 birakilamayacagini sdylemislerdir.
Matiiridiyye’ye gore, gercek vacip kilan Allah’tir, akil ise bu icabi agiklayicr bir islev
olarak goriiliir.?”* Hasan Onat’in da dedigi gibi, akil bir seyin dogru olup olmadigini
bilse de, aklin yaptirim giicii yoktur, sadece haber ve sinyal verir. Halbuki aklin
dogrular1 vahyin dogrulariyla biitiinlesirse akil yaptirim giicii kazanir.>’

Goriildiigi gibi, “akil-nakil” tartigsmasi, bir yanda “din bir iman isi, teslimiyet
isidir” deyip akli pasifize eden Selefiyye’yi, bir yanda da akli ve felsefeyi esas alip
nakle tavir alan Mu’tezile’yi dogurarak, Isldm aleminde ifrat ve tefritin tesekkiiliine
neden olmustur. Iste, basta Ebli Hanife (6.150/767) ve onun ilmi gelenegini izleyen
Matiiridiler her tiirlii siyasi entrikalardan uzak durarak, mahiyetleri belirlenmis olan bu

“akil” ile “nakil” arasinda uzlastirmaci bir iligki kurarak, hem akil hem de sahih hadisi

delil olarak kullanmiglardir. Ayrica Alevi, Harici ve Emevi tartismalarina da taraf

20, Hiiseyin Sahin, “Kelamcilara Gére Delil ve Delil Tiirleri”, Kelam Arastirmalari 13/1, Dergi Park
Akademik, 2015, s. 461; Koca, Islam Diisiincesinde Selefilik, s. 42.

271 Nureddin es-Sabuni, Matiiridi Akaidi, cev. Bekir Topaloglu, Ankara, Diyanet Isleri Bagkanlig
Yaynlari, 1991, ss. 115-122; Sahin, “Kelamcilara Gore Delil ve Delil Tiirleri”, s. 461.

22 Faruk Gorgiilii, “Ebu’l Hasen el-Es’ari’de Akil-Nakil iliskisi”, Diyanet Ilmi Dergisi, C. 51, S. 4,
Ekim-Kasim-Aralik 2015, ss. 148-150.

23 Koca, Islam Diisiincesinde Selefilik, s. 45.

274 Hasan Onat, “Yeni Bir Islam Medeniyeti i¢in Maturidi ve Maturidiligin Onemi”, Din, Akil,
Bilim, http://www.hasanonat.net/index.php/107-yeni-bir-islam-medeniyeti-icin-maturidi-ve-
maturidiligin-oenemi, (20.10.2018)

62



olmayarak, Islam diinyasin birlestirici bir yaklasim sergilemislerdir.””> Ebti Hanife’nin
bu uzlastirmaci tavri “Ehl-i Siinnet ve’l Cemaat”in temellerinin atilmasina sebep
olmustur. Ehl-1 Siinnet kelimesi, sahabe ve tabiinin din telakkisini ifade etmektedir.
Cemaat kelimesi ise, gogunlugun siyasi temayiiliine karsilik gelmektedir.

Iste “akil-nakil” tartismasi seklindeki bu tartisma, Ehl-i Siinnetin kendi

icinde iki kola ayrilmasina sebebiyet vermistir.

1. Nakilciler- Hadisgiler: Hanbeli, Maliki, Selefi.

2. Reyciler: Hanefi, Safii.

“Ehl-i Siinnet ve’l Cemaat” kavrami, semsiye bir kavramdir. Bu kavramin
icinde gercekten de farkli mezhepler bulunmaktadir. Mu’tezile, Sia ve Hariciyye gibi
mezhepler Ehl-i Siinnetten dislanirken,?’® belli noktalarda Ehl-i Siinnet ile fikri olarak
bir araya gelen akimlara ise “Ehl-i Siinnet ve’l Cemaat” deyip bu semsiye kavram
icerisinde zikredilmektedir. Iste farkli mezheplere ait diisiinceleri Ehl-i Siinnet
semsiyesinin altinda birlestiren belli noktalar sunlardir:?”’

1. Siinnetten taviz verilmemesi.

2. Hem hadisin, hem de aklin delil olarak kullanilmasi.

3. Imamet noktasinda imamlarin Kureys’ten gelmesinin kabul edilmesi.

4. Cemaatten, ana kitleden ayrilmanin dogru olmadiginin savunulmasi.

Reycilerle nakilciler arasindaki en 6nemli ayrilik muamelat alanindadir. Selefiler

hayata dair ¢ogu seyi hadis, haber ve eser iizerine oturttugundan dolay1 ortaya ¢ikan
hayat tarzi, Arap kiiltliriine dayali, gelenekgi, akla, bilime, sanata ve degisime kapal1 ve
ozellikle de Ibn Teymiyye sonras1 siyasetle i¢ ice bir din anlayisi iizerine oturtulmustur.
Itikat ve ibadet alaninda ise, Hanefilerle Selefiler’i birbirinden ayiran en belirgin nokta,
akil-bilim ve tevatiir derecesinde olmayan hadislerin istidlalidir. Selefiler bu konuda
akli ve bilimi &teleyip, biitlin dini konular1 hadisle, haberle ve ilk ii¢ neslin beyanlari ile
aciklamaya caligmaktadir. Hanefiler ise, sahih hadislerin disinda haber ve eserlerin

yerine akil, bilim ve i¢tihadi tercih etmektedirler.?”

275, Ramazan Altintas, “Matiiridi Kelam Sisteminde Akil-Nakil iliskisi”, Marife: Bilimsel Birikim, S.
3, Kis 2005, s. 234.

Galip Tiircan, “Ibn Hazm’a Gore Ehl-i Siinnet Kavraminin Igerigi”, Milel ve Nihal: Inang,
Kiiltiir ve Mitoloji Aragtirmalart Dergisi, C. 6, S. 3 Eyliil-Aralik 2009, s. 86.

Cihan Ozaykan, “Ehl-i Siinnet vel-Cemaat Kavranu ve Sosyal Karsihig1”, Bartin Universitesi
Islam Ilimleri Fakiiltesi Dergisi, C. 2, S. 3,2015, ss. 116-117.

28 Bozkurt, Inhiraf, s. 275.
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Goriildiigii {izere Islam diisiince geleneginde Selef problemi metot, kaynak,
muhteva, kiiltiir ve siyaset olmak tizere ¢ok yonlii bir iligkiler agin1 i¢ine almaktadir. Bu
acidan Selefiligi sadece nas¢1 ve metne dayali bir diinya goriisii olarak anlamaya
calismak hicbir sekilde biitiinii anlamaya imkan vermeyecektir. Ote yandan Islam
diinyasinin son iki yiiz yilda maruz kaldig: kiiltiir ve siyaset dalgalanmalar1 da itibara

alindiginda Selefiligin ¢cok yonlii olarak ele alinmasi zarureti ortaya ¢ikmaktadir.

2.3.KIRGIZiSTAN’A SELEFILiGIiN GiRiSi

I[slam, Orta Asya’da yaklasgtk on iki asr1 askin zamandir varhgm
stirdiirmektedir. Dolayisiyla Orta Asya cografyasi farkli milletlerin degisik kiiltiir ve
ozelliklerini Islamla harmanlayarak Islam medeniyetine farkli bir renk katmustir.
Kirgizlar ise, Orta Asya’daki yerlesik topluluklar arasinda gégebe hayati en son terk
eden ve Islamiyet’i de en son kabul eden bir millettir. Bu nedenle, gocebe karakteri
oldukga belirgin olan Kirgizlarmn Islami bilgisi, Ozbek, Tatar ve Uygur gibi diger Tiirk
boylarina gore ¢ok daha yiizeyseldi. Rus isgaliyle baslayan ve bagimsizliga kadar
uzanan siiregteki Islam karsit1 politikalar, Kirgizlar1 bazi1 dini degerlerden énemli 6l¢iide
uzaklastirmis ve Islam’i daha ¢ok kimlik belirleyici bir unsur haline indirgemistir.
Olusan manevi bosluk ise, bolge “Halk Miisliimanligindan” uzak, yani Hanefi-tasavvufi

olmayan diisiincelerle doldurulmaya ¢aligilmistir.

Kirgizistan’in 1991 yilinda bagimsizligint kazanmasiyla diger komsu
iilkelerde oldugu gibi, Kirgiz toplumunda da Islam’a yonelim yiiksek oldu ve Islam’in
toplumsal ve siyasi sahnedeki rolii biiyiik bir degisim gdsterdi.?” Bdylece, yitirilmis bir
gegmis olarak goriilen ve hakkinda fazlaca derin bilgiye sahip olunmayan Islamiyet’in
toplumdaki goriniirliigli bir anda artmaya basladi. Kirgiz toplumunun yasamakta
oldugu bu Islami “uyanis” ve senelerdir dini bilgiden yoksun kalan halkin durumu,
firsatgr misyonerlerin dikkatinden kagmadi. Ulkedeki siyasi baskilarin kalkmasi, bir
taraftan bagimsizlik oncesinde gizli hizmet yapan kurs ve camilerin agikca faaliyet
yapmalarina olanak saglarken, diger taraftan da, legal veya illegal bir sekilde iilkeye

girip kendi dini diisiincelerini yaymak isteyen sahis ve gruplarin oniinii agmigtir.2%

29 Farideh Heyat, “Re-islamization in Kyrgyzstan: Gender, New Poverty and the Moral

Dimension”, Central Asian Survey, C. 23, S. 3-4, Aralik 2004, s. 276. )
Izzet Ahmet Bozbey, “Quo Vadis Kirgizistan: Sovyet Sonrasi Kirgizistanda Islami Hareketler ”,
C.6,S.11,2011,s. 23.

280

64



Boylelikle, Sovyet rejiminin de kisitlamalar1 gibi sebeplerden dolayi, dini bilgi
seviyeleri yok denecek kadar az olan Kirgizistan halkinin din konusundaki bilgisi gozle
goriiniir bir sekilde artmaya baslamistir. Dini bilgiye ulasmanin 6niindeki engellerin
kalkmasiyla insanlarin dindarlagsma siirecinde halka dinini 6gretmek icin gelen, fakat
vatandasa dogru dini bilgi 6gretip dgretemeyecegi bilinmeyen,?8! dzellikle de asirlardir
halk arasinda varligini siirdiiren, Hanefi-Matiiridiligin kapsayiciligi ve ona eslik eden
sufiligin hosgdrii anlayisindan uzak pek ¢ok olusumun faaliyetleri hizla yayilmaktadir.

Merkezi Arap iilkelerinde olan Selefi/Vehhabiler, Afganistan menseli Taliban, Pakistan,

.....

faaliyet gosteren baslica akimlardandir. Bagimsizlik sonrast dénemde Kirgizistan’in
dini hayatinda belirgin olan ve toplumda dini goriiniir kilan faaliyetlere onciiliik eden
temel gruplar bunlar olmustur. Ayni1 zamanda bu gruplar da kendi i¢lerinde farkli
yaklagimlara, degerlere, metotlara, amagclara ve maddi kaynaklara sahiptirler.®> Bu

gruplart su sekilde siniflandirmak miimkiindjir:

1. Siyasetten uzak durarak halka Islam’1 6gretmeye calisanlar.

2. Politik bir varliga kavusup siyasi ajandalar1 dogrultusunda
ilerlemeyi hedefleyenler.

3. Hilafet veya Islami bir yénetim anlayisimi oturtmak icin, mevcut
durumu siddet yoluyla degistirmeyi amaglayanlar.

4. Islami bir yénetim anlayisii savunan, ancak siddeti bir arag
olarak gérmeyenler.

5. Amerika, Rusya ve Avrupa’nin asirilik¢it veya siddet taraftar
olarak degerlendirdigi birtakim Orgiitler. Benzer sekilde bu iilkelerin akredite
kabul ettigi ve 1limli Islam’1n temsilcisi olarak saydiklar1 baz1 érgiitler. Ornegin,
asirt ve totaliter olmayan, hosgdriilii, insan haklara saygili, yer yer modern,
dini siyasallagtirmaya hayli mesafeli bir bakis acisin1 6ne ¢ikarmayi1 ve bunu
benimsemis sivil ya da siyasi yapilar olarak Hanefi-tasavvufi dini gruplar
goriiliirken, Selefiyye gibi dini gruplar ise, dini siyasallastirmaya hayli yakin

gruplardan sayilmaktadir.

281 Galih Pay, Akif Kilavuz, “Kirgizistan’da Bir Din Egitimi Kurumu: Medreseler”, Bursa, Uludag

Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi Dergisi, C. 18, S. 1,2009, s. 251.

282 Bozbey, “Quo Vadis Kirgizistan”, s. 24.
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Bugiin Kirgizistan’da acik veya gizli sekilde Islami propaganda yapan otuzdan
fazla Islami grup vardir. Resmi veya gayri resmi yollarla faaliyet yapmakta olan bu ¢ok
sayidaki dini gruptan sadece bazilar1 toplumun énemli bir kismina hitap edebilmektedir.
Bunlardan en etkili olanlar1 ise sadece Kirgizistan’da degil biitiin Orta Asya’da faaliyet
yapan; Hizbii’t-tahrir, Ozbekistan Islami Hareketi, Teblig Cemaati, Tiirkiye menseli
bazi cemaatler ve Selefiyye gibi gruplardir.?®® Bu gruplardan bazilarmnin, iilkeyi Islam
kanunlariyla yonetilen bir devlete doniistiirmeyi amaclamalari; Hilafet kurmak ve
diinyadaki biitin  Mdsliimanlar1 tek bir halifeligin etrafinda birlestirmeyi
hedeflemeleri;?®* Ulkedeki sosyal adaletsizlikleri isldmi yontemlerle giderme fikri
lizerine kurulu giindemleri; Ayrica, Amerika, Israil karsit1 séylemleri ve Siileri diisman
belirlemeleri, genel itibariyla Selefi/Vehhabi doktrininden etkilenmis olmakla beraber,
diger tiim Selefi gruplarla dogrudan veya organik baglarinin oldugunu

cagristirmaktadir.?®

Kirgizistan’daki Teblig cemaati ise, baris ve birlikten yana olan, politikadan
uzak ve Miisliiman olmayanlara dini tebligde bulunmayan bir cemaat olarak
bilinmektedir. Teblig Cemaati, ¢aligmalarini Miisliiman, ama miitedeyyin olmayan
insanlara gbéz goze, diz dize metoduyla siirdiiren ve goniilliilik esasina dayanan

muhafazakar bir harekettir.?®®

Sovyet rejimi sosyalist ve totaliter sistemle Islam dininin birlestirici vasfina
biiyiik bir zarar vermisti. Giiniimiizde ise Islam dininin barigc1 ve uzlasmaci yonii ¢ogu
Afganistan, Pakistan, Banglades ve korfez iilkelerinin din anlayisindan ilham alan ve
tamami yegane dogru din anlayisini temsil etme iddiasinda olan gruplarca tahrip
edilmektedir. Dolayisiyla, bolgenin sosyolojik ve dini realitesine uyumlu, yani
Hanefi/Matiiridi geleneginin verilerini felsefi (sosyoloji, psikoloji, dinler tarihi) verilerle
birlikte 6greterek bir list bakis acis1 sunan resmi kuruluslarin ¢ogalmasina ihtiyag¢ vardir.
Nitekim Kirgizistan’in gelecegi bakimindan potansiyel bir tehdit oldugu bilinen ve

gorillen bu orgiitler, dogru IslAm’1 yayma goriintiisii altinda Kirgiz toplumunu

283
284

Bugubaev, “Islam’in Orta Asya ve Kirgizistan’daki Dinamikleri”, s. 5.

Cholpon Chotaeva, “Islam in the Social-Political Context of Kyrgyzstan”, Central Asia and the

Caucasus, C. 6, S. 24,2003, ss. 51-52.

285 Hiisnii Ezber Bodur, “Orta Asya’da Militan Islamc1 Hareketler ve Vahhabilik”, Dini
Aragtirmalar Dergisi, C. 7, S. 20, s. 199.

286 Bozbey, “Qua Vadisi Kirgizistan”, s. 30; Mehmet Celenk, Ulukbek Kalandarov, “Teblig

Cemaati ve Kirgizistan’daki Faaliyetleri”, TESAM Akademi Dergisi, Ocak 2019, Bursa, s. 252.

66



ayristirmaktadirlar.  Zira Selefilerin tasavvufu ve Matiiridiligi  kiifiir olarak
nitelendirmeleri, hem kalbe hem de akla dogrudan hitap eden diisiince yapilarini tahrif
etmektedir. Giiniimiizde Selefilige karsi, Kirgiz topraklarinda ortaya ¢ikan Osman el-
Osi’nin sahsinda Matiiridi akaidi, Imam Serahsi’nin sahsinda Hanefi fikhi, Ahmed-i
Yesevi’nin Onderliginde gelisen tasavvufi 6gretinin 6nemi bir kez daha ortaya

cikmaktadir.?’

Kirgiz toplumu, Islam’m farkli goriisteki gruplartyla bagimsizliktan sonra
tamsmustir.  Kirgizistan’da Is1dm’in &grenilmesine ve gelismesine katki saglamak igin
gelen bu unsurlardan biri de Selefilerdi. Nakilciligin 6ne ¢iktig1 gelenekei karakterdeki
Selefi diisiincenin Kirgizistan’da faal olmaya baslamasi her ne kadar bagimsizliktan
sonra fark edilse de, aslinda bu zihniyetin {ilkeye c¢ok daha oOnceden girdigi

bilinmektedir.2%®

Selefilik, sistemlesmis haliyle, daha ¢ok Ibn-i Teymiyye’nin fikirlerine
dayanmaktadir. Giiniimiizde ise, bu yolun takipgileri ve ibn Teymiye’ nin gériislerine
tabi olanlar umumiyetle “Vehhabi” denildigini de hatirlatmakta fayda vardir. 18.
yiizyilda ortaya ¢ikan bu "Vehhabilik" doktrini, Islam aleminin farkli kesimlerinde
koktendinciligin gelisip yayilmasina mahalli ve dolayli bir sekilde tesir etmistir. Ancak
bu “koktendinci” terimi, biitiin asirilike1 Islami gruplar1 tanimlayan semsiye bir kavram
olarak Ingilizler tarafindan ¢ikartilmis ve yayilmustir. Hindistan’1 sémiirdiikleri yillarda,
isgale kars1 direnen bazi Islami hareketlere “kdktendinci” damgasi vurmalar: buna bir
ornektir.”® Bazi Rus bilim adamlarinin da ingiliz gelenegine dayanarak, Rus isgaline
kars1 ayaklanan milliyet¢i oOgeleri Vehhabilik yanlisi  “kdktendinci”  olarak
nitelendirdikleri bilinmektedir. Cogu Rus bilgini, siyaset¢isi ve arastirmacisi ise,
koktendinciligin Orta Asya’ya girisini, kokleri disarida olan bazi dini/siyasi mihraklarin
misyonerlik c¢alismalarina baglamaktadir. Bunlardan, Stratejik Gelisme Merkezi
uzmanlarina gore, "Orta Asya Cumhuriyetleri’'nde devletciligin zayifligi ve siyasi
miicadelede demokratik geleneklerin eksikligi uluslararas: Islami orgiitler tarafindan

kullanilmistir. Genel olarak bakildiginda Islami kéktendinciler genis sosyal tabana sahip

287 Mevliit Uyanik, “Kirgizistan’da Dini Durum ve imam Hatip Lisesi A¢ilma siireci: 100. Yilinda

Imam Hatip Liseleri Uluslararas1 Sempozyumu”, Degerler Egitim Merkezi Yayinlari, istanbul,
23-24 Kasim, 2013, ss. 148-149.

Bozbey, “Quo Vadis Kirgizistan”, s. 34.

Sergey N. Abagin, “Orta Asya Koktendinciliginin Kokenleri Hakkinda Birkag S6z”, (¢ev. Saule
Baitzhaunova, Nermin Guliyeva), Avrasya Dosyasi: Rusya Ozel, Kis 2001, C. 6, S. 4, s. 275.
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degiller ve basta yonetici elit ve aydin kesim olmak {iizere, Birlesmis Devletler
Toplulugu (BDT) iilkelerinde farkli gruplar arasinda popiilarite kazanamamuislardir."?*°
Bu gériisii savunanlarin bazilar1 ise, delil olarak Orta Asya iilkelerine Is1am’1 yaymaya
gelen Suudi Arabistan, Pakistan, Iran ve Afganistan gibi Miisliiman iilkelerini
gosterirken, digerleri de ABD gibi batili iilkelerin asir1 Isldmc1 gruplara sagladig
yardimlara iliskin kanit aramaktadirlar. Ancak, diger bazi Rus bilginlerine gore, Orta
Asya’da "liberaller" ve "muhafazakarlar" diye adlandirdiklar1 kesim arasindaki
tartismalar neticesinde 18.-20. yiizyillarda eski muhafazakarlik, tedricen koktendincilige
donlismeye baslamistir. Fakat Orta Asya’daki "liberaller" ve "muhafazakarlar"

arasindaki tartigmanm, Orta Dogu’ya gore daha ilimhi o6zellige sahip oldugunu

sdylemektedirler. 2°!

Bilindigi gibi Kirgizistan, Orta Asya’da yer almaktadir. Dolayisiyla Kirgizlarin
da bu topraklarda ortaya ¢ikan ve faaliyet gosteren her tiirlii diisiince yapisindan
etkilenmesi kuvvetle muhtemeldir. Eger konu Orta Asya iizerinden degerlendirilecekse,

Selefiligin Kirgizistan’a girisi de birkag etapta incelenmelidir:

Tiirkistan, bir zamanlar matematigin yani sira felsefe, Arap retorigi, Islam
tarihi, hadis, tefsir gibi konularda Islim diinyasina &rnek teskil eden bir bolgeydi.
“Bununla birlikte yerlesik medrese ve dergahlarin tesiri alanindan uzak kalmis daha ¢ok
Kazak ve Kirgiz gocebeleri arasinda, yer yer Samanizm izlerini tasiyan ve eski
Yesevi’ligin karakterini yansitan evliya kiiltii kaynakli nispeten iptidai sufi pratiklere de
rastlanmaktadir. Medrese ulemasinin bu pratiklere kars1 ciddi tenkitleri ve ihtiyath
yaklagimlar1 bulunsa da, Hanefi-Matiiridiligin kapsayici iman anlayis1 sayesinde tarihi
siirec icinde dinsel gatigma ortamlar1 olusmanustir.””>? Oyle anlasiliyor ki, Tiirkistan’da
yasanan i¢ ¢ekismeler ve Rus iggali neticesinde uygulanan din politikalari, bolgede
farkl1 inang, diisiince ve kiiltlirlere karsi hosgoriiniin kaybolmasina, bilhassa etnik
farkliliklarin 6ne c¢ikartilmasi, dinsel ve mezhepsel catismalara neden olmustur.
Boylece, farkli etnik ve dinl gruplarin asirlarca dostluk icinde yasadigi Orta Asya,
cesitli Islami hareketlerin birbirine iistiinliik tesis etmek i¢in miicadele ettigi ve rahatca

birbirini tekfir edebildigi bir bolgeye doniligsmiistiir.

20 Abasin, “Orta Asya Koktendinciliginin Kékenleri Hakkinda Birkag S6z”, ss. 273-27.
21 Abasin, “Orta Asya Koktendinciliginin Kékenleri Hakkinda Birkag S6z”, ss. 273-275.
22 Biiyiikkara, “Diglamaci Miisliimanligin Orta Asya’daki [zdiisiimleri”, s. 1291.

68



Ayrica, Ruslarin karsisinda yenik diismeleri ve Tiirkistan tarihinde
Ruslastirma veya Hristiyanlastirma olarak bilinen politikalar, Orta Asya
Miisliimanlarini ikiye ayirmustir. Bu, yerlesik islam anlayisini savunan muhafazakar
ulema ile ona karsi dini yenilesmeyi, sekiilerlesmeyi Oneren ceditgiler arasinda
yasanmistir. Muhafazakar ulemaya karsi ceditcilerin savundugu ve degistirmek

istedigi fikirleri su sekilde dzetleyebiliriz:>*

a. Geg¢misin ihyasindan ¢ok, dini yenilesmenin gelistirilmesi.

b. Dini konularda nastan hareket ederken, nasta olmayan meselelerde
kisisel yorumda bulunabilme hakki.

c. Medrese gibi dini kurumlari, eski dogmatic ve skolostik eserlerden
temizlemek.

d. Ogzgiir diisiinmenin 6niinii agmak, yani benimsenmis ve dokunulmaz
hakikatlere kars1 elestirel bir bakis agisin1 gelistirmek.

e. Kur’an’in yeryiiziine nazil oldugu ve insanlara devrim niteliginde
hediye etmis oldugu Islam kiiltiiriiniin ilk yillarindaki safligina
yeniden ulagmak.

f. Dini egitim kurumlarinda, dini bilimlerin yaninda sosyal ve tabi
bilimlerin de okutulmasi ve farkli lisanda telif edilmis eserlerin
anlasilmasi i¢in, yabanci dillerin 6gretilmesi.

g. Mezhep ve tarikat gibi sonradan olusan dini ekol Onderlerinin
fikirlerine saplanmamak, yani taklidi &gretiden tahkiki Ogretiye
gecilmesi.

h. Toplumlarin ilerlemesi i¢in kadinlarin egitimine dnem verilmesi.

Bir de muhafazakar ulemaya gore Miisliiman olmayanlarin (bat1 ve Rus toplumlarinin)
giyim-kusam tarzim taklid etmek Islam’a aykiridir. Ceditciler ise buna karsi ¢ikmus,
Mahserde taklit edilen insanlarla hasrolunacagini (6rnegin Ruslarla) ileri siiren iddialari
ve bu hususta muhafazakar ulemanin delil getirdigi hadisi*** zayif oldugu veya dogru
mana verilmedigi gerekcesiyle elestirmislerdir. Hanefiligin kimi 6zelliklerini tasiyan

ceditcilerin bu elestiri ve onerileri, muhafazakar ulema tarafindan Siinni Islam

29 Hiisnii Ezber Bodur, “Orta Asya’da Ceditcilik Hareketi ve Modern Dini Diisiince Uzerindeki Etkisi”,
Uluslararas: Tiirk Diinyasimin Islamiyete Katkilar: Sempozyumu Kiitabt, ed. Ismail Hakki Goksoy,
Nejdet Durak, Fakiilte Kitabevi Baski Merkezi, 1. B, Eyliil 2007, Isparta, ss. 565-566.

2% Eba David, Libas, 4/4031.

69



anlayisindan uzaklagsmak olarak goriiliip, mevcut dini diislinceyi tartismaya karsi
ctkmiglardir. Bu da Arap Islam anlayismin  Tiirkistan Miisliimanlarinin  {slam
anlayiglarin1 derinden etkilemis oldugunu gostermektedir. Dolayisiyla, Selefi dini
diistinceyi olusturan gelenekgiligin, 18. ve 19. yiizyillarda bdlgeye girdigi

diistiniilebilir.?®

Aslinda  Selefilik/Vahhabilik’in  Orta Asya'ya yaklasgitk 19. ylizyilin
baslarinda Hindistan’a seyahat edip, orada Vehhabi hocalardan ders alip gelen ve Orta
Asya’nin farkli bolgelerindeki medrese ve hiicrelerde ders veren bazi hocalarin

vasitastyla girdigi bilinmektedir.?%

Biiytiikkara’ya gore, Selefiligin 6gretileri Taskent’e gelen Selefi hocalarin
vasitasiyla Orta Asya’ya yayilmistir. 1910’larin baglarinda Tagkent’e yerlesen Medineli
Seyid Sari Muhammet, bolgeye gelen Selefl hocalarin ilkleri arasinda zikredilmektedir.
1919°da sehre gelen Sami Damulla (6. 1932) da, bolgede etkili olan Selefi
hocalardandir. Asil adi Said b. Muhammed olan Trablussam kékenli Sami Damulla, el-
Ezher Universitesinde tahsilini tamamladiktan sonra, Vehhabi propagandasi yaptig
gerekgesiyle II. Abdiilhamid zamaninda Osmanli topraklarmni terk etmek zorunda
birakilmistir. Boylece Afganistan, Kesmir ve Dogu Tiirkistan’in ardindan Tagkent’e
gelerek fikirlerini yaymaya baslamistir. Sami Damulla’nin, Hanefi fikhina ve tarikat
Ogretilerine “Hadis” vurgusuyla getirdigi elestiriler ve 6zellikle dogum, 6liim, siinnet,
nikdh, yeme-igme, bayram ve merasimlerdeki mahalli aligkanliklara karsi verdigi
miicadele bliyiik tepki ¢cekmistir. Ama Taskent’in esnafi ve elit kesimi arasinda dnemli
sayida taraftar edinmeyi de basarmistir. Boylece, Siinniligin Kur’an’dan sonra en
saglam kaynak olarak kabul ettigi “Sahih”in yazar1 olan Imam Buhari’nin (6. 869)
memleketinde fikha karsit hadis, Damulla’nin ¢aligmalariyla yeniden belli bir zemin
kazanmistir. Onun O6grencilerinden olan Sah Rahim-Kari Seyh Kemalov (6. 1963),
Damulla’nin Tagkent’le sinirli kalan Selefi 6gretilerini Fergana bolgesine, yani Kokan
sehrine de yayilmasini saglamistir. Selefi diisiincedeki bu yeni nesil, hiicre ve kar1 hane
adi altinda gayri resmi egitim veren medreselerin yogun oldugu Fergana vadisinde,
Hanefl hiicrelere alternatif bir medrese yapilanmasina gegerek bolgede kalict olmaya

dogru Onemli faaliyetlerde bulunmuslardir. 1895’te Mergilan’da dogmus olan

2% Bodur, “Orta Asya’da Ceditg:ilik Hareketi ve Modern Dini Diisiince Uzerindeki Etkisi”, ss. 565-566.
2% Bodur, “Orta Asya'da Militan Islamc1 Hareketler ve Vahhabilik”, s. 202.
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Hakimcan Kar1 Vasiev de, Fergana bdlgesinde anilmasi gereken ama Damulla’nin etkisi
disinda yetisen mahalli bir Selefi figiirdlir. Vasiev, siyasete karigmamas: ile
bilinmektedir, ama onun talebeleri ileriki yillarda, hocalarinin aksine miicadeleci bir

Vehhabi tavir gelistireceklerdir.?’

Selefiligin Orta Asya’ya giris tarihi, 1950 senelerinde Ozbekistan’nin baz
bolgelerindeki gizli faaliyet yapan hiicre veya kar1 hanelere dayanmaktadir. Bu goriisii
savunanlara gore, Ortadogu ve Hint altkitasinda dini tahsil goriip, Ozbekistan’daki yer
alt1 kurslarda egitim veren hocalar vasitasiyla Selefilik Orta Asya’ya yayilmistir. “Her
ne kadar siki Sovyet baskisinin oldugu bu donemde Selefi akimlarin yayginlik
kazandig1 sdylenemese de, Ozellikle de din alimleri arasinda bilinir hale geldikleri
diistiniilebilir.”*® Bu donem Krusgev’in devlet bagkanligi yaptigi 1953-1964 yillarina
denk gelmektedir. SSCB hiikiimeti bu donemde, Asya ve Afrika’ya yonelik agik bir
siyaset izleyerek, Orta Dogu’daki iilkelerle iligkilerini gelistirmeye yoOnelmistir.
Bilhassa kiiltiir aligverisi kapsaminda, basta Suudi Arabistan ve Misir olmak {izere diger
Arap tilkeleriyle uzman ve 6grenci degisim programlar1 hayata gegirilmistir. Boylece,
SADUM baglantili olarak din adamlar1 ve baz1 6grencilere Arap lilkelerindeki kurslarda
ve okullarda okumaya imkan verilmistir. Yine bu baglamda Arap tilkelerinden SADUM
kiitliphanelerine comertge kitap bagislar1 yapilmistir. Uzun yillar uygulanan tecrit
politikasi, kiitliphanelerde biiyiik bir kaynak boslugu meydana getirmisti. Arap
diinyasindan gelen yeni literatiir, yerli hocalar ve gengleri dini kaynak boslugundan

kurtarmis ama onlarin diisiince diinyas1 iizerindeki tesiri de biiyiik olmustur.?*’

1980-90’11 yillara gelindiginde, baskilarin kalkmasiyla da Orta Asya’da
"[slami dirilis" diyebilecegimiz bir siire¢ yasanmistir. Kimilerine gore bu, Tiirkistan
halkinimn Islam’a geri doniis siireci idi. Bu siiregle ilgili olarak, 70 senelik komiinist
yonetimden sonra “Islami dirilis” nasi1l miimkiin oldu; Dine tekrar yonelmenin sebepleri
nedir ve gelecegi nasil sekillenecek? Gibi sorulara da cevap aranmistir. Bu soruyla en
cok Rus bilginleri ilgilenmis ve onlardan bazilarma gore, 1980-1990’larda “yeniden

dogan “Islam”, Carlik ve Sovyet déneminde var olan Orta Asya’daki islamla aym

27 Biiyiikkara, “Dislamac1 Miisliimanligin Orta Asya’daki Izdiisiimleri”, ss. 1294-1295; Genis bilgi

i¢in bkz. Vitaliy V. Naumkin, Radical Islam in Central Asia between Pan and Rifle, Lanham-
Maryland, 2005, s. 40.

Bozbey, “Quo Vadis Kirgizistan”, s. 38.

Biiyiikkara, “Dislamaci1 Miisliimanhgim Orta Asya’daki izdiisiimleri”, s. 1295.
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degildi. Sergey N. Abasin, cagdas Rus analitifinde bu olusuma, degisime dair bir
birinden ¢ok farkli olmayan iki goriisiin ortaya ¢iktigin1 belirtmektedir. Onlardan birinci
goriistekiler, Miisliimanlagmay1 “gelenekselcilik” ile bagdastirmaktadirlar. Bu iddiay1
ilk olarak 1989 senesinde, Moskova Universitesi profesorii, etnograf S. P. Polyakov
sOylemistir. Polyakov’a gore, “Orta Asya toplumlarmin dini-sosyal yapisi, yiizyilin
basindaki durumuyla kiyaslandiginda hemen hemen hi¢ degisime ugramamigt1.”3%
Yani, Sovyet rejiminin din politikast sadece toplumsal hayattan dinin ¢ikarilmasina
yonelik oldugu i¢in, toplumun temel taslarina dokunmamis, temel sosyal yapilar ve
kurumlar da oldugu gibi kalmis veya yeraltina cekilerek varhigini stirdiirmistiir!?
Polyakov’un ortaya koydugu bu tez, sadece Rusya’daki ilmi g¢evrelerce degil, post
Sovyet {ilkelerinde bile benimsenmistir. Ancak "gelenekselcilik" terimi bdlgedeki
Islami hareketlerle ilgili literatiirde pek benimsenememistir. Bunun yaninda, bolgede
"Koktendincilik" kavrami daha ¢ok kullanilmistir. “Koktendincilik” kavramini
savunanlara gore ise, “1980-90’l1 yillarda yeniden dogan Islam, Orta Asya halk
Miisliimanhigina ait "gelenekler"i degil de, Islam’in ilk donemlerine ait adetleri

»01 Yine bu goriistekiler, giiniimiiz  IslAm’i1  degerlendirirken

tagimigtir.
"gelenekselcilik" konseptini savunanlarin aksine, "koktendincilik" kavramin1 daha ¢ok
"yar1 geleneksel, yar1 modernize" olmus bir toplum olarak agiklamaktadirlar. Bunlar,
Orta Asya halklarinin temeline "yeni" Islim anlayisimin nasil yerlestirildigi meselesiyle
ilgilenerek, “Koktendinciligin” belirtilerini de sdyle agiklamaktadirlar: “Sufilik, velilere
ve mezarlara tapmak dahil tiim diger halk ritiiellerinden (batil inanglardan) armmak;
Dini, yeni yorumlardan, yani bid’atlerden temizlemek; Dini konularda mezheplere gore
degil, Kur’an ve Siinnete gore fetva verilmesi; Dinini degistiren veya imandan ¢ikanlara
kars1 cihadin caiz olarak goriiliip, ona tesvik edilmesi; Dis goriinlim olarak sakal
uzatma, kisa pacali pantolon giymek gibi uygulama ve gorlisleri kapsayan
"koktendinciligin", bolgede var olan "gelenekselcilik" ile uyusmadigini
sOylemektedirler. Benzer sekilde, ylizyilin basindaki gelenek ve fikirlerden farkli olarak
gelisen  Miisliimanlasmay1, bolgeye disaridan  gelen Islami  misyonerlerle
irtibatlandirmaktadirlar. Dis etken olarak da Orta Asya iilkelerine Islam’1 yaymaya
gelen, dzellikle de Suudi Arabistan, Pakistan, Iran ve Afganistan menseli tebligcilerin

yan1 sira Amerika ve benzeri devletlerin asirilikgr Islami orgiitlere sagladiklari

300 Abasin, “Orta Asya Koktendinciliginin Kokenleri Hakkinda Birkag S6z”, s. 272.
301 Abasin, “Orta Asya Koktendinciliginin Kokenleri Hakkinda Birkag S6z”, s. 272
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yardimlarin bolge iizerinde giderek artan bir etkiye neden oldugunu savunmaktadirlar.
Ayrica N. Abasin, 1979°da gergeklesen Iran Isloam Devriminin de Orta Asya
Miislimanlarini etkiledigini kaydetmektedir. Fakat dis etkenleri, s6zii edilen iilkelerin
ve giiclerin diismanca ve yayilmaci politikalart olarak degerlendirmenin de dogru
olmadigmmi sdylemektedir. Ciinkii ona gore, Orta Asya’da "liberaller" ve
"muhafazakarlar" ortasindaki anlagmazliklar Orta Asya’nin kendi sartlar1 i¢inde dogal
bir sekilde olustu. Bu ¢ekismeyi bilvasita olarak soyle anlatmaktadir: “liberalizmin”
belirtisi diyebilecegimiz suanki "gelenekselcilik" ve "koktendinciligin" belirtisi olarak
goriilen "muhafazakarlik" kendi aralarinda siirekli bir miicadele i¢inde olmuslardir.
Bunlardan "Liberaller", islAm’1 zamanin talebine gére yorumlama ve uygulama
taraftarlar1 idi. "Muhafazakarlar" ise, "yeniliklere" karsi ¢ikarak, geg¢miste verilen
fetvalarla yetinen, yeni yorumlara ayak direyenlerdi. Boylelikle, 18. ve 20. yiizyillardaki

eski muhafazakarlik, gitgide "koktendincilige" tahavviil etmeye baslamistir.”%

Evet, kuskusuz Islam tarihi ve Tiirk Isldm tarihi boyunca, akil-nakil veya
gelenekselciler ve ceditciler arasinda bir miicadele yasanmistir. Bu tartismalar, zaman
zaman koktendinci gruplarin ortaya ¢ikmasina da neden olmustur. Fakat Rus isgali
oncesi Tiirkistan’inda diger goriisteki Miisliimanlara karsi genel olarak diismanca bir
tavir gelismemistir. Ciinkii bolge Miisliimanlarindaki Hanefi-Matiiridiligin kapsayiciligi
ve ona eslik eden sufiligin hosgorii anlayisi onlarin asirlarca sorunsuz yasamalarini

saglamistir.

Aslinda, 1979-1988 Sovyet- Afgan savasi ile Selefi/Vehhabi 6gretinin Orta
Asya’daki yayginlasmasi es zamanhdir® Sovyet isgaliyle birlikte, gesitli miicahit
gruplarin lilkeye girmesi ve SSCB’nin geri c¢ekilmesiyle neticelenen destansi Afgan
Cihadi, Selefiligin Orta Asya’daki yiikseligsiyle ve Selefi akim igerisindeki “cihadi
kirilmayla” dogrudan irtibatlidir. S6z konusu cihatcilarin iginde, 1780’lerde Hint alt
kitasinda ortaya ¢ikan, ama Deobendiyye kadar yaygin ve kuvvetli olmayan Ehl-i Hadis
cemaati de mevcuttu. Pakistan’daki Ehl-i Hadis cemaati, Selefiligin Arap diinyasi
disindaki en Onemli temsilcilerindendir. Bu cemaatin Pakistan’daki medrese teskilati

olan “Vefaku’l-Medaris es-Selefiyye”, iilkedeki medreselerin %6’sin1 yonetmektedir.

302 Genis bilgi icin bkz. Sergey N. Abasin, “Orta Asya Koktendinciliginin Kokenleri”, ss. 272-275.
% Arslanbek Kenzheshov, 20. Kilimdag: Salafiya Agiminin Orto Aziyadag Ismerdiiiiliigii, Arasan
Universitesi, (Lisans Mezuniyet Tezi), Kirgizistan, 2015, s.41.
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Ayn1 zamanda bu vakfa ait olan medreselerin Mekke Ummiil-Kura ve Medine Islam
Universitesi gibi Suudi yiiksekdgretim kurumlariyla anlasmalari bulunmaktadir. Bu
medreselerde, Deobendiyye medreselerinin aksine pozitif bilimler ve Ingilizce de

okutulmaktadir.3%*

SSCB bir yandan Selefiligin Afganistan’da yayginlasmasina neden olurken,
diger yandan da Tiirkistan’daki Islam’1 baskiyla iyice zayiflattr. Halk din adina hurafe
ve bid’atlerle yasamaya bagladi. Bu uygun zemini degerlendiren Selefi/Vehhabi 6greti,
1990’larda Tiirkistan’a sahih Islam adi altinda girdi. Bolge Miisliimanlarinin dini bilgisi
cok ylizeysel kaldig1 i¢in, kendilerine sunulan 6gretiyi tek ve sahih anlayis olarak

gordiiler.3%

Tiirkistan’da, kaynagi Suudi Arabistan olan Selefi/Vehhabiligin etkin
oldugu bolge Fergana’dir. Bu bolgenin Islami orgiitlerin goziinde farkli bir yeri vardir.
Ciinkii Fergana bolgesini ele gecirirlerse, tiim Orta Asya’ya hakim olacaklarina
inanmaktadirlar. Ayrica, Fergana bdlgesinin bir zamanlar Islim’in ve uygarhgin
merkezi olmas1 da, Hilafet pesinde olan bu Islami gruplarin hedefinde olabilir. Zira
Fergana bolgesindeki Andican, Namangan illeri Ozbekistan’m, Sogdu ili Tacikistan’in
ve Os, Jalal-Abad ve Batken illeri de Kirgizistan topraklar1 i¢indedir. Dolayisiyla tiim
dini planlarin bu bolgede yapildigini ve her tiirlii islami hareket ve partilerin de Fergana
vadisinde ortaya ciktigin1 sdyleyebiliriz. Ornegin; 1987 yilinda Suudi Arabistan,
Pakistan ve Afganistanli baz1 Selefi/Vehhabi unsurlarin Fergana- Namangan’da gizlice
baz1 toplantilar yaptiklar1 bilinmektedir. Bu toplantida, bir Islam devletinin
kurulmasmin planlandigi ve neticesinde de, “Islamdin Kayra Jaraluusu” “ICK”
(Islam’in Yeniden Ihyas1) partisi gizlice kurulmustur. Daha sonra bu parti “FANO”
adiyla ortaya ¢ikmustir. Partinin adindaki FANO’nun her harfi, Fergana bolgesindeki en
onemli sehirlerin ismini tasimaktaydi. Yani, Fergana, Andican, Namangan ve Os.%
Fergana bolgesinin bat1 kisminda kalan Os ili, Kirgizistan’in giineyindedir. Giiniimiizde
de Kazakistan, Rusya ve Cin konsolosluklarinin bu sehirde bulunmasi, o bdlgenin ne

kadar 6nemli oldugunu gostermektedir.
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Biiyiikkara, “Dislamaci Miisliimanligin Orta Asya’daki izdiisiimleri”, s. 1298.

Mevliit Uyanik, Zaylabidin Acimamatov, “Selefi ve Felsefi Uslup: Teorik ve Pratik
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Giiney Kirgizistan, kuzeye nazaran daha da dindardir. Dolayisiyla da Islami
etkilere daha da agiktirlar. Ama son zamanlarda iilkenin kuzeyinde de misyonerlik
faaliyetleri ¢ok yogun bir sekilde yiiriitilmektedir. Bunlardan Selefilik de son
zamanlarda Kirgizistan’in kuzeyinde etkili olan hareketlerdendir. Ancak yukarida da
degindigimiz gibi, Selefi diisiincenin Kirgizistan’da faal olmaya baglamasi her ne kadar
bagimsizliktan sonra fark edilse de, aslinda bu zihniyetin {ilkeye ¢cok daha onceden
girdigi bilinmektedir. Selefiligin genel itibariyle Kirgizistan’a girisi ise, 1980’lerde

olmustur.>"’

Sovyetler doneminde Kirgizistan’da yiiksek dini egitim veren medreseler
olmadigindan, Islam’1 dgrenmek igin bazi Kirgiz gencleri Buhara’daki Mir Arab ve
Andican, Namangan gibi sehirlerdeki bazi medreselere gidiyorlardi. S6z konusu
medreselerde fikihta Hanefiligi ve eskisi gibi olmasa da itikatta Matiiridilik geleneksel
olarak okutulmaktaydi. Selefi/Vehhabi 6greti ise daha ¢ok hiicre veya kar1 hane denilen
evlerde 6gretilmekteydi. Bu medreselerin ve evlerin bulundugu bélgeler Kirgizistan’in
giiney bolgesinin smirindadir. Dolayisiyla Ozbekistan’daki bu egitim yerlerine gidip
dini egitim alanlarin ve Selefiligin iilkeye girmesine vesile olanlarin ¢ogunun {ilkenin

giiney bolgesinden oldugu sdylenebilir.3%

SSCB’nin dagilmasindan evvel Orta Asya’da Islamiyet’in durumu hakkinda
aragtirmalar yapan Henry Steel Olcott; etnik, kiiltiirel ve doktriner olmak tizere ii¢
Miisliiman tipinden bahsetmistir. Olcott, bunlardan Islam’1 yalmzca etnik ya da ulusal
kimliklerinin ifadesi olarak gdren Miisliimanlarla, Islami ritiieller hakkinda fazla bilgiye
sahip olmayan, yani dogum, oOliim, silinnet, cenaze, evlilik gibi giindelik hayatta
kullanilan merasimlerden haberdar, ama bu ritiielleri de kiiltiirel 6geler olarak goéren
Miisliiman tipinin daha yaygm oldugunu iddia etmektedir. Ancak, isldm'in doktriner
boyutta yeniden insas1 yoniindeki faaliyetlerin ise, 1985 sonras1 Gorbagev’in uyguladigi

perestroyka politikasiyla basladigi goriilmiistiir. Bu dini yasayisin da, eski Sovyet
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Acimamatov, “Kirgizistan’da Selefilikle Basedebilmek™, s. 5.

Bu durumu, Kirgizistan’in miiftii yardimeis1 Kudratullo Abdurahmanov, 1997'nin sonunda
Cumhurbaskan1 A. Akaev ve diger devlet yetkililerine yazdig1 mektubunda itiraf etmistir.
Mektubunda, Vehhabiligin iilkenin 6zellikle giineyinde giin gectik¢e daha da hizli bir sekilde
yayildigini, bu akimin Ozbekistan'dan gelen Vehhabi dgretiden etkilenmis olan Kirgizistanl
gengler vasitasiyla yayildigi anlatilmaktadir. Bkz. Kudratullo aci Abdurahmanov, “Ah!
Vah...abizm”, Kirgiz Ruhu, 3-9.12.1997. Genis bilgi i¢in Bkz. Mirzabaev, Kirgizistan’'da Din-
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devletlerinin hapsinde degisik sekillerde gerceklestigi bilinmektedir. Ustelik bu
degisikligi bir iilkenin farkl1 bolgelerinde bile gorebilmek miimkiindiir. 3%

Dolayisiyla, basta bolge Misliimanlart olmak iizere Kirgizistan
Miisliimanlarinda da teorik bilgi yetersizliginin oldugu sdylenebilir. Bu da en iyi iman
taniminda ortaya ¢ikmaktadir. Ornegin; Hanefiligin yogun oldugu bodlgede, Hanbeli
mezhebi klasik Seleft 6gretideki “iman, kalp ile tasdik, dil ile ikrar ve azalarla ameldir”
tanimmin iman tanimi olarak sunulmasi gosterilebilir.>' Ancak, Hanefi-Matiiridi
ogretide ise, “iman, dil ile ikrar kalp ile tasdiktir”. Yani amel noktasinda eksikliklerin
olmast veya iman eden birinin amel etmemesi, onun tekfir edilecegi anlamina
gelmez.®!! Insanlara iman tanimi altinda 6gretilmeye galisilan bu Hanbeli-Selefi akide,
Suudi Arabistan’in resmi mezhebi olan ve Islam devleti kurma yéniindeki tavirlariyla
militan Islamc1 hareketlerin altyapisini olusturan Vehhabiler vasitasiyla yayilmaktadir.
Bolgenin bir asra yakin Sovyetlerin dinsizlestirme politikasinin etkisinde kalmasi,
halklar1 iman-amel meselesini degerlendirmekten ve bunu Hanefl veya Hanbeli/Selefl

bir gelenek agisindan yorumlamaktan aciz biraktigini diigiinmekteyiz.

Fakat bagimsizhigin akabinde kuzeydeki insanlarin Islim’a olan ilgisi
arttt ve toplumda dindar insanlar ¢ogalmaya basladi. Baskent Biskek’i de i¢ine alan
kuzey bolgesinde dindarlagma siireci yasanirken, dis etkenlerin gengler arasinda daha da
etkili oldugu fark edildi. Ornegin; genglerin dini grenmede fikihta Hanbelilige, itikatta
Selefilige basvurmalart bolge halkinin halk Miislimanligindan uzaklastiklarinin bir
gostergesidir.>'?> Ayrica kuzey bolge halki Islami konularda ¢ok az bilgi sahibi oldugu
i¢in, Selefilik ile Hanefi-Matiiridi diisiinceyi ayirt edebilecek durumda degildi.’!?
Islam’1 derinlemesine 6grenmek isteyenlere, Hanefi-Matiiridi diisiinceyi aktarabilecek
Hanefi {slam alimlerinin az olmas1 da Kirgizistan’da Selefiligin hizla yayilmasina sebep
olmustur. Siire¢ icerisinde Selefi alimler Kirgiz topraklarinda Hanefilik adi altinda
Selefi itikadi yaymaya baslamuslardir. Ayrica iilkedeki baz1 Selefi dailer ise, Imam
Azam Ebl0 Hanife’'nin de Selefi Salihinden oldugunu dile getirerek, Selefilikle

Hanefiligi 6zdeslestirmeye c¢alismaktadirlar. Bununla beraber Selefiligi bir mezhep

309 Bodur, “Orta Asya’da Militan Islamc1 Hareketler”, s. 197.

310 Mevliit Uyanik, Zaylabidin Acimamatov, Selefi ve Felsefi Uslup”, s. 397.

U Ebu Hasan Siraciiddin Ali b. Osman el-Ogi, Emali ve (Aliyii'l-Kari) Serhi,(gev. Sahver
Celikoglu), Istanbul, Marifet Yaynevi, 2011, s. 63.

Acimamatov, “Kirgizistan’da Selefilikle Bagsedebilmek”, s. 1-5.

Pay, Kirgizistan'da Islam, s. 74.
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olarak degil de, sadece Selefi Salihinin yolu olarak gérmek gerektigini vurgulayarak,

Miisliimanlarin takip etmesi gereken bir yol olarak sunmaktadirlar.'4

Selefilik Kirgizistan’da, bagimsizligin ilk giinlerinden itibaren en aktif faaliyet
yiiriiten akimlardan biridir. Ik yillarda, Kirgiz siyaseti ve toplumunun Selefilik
hakkinda bilgisi yok denecek kadar azdi. Zira iilkedeki ¢ogu Kirgiz ulemasi1 Selefilige
ismen karsi ¢iksa da, Hanbeli/Selefi anlayisindaki nakilde akli kullanmama prensibine
gore diger itikadi goriislerini agiklamalari; “Akla glivenmeyin, akil bizi her zaman
yaniltabilir” gibi climleleri vaazlarinda kullanmalari, ulemanin da Selefilikle Matiiridilik
arasindaki farklihg sadece fikihta gordiigii fikrine sebep olmaktadir.>'> Toplumun
Selefilik hakkinda dogru ve genis bilgiye sahip olmamasi, Sovyet doneminde Selefilikle
ilgili akademik ¢aligmanin yapilmadigin1 veya hakli nedenlerle biiylik oranda goz ard
edildigini gostermektedir. Sovyet rejiminin ¢okmesi, yerli ve yabanci akademisyenlerin
Kirgizistan’daki Miisliiman tiplerini ve dini hareketliligi arastirmalarina imkan
vermistir. Boylelikle, halk arasinda ¢ok konusulmaya baslayan ama hiikiimet yetkilileri
dahil ¢ogu ulema ve akademisyenin de hakkinda fazlaca bilgi sahibi olmadig1 Selefilik
hususunda toplum bilgilenmistir. Ancak iiziilerek soyleyebiliriz ki, glinlimiizde de
Kirgizistan’da Selefilik hakkinda birka¢c makale ve tez harig, akademik seviyede

yazilmis ¢alisma yoktur.

Aragtirma sonucu Kirgizistan’da Selefilerin “Medhali”, “Ihvan” ve “Cihadi”
diye ii¢ kolunun faal oldugu tespit edilmistir. Ancak bu isimler onlara disaridan
verilmistir. Bu gruplarin her biri kendisini “Selefi Salihinin Yolundaki Cemaat” olarak
gormektedirler. Bunu c¢alismamiz sirasinda yaptigimiz miilakatlardada tespit ettik.
Ancak, ¢alisma geregi konusulan ve kendisini Selefi olarak tanimlayan insanlarin ¢ok
az1 kendilerine yoneltilen soruya tam ve agik cevap verebilmistir. Bu anlamda miilakat
yapilan insanlar1 ¢alismanin ilmi ve tarafsiz bir sekilde yapildigina ikna etmek oldukca
zor oldu. Yapilan arastirmada, Selefiligi benimseyen ve propagandasini yapanlarin
cogunun egitimli ve meslek sahibi oldugunu gozlemledik. Ayrica ¢ogunun
Kirgizistan’da yaygin ve resmi dil olan Rus dilinde konustugunu ve Selefl
propagandanin daha ¢ok Uygur, Kafkas ve Ozbek uyruklu vatandaslar arasinda ragbet

gordiigiinii gozlemledik. Onceleri Selefilik propagandasi biiyiik sehirler veya illerde,
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daha ¢ok Rus dilinde yapilmaktaydi. Fakat giiniimiizde ise, gerek biiyiik sehirlerdeki
sohbet ve toplantilarda, gerek kdylerde olsun bir giin Rusca, bir giin Kirgizca olarak
yiriitiilmektedir. Bununla beraber Selefiyye mensuplarinin iilkedeki en etkili hareket
olan Tebligcilere nazaran daha profesyonel, daha modern yasayan ve daha da varlikli
kisiler oldugunu sdylemek miimkiindiir. Ama toplumda Selefileri diger
Miisliimanlardan ayirt etmek de pek kolay degildir. Onlarin su 6zellikleri onlar1 diger
Miislimanlardan temyiz etmeyi kolaylagtirmaktadir: Uzun sakal ve kisa biyikl
olmalari; Uzun sakalli ama baginda takke olmamasi; Sportif viicuda sahip olmalari veya
spora onem vermeleri; Pagasi kisa pantolon giymeleri; Cemaatle kilinan namazda
imamin fatihay1r okumasindan sonra “amin” diye yliksek sesle bagirmalar1 ve Selefl
olmayanlarla genis diyaloga kapali olmalar1 sdylenebilir. D1g goriiniimle ilgili bu genel
degerlendirme ve ortak unsurlar Kirgizistan’da kendisini Selefi olarak tanimlayanlarin
genel olarak orta yas grubuna mensup olmasiyla da izah edilebilir. Bunlarin disinda
Selefileri diger Miisliimanlardan ayirt eden, onlarin itikadi goriisleri ve siyasi

yorumlaridir.

Kirgizistan’daki Selefilerin i¢ boliinmeleri ve diger Miisliiman gruplarla olan
iliskileri Kirgiz toplumunda ve akademyasinda da bazi tartigmalara konu olmaktadir.
Ancak bu akim i¢i boliinmenin sadece Kirgizistan’da ortaya c¢ikmadigini, bilakis
Selefiligin ge¢mis tarihine dayandigini unutmamaliyiz. Asagida Kirgizistan’da faal olan
Selefi akimlara ve ge¢mis tarihlerine kisaca deginilecektir.

“Son iki asirda ii¢ ayr1 Suud devletinin kurucu ideolojisi olmus olan Selefilik,
sadece bu iilkede Vehhabilik adiyla gelisen bir dini hareket olarak kalmanugtir.”3'®
Geleneksel Ehl-i Hadis diislincesinin takipgileri XX. ylizyildan itibaren Suudi Arabistan
disindaki farkli dini/mezhebi diisiincedeki iilkelerde de giiclii organizasyonlar teskil
etmeye muvaffak olmuslardir. Ancak Selefi/Vehhabiligin yayilis1 ve yiikselisinin bir
anlamda Misir’in ikinci cumhurbaskant olan Cemal Abdiil Nasir’in (1918-1970)
vefatiyla hiz kazandig1 sdylenebilir. Onun 6liimiinden sonra 1973’te ortaya ¢ikan Arap-
Israil savasi sonrasi petrol fiyatlarmin yiikselmesi, Faysal b. Abdiilaziz el-Suud

baskanligindaki Suudi Arabistan’1 6zelde Orta Dogu’da genelde ise diinyada 6nemli bir

316 Mehmet Ali Biiyiikkara, “Giiniimiizde Selefilik ve Islami Hareketlere Olan Etkisi”, Tarihte ve
Giiniimiizde Selefilik: Milletlerarast Tartismali Iimi Toplanti, ed. Ahmet Kavas, 1. B, Istanbul,
Ensar Nesriyat, 2014, s. 485.
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aktor haline getirmistir. 1970’lere kadar Islam Aleminde kapali ve dar mubhitlerde
faaliyet yiirlitmiis olan Selefiler, gelisen iletisim vasitalarinin ve genis ekonomik
imkanlarin da yardimiyla 1970-80’lerde Orta Doguda, 1980’lerde Afganistan’da,
1990’lardan itibaren de SSCB idaresindeki Tiirki Cumhuriyetlerinde ve Bati iilkelerinde

kendi ideolojisini yayabilen bir giice kavusmuslardir.®!’

Selefiler bu siiregte kendileri gibi gelenek¢i olmakla beraber "hadis" merkezli
degil de fikih/medrese yahut tasavvuf/tekke odakli yapilanan hareketler ile ya da
kiiltiirel ve siyasi faaliyetler yiiriiten modern cehreli IslAimi hareketler ile Selefiligin
yogun etkilesime girmesini de saglamistir. Diger yandan Suudi tandanshi Selefilik bir
taraftan bu hareketleri kiiresel ¢apta etkilerken, diger taraftan ise kendisi de yer yer
etkilenmistir. Bu etkilesim Selefiligi kendi i¢cinde de farklilasmaya gotiirmiis ve bu
farkliliklar 1990'l yillarla birlikte derinlik kazanmistir. Boylece Selefiler, hem ideolojik
hem de orgiitsel bakimdan kendi biinyesinde de zitlasan fakat malum geleneksel inang

ve pratiklerin gogu noktasinda uzlasan Selefiyye nin olusumunu korumuslardir.3!®

Selefiyye biinyesinde derinlestigini sdyledigimiz farklilasma veya ayrilma, en
basta “Suudilik” ve “Cihadilik” olarak ortaya cikmistir. Bunlardan Suud Selefiligi,
popiiler ve yaygin ismiyle Vehhabilik, Vehhabiligi kuran Muhammed b. Abdiilvehhab
ile ilk Suudi devletinin kurucusu Muhammed b. Suud (6. 1769) arasinda tesis edilen
yonetici-alim igbirligine dayali 1744 Dar’iye ittifaki ruhunun, zamanin Suudi krallig1 ve
ulemasi1 arasinda da yasatilmasini dinin geregi ve menfaati acisindan zaruri goren ve

bunu destekleyen Selefi/Vehhabi ulema ve onlari takipgilerine verilen isimdir.>"”

Suud Selefiligi aslinda Medhali Selefiliktir. 1991°de Suud devletinin Amerikan
politikalarinin giidiimiine dahil olmasi ve onlarla is birligine girmesi Suudi ulemasinin
ikiye ayrilmasina yol a¢mustir. Suudi hiikiimetinin kararimi destekleyen Muhammed
Aman el-Cami, muhalefeti Harici olarak nitelendirmistir. Boylelikle “Ulul Emr”, yani
devleti kim yOnetiyorsa ona kesin ve katiksiz itaati ve kararimi tartismamayi, Suudi
hiikiimetini desteklemeyi savunan “Cami’a” adli bir grup ortaya ¢ikmistir. Bunlar
tekfirde daha Olgilili kalmaya galisan, devlet yoneticilerinin Miisliimanliklarint disa

vurduklar1 miiddetce devlete muhalefeti mesru gérmeyen, taleplerin ve itirazlarin ancak

317 Kenzheshov, 20. Kilimdag: Salafiya, ss. 41-45.

318 Biiyiikkara, “Giiniimiizde Selefilik”, s. 486.

319 Mehmet Ali Biiyiikkara, “11 Eyliil’le Derinlesen Ayrilik: Suudi Selefiyye ve Cihadi Selefiyye”,
Dini Aragtirmalar, C. 7, S. 20, 2004, s. 224

79



karigiklik ¢ikarmayacak bir usulde sdylenmesi taraftaridirlar. Dahasi, Cihatgilarin aksine
Suudgular, sicak miicadele i¢in heniiz sartlarin olusmadig1 goriisiindedirler. Mevcut
totaliter yapili Suudi devlet yapisint mesru goren Suudi Selefiyye, sivil demokratik
muhalefet inisiyatiflerini zararli bulmaktadir. El-Cami’nin fikirlerini ise daha sonra,
1932 Suudi Arabistan dogumlu Rebi b. Hadi el-Medhali devam ettirmistir. Medhalilik

de onun fikirlerini destekleyenlere verilen isimdir.32°

Medhali grubu Kirgizistan’da en aktif olan ve en yaygin olan Selefi gruptur. Zira
onlar, her zaman Oncelik inan¢ ve iman konularindadir vurgusuyla cihadi sdylemin
oncelikleri olan siyaset ve diismanla miicadele motiflerini bid'at olarak gordiiklerini
iddia etmektedirler. Dolayisiyla “bizim gizleyecek bir seyimiz yok™ diyerek,
kendilerinin Selefi oldugunu da acikca zikredebilmektedirler. Baz1 Selefiler (Selefiligi)
“hak yolu” tercih ettikleri i¢in aileleri ve ¢evreleri tarafindan dislandiklarini
sOylemektedirler. Fakat, onlar bu yoldan déonmeyeceklerini ve hatta zamanla ona kars1
cikanlarin da “hak yolu” (Selefiligi) bulacagina inanmaktadirlar. Miilakat ve
gozlemlerimiz boyunca Medhalilerin diger Selefi gruplara gore diyaloga daha agik

oldugunu,?!

Kirgizistan’daki baska cemaat ve Miislimanlar1 aciktan tekfir
etmediklerini, ancak onlari, kendi bakis acilarina gore, itikat konusunda yanlislar
oldugu icin kinadiklarim1 gozlemledik. Kendilerine o6zellikle amel etmeyen
Miisliimanlarin durumu sorulunca, ¢ogu “o Miisliiman”dir diyerek asiriliga kagmayan
mutedil cevaplar vermektedirler. Ancak bu grubun zaman zaman amel agisindan zayif
olanlar1 cahil ve fasik olarak adlandirdiklar1 da tespit edilmistir. Onlar ameli olmayan

yahut amel agisindan zayif durumda bulunan insanlarin (Miisliimanlarin) ve Allah’a

inanmayanlarin davete, teblige ihtiyact oldugunu belirtmektedirler.

Eger meseleye teorik perspektiften bakilacaksa, Suudi/Medhali Selefiler de, tipki
Selefi/Vehhabilerin bir devamidir ve moderniteye karst bir tepki olarak ortaya
cikmislardir. Dolayisiyla onlar1 Vehhabilerden ayirmak ve onlara umut baglamanin

dogru olmayacag bilinmelidir. Ciinkii zeminini genisletmek i¢in gecici olarak bariscil

3200 Alau Adilbaev, “Madhalitter, Sururitter, Tekfiritter Degen
Kimder?”, Muftiyat. KZ http://old. muftiyat.kz/kz/article/view?id=2021, (01.02.2018).

321 Genel itibariyla Selefilerin (onlardan olmayan) imam vs. insanlarla konugsmamasinin bir nedeni

olarak, onlarin “eger konusursak, vazlarimi dinlersek kalbimiz siipheye diiser” dedikleri 6rnek
gosterilebilir.
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mesajlar veren bu Orgilit, zamani gelince esas amacini gizleyen bir oOrgiit gibi

cikagelecegi yoniinde kamuoyunda genel bir kan1 bulunmaktadir.

Suudi Selefiyye’nin yakin tarihteki en onemli temsilcileri Hey’etli Kibaril-
Ulema, Rabutatiil-Alemil-Islami ve Idaretiil-Buhus gibi resmi kurumlarda ve din egitimi
veren okullarda hizmet yapan kisilerdir. Bunlardan en taninmis olanlar1 ise Mukbil el-
Vadii (6. 2001), Muhammed b. Salih ibniil-Useymin et-Temimi (6. 2001), Abdiilaziz b.
Baz (6. 1999), Muhammed Nasiruddin el-Albani (6. 1999) ve Rebi b. Hadi el-Medhali
gibi isimlerdir.*?> Rus dil ve kiiltiir havzasindaki en tanman temsilcileri ise Abu
Muhammet Rinat Zaynulin, Abu Salih Nail Zaynulin, Abu Maryam Nazratulla (Tacik
uyrukludur) ve Abu Yahya Krimskiy’dir.3?*

Cihadi Selefilik ise, 1970’li yillarda Suudi devletinin Batici politikalarina,
onlarla igbirligine kars1 ¢ikarak, fiili cihat, siyaset, emr-i bil ma’ruf-nehy-i ani’l miinker
ve tekfirde daha sert mizach bir akimdir. Selefiyye’nin bu kolunun gelisip yayilmasinda
onciiliik edenler olarak Aiz el-Karni, Selman el-Avda, Muhammet b. Said el-Kahtaniy
ve Sefer el-Havali bilinmektedir. Cihadilerde ise tekfir genellemecidir ve fiili cihadin
bugiin herkesin bir yiikiimliiliigli oldugunu savunmaktadirlar. Ayrica, Usame Bin Laden
ile birlikte Cihadi Selefilik asiriliga dogru bir yonelme yasamstir.*?* Fakat Cihadi
Selefiler el-Kaide mensuplarin1 ve eylemlerini asirilikla suglayarak, kendilerini onlardan

ayr1 tutmaya calismaktadirlar.

SSCB’nin dagilmasiyla meydana gelen kaotik periyotta toplumsal sistemi
kurmay1 kendilerine misyon edinmis, dini duyarlilig1 olan Adolat (Adalet) ve benzeri
orgiitler, Ozbekistan-Fergana vadisindeki kurulan ilk Islami hareketlerdendir.
Mensuplarinin ekseriyeti aylak, sosyo-ekonomik durumlar: diisiik olan ailelerden gelen
genglerin olusturdugu bu ziimreler, miicrim saydiklar1 kisileri siddet yoluyla da
cezalandirarak Hakka davet etmekten cekinmemekteydiler. Kokleri Adolat hareketine
dayanan, ama zamanla daha da militanlasan Ozbekistan Islami Hareketi, bu yeni dalga
gruplarin en tanmnamidir. Zikredilen bu orgiit, Kirgizistan’daki uygun sartlardan

faydalanarak, ozellikle giiney Kirgizistan’daki Ozbek niifusuna hitap ederek,

322 Koca, Islam Diisiincesinde Selefilik, s. 21.

323 Alau Adilbaev, “Madhalitter, Sururitter, Tekfiritter Degen Kimder”, Not: Bu isimler
Kirgizistan’a komsu olan Kazakistan ve Rusya gibi iilkelerde yasamakta ve Selefi propaganda
yiirlitmektedirler.

324 Biiyiikkara, “Suudi Selefiyye ve Cihadi Selefiyye”, s. 208.
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Kirgizistan’da da sempatizan buldugu bilinmektedir. Nitekim Kirgizistan’in Jalal-Abad
ilinin Bazarkorgon bdlgesinde imamlik yapan Tursunbaev’in “Tevbe” denilen bir askeri
yapt olusturmasit ve insanlar1 cihada davet etmesi buna bir ornektir. Devletin
operasyonlariyla etkinligini yitiren veya yok edilen bu orgiitiin slogani ise, “kafirler ve
imansizlarla savas” idi.**> OIH orgiitii, 1992-97 yillarinda Tacikistan’da yasanan i
savasta da Birlesik Tacik Muhalefeti’yle beraber Tacik hiikiimetine karsi savagmisti.
Savasi kaybeden BTM, OIH ve saflarinda yer alan biitiin militanlar, Afganistan
topraklarina siginmislardir. Boylece, baslangicta siyasi bir amagla ortaya ¢ikan OTH nin
ozellikle 1998 sonrasinda, Taliban ve El Kaide ile yakin isbirligine girdigi
diisiiniilmektedir. Amerika’nin Taliban’1 temizleme bahanesiyle Afganistan’t isgal
etmesinin akabinde, OTH Pakistan’daki Veziristan denen bdlgeye siginmistir. Boylece
2005 yilina gelindiginde NATO’nun diizenlemis oldugu operasyonlar sonucu,
Afganistan’da da etkinliklerini yitirdigi agiklanmistir.>?® Bu bir yandan, Afganistan ve
Pakistan topraklarindan kacan asirilik¢it gruplarin Kirgizistan’a da sizdigi anlamina
gelmektedir. Ozellikle bu tiir asirilikgr gruplarin bdlgeye sizmasma ve olast bazi
saldirilarina karsi, Kirgizistan’a yardim etmek igin iilkeye girdigini sdyleyen ABD ve
Rusya’nin askeri varligi da, s6z konusu gruplarin hala etkin oldugunun bir isaretidir.
Ancak OIH’in Kirgizistan’da faaliyet yapamaz hale geldigi sdylenmektedir. Onlardan
kalan boslugu ise Hizbut Tahrir’in doldurdugu diisiiniilmektedir. OIH’ni HT den ayiran
temel Ozelligin ise, laiklikle yonetilen post Sovyet iilkelerinin yonetme bicimini silah
yoluyla da olsa yikip, yerine seriatla yonetilen bir yonetimi kurmak oldugu

sdylenebilir.3?’

Fakat arastirma sirasinda Cihadi Selefilere Kirgizistan’da rastlanamamigtir. Ama
bu onlarin olmadig1 veya barinamadigi anlamina da gelmemelidir. Muhtemelen bu tiir
dini hareketlerin devletce denetime tutulmasi, onlarin gecici olarak yer altina
cekilmesine neden olmus olabilir. Bu ve benzeri durumlar gosteriyor ki, Kirgizistan’in
cografi olarak dengelerin kolay degisebildigi bir yerde bulunmasi, siyasi ve ekonomik
sikintilarmin olmasi, Kirgiz resmi kurumlarinca resmi Islam’in benimsenmesi ve diger

goriislerin dislanmasi, asirilik¢r Islami Hareketlerin tekrar gelismesine yol agabilir.

325 Uyanik, Acimamatov, “Selefi ve Selefi Usliip”, s. 391.

326 Bozbey, “Quo Vadis Kirgizistan”, ss. 28-37.
327 Bozbey, “Quo Vadis Kirgizistan™, s. 30.
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Bununla beraber, adi gegen Selefi akimlarin disinda anilmasi gereken bir diger
grup da modern Selefilerdir. Kendi igerisinde alt egilimlerden olan modernciler veya
thvan da diyebilecegimiz bu akim, 19. yiizyilin sonlarina dogru ortaya ¢ikan ve
digerlerine gore daha ¢agdas bir yaklasim sergileyenlerdir. Modern Selefilerin
temsilcileri olarak Muhammed Abduh, Resit Riza ve Hasan el-Benna’y1 sdyleyebiliriz.
Hasan el-Benna’nin 1928’de kurmus oldugu “Miisliiman Kardesler” orgiitiine nispeten
son zamanlarda bu akima “ihvan” da denilmektedir.’*® Bu hareketin baslica goriisleri
sunlardir; Kur’an ve siinneti zamanin sartlarina ve ihtiyaglarina uygun bir sekilde
yorumlamak; 6zellikle bayanlarin egitimine énem verilmesi ve siyasi-sosyal alanda da
esitlik tanmmas1.’?® Aym zamanda dini kardesliin pekistirilmesi ve Miisliimanlarda
timmet bilincinin olusturulmasi, benzer sekilde Miisliimanlarin siyasi, ekonomik, askeri

ve kiiltiirel alanda da s6z sahibi olmasini saglamak baslica amaglarindandir.

Modern Selefiler Kirgizistan’da “ihvan”lar olarak bilinmektedir. Thvanlar ise
genellikle Kirgizistan’in biiyiik sehirlerinde bulunmaktadirlar. Ihvanlarm, diger Selefi
gruplara nazaran diyaloga daha kapali olduklari sdylenebilir. Ihvanlarla yaptigimiz
goriismeler sirasinda, onlarin rutin halinde uygulanan ders meclisleri oldugunu
ogrendik. Bu meclislerin, derslerin diizenlendigi yere veya eve de ‘“calsa” ismi
verilmektedir.*® Evlerde okutulan bu derslerin ise, genellikle dinin yorumlanmast,
Kirgiz Miisliiman toplumunun mevcut sorunlari, Islim dininin, sosyal ve siyasi
alanlarda ortaya ¢ikan problemleri ¢6zme kabiliyeti konularinda soru cevap seklinde
gectigi bilinmektedir. Dolayisiyla iilkedeki thvan mensuplarinin genelinin, hareketin
kurucusu, ideolojik temelleri vb. hakkinda temel bilgilere sahip olduklar1 goriilmektedir.
[hvanin hem dinsel hem de sosyal ve siyasal sdylemlere sahip bir fikir akimi olmast,
onu devletin goziinde mevcut hiikiimetin mesruiyetini sorgulayan bir Orgiit haline
getirmektedir. Dolayisiyla da Ihvan Hareketi de, Kirgiz devleti nezdinde bir Islami parti
veya hilafet kurma pesinde olan, yani dini-siyasi orgiit konumundaki Hizbut Tahrir

gibidir.

38 An Tayyar, Engin Kog, “Miisliiman Kardesler Hareketinin Misir Hiikiimeti ile Paradoksal

[liskilerinin Analizi: 1931-1970”, Dumlupwinar Universitesi Sosyal Bilimler Dergisi, S. 42, Ekim
2014, S. 226.

Hasan Giimiisoglu, Islam Mezhepleri Tarihi, 8. B, Istanbul, Kaythan Yaynlari, 2017, s. 395.

Bu sohbet tarzi dersler genellikle hiicre denilen yerlerde gergeklesmektedir. Her hafta sonlari
olan bu derslerin Kirgizca yapilan cumartesi ve Rusca yapilan ise pazar giinleri
diizenlenmektedir.
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Fakat ¢aligma sirasinda kendilerinin Selefl olduklarin1 séyleyen, ama Selefiligi
sadece “Selef-i salihin’in yolu” olarak gorenlerin de oldugu tespit edilmistir. Bu gruba
mensup ve daha dnceden tanistigimiz birisiyle bir Cuma namazi sonrasinda sakal ve
biyik tarzinin degistigini goriince “hayirdir, davetgi mi oldun?**! seklinde bir soru
sormustuk. O da cevaben “hayir, ben simdi “hak yolu” buldum elhamdiilillah! Onceden
bize din diye hurafeleri, bid’atleri 6gretmis mollalar, artik akidemi diizelttim dedi”.
Durum bdyle olmakla beraber muhatap acik bir sekilde selefiyim diyemiyordu.
Kendisine dogrudan “bu durumda Selefl misin” seklinde bir soru sorulanca cevabi evet
seklinde oldu. Diyalogun devaminda muhatabin Selefilik ve Selefi akimlar hakkinda
yiizeysel bilgilere sahip oldugu kanaati hasil oldu. Benzer bir diyalog ve arastirmayi
kadin mubhitleri iizerinden de yapma imkani bulduk. Kendilerini Selefl olarak tanitan
kadinlar Selefilik ve Selefi cereyanlar hakkindaki sorulara kendilerinin derin bir
malumatinin olmadigi, bazi sohbet meclislerine katildiklari ama devam ettikleri
meclisin hangi Selefi gruba da mensup oldugunu bilmediklerini ifade etmislerdir. Dini
ve kiiltlirel gruplarin bir iilkede hareket alani bulmasi ve yayilmasinin bolgenin din,
siyasi ve sosyolojik sartlar1 ile dogrudun bir iligkisi vardir. Bu anlamda Selefilik ve
benzeri bazi Islami hareketlerin Kirgizistan’da gelisme zemini bulabilmesinin ana

sebeplerini birka¢ madde ile 6zetlemek miimkiindiir:**2

1. islam tarihinde her zaman farkl diisiincedeki akimlar birbiriyle “gergek” Islam’1
temsil ettigini iddia eden bir rekabet i¢inde olmuslardir. Bunlardan bazi akimlar
belli bir siireye kadar varligimi siirdiirebilmis, daha sonra diisiise gecmis veya
silinmistir. Bu miicadele daha c¢ok, akilcilar ve nakilciler veya esercilerle
liberaller arasinda yasanmistir. Orta Asya Miisliimanlar1 arasinda Onceden
goriilmeyen bu boliinme, Rus isgaliyle fark edilmistir. Ruslar, liberal gordiikleri
baz1 dini kesimlerin yar1 mesru bir sekilde varligini siirdiirmesine izin verirken,
somiirgelerine kars1 sert tavir alan birtakim Islami akimlara ise koktendinci
damgas1 vurarak, onlar1 sindirmeye c¢alismislardir. Bdoylece, Orta Dogu
tilkelerine nazaran daha mutedil bir tarzda gelisen, yasanan muhafazakarlar ve
liberaller arasindaki tartisma, zamanla seriata daha ciddi bir sekilde uyulmasini

savunan ve yeniliklere ayak direyen bazi gruplarin zuhuruna kadar ilerlemistir.

31 Kirgizistan’da Teblig Cemaatine mensup kisilere “Davatg1” denir.

32 Abagin, “Orta Asya Koktendinciliginin Kokenleri”, ss. 272-275; Mevliit Uyanik, Zaylabidin
Acimamatov, “Selefi ve Selsefi Uslup”, ss. 380-400; Bozbey, “Quo Vadis Kirgizistan”, ss. 41-45.
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Ozellikle Rus baskis1 neticesinde olusan dini vakum, halkin din adina hurafe ve
bidatlerle yasamaya baslamasina neden olmustur. Neticede ise, dogru Islam’1
O0gretme bahanesiyle Selefi/Vehhabi Ogretinin Kirgizistan’a girmesine zemin
olusturulmustur.®*

Bagimsizligin ilk yillarinda, Kirgiz Hiikkiimeti’nin hem dini olusumlara hem de
halkin biitlin siyasi isteklerine, bolgedeki totaliter rejim ve liderlere kiyasla,
nispi olarak takindig1 6zgiirliik¢ii tavir.

Kirgizlarin komsulart olan Ozbek ve Tacik halklar1 kadar dini bilgisinin
olmadig1 bir gergekti. Bu durum, dini alanda geri kalmislik olarak Kirgiz
halkinin suuraltina islemis olacak ki, bu diistince Kirgiz toplumunu daha dindar
ve bilgili olarak saydiklar1 Orta Asya ve disaridan gelen Islami propagandacilara
yoneltmis olabilir.

1990’lardan itibaren etkinligini arttiran Korfez {ilkeleri ve Pakistan, Banglades
iilkelerinde dini egitim alip gelen bazi gencler, Arapca bilmedikleri ic¢in
kiiciimsedikleri yerli geleneksel IslAm temsilcilerine karsi evrensel Islam
anlayis1 ad altinda Arap Islam kiiltiiriinii dayattilar. Bu durum, Arapca bilmeyen
din alimlerine veya ilahiyatgilara karst Miisliiman halkta onyargi yaratti. Yani,
halk dogru ve gercek islam’in ancak Arap iilkelerinde yasandigina ve Arapcayla
Ogrenilecegine inanmaya bagladi. Bu da ister istemez Korfez iilkelerinden gelen
din hareketlerin dniinii agtr.>**

Kirgiz Hiikiimeti’nin bagimsizhgin ilk yillarinda Islam’a karsi izledigi bu
ozgiirlikkeli tutumu, iilkede bircok yabanci Islami grubun faaliyet yapmasina
olanak sagladi. Islami alandaki ¢ogulculuktan rahatsizlik duymaya baslayan
Kirgiz Hiikiimeti de, artan Islami hareketleri daha ¢ok kontrol altinda tutmaya,
tehlikeli gordiigii akimlar1 dislayarak toplumda tek tip Islami anlayis1 hakim
kilmaya yo6neldi. Hiikiimetin resmi Islam disindaki dini goriislere kars1 takindig1
tavir, baz1 vatandaslari devletin bu politikalarin1 “dayatilan resmi Islami
goriisler” olarak tasvif etmesine ve ona alternatif arayiglara mecbur birakmig

olabilir.
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Abasin, “Orta Asya Koktendinciliginin Kokenleri”, ss. 272-275; Uyanik, Acimamatov, “Selefi
ve Selsefi Uslup”, s. 390. )
Uyanik, Acimamatov, “Selefi ve Selsefi Uslup”, s. 380.
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10.

11.

Kirgizistan’da Islam’a olan ilgi arttik¢a, topluma Islam’1t dogru bir sekilde
anlatacak kadrolarin ve saglam kaynaklarin yetersiz oldugu fark edilmistir. Bu
durumda insanlar, dini bilgileri 6grenmek i¢in farkli bilgi kaynaklarina (internet
gibi) yoOnelmislerdir.

Dis etkenlerin gengler arasinda daha da etkili oldugu goriilmektedir.

Selefiligi Kirgiz toplumunda yaymaya c¢alisan g¢evreler Selefiligi bir mezhep
olarak degilde, sadece Selefi Salihinin yolu olarak gormek gerektigini
vurgulayarak, Miislimanlarin takip etmesi gereken bir yol olarak
sunmaktadirlar.

Ulkede siyasi, sosyal ve ekonomik olarak krizin siddetli bigimde hissedilmesi,
bu ¢alkantili ortamda kendisini kdseye kistirilmis hisseden ve sosyal statiisiinii
yitirme tehlikesiyle karst karsiya kalan insanlari, aile, akrabalik iligkileri, asiret,
kabile ve dini gruplar gibi cemaat tarzi orgiitlenmelerden destek aramaya itmis
olabilir.

Agirlikl olarak Kirgizistan’in giiney bolgesinde yasayan Ozbek halki arasindan
bazilar, iilkede sosyo-ekonomik esitsizligin oldugunu iddia ederek, isteklerini
normal siyasi kanallarla ifade edemedikleri sOylentiler arasindadir. Bu nedenle,
etnik, ekonomik ve siyasi memnuniyetsizliklerini ifade etmek icin farkli yollar
aradiklar1 6ne siiriilmektedir. Bu durumda, dini gruplarin siyasi hosnutsuzlugunu
ifade etmenin yollarin1 arayan kitleler i¢in bir alternatif sundugunu sdylemek
muimkiindiir.

Cografi ve Kkiiltiirel bakimdan Kirgizistan’m Ozbekistan, Tacikistan ve
Afganistan’a yakin olmasi, lilkenin hudut giivenligi ve kontroliinii saglamada
basarili olamayisi, tabi bir sekilde Vehhabi, Taliban ve benzeri asirilik¢r dini

orgiitlerin iilkeye s1izmasina firsat vermektedir.
2.4.TOPLUMDA SELEFILiGi TEMSIL EDEN SAHSIYETLER

Gegmisin yoluna tabi olma, Islam’in énciilerinin yasadig: sekliyle bir dindarlik

insa etme, gecmigin bir donemini kutsallastirarak ve mutlak modele doniistiirerek dini
anlama Selefi diinya goriisiiniin mihverini olusturur. Dolayisiyla Selefilerde alimin rolii
biiyliktiir ve ilim adamlarinin yetkilerini kabul etmek sarttir. Ancak, tespitimize gore
Kirgizistan’daki biitiin Selefileri temsil eden veya tiim Selefl gruplar tarafindan kabul

goriilen herhangi bir Selefi alimi yoktur. Yani her grubun kendince dogru gordiigii,
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bilgilendigi ve beslendigi kisiler vardir. Bu anlamda Kirgizistandaki Selefi tandansh
gruplart temsil eden bir iist ¢ati da mevcut degildir. Cilinkii Selefiyye mensuplari
arasindaki barigsever tutumlu olan kesimle, piiriten Islamcilig1 savunan “devrimci” grup

ortasinda siire giden bir miicadele yasandig: diisiintilmektedir.

Selefiligin Kirgizistan’daki etkinligi iki yonliidiir. Birincisi, itikadda Selefi
olanlar fikihta da Hanbeli’dirler. ikincisi ise, itikadda Selefiligi benimseyenler fikihta
Hanefiligi benimsemektedirler. Dolayisiyla Selefi itikadini benimseyenler arasinda
farklilik fikihta olmaktadir.>* Ayrica, “Kirgizistan’da mezhep taassubu da ¢ok giigliidiir
ve lilkede yaygin olan mezhep ise Hanefiliktir. Matiiridilikle Hanefilik itikatta i¢ ice
oldugundan hem fikihta hem de itikatta Hanefilik ismi 6ne ¢ikmistir. Bundan dolay1 da
Matiiridiligi ¢ogu insan bilmez. Benzer sekilde daha ¢ok fikhi konular glindeme
getirildigi i¢in, Suudi Arabistan’dan mezun olanlar genelde fikihta Hanefilige 6nem
vermektedirler, itikadi konularda ise Selefiligi 6ne g¢ikarmaktadirlar.”3*¢ O yiizden
toplumda Selefiligi temsil eden sahsiyetleri de bu cer¢evede degerlendirmek dogru

olacaktir.

Kirgizistan’da Selefilerin 6nde gelenleri arasinda Samsiddin Abdikalik oglu
adl kisiyi oncelikli olarak zikretmek gerekmektedir. Ancak, Abdikalik oglu kendini
gercek Hanefl olarak gérmektedir. Bunu Kirgizistan’daki “Azattik” radyosuna verdigi
roportajinda da agike¢a dile getirmistir. O roportajinda, EbGi Hanife’nin de Selefi Salihin
neslinden oldugunu ama Imam Matiiridi’nin ise sadece biiyiik bir diisiiniir oldugunu ve
ayn1 zamanda da hadis inkarcisi oldugunu sdylemektedir.**” Dolayisiyla Abdikalik
oglunun, kendisini bir Hanefl olarak addeden ama Matiiridiligi Hanefilikten saymayan
bir Selefl dnderi oldugunu sdyleyebiliriz. Onun bu tavrin telif ettigi “Sabil ve Subul”
adli iki ciltli kitabinda da gérmek miimkiindiir. Kirgizca yazdigi bu kitabinda yazar,
Hanefilerin de birka¢ c¢esidinin oldugunu belirtmekle Hanefililigi yedi kisma

ayirmaktadir:>*8

1. Gergek Hanefiler veya Selefi-Hanefiler
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Acimamatov, “Kirgizistan’da Selefilikle Bagedebilmek™, s. 7.

Uyanik, Acimamatov, “Selefi ve Selefi Usliip”, s. 399.

Mametbek Mirzabaev, “Navyazvanie Gosudarstvom Odnogo Mazhaba-Diktatorstvo”, “Biz jana Din
Beriiiisii: Azattyk radyosu”,20 Mayis, 2015, https://rus.azattyk.org/a/27026631.html, (02. 03. 2018).
Kirgizistan’da Selefiligi Hanefilikle irtibatlandirarak yazilan kitaptir. Ancak, giiniimiizde bu
kitap ilgili makamlarca yasaklanan kitaplardandir. Samsiddin Abdikalik uulu, Sabil jana Subul,
Biskek, 2014, ss. 323-324.
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Sii Hanefiler veya Rafizi Hanefiler
Zeydi-Hanefiler
Mu’tezili-Hanefiler
Miircii-Hanefiler

Cehmi-Hanefiler

[ttihadi-Hanefiler

S A e

Yazar burada Hanefilerin baslangictan beri itikatta birka¢ firkayla etkilesim
i¢inde oldugundan bahseder, fakat Matiiridilikle baglantisindan hi¢ s6z etmemektedir.**
Abdikalik oglunun bu yaklasimi, Kirgizistan Miisliimanlar Baskanligi’nin (Miiftiyat)
2012’de olusturdugu son tiiziige karsi bir tepki olarak da algilanabilir. S6z konusu
tiizikkte Miiftiyat, fikihta Hanefilik ve itikatta da Matiiridiligi benimsedigini acgikg¢a dile

getirerek, ayr1 bir madde olarak yazmigtir.34°

Kirgizistan’da Selefilerin 6nde gelen adamlarindan bir digeri de Ilyas
Maksutov’dur. Bu sahis Kirgizistan’da Seyh Ilyas olarak tanmmaktadir. Aslen
Kirgizistan’m giineyindeki Os bolgesinden olan Seyh ilyas, 1990’lara kadar
Ozbekistan’da dini egitim almis ve bagimsizhgin akabinde de baskent Biskek’e
yerlesmistir. Bagimsizligin ilk yillarinda Kirgizistan Miisliimanlar Bagkanlig1 heyetinde
yer aldif1 ve Biskek’teki “Hazreti Umar” adindaki {slam Enstitiisiiniin kurucularindan
oldugu da bilinmektedir. Bdylece, Kirgizistan Miiftiyatinda 12 sene aktif bir sekilde
hizmet etmistir. 2000’lerden sonra ise, Seyh Ilyas Selefi oldugu gerekcesiyle
Muftiyat’tan ihra¢ edilmistir. Resmi gorevine son verilen Seyh Ilyas’in goriislerini,
Kirgizistan’da faaliyet gOsteren ancak resmi olmayan “Al-Sunna”adli bir kurum

vasitasiyla yaymaya devam ettigi bilinmektedir.**!

Mezkir isimlerin yaninda Kirgizistan’da Selefiligi temsil eden isimler
arasinda Arsen Ibrahim Bayzakov, Abu Hanifa Kulov, Azat Amanov, Adilet Baltabaev
ve daha isimleri heniiz bilinmeyen bazi gengleri zikretmek miimkiindiir. Bu Selefl
liderlerin ¢ogu Kirgizistan’m giiney bélgesindendir. Ozbek agirlikli giiney bolgesi

kuzeye nispetle daha dindar ve muhafazakardir. Bu da dogal olarak dini gruplarin
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Acimamatov, “Kirgizistan’da Selefilikle Bagedebilmek”, s. 10.

Kirgizstan Musulmandarimin Din Baskarmaliginin Ustavi, 2012, 1. Madde, 5. Firka.

Franko Gal’dini, “Islam v Kirgizii: Rost Raznobraziya”, Open Democracy Free Thinking For
The World, 24 Ocak 2015,Velikobritaniya,
https://inosmi.ru/sngbaltia/20151024/230996374.html, (06. 03. 2018).
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hareketliligini daha da arttirmaktadir. Soziinli ettigimiz bu Selefi liderlerin ¢ogu,
1990’lardan itibaren etkinligini arttiran Korfez iilkelerinde din egitim alip gelen bazi
genglerdir. Ancak Ozbekistan ve Kirgizistan’da dinii egitim almis ama Arap
tilkelerinden bolgeye gelip faaliyet yapan din alimlerinden etkilenenler de vardir.
Ornegin, Seyh Ilyas ve Abdikalik oglunun 2000’lere kadar Kirgizistan’da faaliyetlerde
bulunan Suudi Arabistanli Seyh Muntasir’den®* etkilendikleri sdylenmektedir. Bu
iddiay1 ortaya koyan Bigkek’teki merkez caminin imami olan Sadriddin Macitov’a gore,
Seyh ilyas ve Abdikalik oglu Seyh Muntasir ile tanisip, onun sohbetlerine katilmaya
basladiklarindan sonra “bizim ¢ogu sdylediklerimizin ve dini uygulamalarimizin bid’at

oldugunu sdylemeye basladilar” demektedir.>#?

Fakat bu kisilerin ¢ogu giiniimiizde iilkenin istikbali acisindan tehlikeli
goriildiigli veya magdur ve masum insanlarin dini haklarini savunmus gibi goriiniip,
Selefi diistinceyi yaydiklar1 gerekgesiyle takipteler ve gizli bir sekilde dersler verdikleri

bilinmektedir.

32 Bu sahislar, iilkeye egemenlik yillarinin ilk ceyreginde gelip, goniillii olarak halka Islam’1

ogreten kisilerdendir.

343 Gal’dini, Islam v Kirgizii.
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UCUNCU BOLUM
SELEFILERIN KIRGIZIiSTAN’DAKI FAALIYETLERI

3.1. SELEFILERIN KIRGIZISTAN’DAKI FAALIYETLERI

Modern dénem Selefi/Vehhabiligi, bid’atsiz Miisliimanlik veya dogru Islam’in
yeniden yasatilmasi maksadiyla 1744°te, Diriyye’deki b. Suud’la M. b. Abdiilvehhab’in
yaptig1 anlasma sonucu yayilmaya baglamistir. Abdiilvehhab’in cihat, bid’at ve iyiligi
emredip kotiiliikten nehyetmek gibi dini goriisleri, bir kabile beyligi olarak kurulmus
olan Suudilerin faaliyetlerinde adeta bir referans olmustur. Ustelik Osmanli’nin 1.Cihan
Harbi’'nden maglup ¢ikmasi neticesinde Hicaz’dan da ¢ekilmek durumunda kalmis
olmasi, Vehhabiler’in Arap Yarimadasinin hakimiyetini ele gecirmesini saglamstir.>**
Bu tarihlerden itibaren Kirgizistan’da da Selefi/Vehhabi ogretileri goriilmeye baslasa
da, 1980-90’lara kadar Selefilerin/Vehhabilerin herhangi bir faaliyetlerinden bahsetmek
miimkiin degildir. Onlar Kirgizistan’daki faaliyetlerine 1990’lardan itibaren kurduklari
dernekler, Kur’an kurslari, medreseler ve c¢ikardiklar1i gazetelerde Selefi/Vehhabi
alimlerin eserlerini terciime etmekle baslamislardir.** Boylece bagimsizhigim ilk
yillarindan giiniimiize kadar, Kirgizistan’da Selefi/Vehhabi propagandacilarinin say1 ve
faaliyetleri glin gectik¢e artmaya devam etmektedir. Bu siirecte Selefi davetgilerden Dr.
Amcid Ali’nin ve Seyh Muntasir’in Selefi/Vehhabi O6gretisinin  Kirgizistan’da
yayilmasinda biiyiik emegi vardir**® S6z konusu isimler hakkinda pek doyurucu
malumat yoktur. Ancak, bu isimler Kirgizistan’in bagimsizligin1 kazanmasinin akabinde
tilkeye gelip halka dini 6greten ilk dini (Selefl) devetgilerden oldugu bilinmektedir.

Bugiin Kirgizistan’da halkin dini anlamda bilgilenmesini ve gelismesini
saglayan ii¢ temel kanal vardir. Bunlar; din egitimi verilen kuruluslar, cesitli dini
gruplarin organizasyonlari ve camilerdir.3*” Selefiler ise, camilerde veya halka agik olan

kurumlarda degil, hiicre tarz1 yerlerde toplanip, dini 6gretilerini yaymaktadirlar. Onlar

34 Zekeriyya Kursun, “Necid”, Tiirkiye Diyanet Vakfi Islam Ansiklopedisi (DIA), Tstanbul, Tiirkiye
Diyanet Vakfi islam Arastirmalar1 Merkezi (ISAM), 1998, C. 32, s. 492.

35 “Islam Nuru”, Aylik Gazete, Ne10, Eyliil 2005, ss. 5-6.

36 Kenzheshov, 20. Kilimdag: Salafiya, s. 53.

37 Cebeci, “Kirgizistan’da Dini Durum”, s. 112.
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ozellikle internet lizerinde Orgiitlenmeye ¢alismaktadirlar. Bu durum Selefiligin giincel
durumunu, faaliyetlerini ve Kirgizistan’da nasil varlik gosterdiklerini ve nasil bir
toplum ve din modelinin pesinde olduklarini arastiranlarin isini ve Kirgiz giivenlik

giiclerinin onlar1 kontrol altinda tutmalarini zorlagtirmaktadir.

3.1.1 EGITIM

SSCB doéneminde din egitim-6gretiminin, daha 6nce de ifade edildigi gibi
Ozbekistan’daki bazi medreseler harig, resmi olarak yasaklanmis olmasindan dolay1
Kirgizistan’da 1991°e kadar dini egitim veren medrese veya kurum yoktu.**® Bu
nedenle dini egitim almak i¢in gencler genellikle Buhara’daki Mir Arab medresesine ve
Andican, Mergalan sehirlerindeki medreselere gidiyorlardi. Ancak bagimsizligin
akabinde tilkede dini bilgi veren kurumlarin faaliyetine izin verilmistir.

Komgu iilkeler gibi Kirgizistan’da da milli egitime bagh ilk ve ortadgretim
seviyesinde zorunlu din dersi e8itimi yoktur. Ancak 2017 yilindan itibaren devlete baglh
ortaggretim diizeyindeki 10 okulda, ayrica proje kapsaminda pilot uygulamalarda
“Dinler Medeniyeti Tarihi” dersi verilmeye baslanmistir. Oniimiizdeki 2019-2020
yilindan itibaren devlete bagli tim okullarda bu dersin okutulmaya baslanacagi
planlanmaktadir.>*

Bu dersin ihdas edilmesinin temel amaci geng kusaklarin okul yasindan itibaren
din hakkinda saglikli bir bilgiye sahip olup iilkede oldukca yaygin olan dini
propagandalarin etki alanindan kurtulmasini saglamaktir. Din medeniyetinin tarihi adli
bu ders insanoglunun dogasinda var olan arastirma ve O0grenme istidasini saglikli bir
mecrada yonlendirmeyi amac¢lamaktadir. Boylece gen¢ kusaklar mensup olduklar1 dini
en giizel sekilde 6grenecek, diger dinlere saygili olmay1 6grenecek ve dinin insanlik
kiiltiiriine ve medeniyete olan katkilarini anlayabileceklerdir.

Bu dersin kitab1 suanda iilkedeki resmi dil olan Rus¢a ve Kirgiz dilinde
cikartilmis olup, simdilik sadece Rus ve Kirgiz dilindeki okullarda okutulmaktadir.
Fakat Kirgizistan ¢ok uluslu ve ¢ok dilli bir iilke oldugu igin ileride Ozbek ve Tajik

dillerinde de basilarak s6z konusu dillerdeki okullarda da okutlmas1 planlanmaktadir.3*°
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Pay, Kirgizistan’da Bir Din Egitimi Kurumu”, s. 249.

Zayirbek Ergesov, “Diniy Bilim Beriiiinii Iretke Keltirebiz”, Bulan Institute for Peace
Innovation,http://bulaninstitute.org/interview-with-ergeshov/, (15. 03. 2018.)

“Din Madaniyatmin Tarth1” Ugiincii iret Smoo Méénétiindd Okutulat”, Azattik Unalgisi, 11
Mayis 2019, https://www.azattyk.org/a/29934476.html, (13. 08. 2019).
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Din Medeniyetinin Tarihi*>! adli bu kitabm, 1 Eyliil 2012°den itibaren Rusya’daki
okullarda okutulmaya baslayan “Osnovi Religioznih Kul’tur i Svetskoy Etiki” adl1 ders
i¢in yazilmis olan Rusca, “Istoriya Religioznoy Kul’tur1” adli kitaptan Kirgizcaya
cevrilmis ve Kirgizistan’a uyarlanmis sekli oldugu sdylenmektedir. Ayrica kitabin
miielliflerinin  hi¢birinin ilahiyatct veya dinler tarihgisi olmamasi da, “Din
Medeniyetinin Tarihi” kitabinin Kirgiz egitim bakanlig1 tarafindan telif edilen orijinal
bir eser olmadiginin ve Rusca yazilmis eserden uyarlanarak yazilmis oldugunun bir
gostergesidir. Ancak kitap her ne kadar Rusgadan g¢evrilmis olsa da Kirgizistan Din
Komisyonu bagkan1 Zayirbek Ergesov’un bu kitabin yazilisinda dini terimlerin
dogrulugu konusunda ilahiyatcilara danisilarak hazirlanildigini séylemesi kitabin diiz
ceviri olmayip, Rusca eserle benzerlik tasidigini gostermektedir.>>? Kitap, dgrencilere
dinleri, dini medeniyetleri, dini kiiltiirleri ve temellerini laik devlet etigine uygun bir
sekilde Ogretmeyi amagladigi i¢in, icerik olarak daha cok kisa ve genel bilgiler
icermektedir. “Din Medeniyetinin Tarihi” dersi kitabinin Tiirkiye’deki “Din Kiiltiirii ve
Ahlak Bilgisi” dersinden farki ise, sadece bir din (Islam) iizerinde durmamasidir. Yani
“Din Medeniyetinin Tarihi” kitabinda 6nce “medeniyet”, “gelenek”, “din” kelimelerinin
anlami hakkinda bilgi verilmektedir. Daha sonra Orta Asya halkinin mevcut dinlerinden
onceki dinleri olan Maniheizm, Samanizm, Nasturl Hiristiyanliktan sz edilerek, “Gok
Tengri” inanci da onceki dinler kategorisinde degerlendirilmektedir. Sonrasinda ise,
diinya dinleri bashig1 altinda Yahudilik, Hiristiyanlik, Budizm ve Islam hakkinda bilgi
verilerek, s6z konusu dinlerin mezhepleri de anlatilmistir. Kitabin bagka bir 6zelligi ise,
konular islenirken konuyla ilgili resimlerin kullamlmasidir.>>

Bununla beraber son 5-10 sene icinde birka¢ Teoloji Kolejinin agilmasina izin
verilmistir. Teoloji kolejleri, igerik veya miifredat baglaminda Imam Hatip liselerinin
aynis1 gibi olmasa da, genel olarak Imam Hatip liselerini modelleyerek kurulmus bir
okuldur. Bunun disinda Egitim Bakanligina bagli okullarda 1991 senesinden itibaren,
ortaokul programi dahilinde ve istege bagli (se¢cmeli ders) olarak okutulmak iizere

“Iman Sabag1” (Iman Dersi) adi altinda tek dersin verilmesi egitim bakanliginca

31 Nazira Kurbanova, Indira Aslanova, Murat imankulov, Anvar Mokeev, Zayirbek Ergesov,

Giilnaz Israilova, Din Madaniyatimin Tarihi, Biskek-2017.

“Din Madaniyatmin Tarth1” Ugiincii iret Smoo Méénétiindd Okutulat”, Azattik Unalgisi, 11
Mayis 2019, https://www.azattyk.org/a/29934476.html.

Genis bilgi i¢in bknz: Kurbanova, Aslanova, imankulov, Mokeev, Ergesov, Israilova, Din
Madaniyatimin Tarihi.
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onaylanmistir. 2003 yilinda bu dersin okutulmasi zorunlu tutulmustur. Daha sonra,
Temmuz 2004 yilinda ise, 545 sayili kanunun yiiriirliige girmesiyle bu dersin ad1 “Adep
Sabag1” (Edep Dersi) olarak degistirilmistir.>* Orgiin egitimde din egitimi iiniversite
diizeyinde bir Kirgizistan Islam Universitesi ve Os Devlet Universitesine bagli Os
[lahiyat Fakiiltesi, Arasan Ilahiyat Fakiiltesi, Kirgiz-Tiirk Manas Universitesine bagl
[lahiyat Fakiiltesi, Resulii Ekrem Islam Enstitiisii ve Isenali Arabayev Universitesine
bagl llahiyat Fakiiltesi gibi toplamda 9 tane enstitiide gerceklestirilmektedir.*®> Bu
(ilahiyat) fakiilteleri miifredat olarak Tiirkiye ilahiyat fakiiltelerini model almaktadir.
Finansmanlar1i da TDV, Aziz Mahmud Hiidayi Vakfi gibi Tiirkiye menseli dini
kurumlardir. Fakat Resulii Ekrem Islam Enstitiisii ve Kirgizistan Islam Universitesi
daha ¢ok, Ezher tarzi Arap egitim kurumlarin1 model almaktalar. Sponsorlugunu da
Arap iilkelerinin yaptig1 bilinmektedir.

“Yaygin egitim alaninda ise din egitimi alma oOzgiirliigiinden yararlanmak
isteyen bireyler bu ihtiyag¢larini, devletten izin alarak a¢ilmis medrese ve cami kurslari
aracilifiyla karsilamaktadirlar. Kirgizistan’da din egitimi daha ziyade okul disinda,
isteyenlerin katildig1 cami kurslarinda veya medrese adiyla faaliyet gdsteren kurumlarda

verilmektedir.””3%¢

Kirgizistan’daki medreselerin  ¢ogunda Hanefi-Matiiridi  ve
bazilarinda da Es’ari-Safi gelenegine uygun bir ilmi ve dini bilgi verilmektedir.
Zikredilen bu alimlerin ekseriyeti Siinni sistematigine baglidirlar ve bilinen biitiin dini
kurumlarin Siinni gelenekten geldigi bilinmektedir. Diger taraftan medreselerin
programlarinda genellikle XVIII.-XIX. asirlarda okutulan programlar okutulmaktadir.
Ancak yiiz y1l 6ncesinde bolgedeki medreselerin okul miifredatinda bu giinkii medrese
programindan farkli olarak matematik, cografya, fizik, kimya, astronomi, mantik ve

psikoloji gibi dersler de okutulmaktaydi.®>>’ Fakat giiniimiizde okutulan dersler ise

Arapca, belagat, hadis, hadis usiili, tefsir, tefsir usiilii, fikih, fikih usiilii ve akaidden

334 “Iman Sabag1” ad1, aslinda Kirgiz dilinde ve kiiltiiriinde; ahlak, onur ve kiiltiir anlamina geldigi

diislincesiyle konulmustur. Fakat yapilan tartigmalar sonucunda dersin i¢eriginin ve adinin laik
egitim anlayisina daha uygun olmasi geregi 2004°te “Adep Sabagi” seklinde degistirilmistir. Bu
yeni dersin programinda dini icerik sinirlandirilmis ve kiiltiirel konular ise cogaltilmigtir. Genis
bilgi icin bnz: Dilaram Akramova, Din Egitiminin Genel Egitim I¢indeki Yeri ve
Kirgizistan’daki Durum, (y. Lisans tezi), Ankara Universitesi Sosyal Bilimler Enstitiisii, Ankara,
2000, s. 4.

Colpon Orozobekova, “Kirgizstandagy Diniy Bilim Bertiii: Medreseler Cukul Reformaga
Muktac”, Bulan Institute for Peace Innovations, Nisan 2017, http://bulaninstitute.org/wp-
content/uploads/2017/04/Report-in-Kyrgyz-final-1.pdf, (15. 03. 2018), s. 3.

Pay, “Kirgizistan’da Bir Din Egitimi Kurumu”, s. 250.

Orozobekova, “Kirgizstandagy Diniy Bilim Beriii”, s. 9.
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ibarettir. Yani ¢ogunda sosyal bilimler ve egitim bilimlerine yer verilmeyerek sadece
s0z konusu dersler dgretilmektedir. Dolayisiyla medreselerdeki dgretim programlarinin
cagdas sorunlara cevap verecek nitelikte olmadigini anlayan Kirgiz hiikiimeti, 2017
yilindan itibaren iilkedeki dini egitim veren, 6zellikle medreselerde sosyal bilimler ve
egitim bilimleri gibi derslerin okutulmasi tizerinde ¢aligsmalara baslamistir. 2017
verilerine gore Kirgizistan’da Din Komisyonlugunun onayindan gecen toplam 102
medrese bulunmaktadir. Fakat bunlarin sadece 78’1 faaldir, digerlerinin ise bazi
nedenlerden dolay1 kapali olduklar1 bilinmektedir.®*® Bunun disinda, Kirgizistan’in
genelinde resmi olmayan 95 medrese tespit edilmistir.>® 8 medrese ise ilgili
makamlarca kapatilmistir. Yine bu baglamda bazi cami kurslarinin ve hiicre tarzindaki
gayr1 resmi faaliyet yapan Kur’an kurslarmin oldugu da bilinmektedir. S6z konusu
medrese ve Kur’an kurslarinin ¢ok azi giiniin taleplerine uygun sartlarda hizmet
verebilmektedirler. Kirgizistan Miisliimanlar Bagkanligi’nin verdigi rakama gore bu giin
bu medreselerde okuyan Ogrencilerin sayist 6 bin civarindadir. Ancak Orozobekova
medrese dgrencilerinin bu sayiyla sinirli olmadigini ve resmi olmayan kurslar da hesaba
katildiginda bu saymin ¢ok daha fazla oldugunu iddia etmektedir.*®® Kirgizistan’daki
medreselerde 6grenciler ancak dokuzuncu ya da on birinci sinifi bitirdiklerine dair belge
getirmeleri durumunda kayit yaptirabilmektedirler.>®!

Kirgizistan’daki dini egitim veren kuruluslar statiisii bakimindan medreseler,
Islam enstitiileri ve teoloji fakiilteleri seklinde {ic ana grupta toplanmaktadir. Bu
kurumlarin hepsi, heniiz resmi bir statii alamayanlarla beraber, 200 civarindadir.
Bunlardan resmiyet kazananlari toplamda 112 olup, bunlardan 1’1 {iniversite, 9°u fakiilte
ve enstitll statiisiinde, 102’si medrese statiisiindedir. Bu dini egitim kurumlarindan
sadece bir Islim Universitesi ve diger Ilahiyat fakiiltelerinden mezun olanlarin
diplomalar1 devletce taninmaktadir. Yani Ilahiyat Fakiilteleri ve Islam Universitesi
haricindeki dini enstitii ve medreselerden mezun olanlarin belgesi veya diplomasi

iilkedeki resmi kurumlarda gegersizdir.>®?
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Orozobekova, “Kirgizstandagy Diniy Bilim Beriiii”, s. 4.

Ergesov, “Diniy Bilim Beriiiinii Iretke Keltirebiz”.

Orozobekova, “Kirgizstandagy Diniy Bilim Beriii”, s. 4.

Ulkede zorunlu egitim on bir senedir.

362 2014-2020- Jildarga Kirgiz Respublikasinin Diniy Coyrédégii Mamlekettik Sayasatinin
Konsepsiyasi, ss.20-21; Orozobekova, “Kirgizstandagy Diniy Bilim Beriiii”, ss. 3-4.
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Sovyet doneminde dini egitim veren sadece iki tane medrese vardi. Onlarda
Ozbekistan’daydi. Ustelik bu medreselerin siirli sayida talebe alabilmesi ve
kontenjaninin az olmasindan dolayr da Kirgiz Ogrencilere fazla egitim imkani
verilmemistir. Bu da din alaninda ¢alisacak kadrolarin yetersizligine neden olmustur.
Bu eksiklik, bagimsizligin akabinde Kirgizistan’da medreseler kurulmaya basladiginda
ciddi bir sekilde hissedilmistir. Ciinkii yeni acilan medrese ve dini kurumlarda gorev
yapacak hocalar yetersizdi ve mevcut kadrolarin da ¢ogu donanimsizdi. Nitekim ilk
yillarda, dini kurumlarda ¢aligan Ogretmenlerin ekseriyeti de kendi gayretiyle dini
egitim almis kimselerdi. Dolayisiyla din egitimini verenler i¢inde diizenli bir din egitimi
alanlarin sayis1 azdi. Bu durum, daha sonra o ilk a¢ilan medreselerden mezun olanlarin
ve Arap, Pakistan ve Tirkiye gibi lilkelerden dini egitimini tamamlayip gelenlerin
cogalmasiyla, konuk Ogretmenlerin ige alinmasiyla birlikte hocalarin sayisinda artig
saglanarak asilmistir.>®3 Fakat medrese hocalarini egitim-6gretim durumunda beklenen
iyilesme hala yetersizdir. Medrese Ogretmenlerinin egitim durumunu arastiran Bulan
Institute’e goére; din &gretmenlerinin sadece %20’si temel dini egitime sahiptir.
Kirgizistan Diyanet’inde (Miiftiyat) gorevli 2000 civarindaki din gorevlisinin ise, %701
0zel bir dinl egitim ve Ogretim gérmemistir. Onlarin sadece %2,5’u yliksek dini
ogretimden veya yurt disindan mezun olup gelenlerdir. %20’si tlilkedeki medreselerden
mezun olanlar, %10’u ise (6zellikle cami imamlar1) medrese mezunu bile olmayip,
kendi gayretleriyle dini egitim alan ve Miiftiyat’in cami imamlar1 i¢in diizenledigi 40
giinlik kurslardan gegip sertifikali olarak imam atananlardir. Yani bu %10’un
kapsamindaki imamlar sadece cami cemaatine namaz kildirabilen ve cenaze, nikah gibi
merasimleri ifa edebilecek diizeyde olan din gorevlileridir.>®

Anayasa’nin din ve vicdan 6zgiirliigii ile ilgili 5. maddesinde®® dini kurumlar
devletten ayrildigi i¢in, “devlet dini kurumlara herhangi bir maddi destekte bulunmaz”
seklinde bir ifade vardir. Dolayisiyla bolgedeki halk Miislimanliginin kalbi olan bu
medreseler devletten degil de vakiflardan ve halktan destek almaktadirlar.

Kirgizistan’daki bu medreselerin ve Kur’an kurslarinin ¢ogu Korfez iilkeleri tarafindan
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Pay, “Kirgizistan’da Bir Din Egitimi Kurumu”, s. 266.

Orozobekova, “Kirgizstandagy Diniy Bilim Beriiii”, s. 5. Bu veriler ne derecede dogru olup
olmadigi tartigilacak bir meseledir. Ancak iilkedeki bu tiir meseleleri tarafsiz bir sekilde arastiran
ilk kurumlardan oldugu i¢in simdilik bununla yetinmekteyiz.

“Din Tutuu Erkindigi cana Din Uyumdar1 Coéniind6 Kirgiz Respublikasinin Zakonu”, Madde 5,
Kirgiz Tuusu 1992/22 (20123)
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finanse edilmektedir. Ayrica Suudi Arabistan’dan gelen her tiirli maddi yardimlarla
iilkede cami, Kur’an kursu ve medreseler insa edilerek, Islami egitim veren okullara
kitap, parasal yardim v.b. yardimlar yapilmaktadir. Genglere de dini egitim almalar1 i¢in
Suudi Arabistan’daki {niversitelerde ve okullarda burslu okuma imkéanlar
vermektedirler. Orada genelde 8-10 sene egitim goriilmekte ve mezun olup
Kirgizistan’a donenlerin ¢ogu itikatta tamamen Selefi/Vehhabi inancini benimsemis
olarak donmektedirler.’®® Kirgiz gengleri dini egitim i¢in Suudi Arabistan’in yanisra
diger Korfez iilkeleri ile Pakistan ve Banglades gibi iilkelere de gitmektedirler. Boylece,
dogru Islam anlayis1 adi altinda Selefi akidesinin ve diger Miisliiman kiiltiirlerinin
Kirgizistan’a girmesini saglamaktadirlar.3%”

XVIIIL. ylizyilda Selefiligin/Vehhabiligin ¢ikisiyla baslayan Siinni kirilmanin
zamanla Orta Asya iilkelerindeki egitim miifredatinda da etkin olmaya basladigi
bilinmektedir. Kirgizistan halkini temel dini bilgilerden uzaklastiran komiinist ideoloji
ve medrese programlarinin saglikli olup olmadiginin yetkili taraflarca kontrol
edilmemesi gibi durumlar da bunda etkili olmustur. Boylece, Selefilik/Vehhabilik gibi
inanglar bazi medreselerde dinin asli unsuru gibi okutulmaya baslamistir.

Kirgiz devleti din konusu ile ¢ok yonlii ilgilenmekte ve vatandaglarini dini
konularda bilinglendirme yolunda careler aramaktadir. Bu baglamda Miiftiyat, son
tiiziigii olustururken 2012 yilinda yapilan kurultayda Kirgizistan Miisliimanlar
Bagkanlig1 fikihta Hanefilik, itikatta Matiiridiligi benimsedigini agik bir sekilde ifade
etmis ve bu tiiziige de ayr1 bir madde olarak yazilmistir. Fakat IslAm’in medrese ve bazi
kurumlarda 6gretilmesi ile ilgili calismalarda, hiikiimete bagli olarak hizmet yiiriiten
Din Isleri Komisyonu ve Kirgizistan Miiftiiliigii’niin dini kurumlarin kontrol edilmesi
ve vatandaglar1 dini konularda bilin¢lendirme meselesinde yeterli bir ¢calisma yaptigini
soylemek zordur. Zira halihazirda bazi medreselerde, Al-Faruk®®® gibi, Selefi
ideolojisinin okutulmas1 ve bu medrese ve kurumlarin hala faaliyet yapiyor olmasi
olduk¢a dikkat ¢ekicidir. Bunun {ilke yonetiminde énemli bir ilke olarak kabul edilen
laikligin ve din Ozgiirliigiiniin, baz1 gorevliler tarafindan farkli yorumlanmasindan

kaynaklandigin1 diisiinmekteyiz. Yahut bu kurumlar iilkenin gelecegi bakimindan
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Uyanik, Acimamatov, “Selefi ve Selefi Usliip”, s. 399.

A. Tabigaliev, “Vzglyad na Religioznuyu Situassiyu v Kirgizstane”, Sentral 'naya Aziya i
Kavkaz, Stokgolm, S. 11, 1997, http://www.ca-c.org/journal/, (02. 03. 2018).

Bu medrese baskent Bigkek’e 20 dakikalik bir mesafede yer alan Koy-Tag kdyiindedir.
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potansiyel bir tehdit olarak goriilmeyerek, ileride bu medreselerde dinle ilgili bagka
anlayis bicimlerinin olusacagina inanilmamasindan kaynaklanmaktadir. Burada asil
onemli olan, Selefilikle Matiiridiligi ayirt etme konusunda Miiftiyat kurumundaki bazi
gorevlilerin yeterli dini bilgiye sahip olmamasi hususudur. Burada sorulmasi gereken
temel soru da sudur: Bu durum iilkede dini egitim kurumlarindan verilen egitimin
yetersizliginden mi yoksa dnceden siirdiiriilegelen bilingli bir tercihin mi sonucudur?

Tiirkistan’da Rus isgaliyle beraber Hanefi-Matiiridi-Naksi-Siinni egitim ikinci
bir kirllma yasamistir. Bu bolgede Selefilik de bagimsizligin akabinde siyasal dini
ideolojiyi etkileyen bir akim olarak yerini almistir. Bu da Kirgizistan’daki dini egitimde
“Hadis merkezli”*® din egitiminin benimsenmesine yol agmustir. Bdylece Hanefi-
Matiiridiligin merkezinde yer alan Kur’an-sahih hadis ve ictihat gelenegi terk edilerek,
Hanbeli-Selefiligin basrol oynadii hadis ve nakilci bir din anlayisiyla Islam’in
Ogretilmesi yayginlasmaktadir. Kirgizistan’da dini egitim veren resmi kuruluslarin ise,
bu tiir diisiincelere kars1 en azindan simdilik bir stratejilerinin oldugu goriillmemektedir.
Ciinkii Selefiligi bir mezhep olarak degil, sadece Selefi Salihinin yolu olarak gdrenler
oldugu gibi, Selefilige ismen karsi olanlar ¢iksa da, Hanbeli-Selefilikteki nakilde akl
kullanmama prensibine gore diger goriislerini aciklayanlar da az degildir. Buradaki
temel problem ise, Kirgizistan Miisliimanlarinin fikihta Hanefiligi, itikatta Matiiridiligi
benimsedigini sOyleyip Hanbeli/Selefilikten esinlenmis din egitimi modeline devam
edilmesidir.

Kirgizistan’in devlet ve Kkiiltiir olarak c¢evresinde artan radikallesmeden
etkilenmemek, farkliliklara ragmen beraberligi saglamak ve farkli diisiincelere
hosgoriiyle yaklagsmasinin yolu Hanefi-Matlridiligin merkezinde yer aldig1 geleneksel
Siinni 6gretiden gegmektedir. Ancak, Kirgizistan’da resmi dini kurum olan Miiftiyat,
Hanefi-Matiiridiligin altin1 oyan, onu zayiflatan Selefi propagandaya ve Ogretiye karsi
sadece sOzlii miicadele vermektedir. Hiikiimetin katkilarima ragmen Miiftiyat’in Selefi
ogretiye karsi onlemleri yetersiz kalmaktadir. Calismalar da genelde Islam’in fikhi
yoniinii kapsamaktadir. itikadi alanda ise, Matiiridilikle Selefiligi ayirt edebilecek
bilgiler veren kapsamli akademik ¢alismalar heniiz yapilmamastir.

Kirgizistan Miiftiyati’'nda resmi olarak gorev yapan ve halka yonelik dinf icerikli

sohbet yapan gorevliler her ne kadar Selefilige kars1 bir tavir icinde bulunduklarini ifade

369 Hadis merkezli demekten kasit, rivayetlere dayanan bir Islam anlayisidir.
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etseler bile sohbetlerinde yogun olarak Ibn Teymiye ve sair selef alimlerinin
hayatlarindan ve metodlarindan Ornekler vermektedirler. Ayrica bu alimlerin
onderliginde Kirgizistan’da hadis ¢aligmalari belli bir zemin kazanmakta ve hatta Orta
Asya’da tek sayilabilecek Korfez destekli yapilmis olan “Hadis Akademisi” agilmistir.
S6z konusu mollalarin (din adamlarinin) ¢ogu Arap iilkelerinde 9-10 sene dini egitim
almus kisilerdir. Goriildiigii kadariyla bu kisiler giiniimiizde Arap iilkeleriyle Kirgizistan
arasinda bir koprii vazifesi gormektedirler. Bunlar sadece resmi bir yardim araci degil,
etkileri uzun bir zamana yayilacak olan ve bdlgenin kiiltiirel dokusuyla ¢ok miitenasip
olmayan bir kiiltiiriin de tagiyici unsuru durumundadirlar.

Kirgizistan’daki ¢ogu medrese ve Kur’an kurslarinin finans kaynaklar1 dogrudan
Korfez devletleridir. Ancak Kirgizistan’da resmi olarak faaliyet yapan Selefilere ait
herhangi bir okul, medrese ve kurum yoktur. Yani, Selefilere ait denilen veya Selefl
Ogretilerin okutuldugu bilinen bazi medreseler bile, resmiyette siradan bir dini kurum
olarak ge¢mektedir. Dolayisiyla faal herhangi bir kurumu dogrudan Selefiligin veya
Selefi diisiincenin merkezi ve yayilma araci olarak tanimlamak zordur. Fakat
gbzlemlerimiz ve genel kanaat disaridan finanse edilen bu kurumlarin bazilarinin
dogrudan yahut diisiik profilli olarak fiili bir Selefi diisiince yayilma araci olarak
calistig1 seklindedir. Selefiligin bu tarz kurumlarda okutulmas: ise, Arap iilkelerinde
okuyan ve Selefilikten etkilenmis olarak iilkeye donen bazi 6grenciler vasitasiyla
gerceklesmektedir. Yine bu baglamda Arap iilkelerinden Kirgizistan’daki dini
kurumlara bir 1yi niyet gostergesi sadedinde yapilan kitap bagislarinin da, iilkedeki yerli
hocalar tizerindeki etkisi biiyiik olmaktadir. Ayrica internet sitesinden de iicretsiz olarak
indirilebilecek Selefi ideolojide yazilmigs ve terciime edilmis Kirgizca caligmalar
bulunmaktadir. Sayfa sayilar1 bakimindan hacimli olmayan, kiiclik kitapgiklar
bicimindeki bu caligmalar yiizlerce sayfalik ayrintidan ¢ok belli mesajlar iletmeye
yarayacak sekilde tasarlanmistir. Yayinlanan bu ¢aligmalarda genel olarak iman nedir,
tevessiil ka¢ kisimdir, Oliilere ve gaipteki kisilere dua etmenin hitkmii nedir, tevhit kag
kisimdir, dinde bid’ati hasene ve bid’ati seyyie var mudir gibi igeriklere yer

verilmistir.’”® Mezk(r sorular bilindigi iizere Selefi gruplarin halk dindarlig1 ile

370 S6z konusu ¢alismalar bu adrestedir, IslamHouse.com. Bu site Kirgizca, Arapca, Ozbekge,

Ingilizce, Bosna’ca, Urduca, Bengalice, Tailandca ve Malibarice olarak toplam 9 dilde hizmet
vermektedir. Ve Kirgizca yazilmis olan bilgilerin ¢ogu Samsiddin Abdikalik oglu tarafindan
kaleme alinmigtir. http://islamhouse.com, (10. 03. 2018.)
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miicadele sadedinde basvurdugu temel sorular ve miicadele yoludur. Benzer
calismalarin Suudi devleti tarafindan hac ve umre icin Mekke ve Medine’ye gelen biitiin
Miisliimanlara yonelik yapildig bilinmektedir.

Bunlarin disinda Abdikalik oglunun kirgizca kaleme aldigi “Sabil ve Siibiil”,
“Adaskan Agimdar” (Yanlis Mezhepler) adli kitabt ve Kur’an’in Kirgizca terciimesi
gibi caligmalar1 da mevcuttur. Ama bu kitaplardan “Sabil ve Sibiil” adli kitap

371 Kur’an terciimesi hari¢ diger kitaplarina da sadece

Kirgizistan’da yasaklandi.
dogrudan Selefilik mensuplariin ulasabildigini diisiiniiyoruz. Ciinkii giiniimiizde
kitaplarin miiellifi olan Abdikalik oglunun kagak oldugu sdylenmekte, en azindan
nerede oldugu ve ne yaptiginin bilinmedigi ifade edilmektedir.

Bir de Siddik Giimiis’iin kaleme aldig1 “Ingiliz Casusunun itiraflar1” kitab1 hem
Rusgaya “Tlpusnanume Amnrmiickoro Ilnmona” hem de Kirgizcaya®’? “Baxabusm
Omue?” seklinde ¢evrilmistir. Bu kitap Kirgizistan’da “Isik¢ilar” olarak bilinen Tiirkiye
menseli cemaatin mensuplari tarafindan gevirtilmekte ve dagitilmaktadir. Uzmanlarca

bu kitap her ne kadar tarihi, kronolojik ve muhteva olarak tutarsiz olarak taninsa da,

Selefi/Vehhabilige kars1 Vehhabiligi anlatan yerli dillere gevrilmis ilk kitaplardandir.’”

3.1.2. SOSYAL YARDIMLASMA KURUMLARI

Bagimsizligin elde edilmesinden sonra toplumda dini bilgi boslugunun
giderilmesi igin 6nemli olan cami ve medrese gibi Islami egitim merkezlerinin
yetersizligi derin bir sekilde hissedilmistir. Bunu giderebilmek adina cami ve okullar
acacak, yardim kuruluslarina ihtiya¢ duyulmustur. Suud devletinin Sovyet sistemi heniiz
cokmeden daha perestroyka asamasinda Orta Asya'ya Vahhabilik ihra¢ ettigi ve
buralardaki cami, medrese insaatlarinda kullanilmak {izere onemli mali destekte
bulunduklar1 bilinmektedir. Mesela Suudi Arabistan kaynakli bir orgiit olan “Ehlii's-

Stinne'nin” cami ve medrese insaati i¢in 1993 yilina kadar 1.3 milyar dolarlik bir

371 Samsiddin Abdikalik wulu, Sabil jana Subul, Biskek, 2014.
372 Kargizcaya geviren Cusup acit Moldo Sultan Uulu, Os 2009.
33, “Muhammed Siddik Giimiis, Hiiseyin Hilmi Isik’in miistear ismi, tarafindan Tiirkgeye terciime

edilen miiellifi mechul bu kitap hakikat yaymlan tarafindan birgok dile terciime edilmis ve
sembolik bir iicretle diinyanin bir¢ok yerinde dagitilmaktadir. Tarihi, kronolojik ve muhteva
olarak tutarsiz olan bu kitap sufi cevrelerin Selefi/Vehhabi 6gretiyi karalamak igin en g¢ok

miiracaat ettigi kaynaklardandir”
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harcama yaptigindan séz edilmektedir.”*’* Suudi Arabistan’in disinda Kuveyt ve
Katar’in da Kirgizistan’da cami ve okullar a¢ip vaizler gorevlendirdikleri ve uzun vadeli
bir strateji izledikleri diisliniilmektedir. Ciinkii Kirgizistan’da yapilan camilerin %901
Korfez iilkeleri tarafindan finanse edilen sosyal kurumlar aracihigiyla kurulmaktadir.3”
Sovyet idaresinin 70 yillik doneminde komiinistligi yaymak i¢in 7 milyar dolarlik bir
harcama yaptig1, bunun yaninda Suudi Arabistan ve diger korfez iilkelerinin sadece son

25 yilda sosyal yardimlagma kurumlar1 vasitasiyla Orta Asya iilkelerine 90 milyar dolar
harcamis olmasmin, siireci tanimlamaya yeterli olacagi kanaatindeyiz.’’® Bu yardim

kuruluglarinin ~ Selefiligin  yayginlagsmasi i¢in manevi-sosyal zemin hazirladig:
diistiniilmektedir.”’

2014 senesinde Kirgizistan’da resmi faaliyet yapan sosyal yardimlagma
kurumlarinin sayis1 68 olarak bildirilmistir.”® Ornegin, “Islim’1 6grenme merkezi”,
“Kausar”, “Uluslararas1 Islim Fondu”, “Ahadiyat”, “Siinnet”, “As — Salam”, “Itaar”,
“Al-Vakf el-Islami”, “ihsan-i Hayriyya”. “Adam Ata”, “Al Hizra”, “Zem-zem”,
“Siriat”, “Animet”, “Yiiksel Bayram”, “Ihsan Hayriya”, “Amina”, “Ummiil Hayrat”,
“Mutakallim”, “Adep Basat1”, “Sultan Ahmed Miisliman Toplulugu”, “isldm Hayir
Fondu”, “Ce¢c Tébd Ata”, “ Gen¢ Umit”, “llk Adim”, “Kutsal Birlik”, “Diyanet
Baskanlig1”, “Ko6lmo”, “Arap Birlikleri Uluslar Arast Yardim Fondu”, “Al Vakf Al
Islam” resmi olarak faaliyet yapan Biskek’teki Islami kuruluslardandir.?” Bunlarin
cogu Orta Dogu ve Arap iilkeleri desteklidir.*®® Dolayisiyla iilkedeki bazi sosyal

kurumlarm, Selefilerin/Vehhabilerin kiiresel misyonerlik faaliyetlerinin bir parcasi

374 Bodur, “Orta Asya’da Militan Islamc1 Hareketler”, ss. 202-203.

375 Bermet Malikova, Kollaj Romana Bayahova, “Salafizm: Skritaya ili Real’naya Ugroza”,
Vegerniy Biskek,11 Aralik, 2009.

376 Kenzheshov, 20. Kilimdag: Salafiya, s. 45.

377 Selefi/Vehhabiligin yurt i¢i ve yurt disinda yayilmasina her tiirlii katk: saglayarak matbaa, brosiir
ve finansorlikk yapan kurumlarin merkezinde Suudi Arabistan’da bulunan ve 1962’de Mekke’de
devlete bagli olarak kurulmus olan “Rabitatii’l-Alem’il-Islamiyye” (Diinya Islam Birligi)
kurumunun oldugu bilinmektedir. Bu kuruma bagli oldugu bilinen ve Er-Riyad sehrinde
bulunan, genellikle “Hayat ad-Da’va” adiyla bilinen ama gercek adi1 “Idaratii Hayat el-Buhfis”
olan kurum ve bu kurumun Kuveyt’teki en biiyiik temsilcisi konumundaki “Camiyatu Thya et-
Turas” gibi kurumlar da Selefi/Vehhabiligin diger finansorleri arasinda zikredilebilir.

38 2014-2020- Jildarga Kirgiz Respublikasinin Diniy Coyrodogii Mamlekettik Sayasatinin

Konsepsiyasi, ss. 9-10.

Meerim Narkeeva, “Giiniimiiz Kirgizistan’inda Y oksullukla Miicadelede Islami Kuruluslarin

Rolii”, Toplum Bilimleri Dergisi, Temmuz-Aralik 2010, s. 180.

Kirgizistan’daki dini sosyal yardimlagma kurumlart sirasiyla su devletler tarafindan

desteklenmektedir; Tiirkiye, Suudi Arabistan, Katar, Kuveyt, Iran, Pakistan ve Rusya. Bilgi igin

bkz: Bulan Institute, “Islam Kirgizstandin Egemendik Cildarinda” (Infografika).
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oldugu ve Korfez devletlerinin hiikiimetleriyle siki isbirligi ic¢inde olduklari
diisiiniilmektedir. Ancak Kirgizistan’daki vakif yetkilileri ise, kendilerinin bagimsiz
calistigin1 ve sadece insanlara yardim etmeyi amagladiklarini savunmaktadirlar. Kirgiz
resmi makamlar1 da iilkedeki bazi sosyal yardimlasma kurumlarinin, Selefi/Vehhabi
akimlara bagl dernekler oldugunu ve bu dernekler vasitasiyla Selefilige manevi-sosyal
zemin hazirlandiginin farkindadir ancak herhangi bir miidahale heniiz yapilmamustir.
Ulkedeki biitiin dernekler aranip sosyal yardimlagsma adi altinda faaliyet yapan Selefi
propagandacilar tespit edilip, halkin aydinlatilmas1 gerekmektedir. Boyle bir uyart ve
bilinglendirme ¢abasi olmazsa Selefi/Vehhabi propagandasi yapan dernekler sebebiyle
Kirgizistan’da halis niyetli faaliyet yapan Arap ve Orta Dogu menseli diger dernekler de
ileride zan altinda kalacaklardir. Bunlardan Selefilere ait denilen baz1 sosyal
yardimlasma kurumlar1 da sunlardir; Kuveyt destekli faaliyet yapan “As-Salam”, “itaar”
ve destekcileri heniiz netlesmeyen “Al-Vakf el-Islami”, “Ihsan-i Hayriyya” gibi
kurumlar zikretmek miimkiindiir.

Bunlarin disinda bir de “Biitiin Diinya Gengleri” (Kirgizcast: Biitkiil
Diiynoliik Jastar Assasassiyasi) teskilatinin da Kirgizistan’da bir subesi mevcuttur. Bu
teskilat lilkede cok aktif faaliyet yiirliten sosyal yardimlasma kurumlar1 arasinda yer
almaktadir. Bunlar Kirgizistan’in ¢esitli bolgelerinde cami yapmakta ve medreselere
maddi yardimda bulunmaktadirlar. Ancak yaptiklar1 faaliyetleri sadece sosyal bir
yardim olarak tanitmaktadirlar. Bir de Os sehrinde “Rabitatii’t-Teavunil-Islami el-
Alemi” (Uluslararast Islami Dayanisma Birligi) adinda bir kurum da faaliyet
yapmaktadir. Bu kurumun bagkani ise, Sovyetler doneminde Kirgizistan eski miiftiisii
Sadikcan Kamalov’dur. Eskiden Kamalov’un Vehhabi oldugu soylentileri dile
getirilmekteydi. Bu sahsin bagkanligindaki s6z konusu kurum olan  “Rabitatii’t-
Teavunil-Islami el-Alemi” ile, 1962°de Mekke’de devlete bagli olarak kurulmus olan
“Rabutatii’l-Alem’il-Islamiyye” (Diinya Islam Birligi) isim olarak benzerlik arz
ettiginden ~ Zaylabidin =~ Acimamatov®®! bunlarin  baglantili  olabilecegini  dile
getirmektedir. Ayn1 zamanda Os sehrindeki bu kurum, Kirgizistan Miiftiiyat’ina da
bagli degildir ve kimler tarafindan finanse edildigi de bilinmemektedir.’®? Fakat
2010°da “Uluslararasi Islami Dayanisma Birligi” kurumu yan binalarla birlikte yandig1

icin faaliyetleri durdurulmustur.

381 Z. Acimamatov, Os Devlet Universitesine bagh Ilahiyat Fakiiltesinde 6gretim iiyesidir.

382 Uyanik, Acimamatov, “Selefi ve Selefi Usliip”, ss. 402-403.
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Kirgizistan’daki  sosyo-ekonomik durumun heniiz halkin beklentilerini
karsilayamamasi, sosyal yardima ihtiya¢ duyan ve sosyal statiisiinii yitirme tehlikesiyle
kars1 karsiya kalan insanlari, Selefi/Vehhabi gibi dini gruplar ve cemaat tarzi

orgiitlenmelerin derneklerinden destek aramaya itmektedir.*®3

3.1.3. SELEFi/VEHHABI DUSUNCENIN YAYILMASI VE HALK
UZERINDEKI ETKILERI

Diinya genelinde radikallesmenin hedefinde ve merkezinde gengler olmaktadir.
Hatta diinyaca taninmis ve radikal olarak goriilen “Taliban” ve “Al-Sabab” gibi birkag
dini grubun adi da bunu yansitmaktadir. Bazi diger iilkelerde de oldugu gibi
Kirgizistan’da da gengler siyasi-ekonomik ortamdan dislanmis durumdadirlar. Yani
devlet yonetimini elinde tutan ve Sovyet doneminden beri koltugunu birakmayan yagh
kusagin yonettigi devletin ekonomik sikintilar yasamasi, riigvetin, adam kayirmanin ve
igsizligin artmasi gencleri iyice umutsuzluga itmektedir. Kimi kendini yalniz, ilgisiz ve
aldatilmis hisseden gengler ise, hayal ettikleri refaha ulasmak icin hiikiimete muhalif
dini-siyasi gruplarin safina gegmekte veya giizel hayat vadeden baska yapilanmalara ve

olusumlara destek vermekte ve dahil olmaktadirlar.’%*

Kirgizistan disaridan iilkeye sosyal ve kiiltiirel faaliyetler i¢in gelen birgok dini
ve sosyal yardimlagma kurumunun faaliyetlerine izin vermektedir. Bu gruplar icerisinde
siyasi ve radikal yonleri tespit edilenlerini ise yasaklamaktadir. Bugiin iilkedeki dini ve
sosyal yardimlagma kurumlarinin sayis1 2000’11 yillara nazaran iki-ii¢ kat artarak 2000’1
asmis durumdadir. Devletin halkina veremedigi, yetistiremedigi yardim ve hizmeti
disaridan gelen bu dini ve sosyal yardimlasma kurumlari vermektedir.®> Dolayisiyla
halk arasinda devlete degil, disaridan gelip yardim elini uzatan, sahip ¢ikan ve ilgilenen

dini, kiiltiirel ve sosyal yardimlasma kurumlarina itimat eden, destekleyen hatta onlara

383 Brifing Krizisnoy Grupp1 po Evrope i Sentral’noy Azii Ne83, “Kirgizstan: Hrupkost Gosudarstvo

I Radikalizassii”, Os/Biskek/Briisel, 3 Ekim 2016,S. 7.

Mametbek Mirzabaev, Emil Nasritdinov, Kanatbek Murzahalilov, Zarina Urmanbetova,
“Uyazvimost i Ustoy¢ivost Molodih Ludey v Kirgizstane k Radikalizassii i Ekstremizmu: Analiz
v Pyati Sferah Jizni”, Central Asian Analitical Netvork (CAAN), 31 Ocak 2019, https://caa-
network.org/archives/15165, (10.02.2019).

International Crisis Group, “Kirgizstan: Hrupkost Gosudarstva i Radikalizassiya”, (¢ev.
Mejdunarodnaya Krizisnaya Gruppa), Brifing Krizisnoy Gruppt p Evrope i Sentralnoy Azii Ne§83,
Os/Biskek/Briissel, 3 Ekim 2016, s. 6, https://www.crisisgroup.orgnkyrgyzstan, (27.01.2019).
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katilan kisiler ve ozellikle gencler ¢ogalmaktadir.Yolsuzluk, iltimas ve baska sebeplerle
veliler cocuklarini devlet okullaria ve iiniversitelerine degil medrese, Islami iiniversite
ve 0zel okullarda okutma ¢abasina girmektedirler. Bunun yaninda aileler ortaokul, lise
ve Universitelerde din kiiltiiri ve ahlak derslerinin de okutulmasini istemektedirler.
Ciinkii Allah’tan korkan inangli bir neslin riisvet, adam kayirma ve adaletsizlik gibi kotii
aliskanliklarinin olmayacagini, bunun da iilkeyi daha saglikli bir gelecege tasiyacagina
inanmaktadirlar. Benzer sekilde sirf dini anlayisi geregi, yani kiz c¢ocuklarin erkek
cocuklarla ayni sinifta okutulmasina karsi olan veya bazi okullarda kiz ¢ocuklarinin
basortiisiiyle okula gelmesine izin verilmedigi gerekgesiyle okul yasindaki ¢ocuklarin
medresede okutan veyahut hi¢cbir kurumda okutmayan aileler de vardir. Baz1 verilere
gore okul yasinda olan ve bu sebeplerden dolay1 okula génderilmeyen 3000 civarinda
cocuk bulunmaktadir. Okul yasindaki ¢ocuklarini okula géndermeyen ailelerin ¢cogunun
Teblig cemaatine veya Selefiyye gibi dini gruplara mensup aileler oldugu bilinmektedir.
Devlet ise ortaokulu bitirmeyen c¢ocuklarin (9. sinif) medrese gibi dini kurumlarda
okumasi1 yasaklamistir.  Kirgizistan Din Komisyonlugu Medreselerde de fen
derslerinin okutulmasi iizerinde ¢aligsmakta ve liseyi bitirmeyen genclerin din egitimi

i¢in iilke disina ¢ikmasini yasaklayan yasanin getirilmesini dnermektedir.3%

Arastirmact McBrein J. ve M. Pelkmans da Kirgizistan’mm mevcut dini

durumunu su sekilde 6zetlemektedir:

“Kirgizistan iizerinde din temelli bazi oyunlar oynanmaktadir. Inang iizerinden
oynanan bu oyunlarin temel aktorleri ise Protestan Hiristivan’larla Islami dini
gruplardir. Her iki grup da bélgede taraftar kazanma yarisina girmis bulunmaktalar.
Protestanlarin hedef kitlesi biiyiik oranda sosyal-ekonomik olarak kotii durumda olan,
bosanmis yalmiz ve yash kadinlardr. Hizbut Tahrir, Ihvan gibi Selefi gruplarin
hedeflinde ise, ekonomik a¢idan kotii durumda olanlarin yaninda hi¢bir dini cemaat ve
gruba, siyasi partiye tiye olmayan birey ve kiiciik gruplar, mevcut hiikiimetin

politikalarina karsi olan gencler vardir. 3%’

386
387

International Crisis Group, “Kirgizstan: Hrupkost Gosudarstva i Radikalizassiya”, s. 10.
Emil Nasritdinov, Nurgul Esenamanova, “Religioznaya Bezopasnost v Kirgizkoy Respublike”,

Bigkek-Kirgizkaya Respublika, 2014, S. 8.
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Kirgizistan son donemlerde ilging bir gelismeye sahne olmaktadir. Siyasete
mesafeli durusu sebebiyle Kirgisiztan resmi ve sivil alanda genis bir hareket imkani
bulan ve bu sebeple de genis bir temsil selahiyet bulan Teblig cemaati mensuplarinin
Hizbu’t-Tahrir, Thvan ve baska selefi gruplarin safina gectigi tespit edilmistir. Bu
gecisin sebebi ise Teblig cemaatinin siyasi-politik bir durusunun olmamasidir. Biitlin
politik yorumlardan uzak durmasi Tebli§ mensuplarin1 bazi siyasi-sosyal sikayetlerini,
fikirlerini rahatca dile getirebilecekleri siyasal Islamc1 gruplara gegmesine neden oldugu
sOylenmektedir. Bir diger iddiaya gore ise, Selefiyye mensuplari kendi dini
ideolojilerini rahatca yayabilmek i¢in Tebligcilerle beraber Tebligci kilifina girerek
faaliyetlerini devem ettirmekteler. Uzmanlara gére bu metot pek faydali olmasa da,
Selefilerin Tebligcilerden taraftar edinmesine yardimci olacaktir. Teblig cemaatinin
kurallar1 geregi faaliyet sirasinda politik ve mezhep islerinin konusulmasi yasak oldugu
i¢in, siyasal Islamcilarin kendi ideolojisini anlatmasi zordur. Bir baska ihtimale gore,
Teblig cemaatinin arasina girip dini tebli§ yapanlarm Hizbut Tahrir ve Thvan gibi daha
cok tlilke siyasetine ve ticaretine yerlesmeye calisan Selefl grup mensuplari degil de, ilk
amaclar1 halkin akidesini diizeltmek ve dogru dini 6gretmek olan Selefi gruplarin
mensuplar1 oldugu diisiiniilmektedir. Ancak su bir gergektir ki, biitiin Selefi gruplarin
ilk amac1 halkin akidesini diizeltmek ve Islam’1 yaymaktir. Selefiler baglangig yillarinda
bu amaglarin1 gergeklestirmek icin daha ¢ok azinlikta olan Miisliimanlar, yani Ozbekler
ve Uygurlar gibi dindar kitleler {izerinde galisirken, giiniimiizde ise Kirgizlara yonelmis
durumdadirlar. Dolayisiyla bugiin hedef kitlenin kuzey Kirgizistan oldugunu sdylemek

miimkiindiir.3®8

Islam Akademik Arastirmalar Enstitiisii (2018-2019 yillarinda) 1050 geng (30
yasa kadar) iizerinde anket arastirmasi yaparak, Kirgizistan’daki genglerin
radikallesmesi veya asir1 gruplara sempati duyma sebeplerini arastirmistir. Ankette
genglere, radikallesmeyle iliskili belirli bagliklar etrafinda sorular sorulmustur. Bu
sorularin ana temalar1; Adaletsizlik duygusu iizerine, Siyasi goriisii, Dini yasanti, Sosyal
hayat ve Psikoloji olarak siralanabilir. Analiz i¢in ankete katilanlarin %35°ni ortaokul

ve lise Ogrencileri, %25°ni medrese Ogrencileri, %19’nu iiniversite Ogrencileri ve

3% K. Kadir Malikov, E. Esen Usubaliev, “Ideologigeskie Aspektt Razvitiya Musulmanskoy Obsini

Kirgizstana”, Vestnik KRSU, C. 8, Ne3, 2008, Biskek, ss. 99-100.
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%15°ni c¢alisan gencler, %7°ni ise calismayan issiz gencler olusturmustur. Sirasiyla

sorular su sekildedir:*’

1. Adaletsizlik: Genglerin ¢ogu iilkedeki adaletsizlik yiiziinden radikallesme
yasandigini diistinmekteler. Peki bu ayrimciliga dayanan sebepler nelerdi? (0

ile 10 puanarasi bir 6lgekte, veya 0 dan 10’a kadar numara verilmistir)

1.1. Milliyet- %6,4; 1.2. Dil- %6,4; 1.3. Fakirlik- %6,3; 1.4.Inan¢ faktorii -
%35,3; 1.5. Etnik kimlik - %2,3.

Gengler arasinda devlete giivenmeyen ve devletin adaletli bir sekilde isletilmedigini
diisiinenlerin oran1 %356, devletin biitlin kurumlarinda riigvet, adam kayirma ve
yolsuzlugun yiiksek oldugunu iddia edenlerin orani ise %87’yi olusturmaktadir. Siyasal
Islamc1 gruplarda hilafet kurup Islami adaleti getireceklerini sdyleyerek, daha ¢cok bu
kanalla gencleri kendi taraflarmma ¢ekmektedirler. Gengler ayni zamanda, devletin
giivenlik giiclerinin Islami dini gruplara ¢ok acimasiz ve adaletsiz davrandigindan da
sikayetcidirler. Ciinkli onlara gore, devlet Hiristiyan gruplara daha toleransh
davranmaktadir. Mathjis Pelkmans da bu duruma isaret etmekte ve sunu soylemektedir:
“...Ulkedeki dini gruplarm ¢ogalmasi tabi ki Kirgiz devlet yetkililerinin 6nemli
giindemlerinden birisidir. Fakat ne hikmetse Hiristiyan Protestan (Evanjelist gibi)
gruplar faaliyetlerini sorunsuz ve bir giindeme konu olmadan siirdiiriirken, Islami
gruplar stirekli bir giindemin ve tartismanin odaginda faaliyetlerini siirdiirmektedirler.

Yani dislanan ve kapatilanlar hep Islami gruplar olmaktadir.”%°

2. Siyasi goriisii: Kirgizistan’da genglerin siyasete olan ilgisi ¢ok diisiiktiir.
Bunun da biiylik oranda yash nesil siyasetcilerin gengleri aktif siyasete
sokmamasindan kaynaklandigi disiiniilmektedir. Gengler ise daha ¢ok gayri
resmi gruplarda aktiftirler. Genglere, eger se¢imlerde siyasi adaylardan biri

cok dindarsa, o onun oyunu artirir m1? Siz dindar bir adaya oy verir

389 Mametbek Mirzabaev, Emil Nasritdinov, Kanatbek Murzahalilov, Zarina Urmanbetova,

“Uyazvimost i Ustoy¢ivost Molodih Ludey v Kirgizstane k Radikalizassii i Ekstremizmu: Analiz
v Pyati Sferah Jizni”, Central Asian Analitical Netvork (CAAN), 31 Ocak 2019, https://caa-
network.org/archives/15165, (10.02.2019).

3%, Nasritdinov, Esenamanova, “Religioznaya Bezopasnost v Kirgizkoy Respublike”, s. 7.

105



miydiniz? diye sorulunca; %29,29 evet, %20,20 hayir, %31,31°1 de belki
diye cevap vermistir.

Kirgizistan’in seriatla yonetilmesi fikrini destekler misiniz? sorusuna;

%33,33 evet, %32,32 hayir demis, %3’liikk bir kisim da cevap vermekte zorlanmustir.

Genglere “devlet kurumlarina m1 yoksa STK ve dini kurumlara m1 daha ¢ok

giiveniyorsunuz?” sorusu sorulunca; (0 ile 5 puan aras1 6lgekte)

(%2,18) STK, (%2,43) Medya, (%2,72) Uluslar arasi organizasyonlar,
(%3,01) Devlet kurumlari, (%3,35) Dini kurumlar seklinde cevap
vermiglerdir. Yani gencgler arasinda dinl kurumlara olan giiven devlet

kurumlarina olan giivenden daha fazla gériinmektedir.

Genglere, Kirgizistan’in siyasi ve dini durumuna olumlu etki eden ve giivenilir olan
iilkeler hangi tilkelerdir? diye sorulunca; Tiirkiye, Rusya ve S. Arabistan’1, giivenilmez
devletler olarak da ABD, Cin, Avrupa ve Iran cevabini vermislerdir. Giivenilmez
kategorisindeki iilkelerin daha ¢ok Miisliiman devletleri hakimiyetlerine almaya
calistiklarini, dolayisiyla ¢ikar {izerine iliski kurduklarini diistinmektedirler. Genglere
gore Kirgizistan’in siyasi ve dini durumuna olumlu etkide bulunan iilkeler sirasiyla

sOyledir; (0 ile 5 puan aras1 6lgekte)

ABD (%2,17), Avrupa (%2,23), Cin (%2,29), Iran (%2,42), Rusya (%2,99),
Tiirkiye (%3,21), S. Arabistan (%3,28) dir.

Uzmanlar bu durumu Arap iilkelerinin son zamanlarda bolgedeki dini-sosyal
faaliyetlerini arttirmalar1 ve bolgede Miisliimanlagmanin artmasima bagli olarak

genglerin dini goriislerinin de degistigi seklinde izah etmektedirler.*”!

3. Dini yasanti: Kirgizistan’da dindarlasma en ¢ok genclerde goriilmektedir.
Genglerin en ¢ok takip ettigi ve taraftar1 oldugu dini grup ise Teblig
cemaatidir. Sonra sirasiyla Tirkiye menseli cemaatler (Nurcular, Hizmet,

Siileymancilar ve Hiidayi Vakfi) ve Selefi gruplar gelmektedir.

Gengler, hangi Islami gruba sempati duyuyorsunuz veya destekliyorsunuz? sorusuna;

91 Mirzabaev, Nasritdinov, Murzahalilov, Urmanbetova, “Uyazvimost i Ustoycivost Molodih

Ludey v Kirgizstane k Radikalizassii i Ekstremizmu”.
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Selefiyye (%2), Siileymancilar (%2), Nurcular (%3), Hizmet hareketi (%5)
Teblig Cemaati (%16) ve Higbiri (%45) cevabini vermislerdir.

Genglerin, dini nereden veya kimden 6greniyorsunuz, 6grendiniz? sorusuna;

Kitaplardan (%58), Ailemden (%54), Alimlerden (%49), internetten (%42),
Yerli mollalardan (%39), Teblig faaliyetleriyle sefere ¢ikarak (davatta) (%14), Medya

(%12), Higbir yerden (%2) 6grendiklerini sdylemislerdir.

Netice olarak ¢ogunluk dini ailesinden veya ailesinin yoOnlendirdigi kaynaklardan

ogrenmektedir. Ailenin daha saglikli dini bilgi 6grettigine ve internetin ise sagliksiz ve

radikal bilgiler verdigini diisiinmektedirler.>*?

4,

Sosyal hayat: Genglerin din se¢iminde ve 6grenmesinde ailesi ve ¢evresi her
zaman en bliyiik etken olmaktadir. Fakat son zamanlarda yasanan ekonomik
ve siyasi krizler gengleri yalnizlastirmaktadir. Ornegin, genglere ekstra
meslek Ogreten, bos zamanlarint verimli gecirebilmesini saglayan
mekanlarin az olmasi ve ailelerinin ise ge¢im derdine diiserek ¢ocuklariyla
ilgilenmeyi ihmal etmeleri vb durumlar gengleri bazi dini gruplarin kucagina

itmektedir.

Aragtirmacilar, kriminal ¢evrelerle bagi olan genglerin radikallesmeye daha da

acik olduklarmi sdylemekteler. Yine uzmanlara gore genglerin diger dinlere ve

mensuplarina pozitif baktigini, ancak Miislimanliktan Hiristiyanlia gegenlere ise

hosgoriiyle yaklagmadiklart tespit edilmistir.

5.

Psikoloji: Genglerdeki ortalama (hayat-durum) memnuniyet orani %68,
ortalama saldirganlik diizeyi ise %22’dir. Arastirmaci uzmanlar bu
gostergenin  olumlu oldugunu sdylemekteler. Uzmanlar, eger kiside
memnuniyet diizeyi diisik ve saldirganlik diizeyi ise yiiksek olursa,
bireylerin radikallesmeye daha yakin ve agik olacagini ifade etmektedirler.
Ayn1 zamanda ekonomik yetersizlik, kotii sartlarda biiyiime, ilgisiz biiyiime
gibi durumlar da psikolojik olarak gencleri baz1 propagandalara karsi daha

savunmasiz birakmaktadir. Genglerin bazi konularda tercih yapmalarini

392

Mirzabaev, Nasritdinov, Murzahalilov, Urmanbetova, “Uyazvimost i Ustoy¢ivost Molodih
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etkileyen durumlarim biri de, onlarin yasadigi bolge ve gevresidir. Ornegin,
Kirgizistan’in giiney bolgesindeki genglerin kuzeye nazaran kendilerini daha
savunmasiz hissettikleri tespit edilmistir. Bunun temel nedeni de giineyde
daha Once birka¢ defa yasanan etnik catisma ve gerilimlerin gruplar arasi

iliskileri zorlastirmasidir.
Kirgizistan’in ¢esitli bolgelerindeki ayrimcilik, etnik ¢atisma deneyimi su sekildedir:

Narm (%11), Ciy (%17), Issik-Kol (%18), Talas (%24), Os (%25-28), Calal-
Abad (%29), Biskek (%29), Batken (%74).

Arastirmacilar ayni sekilde is¢i giiciiniin de dolayli ve dolaysiz olarak genglerin
radikallesmesine etki ettigini sdylemektedirler. Buna gore calismak ig¢in ailesinden
ayrilan ¢ocuklar yahut ¢ocuklarina daha iyi bir gelecek kaygisiyla gurbete ¢ikan aileler

cocuklari aile sefkati ve kontroliiniin disinda birakmaktadir.>**

Arastirma sonucu uzmanlar dini radikallesmenin tek bir sebebe
indirgenemeyecegi, bunun, bir¢cok sosyal fenomende oldugu gibi, ¢ok yonlii oldugu ve

birgok husustan etkilendigi sonucuna ulasmislardir.**

3.1.4. MEDYA VE ALGILAR

Medya nedir? Her tiirlii konu hakkinda en kolay ulasacagimiz bilgi kaynagi
medyadir. Bu kaynak gerek gorsel, gerek isitsel, gerekse ikisinden bir arada
faydalandigimiz, giiniimiiz diinyasinda en énemli giictiir.>*> Giiniimiizdeki medyanin
giicliniin herkesin farkinda olmasindan miitevellittir ki herkes gibi her diigiince kurulusu
da medyada kendine bir hak ve yer aramaktadir.

Bagimsizlikla beraber Kirgizistan’da Islam’a olan ilgi artt1 ve toplumsal diizeyde
Islam’1 yayma amach Kirgizca birkac gazete yayimlanmaya basladi. Bu gazetelerden
biri de “Islam Nuru” gazetesidir. Kirgizistan’da 2004 senesinden beri yaymlanmakta

olan bu gazetenin, Selefi anlayigi halk arasinda yaydigi bilinmektedir. Bu gazete daha

393, Mirzabaev, Nasritdinov, Murzahalilov, Urmanbetova, “Uyazvimost i Ustoygivost Molodih

Ludey v Kirgizstane k Radikalizassii i Ekstremizmu”.

Mirzabaev, Nasritdinov, Murzahalilov, Urmanbetova, “Uyazvimost i Ustoy¢ivost Molodih
Ludey v Kirgizstane k Radikalizassii i Ekstremizmu”.

Genis bilgi i¢in bknz: https://www.makaleler.com/medya-nedir
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sonra dergi olarak ¢ikmaya baslamustir. “Islam Nuru” adli bu aylik dini gazetede
Selefi/Vehhabiligi tanitma cercevesinde “Tasavvuf ve Vehhabilik”, “Vehhabilik
Nedir?”, “Ug Temel Konu”, ve “Seyh ibn Teymiyye” baslikli makaleler yer almaktaydi.
Yani genel olarak, ibn Teymiyye ve Muhammed b. Abdiilvehhab gibi Selefi/Vehhabi
onderlerin eserlerinden boliimler Kirgizcaya gevrilip yayinlanmaktaydi.’* Fakat “Islam
Nuru” gazetesi ve dergisi giinlimiizde yaym yapmamaktadir, yani yayinlari
durdurulmustur.

Bununla beraber Kirgizistan’daki “Azattyk™ gibi uluslararasi radyo ve TV’lere
roportaj vererek, Selefiligi halka tanitmaya calisan Selefidailer de vardir. Medya
tizerinden Selefi propaganda yapan bu kisiler genellikle Selefiligin bir mezhep
olmadigmi ve Selefi Salihinin yolu, Islim’in gergek kaynagi ve ideolojisi oldugunu
soylemektedirler.>®’

Ayrica IslamHouse.com adli internet sitesinden de iicretsiz olarak indirilebilecek
Selefi ideolojide yazilmis ve terciime edilmis Kirgizca caligmalar bulunmaktadir. Bu
hususta Facebook’ta da “Salaflar Hikmati” gibi adreslerden siirekli yeni bilgiler
giindeme getirilmektedir. Sonug itibariyle Selefiler’in internet ortaminda oldukga faal ve
sosyal medyanin, Selefi propagandanin en Onemli sacayagi oldugunu soylemek
miimkiindiir.

Bagimsizliktan bugiine kadar Kirgizistan’daki genel Islami kesime yonelik dini
yayin ve program yapan onlarca yerel ve ulusal medya kurumu agilmistir. Bunlar, gorsel
(TV) dini medya olarak “Eho Manas”, “Ayan TV”, “Asya TV”, “Marva TV”, isitsel
(radyo) olarak “Maral FM”, dergi olarak “Sookum”, “Ken¢”, “Umma”, “Ademi”,
gazete olarak “Islim Madaniyat1”, basim evi olarak “Dil Azik” ve genellikle sosyal
medya iizerinden gorsel ve isitsel olarak dini bilgi aktaran “Nasaat Media” ve
“Muslimbiz” gibi medya kuruluslaridir.3%8

Internetin yogun kullanilmas: Selefi propaganda mekanizmasimin isini oldukga
kolaylastirmaktadir. Genis kitlelere kolayca ulasma, devlet takibatinin biraz disinda
kalma ve hiz sebebiyle hali hazirda Kirgizistan’da, bu arada biitiin diinyada, internet

dini enformasyon ve propagandanin en giiclii arac1 durumundadir.

3% Uyanik, Acimamatov, “Selefi ve Selefi Usliip”, ss. 401-402.

37 Acimamatov, “Kirgizistan’da Selefilikle Basedebilmek™, s. 7.

3% The Bulan Institute, “Islam Kirgizstandin Egemendik Jildarinda (Infografika),
http://bulan.kg/islam-infographics/, (10. 11. 2018).
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3.1.5. DEVLETIN RESMI DIN POLITiKASI VE SELEFILIK

1990’larda bagimsizligin1 kazanan Kirgizistan, o giinden bu yana dzgiirce i¢ ve
dis politikalarini1 belirleyerek, iilkede yeni ve demokratik bir diizen kurmaya biiyiik
oranda muvaffak olmustur. Ancak Kirgizistan’in Orta Asya’daki jeopolitik konumu
sebebiyle bat1 ve dogu, kuzey ve giiney bolgeleri arasinda bir koprii niteligini tagimast;
onu Avrupa, Cin, Arap Diinyasi, iran, Tiirkiye ve Rusya gibi farkli kiiltiirlerin ve siyasi
aktorlerin ortasinda esnek ve dengeli bir dis politika izlemeye mecbur birakmaktadir.
Bilindigi iizere devletlerin dis politikasinin belirlenmesinde i¢ faktorler de en az diger
faktorler kadar 6nemlidir. Bu anlamda Kirgizistan’in ekonomik olarak kotii durumda
olmasi, dis politikasindaki iliskilerini etkileyen en biiyiik i¢ faktordiir.>*® Mezkur
sebeplerden dolay1 Kirgizistan, krizden ¢ikmak, {ilkeye yatirimci ¢ekmek ve arkasini
saglama almak i¢in ister istemez, biiyiik gii¢ olarak kabul edilen ABD, Rusya ve Cin’in
kapisinm1 ¢almak zorunda kalmaktadir. Fakat Kirgizistan’in bu aktorlerden herhangi
birine yaklagmasi, bir dl¢lide digerlerini rahatsiz etmektedir ve etmeye de devam edecek
gibi goriinmektedir. Ciinkil bu ti¢ biiyiik gii¢ kendi ulusal ve stratejik ¢ikarlari i¢in Orta
Asya ilizerinde miicadele etmektedir. Dolayisiyla Kirgizistan bu zor durumdan ¢ikmak
ve iilkeye yatirimci ¢ekmek amaciyla kisa vadeli (oldugu diisliniilmektedir) olarak,
ABD’nin de ticari ve stratejik ortagi sayilan Suudi Arabistan, BAE ve Katar gibi Arap
tilkeleriyle yakinlasmaya c¢alismaktadir. 2011 senesinde S.Arabistan ve Katar
elgiliklerinin Biskek’te acilmasi, ardindan Kirgizistan’in Arap iilkelerinde elgilikler
acarak devletleraras ticari ve kiiltiirel etkinliklerin yapilmaya baslamasi bu ¢abanin bir
neticesidir. Nitekim Selefilik/Vehhabilik’in bdlgede bu tiir sosyal yardimlagma ve ticari
faaliyetler i¢in gelenler vasitasiyla da yayildigi asikardir. En azindan Arap iilkeleri
tarafindan yapilan yardim faaliyetleri ve ticari iligkilerin, Kirgizistan vatandaslarinin
Arap diinyasina ve kiiltiirline kars1 sempatisini artirdigini sdylemek giic olmayacaktir.
Kirgizistan hiikiimeti ise, gelismekte olan Arap-Kirgiz iliskilerini bozmamak ve Arap
yatirimcilarini kagirmamak igin olsa gerek, mevcut geleneksel dini anlayis1 zedeleyecek
Selefilik/Vehhabilik’in yayilma tehlikesini gérmezden gelerek, -elestirilere kulak

tikamaktadir. Kirgizistan komsu devletlerden farkli olarak Selefiligi yasaklamamustir.

399 Giray Saynur Bozkurt, “Kirgizistan’in Kiiresel ve Bolgesel Giigler ile iliskilerine Genel Bakis”,

Tiirk Asya Stratejik Arastirmalar Merkezi (TASAM), 17 Aralik 2013, www.tasam.org,
(29.01.2019).
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Sadece Selefiligi 1liml ve siyasi-radikal olmak {izere iki kategoriye ayirmakta ve siyasi-
radikal olanlarla miicadele etmektedir. Siddete bagvurmayip sadece dini teblig ve sosyal

yardimlasma faaliyeti yapanlara izin verilmektedir.**

Tiirkiye’de 2016 yilinda yasanan darbe girisimi (15 Temmuz) ve bu olaydan
sonra, buna bagli olarak Tiirkiye’nin yurittiigii dis politika, tarihi, etnik ve kiiltiirel
baglarindan dolay1 6zel iliskilere ve dostluga sahip kardes ililke Kirgizistan’la arasini
uzaklastirmistir. Ciinkii Tiirkiye bu olaydan Fethullah Giilen cemaatini sorumlu tutarak,
Kirgizistan gibi birgok iilkeden bu cemaate ait oldugu sdylenen okul ve kurumlari
kapatmalarini talep etti. Buna karsilik Kirgiz devleti, iilkede en yaygin ve ¢ok giiglii
olan bu cemaatin faaliyetlerini yasaklamayarak, boyle bir talebin Kirgizistan’in ig
islerine karismak olarak cevaplandirmistir.**! Bu durumdan en ¢ok istifade eden Arap
tilkeleridir. Tiirkiye-Kirgizistan arasindaki gerilen iligkiler, kendisini Siinni alemin
merkezi olarak gérmeye baslayan Suudi Arabistan’a Orta Asya bdolgesine niifuz etmek

icin tarihi bir firsat olusturmaktadir.

Orta Asya ve Kirgizistan ile giiclii baglari olan Rusya siirecin nereye dogru
evrildiginin farkina varmis ve siireci kendi lehine c¢evirmenin yollarin1 aramaya
baslamistir. Bu agidan Tiirk-Kirgiz iliskilerinin gerilimli seyretmesi Rusya’ya oldukca
bliyiik bir firsat vermistir. Rusya 6zellikle Kirgizistan’in Muftiyat’inda (KMDB) calisan
ve calisacak din gorevlilerinin Arap, Pakistan veya Tiirkiye’de degil, Rusya’ya Baglh
Tataristan’daki Islam Akademisi’nde egitilmesinden yana bir tutuma sahiptir. Nitekim
Kaktus Media’nin haberine gore 9 Subat 2019 tarihinde Kirgizistan Cumhurbagkani
Sooronbay Jeenbekov’un resmi olmayan bir ziyaretle So¢i’de Rusya Federasyonu
Baskan1 Vladimir Putin ile gériigmesinde, Kirgiz din adamlarinin ileride Tataristan’daki
Islam Akademisi’nde egitim almasi meselesi konusulmustur. Bu haberi teyit eden
Rusya Devlet Baskanlig1 basin sdzciisii Dmitri Peskov, Putin’in Innopolis’teki*®? Devlet
Konseyi Baskanligi’nin oturumu sonrast Tataristan’in birinci ve eski bagkani olan
Mintimer Saymiev ile de bu meseleyi konustugunu bildirmistir. Peskov’a gore

Kirgizistan’daki din adamlarmin Tataristan’daki islam Akademisi’nde egitim almasini

400 Analitigeskiy Sentr “Razumnie Reseniya”, Kirgizstan-Kazakstan 2014.:Obzor Naibole Vajnih

Sabutiy, 2014,ss. 54-55,https://prudentsolutions-analitika.org/page/4/?wref=bif, (25. 01.2019).

401 Almazbek Atambaev, “Mi1 Ne Budem Zakrivat® “Sapat™, Radio Azattik, 24 Haziran, 2017,
http://rus.azattyk.org/a/28634732.html, (12.02.2019).
Kazan’a yakin bir sehir.
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Ceenbekov giindeme getirmistir. Putin de bu projeyi Saymiev’le goriiserek bir an dnce
gerceklestirilmesi gorevini vermistir.*®> Bu gériismeden sonra bazi uzmanlar, durumu
Kirgiz hiikiimetinin Tiirkiye Diyanet Vakfi yerine bagka alternatifler aradigi seklinde

yorumlamislardir.

Giliniimiizde Kirgizistan sinirlarinda faaliyet gosteren ve kitlelere ulagabilen
tilkeler ve dini gruplar sunlardir: Tiirkiye (TDV, Nurcular, Hizmet, Siileymancilar),
Suudi Arabistan, ABD-Avrupa, Hint alt kitasi-Pakistan ve Iran. Uzmanlar Iran’n Siilik

anlatmaya calistigin1 sdylemektedirler. Ama Suudi Arabistan’in etkisi ise en tehlikeli

olarak goriilmektedir.***

Yaygin adiyla Hizmet olarak bilinen Giilen grubu
Kirgizistan’da oldukca yaygin ve gii¢liiydii. 15 Temmuz 2016’da vuku bulan darbe
tesebbiisiinden sonra Tirkiye devletinin kararli tutumuyla eski gli¢lerini

koruyamamakla beraber halen Kirgizistan’da faaliyetleri devam etmektedir.*%®

Bugiin Kirgizistan’da Iran’m iki tane kiiltiir ve egitim kurumu resmi olarak
faaliyet yiiriitmektedir. Bunlardan biri “Kevser Vakfi” ve resmi Iran’in elciligine bagh
kiiltiirel temsilciligidir. Bunlarin disinda Nizari Ismaililik mezhebinin kirk dokuzuncu
imami olan IV. Aga Han tarafindan 2016’da agilmis olan “Orta Asya Universitesi”
faaliyetlerine devam etmektedir. Kevser Dernegi 2002’de Kirgizistan Milli
Universitesi'ne bagh olarak kurulmus olan Islami Calismalar Enstitiisiinii
desteklemektedir. Biitlin masraflar1 Kevser dernegi tarafindan karsilanan enstitliniin
yillik ticreti, kisi bagina 30-40 bin som, yani 500-600$ dir. Ancak bazi uzmanlar Kevser
derneginden daha ziyade Iran biiyiikelciligine bagl kiiltiir temsilciligi biriminin
Kirgizistan i¢in daha biiyiik riskler tasidigini iddia etmektedirler. Zira bu kurumun
faaliyetleri biiyiikel¢ilik tarafindan yiiriitiildiigii icin  temsilcileri  diplomatik
dokunulmazliga sahiptirler. Dolayisiyla bu yetkinin onlara kendi imamlarini (dai)
getirip gizli faaliyetler yapma imkani verdiginden, gizli faaliyetlerin de yapilabilecegi

diisiiniilmektedir. Fakat Kevser Dernegi’nin iran’da el-Ezher {iniversitesi formatinda ve

403 Kaktus Media, “Stalo Izvestno, Zagem Ceenbekov Nedavno Vstregalsa s Putinim v Sogi”, 13

Subat 2019,

https://kaktus.media/doc/386722 stalo_izvestno_zachem_jeenbekov_nedavno_vstrechalsia_s_py
tinym_v_sochi.html, (13.02.2019).

Emil Nasritdinov, Nurgul Esenamanova, “Religioznaya Bezopasnost v Kirgizkoy Respublike”,
Biskek-Kirgizkaya Respublika, 2014, s. 37.
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405, Bu durum Tiirk-Kirgiz iliskilerindeki en énemli kirilma noktalarindan birisidir.
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ona rakip olacak sekilde bir Islam iiniversitesi olarak kurulan Camiuatu’l-Mustafa ile

yiiriittiigii isbirliginin de kiiciimsenmemesi gerektigi ifade edilmektedir.4%°

SSCB’nin dagilmasiyla, diger post Sovyet milletleri gibi Kirgiz halkinin da
bir dini intibah1 s6z konusudur. Halk, o zamana kadar cok ylizeysel derecede dini
bilgiye sahipti ve dinlerini bagimsizliktan Once sadece aile biiyliklerinden
Ogrenebiliyorlardi. Umumiyetle yetersiz ve yanlig dini bilgilerle yetinmek zorunda
kalan Kirgiz halki bagimsizliktan itibaren dini baskinin da kismen azalmasiyla beraber,
kolaylikla dinlerini 6grenme imkanina kavusmuslardir. Egemenlik yillarinin basinda,
Kirgiz Hiikiimeti’nin hem dini olusumlara hem de halkin biitlin siyasi vb. isteklerine
nispi olarak takindig1 bu 6zgiirliik¢ii tavrin neticesinde, daha once de ifade edildigi gibi,
Tiirkiye, Pakistan ve Arap iilkeleri gibi farkli yerlerden gelen Islami gruplarin yaptig:
dini faaliyetlerle Kirgiz halki, Islam’in degisik yorumlariyla tanisma imkani buldu.*"’
Devletin 1991 ve 1999 yillar arasinda yiiriittiigii din siyasetindeki bu gérece hosgdriilii
tutumu ise, Selefi/Vehhabilik gibi agiktan, laik Kirgiz Devleti’nin yonetim bi¢imini
seraitle degistirmeyi hedefledigini agiklayan veya hiikiimet yetkililerince boyle bir
amaclar1 oldugu diisiiniilen ve tespit edilen gruplarin oniinii agmistir. Temel sorunlar
olarak belirlenmis olan bu durum, devletin "geleneksel dinler" diye tanimlamis oldugu
Provoslav ve Islam dinlerinin, “geleneksel olmayan” inanglar karsisinda korunmasinin
ve desteklenmesinin 6nemini giindeme getirmistir. Ayrica 1990’11 yillarin sonlarinda
Kirgizistan ve diinyada yasanan hadiseler, Kirgiz Devleti’nin din siyasetindeki
onceliklerini 6nemli oranda gbdzden gecirmesine sebep olmustur. Bu ¢ercevede
“geleneksel din”lerin, yani Islam’in kapsaminin Siinnilikle, Hiristiyanligin kapsaminin
da Provoslav mezhebiyle sinirli tutulmasi egilimi ortaya ¢ikmistir. Bu egilimle beraber,
dini asirilik/ekstremizm, terdrist ve radikal tanimlari, dzelde Islam dini kastedilerek,
hem devlet hem de halk nezdinde yogun bir sekilde kullanilmaya baslanmistir.
“Nitekim 1999'a kadarki donemde hem din kanunu taslaklarinda hem de kanunlasan
yasa ve kararnamelerde misyoner gruplarin faaliyetlerini sinirlandirma ¢abalar1 dikkat
cekerken ve daha ¢ok toplumsal biitiinliik kavrami dile getirilirken, 1999'dan sonraki
yasal diizenlemelerde devlet ve toplumun giivenligi, devlet biitiinliigli ve anayasal diizen

gibi kavramlar 6n plana ¢ikmistir. Bunda siliphesiz Kirgizistan'da, Orta Asya'da ve tim

406 Nasritdinov, Esenamanova, “Religioznaya Bezopasnost v Kirgizkoy Respublike”, ss. 40-41.

407 Bodur, “Quo Vadis Kirgizistan”, s. 34.
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diinyada gerceklesen ve siyasal Islamci sdylemlerin yer aldig1 catismalar dnemli rol
oynamustir ki, bunlardan birisi de Batken Olaylar1’dir.”*%®

Ozbekistan Islami Hareketi, Ozbekistan'daki Islam Karimov iktidarma karsi
miicadele veren ve mevcut iktidar1 devirip, yerine seriatla yonetilen bir devlet kurmay1
amaclayan bir orgiittiir. Kirgizistan’m giiney simmirini ihlal edip Ozbekistan’a gecmek
isteyen OIH’in bazi silahli iiyeleri, Agustos 1999°da Tacikistan topraklarindan
Kirgizistan’in Batken vilayetine girerek iki koyii ele ge¢irmisti. Bu olayda Batken
valisiyle 4 Japon dagci rehin alinmisti. Sonra militanlarla goriismeye giden bir general
de rehin alininca ¢atisma ¢ikmis ve 26 Kirgiz asker sehit olmustur. Militanlarla anlasma
yapilmasi i¢in Kirgizistan’daki insan haklar1t savunucusu Tursunbek Akun ve
ombudsman Bakir Uulu Tursunbay OIH liderlerinden olan Muhammed Salih ile
goriismiislerdir. Bunun neticesinde 2 ay kadar siiren ¢atigmalar sona ermis, militanlar
rehineleri birakip 11 Ekim giinii iilkeden ayrilmislardir. Bu olaylara bir biitiin olarak
“Batken Olaylar’” ad1 verilmistir.*”” Kirgiz hiikiimeti nezdinde OIH militanlarinin
hedefinde sadece Islam Karimov iktidarinin oldugunu sdyleyenlerin yaninda Batken
olaylarini din faktorii lizerinden yorumlayan ve her platformda bunu dile getirenler de
olmustur.

Batken olaylarindan sonra 1999’un 21 Ekim’inde “Terérizmle Miicadele ile
Ilgili” 116 sayil1, yani 471 kanunu kabul edilmistir. Yeni kabul edilen bu 15 maddeli
kanunun amaci ise, insanlarin hayati i¢in tehlike olusturan olaylari, toplumun
giivenligini bozan veya mevcut hiikiimeti yikma amaci giiden faaliyetlerin ¢ergevesini
belirler. Bu yeni kanunun tanimi, 1 Ocak 1998’den beri yiiriirlikte olan Ceza
Kanunu'nun 226. bendindeki terdérizm tanimiyla c¢ok yakindir. Yalniz, s6z konusu
kanunun 226. bendinde dnceden "mevcut devlet iktidarini zayiflatmak" ve "uluslararasi,
ticari, toplumsal ve diger kurumlar1" tabiri yoktu. Yeni madde de ise, devletin
duyarliligin1 yansitan ve onceki Ceza Kanunu'ndan farkli olarak, mevcut iktidar ve
biitiin kurumlar1 hedef alan saldir1, tehdit ve siddetin her tiirliisii terdrizm kapsamina
almmistir. Bunda “Ceza Kanunu'nun 226. maddesinde, terorist faaliyeti
gerceklestirenlerin bes yildan on yila kadar hapis, ayn1 faaliyetin bir grup tarafindan
onceden planlanarak ve atesli silahlarla gerceklestirilmesinde sekiz yildan on bes yila

kadar hapis ve tiim bu hususlarla birlikte ayn1 faaliyetlerin organize bir grup tarafindan

“8 Myrzabaev, Kirgizistan'da Din-Devlet Iliskileri, S. 172.
409 Myrzabaev, Kirgizistan 'da Din-Devlet Iliskileri, s. 172.
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yapilmasi veya tedbirsizlik sonucu kisi 6liimii ile sonuglanmasi veya baska agir sonuglar
dogurmas1 durumunda on bes yildan yirmi yila kadar hapis cezasiyla cezalandirilacagi

belirtilmistir.”*1°

Kirgiz yetkililerinin bu kanunu ¢ikarmakla hakli ve isabetli
davrandiklar1 diisiiniilmektedir. Ciinkii tilkede yasanan bu tiir olaylar ve Kirgizistan’in
dengelerin kolay degisebildigi bir cografyada bulunulmasi, dini orgiitlerin devlet
tarafindan kontrolde tutulmasinin 6nemliligini géstermektedir.

Orta Asya iilkeleri arasinda Kirgizistan, Islami orgiitlerin en rahat faaliyet
yapabildigi bir iilkedir. Ozbekistan ise, dini konularda ¢ok daha katidir, hatta resmi
olmayan tiim dini diistince ve kurumlarin faaliyetlerininin yasaklandigi ve bunlarin
fikirlerinin Vehhabilik, “Islami koékten dincilik”, “yikict dis etki”, “terdrizm” gibi

yaftalarla etiketlendigi bilinmektedir.*!!

Ayrica 2009°dan itibaren Tacikistan ve
Kazakistan da, Selefilerin faaliyetlerini yasakladi.*'? Bunun yaninda Kirgizistan harig
tim Orta Asya devletlerinde “Teblig Cemaati’nin faaliyetleri de yasaklanmistir.
Kirgizistan’daki dis uzantili dini hareketler ise, Batken Olaylari’ndan sonra {ilke
giindemine gelmistir. Hizbut Tahrir’in Ozbekistan Islami Hareketi’yle amacinin ayni
oldugu fikrinin yayginlasmasi da bu donemde olusmustur. Boylece, Kirgizistan’daki
Hizbut Tahrir cemaatinin mensuplar;, Ocak 2000 senesinde ilk kez Aravan Ilgesi
Mahkemesince yargilanarak, saniklar Ceza Kanunu'nun 299. maddesi (dini ve etnik kin
ve diigmanlig1 koriikleme) geregi tiirlii para cezasiyla beraber 3 yildan 5 yila kadar hapis
cezasi almiglardir.**® Neticede ise, Hizbut Tahrir orgiitii Kirgiz resmi makamlarinca
uluslararasi terérizmin Orta Asya'daki "etkili ideolojik giicii" olarak tanimlanmistir.*
Islami gruplar arasinda en asirilik¢t ve yeniliklere kapali olmasiyla bilinen
Selefilik/Vehhabilik, diinyada oldugu gibi Orta Asya’da da hizli bir sekilde
yayilmaktadir. Arkaik diisiincelere sahip olan bu orgiitiin hizla yayilmasi, giiniimiizde
diinya i¢in oldugu kadar Kirgizistan icin de kaygi vericidir. Radikal ve koktenci
goriislere sahip ideolojisiyle Selefilik/Vehhabilik’in “El-Kaide” ve “Taliban” gibi
asiriliker orgiitleri fikrl yonden destekliyor olmasi, kaygiyr daha da artirmaktadir. Kanli
eylem ve siddet cagrilartyla bilinen bu tiir gruplarin ilham kaynagi olarak goriilen

Selefilik/Vehhabilik bu yoniiyle de, “eyleme yonelik” bir orgiit olarak goriilmektedir.

410 Myrzabaev, Kirgizistan 'da Din-Devlet Iliskileri, ss. 174-175.

411 Bodur, “Quo Vadis Kirgizistan”, s. 32.

412 Uyanik, Acimamatov, “Selefi ve Selefi Usliip”, s. 404.

43 Myrzabaev, Kirgizistan 'da Din-Devlet Iligkileri, s. 190.

414 Askar Akaev, “Otkuda Ishodit Ugroza”, Slovo Kirgizstana, 21.09.2001.
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Selefiler/Vehhabiler ise, iilkede devamli kendilerinin barigsever olduklarini gosteren s6z
ve faaliyetlerle kendileri hakkindaki olumsuz algiy1 kirmaya ¢alismaktadirlar. Ancak bu
durum, dipten baslayarak yayilmaya calisgan bu ultra-muhafazakar akimi temize
cikarmaya yetmeyecektir.*!®

Kirgizistan bu baglamda, bir kisim Vehhabilik ve Hizbut Tahrir gibi laik sistemi
seriatla degistirmeyi amacglayan hareketleri yasaklamistir. Ancak Kirgiz yetkililerce
iilkedeki hareketlerin hangilerinin “radikal”, hangilerinin “iliml1” oldugu net olarak
heniiz belirlenmemistir. Ornegin, Arap iilkelerinden gelen bazi Selefi gruplarin
Kirgizistan’da da faal olduklar1 ve kendi diisiincelerini yaydiklarinin bilinmesine
ragmen, komsu iilkelerden farkli olarak Kirgizistan Selefiligi yasaklamamigtir. Fakat
Kirgiz devleti "geleneksel dinler" diye tanimlamis oldugu isldm ve Pravoslav*'®
dinlerinin, "geleneksel olmayan" inanglar karsisinda korunup desteklenmesi
politikasinin ¢ergevesinde Selefilik gibi akimlarla miicadele etmektedir. Kirgizistan Din
Konseptinde yer alan “geleneksel din” ve “geleneksel olmayan din” ayrimi, 2001 ve
2002’de Rusya’da hazirlanan s6z konusu Din Kanunu taslagindan alinmis
goriinmektedir. Bu baglamda “Rus Ortodoks Kilisesi” ve sadece “Siinni Islam” (Hanefi-
Matiiridilik) geleneksel dinler olarak adlandirilarak, desteklenmesi saglanmistir. Oysa
10 Agustos 1995’te kabul edilen kararnamede Kirgiz hiikiimeti, geleneksel dinleri
sadece Islam, Hiristiyanlik ve Budizm diye tanimlamigt1.*"

Bu baglamda Miiftiyat, son tliziigii olustururken 2012 yilinda yapilan kurultayda
Kirgizistan Misliimanlar Bagkanligi fikihta Hanefilik, itikatta Matiiridiligi
benimsedigini agik bir sekilde dile getirip, tliziige ayr1 bir madde olarak yazmistir. Yine
24 Ekim 2012’den itibaren “Ceysu’l-Mehdi”, “Ciindi’l-Hilafet”, “Ensarullah” ve
“Tekfir ve’l-Hicre” gruplar1 hakkinda Biskek Birinci Mayis Mahkemesi terér grubu
olarak karar ¢ikarmistir.*'® Genel olarak Kirgizistan’da 2003-2014 yillar1 arasinda farkli
bolge mahkemeleri tarafindan yasaklanmis olan dini kurum ve hareketler sunlardir: “Al-

Kaida”, “Taliban Hareketi”, “Kuzey Tiirkistan Bagimsizlik Hareketi”, “Kiirt Halklarinin

415 Ogzgiir Coban, “Avrupada Yikselen Selefilik ve Etkileri”, Politikyol, 12 Ocak 2018,

https://www.politikyol.com/ozgur-coban-yazdi-avrupada-yukselen-Selefilik-ve-etkileri/, ( 18.

03.2018)

"Geleneksel Din" ve "Geleneksel Olmayan Din" ayriminin resmi olarak benimsenmesi 6 Mayis

2006'da yayinlanan "Kirgiz Cumhuriyeti'nin Dini Alandaki Devlet Konsepti" ile agiklanmistir.

Genis bilgi i¢in bkz: Myrzabaev, Kirgizistan 'da Din-Devlet Iliskileri, ss. 280-281.

417 Myrzabaev, Kirgizistan da Din-Devlet Iliskileri, ss. 191-192.

418 http://www.azattyk.org/content/kyrgyzstan_security_religion_terrorzm/24761201.html,
(16.03.2018.)
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Kongresi” (Kongra Gel’), “Hizbuttahrir”, “Cihad Grubu”, “Tiirkistan Islam Partisi”,
“Ozbekistan Islami Hareketi”, “Ceysiil Mehdi”, “Cundul Halifat”, “Ansarullah”, “Takfir
vel-Hicra” ve “Mun” tarikatinin hareketi.*!® Tiim Orta Asya bolgesinde 500-600
civarinda asir1 ideolojilere mensup kisilerce yonetilen ve terorist eylemleri destekleyen
internet adresi tespit edilmistir. Bu sitelerden 159 tanesi Kirgizistan’da erisime
kapatilmistir. Son iki sene ig¢inde degisik bolge mahkemelerince, erisimi engellenen ve
faaliyet gostermesi yasaklanmis olan internet adreslerinden bazilari sunlardir: 19 Ekim
2016°da Jalal-Abad Sehir Mahkemesince www.tavhidvajihod.com; 6 Haziran 2016’te
Biskek Sehir Oktyabr Ilce Mahkemesince http:hizbturkiston.net; 20 Haziran 2016

yilinda Biskek Sehir Oktyabr Ilge Mahkemesince hizb.org.uk, halifat.wordpress.com,
kg.turkiston.info, jihadology.net, alhayatmedia.wordpress.com,
youtube.com.user.HtmediaTV .featured adresleridir.*?

Ayrica asirt ve radikal icerikleri barindirdigi gerekcesiyle 14 Mart 2011°de
Biskek Sehir Oktyabr Ilge Mahkemesince Said Buryatskiy’e (gergek ismi A. A.
Tihomirov’dur) ait her tiirlii kitap, brosiir vb propaganda araglari yasaklanmistir.
Boylece, bugiin Kirgizistan’daki ¢esitli bolge mahkemelerinin hem erisimini engelledigi
hem de yasaklamis oldugu toplam internet adresi 8 dir ve dini grup ise 18’dir.**!

2014 yilindan itibaren Kirgiz hiikiimeti her ekstremistik hareketi devlet i¢in bir
tehdit olarak kabul ettigini ilan etti. Bu baglamda Igisleri Bakanliginca 2015 senesinde
Kirgizistan’da 1945 kisinin asir1 dini fikirlere sahip oldugu ve takibe alindigi
aciklanmistir. Takibe alinan bu grubun %7,4’linlin bayanlar oldugu belirtilmistir. Ayni
yil bu bakanlikca erkek ve bayanlardan olusan toplam 508 kisinin Suriye’de DEAS
saflarina katildig1 tespit edilmistir. Aralarinda ailece gidenlerin de oldugu bu
savascilarin %70’nin  Ozbek uyruklu vatandaslardan ve %24,9’u ise Ozbek ve
Kirgizlardan olustugu verilen bilgiler arasindadir.*??

Arap Bahar1 Selefi/Vehhabi tandansli gruplarin etkilerinin pratikte nerelere

kadar uzanabileceginin en biiyiik gostergesi olmustur. ISID &rgiitiiniin din, toplum,

49 2014-2020- Jildarga Kirgiz Respublikasinin Diniy Coyrodogii Mamlekettik Sayasatinin

Konsepsiyasi, s. 25.

“Ekstremisttik jana Terroristtik Uyumdar jana Sayttar”, Os Sami: Koomduk-Sayasiy Gezitinin
Portalr, 30 Ocak 2017, Os/Kirgizistan,
http://oshshamy.kg/index.php/kg/component/k2/item/13 14-ekstremisttik-zhana-terroristtik-
uyumdar-zhana-sajttar, (20.12.2018).

“Ekstremisttik jana Terroristtik Uyumdar jana Sayttar”.

Brifing Krizisnoy Gruppt po Evrope i Sentral 'noy Azii Ne§3, Kirgizstan, ss. 3-4.
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siyaset ve devlet tasavvurunun biiyilkk oranda Vehhabi gelenek tarafindan
sekillendirildigi her tiirlii beyanatlarma ve eylemlerine yansmmstir. ISID 6rgiitii
etrafinda yogun bir sekilde olusan dini siddet ve terdr algisi, bunun bir tarafinin islam
kiiltiiri ve toplumlart hakkinda kurgusal bir “dig giidimli” igerige sahip oldugu
bilinmekle beraber, bircok devleti farkli diizeylerde tedbir almaya sevketmistir. Orta
Asya devletleri de, bu arada Kirgisiztan, siirecin vehametini ge¢ de olsa anlama yoluna
gitmiglerdir. Bunun yaninda, Suriye ve Irak’ta bozguna ugrayan ISID mensubu
militanlarin bir kisminin Afganistan topraklarina siginmasi benzer bir tehlikenin
Tacikistan ve Kirgizistan i¢in de s6z konusu oldugunu gostermektedir.*** Ancak su ana
kadar herhangi bir ISID militaninin Afganistan topraklariyla komsu iilkelere veya
Kirgizistan’a gegtigi bilinmemektedir. Sadece ISID militanlarinin da Talibanin safina
gecerek, Fergana bolgesine gecmek icin Afganistan’mn Ozbekistan sinirma yakin
bolgede bekledikleri bildirilmektedir. Yukarida da bahsedildigi gibi, Fergana bolgesi bir
Islam hilafeti ve seriat devleti kurmak amacinda olan biitiin Islami gruplarin
hedefindedir.***

ISID Orta Asya halklarim1 ve Kirgizistan vatandaslarini etkilemek ve onlarla
iletisim kurmak icin interneti oldukca aktif bir bigimde kullanmaktadir. Bu yolla
bastirilan ve devletlerin siki takibinden dolay1 yer altina ¢ekilmis olan sempatizanlarini
(uyuyan  hiicreleri)  harekete  gecirerek, zaman zaman bazi  eylemler
gerceklestirebilmektedirler.*”> Ornegin, 29 Temmuz 2018 tarihinde Tacikistan’nin
Hatlon iline bagli Dangar ilgesinde bisikletle dolasan yedi turistin Once arabayla
ezilmesi ve ardindan bigakli saldirtya ugramasi sonrasinda 4 kisi 6lmiis ve 2 kisi de agir
yaralanmistir. Sz konusu eylemi ISID terdr orgiitii {istlenmistir.**® Bir baska ilging
olayda Kirgizistan’da yasanmistir. 25 Temmuz 2015°te internette Kirgizistan’lilara

hitaben Kirgiz dilinde ve Rusga altyazili 6zel bir video yayimlanmistir. S6z konusu

423 Mars Sariev, “Kirgizstanda Rossiyalik Ekingi Aviabaza Zanl”, Polit Klinika: Maek,
https://pk.kg/news/1838, (20.04.2019).

24 “IGIL Kirgizstandab1? JKKUnu Cakira Berse Bolobu?”, Yandex Zen: Ukmus Kabarlar, 21
Austos, 2018, http://zen.yandex.ru/media/chabarman/igil-kyrgyzstandaby-jkkunu-chakyra-berse-
bolobu-5d7¢40ec9c7c¢7F00a8051d4f, (17.05.2019).

45 Surat Cilkigiev, “Biz Ekstremizm, Terrorizm Korkunugunan Toluk Arila Alabizb1?”, Azia News,
Aryba.kg, 23 Temmuz, 2019,
http.//aryba.kg/? @MCUwMiUwMyUwNCUwNjQIMUIMDUIMDgIMDgIMTUIMDJKUOsINDA
SJTEOJTBCITAWJTALITAL (5.05.2019).

426 “Tacikistandagi Turistterdin Oliimiin “Islam Mamleketi” Oz Moynuna Ald1”, Sputnik
Maalimdamasi, 31 Temmuz, Biskek 2018,
http://m.sputnik.kg/asia/20180731/1040425583/islam-mamleketi-terakt-turist.html, (5.05.2019).
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videoda ISID bayrag: esliginde Kirgizistan’lilara “kafir” devletten ¢ikip cihad igin ISID
saflarina katilmalar1 yoniinde bir propaganda yapilmistir. Video ISID’in Rus dilinde
haber yaptig1 “Furat Media” kanalinda yayimlanmistir.**” Bu olaydan evvel, 24 Mart
2015 tarihinde Kirgizistan siyasetinde taninmis olan, hatta 2012 cumhurbaskanlik
secimine aday adayligiyla bilinen Nurlan Motuev*?® basin agiklamasi yaparak, I1SID’i
destekledigini ve memnuniyetle onlarin safina katilabilecegini sdyleyerek, “Bugiin biz
hadislerin gergeklesiyor olduguna sahit olmaktayiz. Hadislerde gegen kiyamet
alametlerinden biri de Suriye topraklarinda gergeklesecegi bildirilen halifeligin
kurulmastyd1” demistir. Ilging olan bu beyanattan sonra Motuev I¢isleri Bakanliginin
kendisini ISID’i destekledigi ve sempati duydugu icin sorguya ¢agirmasini elestirmistir.
Sonrasinda Motuev ISID’le ilgili tutumu ve konusmalar1 yiiziinden 7 yila kadar hapis
cezas1 almigtir.*?

ISID &rgiitiiniin Suriye ve Irakta bozguna ugramasi ve bazilarinin da Afganistan
topraklarina si@indiginin bilinmesi sonrasi, bircok devleti farkli diizeylerde tedbir
almaya sevketmistir. Siirecin vehametini anlayan Orta Asya devletleri de, bu arada
Kirgisiztan, bir yandan ISID militanlarinin kendi topraklarina sizmasindan endise
ederken, diger yandan ise, aralarinda ailece gidip ISID’de katilan savasci
vatandaglarinin ailelerinin tutuldugu Suriye ve Irak topraklarindaki kamplardan o
aileleri geri getirme meselesiyle ugrasnustir. ISID propagandasiyla Suriye ve Irak’a
savasa giden ve savas sonrasi kamplarda tutulan Orta Asya vatandaglarinin bir
boliimiiniin kendi aile yakinlarina ve devlet yetkililerine internet {izerinden géondermis
olduklart “kandirilmislik ve pismanlik™ ifadeleri iizerine 6zel ucgakla once Kazakistan
30’u cocuk toplam 47 vatandasini, Tacikistan ise sadece savasa giden vatandaglarinin 84
cocugunu getirerek biiyiiklerin geri gelmesini kabul etmemistir. Ozbekistan’n ise kag
vatandasinin vatanina dénmesine izin verdigi bilinmemektedir. S6z konusu devletler
genellikle ¢ocuk ve kadinlarin geri doniislerini saglamislardir. Search for Common

Ground sirketinin aragtirmasina gore, Orta Asya’dan gelip Suriye’de savasan insanlarin

47 Malika Bayaz, “UKMK Tbéragasinin Murdagi Orun Basar1 “Islam Mamleketinin” Kirgizstan

Eline Kayriluusu”, Kloop.kg, http://ky.kloop.asia/2015/07/27/live-ukmk-t-ragasynyn-murdagy-
orun-basary-islam-mamleketinin-kyrgyzstan-eline-kajryluusu-tuuraluu/, (5.05.2019).
Kirgizistan’da bu sahs ilging ve sira dis1 konusmalariyla taninmaktadir. ISID’le alakali
konusmasida bu ¢er¢evede degerlendirilmistir halk arasinda.

Malika Bayaz, “islam Mamleketinin” Taraptas: Biskekte Maalimat Jiymin Otkérdii”, Kloop.kg,
http://ky.kloop.asia/2015/03/24/video-islam-mamleketinin-taraptashy-bishkekte-maalymat-

zhyjynyn-tk-rd/, (5.05.2019).
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sayist toplam 4 bin civarindadir. Kirgizistan’dan savasa katilmak i¢in gidenlerin ise
140’a yakininin kadin olmak {izere toplamda 801 kisi olarak kaydedilmistir. Bu gruptan
toplamda 200’e yakin kisi savasta dlmiistiir.**

Uluslararas1 Insan Haklar1 Izleme Orgiitii Human Rights Watch Nadim Houry
Suriye’deki Roj kampinda Kirgizistan’li alti kadin ve ¢ocuklardan miitesekkil 18-20
kisilik bir grubun bulundugunu sdylemketedir. 2014’ten beri ISID saflarina katilmak
icin giden kisilerin aileleri Kirgizistan Hiikiimetinden Suriye ve Irakta’ki kamplarda ¢ok
zor sartlar altinda yagayan yakinlarinin memleketlerine gelmelerine yardim etmesini
istemektedirler. Ancak Kirgizistan Hiikiimet yetkilileri bu konuda heniiz bir karara
varmis degildir.*!

Kirgizistan’da, Suriye ve Irak’a giden vatandaslarin iki ayr1 yasaya gore
yargilanacag bilinmektedir. Onlar, eger ISID saflarma katilmus ve fiilen savagmislarsa 5
yildan 7 yila kadar ve ayrica parali asker olma durumlari da hesaba katilarak 8§ ile
toplam 15 yila kadar hapis yatacaklardir. Kirgizistan Yiiksek Mahkemesi bu giine kadar
ISID’de katilmak icin giden 110 kisiye karsi acilan giyabi davayr degerlendirerek
onlarin 55’nin tutuklanmasia ve 41 nin ise hapsine karar vermistir.**?

Bagimsizhigm ilk yillarinda Kirgiz hiikiimetinin  Islim’a  kars1 izledigi
ozgiirliik¢ii tutum, daha 6nce de ifade edildigi gibi, iilkede birgok yabanci islami grubun
faaliyet yapmasmna olanak saglamistir. Islami alandaki g¢ogulculuktan rahatsizlik
duymaya baslayan Kirgiz Hiikiimeti, artan Isldmi gruplarin faaliyetlerini kontrol
edebilmek ve asir1 din yorumlarina sahip orgiitleri ise diglayip, yasaklamak suretiyle
iilkede tek tip Islami diisiinceyi hakim kilmaya calismistir. Bu baglamda Miiftiyat da,
daha Onceki tiiziikte yer almayan itikatta Matiiridilik kismini tiizige ayr1 bir madde
olarak dahil etmistir. Hiikiimetin resmi Islam disindaki dini goriislere kars1 takindig1 bu
tavir baglaminda Miiftiyat’in Matiiridiligi tekrar giindeme getirmesi ve tiiziige de ayri

bir madde olarak yazmasi, Selefilik mensuplarinin tepkisine neden olmaktadir. Olusan

yeni duruma Selefiler, “EbG Hanife’'nin eser ve Ogretileri zaten akait konularini

icermektedir, O halde neden itikatta Hanefilikten s6z etmiyorsunuz da Matiiridiligi 6ne

430 Eleonora Sagindik Kizi, “Adaskandin Ayib1 Cokpu? Siriyadagi Kirgiz Carandar1 Cardam

Kiitot”, Gezitter.org: Ctobt Ponimali, 8 Mayis 2019,

https://m.gezitter.org/society/78854 adashkandyin_ayyibyi jokpu_sirivadagy?kyirgyiz jarandar
yi_jardam_kutot/original, (20.05.2019).
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cikartiyorsunuz?” seklinde itiraz etmektedirler. Selefiler, Hanefilik ile Matiiridiligin bir
birine uymadigmi ve hatta itikatta Matiiridiligi benimseyenlerin kendilerini Hanefl
olarak addetmeye hakki olmadigini sdylemektedirler. Oysa Matiiridi, yasadig1 ¢evrede
Ebu Nasir el-Iyazi1 (8. IV. yiizyilin bast), Ebu Bekr Ahmed el-Ciizcani (6. III. yiizyilin
ortalar1) ve Muhammed b. Makatil-er-Razi gibi alimler ¢ogunlukta oldugu i¢in, ilmini
onlardan tahsil etmistir. Dolayistyla imam Matiiridi, Eb( Hanife’nin diisiince sistemini
ogrenip, onun metoduyla islam dininin itikatla ilgili yonlerini Kur’an, hadis ve akilla
yorumlayarak, inangla alakali meseleleri “Kelam IImi” haline getirmistir. Boylece bir
asr1 agkin bir zamandan sonra kendi adiyla Matiiridiyye ekolii ortaya ¢ikmgtir.**?

Kirgiz hiikiimetinin, giivenlik ve istikrar endisesiyle, resmi Is1dm’1 desteklemesi
ve Miiftiyat’in da Hanefi-Matiiridi yorumu benimseyip diger goriisleri diglamasi,
Selefiler tarafindan bir diktatorliik olarak algilanmaktadir. Ancak, biitliin diinyada olup
bitenler, devletin bu adiminin ne kadar isabetli oldugunun bir gostergesidir. Onemli
olan, burada bu siirecin dogru bir sekilde yonetilmesidir. Dolayisiyla gerek Kirgizistan
Din Komisyonlugu gerekse Miiftiyat’in burada, hangi dinl hareketlerin “zararli”,
hangilerinin “iliml1” oldugunu tespit edip, onlar hakkinda kapsamli akademik calismalar
yapmasi gerekmektedir. Ayni zamanda halkin aydinlanmasi ig¢in, Selefilikle
Matiiridiligin hangi noktalarda ayristigimi, metodolojik farklari, Kirgiz Islam toplumu
acisindan bunu bilmenin gerekliligini ortaya koyan caligmalarla bu siirece destek
verilmesi de ¢ok dnemlidir. Yani bu siiregte ilgili makamlarca resmi geleneksel Islam’in
ne kadar onemli oldugu vurgulanarak diger goriislerden farki, dogru bir sekilde
anlatilmalidir. Yoksa Kirgiz Hiikiimetinin ve Miiftiyat’in bu 6nemli karar1 ve bunu
uygulamaya koymasi, Selefiyye gibi akimlarca “hiikiimet kendi siyasi emellerine
hizmet edici mahiyette muhalefeti sindirmek ve kitlelere kendi siyasi ve dini
yaklasgimlarin1 dayatmak igin resmi Isldm adim1 kullanmaktadir”  seklinde bir
propaganda malzemesi yapacak ve hakli olarak benimsenmis olan Hanefi-Matiiridiligi
“dayatilmis bir mezhep” seklinde insanlara anlatilacaktir. Siire¢ igerisinde bazi insanlar
benimsenmis olan resmi geleneksel Isldim’i dogru anlatan kaynaklarin yetersiz
olmasindan dolayi, ileride alternatif arayiglara mecbur kalabilirler. Bu agidan Kirgiz
devletinin ve miiftiyat kurumunun Hanefi-Matiiridi gelenegin ilmi anlamda insas1 ve

halk nezdinde yayginlagsmasi i¢in ¢aba sarfetmesi uzun vadede din-devlet iliskilerinin

433 Acimamatov, “Kirgizistan’da Selefilikle Basedebilmek™, ss. 7-8.
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seyri ve Kirgiz Islam toplumunun saglikli bir zeminde gelecek insa etmesi agisindan

oldukc¢a 6nemlidir.

3.1.6. KIRGIZ DEVLETININ DiN POLITIKASI VE UZMANLARIN BU
KONUDAKI GORUSLERI

Kirgizistan’da faaliyet gosteren yerli ve yabanci dini gruplarin tamami devletin

din ve dini gruplarla ilgili temel politikalar1 ¢ercevesinde faaliyet gdstermektedirler. Bu

acidan Kirgiz devletinin bagimsizlik doneminden beri gelistirdigi ve zaman zaman

birtakim degisikliklerle giiniimiize kadar tasidig1 temel dini politikalar bu iilkedeki dini

gruplarin statiisii, faaliyetleri, yayginligi ve kamuoyu nezdindeki konumunu anlamak

acisindan oldukga 6nemlidir.

Islam’in degisik yorumlar: Kirgizistan’da Sovyet sonrasi dénemde bilinir hale
gelmis ve hizla yayilmaya baslamistir. Ancak Polyakov, Sovyet doneminde bile gizli bir
sekilde yer altt kurs ve hiicrelerde din egitimi verildigini, baz1 yerlerde ise Selefi
ideolojisinin de oOgretildigi goriisiindedir. Bagimsizlik sonrast bu ve benzeri dini
diisiincedeki gruplarin hem sayisi artmis hem de agikca faaliyet yapmaya baslamiglardir.
Ulke genelinde faaliyet yapan bu dini gruplardan en aktif olan1 Hizbu’t-Tahrir ve [hvan
Selefileri’dir. Bunlar sadece Kirgizistan’da degil, biitiin Orta Asya’da tehlikeli olarak
goriilmektedir. Hizli bir sekilde yayilan Hizbu’t-Tahrir iiyelerinin sayisit bazi verilere
gore 1999 yilinda Kirgizistan Giivenlik Komitesi’nin kaydinda 185 kisi, 2003’te 1522
kisi ve 2010°da ise 100 bin kisi olarak kaydedilmistir.***

Sovyet sonras1 Kirgizistan dini, sosyal ve kiiltiirel amaglarla iilkeye gelen
biitlin gruplara acgik kapi birakmis, Kirgizistan Devlet Ulusal Giivenlik Komitesi ise
kontrolii saglama noktasinda giicliik ¢ekilecegi gerekcesiyle bu duruma kars1 ¢ikmaistir.
Buna ragmen hiikiimet {ilkeye turist ¢ekmek amaciyla 27 Temmuz 2012 senesinde 44
devletin vatandaslari i¢in vize muafiyetini kaldirmistir. Bu durum, donanimsiz ve sayica
yetersiz olan giivenlik giiclerini iilkeye giris ve ¢ikislar1 kontrol etmekte zora
sokmaktadir.**> Bunun yaninda - ¢ogu vatandas gibi- baz1 din gérevlilerinin ve cami

imamlarmin da polis ve giivenlik gii¢lerine itimadinin olmamasi, giivenlik giiglerinin

84 KL Polyakov, Islamskiy Ekstremizm v Sentralnoy Azii, 2014, Moskva, ss. 8-38.
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isini zorlagtirmaktadir. Cilinkii din gorevlileri ve cami imamlarinin bulunduklari
mubhitteki dini hareketliligi iyi bilmelerine ragmen yetkililere itimat etmediklerinden
dolay1 cevrelerinde gelisen olaylara, asir1 ve radikal gruplagsmalara géz yumduklar1 ve

yetkililere bildirmedikleri diisiiniilmektedir.**

Kirgizistan, komsularina nazaran bolgedeki en demokrat iilkedir. Bu sebeple
komsu devletler tarafindan yasaklanan ve baski géren Ozbekistan Islami Hareketi,
Haliciler ve Ceysul Mehdi gibi Islami radikal gruplarin bile mensuplarinin Kirgizistan
topraklarina sigiarak, burada gizli bir bicimde faaliyet yiiriittiikkleri ve bazi radikal
eylemlerin faili olduklar1 bilinmektedir. Ilahiyatgt Kadir Malikov, bu gruplardan
Halicilerin (ki bunlar cihadi-tekfirciler olarak bilinmektedir ve Katkas bolgesinden
gelmiglerdir) internet iizerinden propaganda yaptiklarini, hedeflerinde ise giivenlik
giicleri ve polisin oldugunu hatta internet iizerinden bomba yapimini dahi 6greten bildiri
ve videolar1 yaymladiklarin1 sdylemektedir. Arastirmaci Esen Usubaliev’e gore ise son
zamanlarda Kirgizistan’in kuzeyinde, Kazakistan’in baskilarindan kagip iilkeye siginan

Ceysul Mehdi mensuplarinin tesirinin arttig1 tespit edilmistir.**’

Orozbek Moldaliev ise son zamanlarda Kirgizistan’a gelen asirilik¢r dini
anlayisa sahip kisilerin Rusya’nin Ekaterinburg ve Astrahan sehirlerinden geldigini
kaydetmektedir. Bunlarin yani sira Kazakistan hiikiimetinin baskilariyla radikallesen
Selefi grup mensuplari da iilkeye gelmektedir. Ona gore bu radikallesen Selefi sahislarin
cogu aslinda Kazakistan ve Suudi Arabistan arasinda ticaret yapmaktaydi. Rusya ve
Kazakistan’in geleneksel olmayan dini anlayistaki gruplara savas agmasi, onlari daha

daradikallestirmektedir.**

Komsu iilkeler Kirgizistan’in da kendileri gibi dini gruplara kars1 sert politika
izlemesini talep etmekte, bir yandan da dini gruplarin faaliyetlerine izin verdigi igin
elestirmektedirler. Yani komsu devletler, kendilerine gore 1liml1 ve geleneksel Islam’1
temsil eden yerli ulemanin basinit ¢ektigi dinl kurumlarin desteklenmesini, fakat
Pakistan menseli Tebligciler, Tiirkiye kokenli cemaatler ve Korfez iilkelerinden gelen

siyasal Islame1 gruplarin faaliyetlerinin durdurulmasini talep etmektedirler.**’

436
437.
438.
439:

Polyakov, Islamskiy Ekstremizm v Sentralnoy Azii, s. 34.

Nasritdinov, Esenamanova, “Religioznaya Bezopasnost v Kirgizkoy Respublike”, s. 11.
Nasritdinov, Esenamanova, “Religioznaya Bezopasnost v Kirgizkoy Respublike”, s. 39.
Nasritdinov, Esenamanova, “Religioznaya Bezopasnost v Kirgizkoy Respublike”, s. 37.

123



Kirgizistan’da 2014 senesinde kabul edilen yasaya gore, daha once de ifade
edildigi gibi, artik asirilik iceren ve asir1 olarak tanimlanan faaliyetler devlet i¢in bir
tehdit olarak tamimlanmustir.**® Kirgizistan’daki asir1 dini gruplarin basini ceken
liderlerin %7,4’niin bayanlar oldugu tespit edilmistir. Asirilik iceren cagrilar ve
faaliyetler yaptig1 icin suglanan bayanlarin sayist 2005 senesinde %1,1 iken, 2016’da bu
gosterge %23 e yiikselmistir. Asirilik igeren propaganda, yorum ve davetler genellikle
internet iizerinden yapilmaktadir. Uzmanlara gore asirilik igeren dini yorumlarin
yayginlagsmasinin en st tehlike smirt hapishanedeki mahkimlarin bu c¢agrilardan
etkilenmesidir. Bu etkilesim de iki yolla olmaktadir. Biri internet iizerinden, digeri de
radikal faaliyetinden dolayr hapse giren suclular tarafindan yapilmaktadir. 2016
verilerine gore Kirgizistan’da dini asirilik iceren faaliyetlerinden dolay1 hapis yatan
mahkumlarin sayis1 300 civarindadir ve bunlar hapishanelerdeki diger suglular lizerinde
ciddi anlamda etkili olmaktadirlar. Bu yiizden son zamanlarda dini/asirilik ve terdr
faaliyetinden dolay1 hiikiim giyen mahkumlar, diger mahkumlardan ayr1 yerlerde

tutulmaktadir.**!

Kirgizistan’daki {inlii politolog ve ayni zamanda ilahiyatg1 da olan Kadir
Malikov, Kirgizistan’nin bugiinkii dini-siyasi durumunu sdyle 6zetlemektedir: “...Biz
Kirgizistan’da giiven ve anlasma stratejisini benimsedik. Ornegin Kirgiz Hiikiimeti
Selefileri ikiye ayirmaktadir. Yani ilimli Selefiler ve radikal Selefiler diye. Ilimli
olanlara faaliyetleri i¢in izin verilirken, radikal olarak taninanlar1 yasaklamistir. Ancak
diger Orta Asya devletleri bdyle bir yol izlememekte, onlar tiim Selefileri aym
kategoride degerlendirmektedirler. Biz (KMDB) hiikiimetle birlikte bir diyalog masasi
kurduk ve tiim dini gruplar1 davet ederek, onlarla bir anlagma ve uzlast zeminine ulastik.
Buna gore tiim dini gruplara Kirgizistan topraklari i¢inde silahli eylem veya siddete

basvurmadiklari siirece faaliyetlerini devam ettirebileceklerini sdyledik ve anlastik.”**?

Diger uzmanlar da Kirgizistan’da uygulanan karsilastirmali din 6zgirligi
politikasin1 dogru bulmaktadirlar. Din 6zglrligli politikast son 26 senedir hi¢bir dini

catismaya ve saldirtya imkan vermemistir. Kirgizistan topraklarinda din adina yapilan
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olumsuz faaliyetlerin timii komsu devletlerin baski ve siddet uygulamasi sonucu
radikallesen ve Kirgizistan topraklarina si§inan dini gruplar tarafindan
gerceklestirilmistir. Bu karsilagtirmali deney devletin ileride izleyecegi din politikasin
sekillendirmesinde de ¢ok dnemlidir. Dolayisiyla toplumun genis bir kesimi devletin bu

din politikasin1 devam ettirmesi gerektigi kanaatindedirler 3

Genelde Orta Asya’da ve 6zelde Kirgizistan’da dini durum karmasik ve c¢ok
yonliidiir. Bu durumda devletin tutumunun nasil olmasi gerektigi sorusuna, Orta
Asya’da ii¢ iilkede (Kazakistan, Kirgizistan, Ozbekistan) arastirmalar yapan Ontario

Universitesi profesorii ve siyaset bilimci Jessica N. Trisko su sekilde yamit vermektedir;

“...0rta Asya’da Miisliiman dini gruplar bulunduklar: devlet tarafindan tehlikeli
goriilerek bastirilmaktadr. Ancak diger dini gruplar ise bundan miistesnadir.
Devletlerin bazi dini gruplari bastirma sekli de, genellikle o dini grup mensuplarin
hapse atarak veya silahla vurarak gergeklestirilmektedir. Bu baskilar ise daha ¢ok
oradaki katalizatorlerin igine yaramakta ve dini radikallesmeyi daha da artirmaktadir.
Oysa hiikiimetin ve giivenlik gii¢lerinin daha mutedil bir yol izlemesi ve bu gruplarin
sisteme dahil edilerek pasifize edilmesi hiikiimetlerin dini ve siyasi muhaliflerinin
azalmasina yardim edecektir. Eger devletler dini ve siyasi asirilik¢ilar: sert bir sekilde
bastirmaya ¢aligirsa, o zaman s6z konusu dini asirilik¢t grupla alakasi olmayan kigi ve
gruplar da, mazlum olarak gordiikleri dini grup mensuplarinin yaninda yer alir ve o

dini grubun tammirligi artar. "

Trisko yukaridaki goriisiine Ozbekistan’la Kazakistan’in din politikasin1  6rnek
gostermektedir. Trisko’ya gore problemi ¢ézmenin yolu tipki Kirgizistan gibi diyalog
ve barigla olmalhidir. Eger Kirgizistan din politikasin1 aym1 sekilde devam ettirirse,
ileride Orta Asya’da dini asirilik¢1 gruplarla miicadelede bir model iilke olabilir. Trisko
bunun yaninda iilkede dini radikalizmin artmamasi i¢in devletin 1liml1 dini ¢ogunlukla is
birligi yapmasi ve onlari desteklemesinin éneminden bahsetmektedir. Ornegin Teblig
cemaati mensuplar1 veya Tiirk okullarinda okuyan ve Tiirk modeli Miisliimanligin
benimsemis gruplar desteklenebilir. Ciinkii Tebligcilerin siyasetten uzak ve Tirk

modelini benimseyenlerin ise daha modern ve 1limli olduklarim1 distindigiini
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sOylemektedir. Neticede bu iliml1 dinl grup mensuplar1 halktan birileri olduklari igin,
devletin din politikasin1 ve dinle olan iligkisini halka anlatmakta devletten daha etkili
olabileceklerdir.**® Trisko’nun fikrini destekleyen bazi uzmanlar da, radikalizmle en
basta din adamlarinin ve dinl kurumlarin miicadele etmesi gerektigini, dolayisiyla bu
asirilik¢1 dini ziimrelere karst miicadelenin bagka bir 6nemli ayaginin ise onlara
alternatif giiclii bir ideoloji liretmekten gectigini savunmaktadirlar. Bunun yaninda yerel
halkin benimsemis oldugu geleneksel dini ideolojileri destekleyerek, yerli dini
ideolojiyle yabanci dini ideolojilerin farkinin halka iyi bir sekilde anlatilmas1 gerektigini

savunmaktadirlar.**®

Fakat mevcut din politikasini elestiren yaklagimlar da vardir. Bunlardan Mathjis
Pelkmans, Kirgizistan’in tiim dini goriislere ve onlarin faaliyetlerine acik kapi
birakmasini, demokratik davranmasini elestirerek, Kirgizistan’in bahsi gecen din
politikasinin 20 kiisur senedir hi¢bir ise yaramadigini iddia etmektedir. Ciinkii ona gore
herkese demokratik davranmak tiim dini diisiince ve gruplara esit imkanlar vermek
degildir. Yani bu sartlarda ancak giiclii olan ve disaridan (finansal vb.) destek alan
gruplar kazanacaktir diyerek, bununla Hiristiyanlardan Protestan gruplar1 ve Islami
olarak da Korfez destekli veya diger iilkelerden gelen dini gruplar kasdedildigi
diistiniilmektedir. Ona gore netice itibariyle yeni dini gruplar ortaya ¢ikacak ve bu

durum geleneksel dini anlayislarin zayiflamasina neden olacaktir.**’

Kirgizistan’da yiiriirliikte olan din politikast hakkinda Kirgiz toplumu iki ana
goriise sahiptir. Birinci grup tilkenin giivenligi i¢in hiikiimeti destekleyen ve milliyetci
olan kesim ki, bunlar geleneksel dini inanglardan (Hanefi-Maturidilik-Ortodoks) bagka
dini gruplara izin verilmemesinden yana tavir takinmaktadirlar. Kendini liberal olarak
goren ve insan haklar1 savunucusu STK olarak goren ikinci grup ise, herkesin inandig1
ve begendigi inanci yagayabilmesini savunmakta, dolayisiyla herkese dini 6zgiirliik

verilmesi gerektigini sdylemektedirler.*8

Devletin din politikasina karsi ¢ikan bazi uzmanlara gore de, Kirgiz hiikiimetinin

tiim dinlere ve dini gruplara esit statii vererek onlarin yayilmasina izin vermesi, ayni dil,
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kiiltiir ve inanca sahip toplumun c¢esitli dini firkalara boliinmesine sebep olmaktadir ve
olacaktir. Nitekim bazi bolgelerde Miisliimanliktan Hiristiyanliga (Protestan) gegen
birka¢ Kirgiz vatandast vefat edince, Miisliimanlarin mezarina defnettirmeyen
Miisliiman toplumla 6liiniin yakinlari arasinda gerginlikler yasanmustir. Isenali Arabaev
Universitesi Teoloji Fakiiltesi 6gretim iiyesi Nazira Kurbanova’nin arastirmalarina gére,
son 20 yilda dinini degistirenlerin sayist 15 ile 30 bin arasidir. Kirgizistan Egitim, Spor
ve Kiiltlir bakanlig1 eski bagkani Kanibek Osmonaliev ise bu konuyla alakali verdigi bir
roportajinda, din degistirenlerin %45 nin etnik Kirgizlar oldugunu sdyleyerek, bunlarin
da %70-80’ni genglerin, yani 30 yasin altindaki bireylerin olusturdugunu ifade
etmektedir. Bu durumun ise ileride aile i¢i catismaya, anlasmazliga yol acacagindan
endise ettigini bildirmektedir. Osmonaliev soziiniin devaminda; Eger ailede baba
Miisliiman, kizi Baptist ve oglu da Pentekostal veya baska inanca sahipse bu asirlardir
devam ede gelen Kirgiz aile kiiltiirlinde biiyiik bir bosluk olusturur. Benzer sekilde aile
mensuplarmin her birinin farkli Islami grup veya ideolojiye sahip oldugunu diisiiniin?
Bu, giiniimiizde giiney-kuzey olarak ayrisan Kirgiz toplumunun 20 sene sonra Hristiyan
Kirgiz ve Miisliman Kirgiz veya aile olarak boliinmesine yol acacaktir” demektedir.
Dolayisiyla eski bakan, kiiltiiriin devami ve iilkenin giivenligi i¢in her tiirlii dini grubun
faaliyet yapmasina, halkin kafasin1 karistirmasina izin verilmemesi gerektigi

goriisiindedir.**

Bahsedilen endise Kirgiz toplumu agisindan sicak ve gerceklik degeri olan bir
giindemdir. Kirgiz toplumunun bugiin diisiik profilli olarak din temelli, din degistirme,
yasadig1 endise, 6zellikle de Hristiyan misyoner gruplariin higbir takibata ugramadan
ve menfi bir gindeme konu olmadan faaliyet gostermeleri g6z Oniinde
bulunduruldugunda, benzer sekilde Islam kiiltiirii i¢indeki dini hareketler icin de soz
konusudur. Temel ve yiliksek din egitimi ve din hizmetlerinin kurumsal icrasi
baglaminda heniiz emekleme doneminde olan Kirgizistan’in din merkezli krizleri ve
buna bagli olarak olusacak sosyal travmalari atlatacak bir olgunlugu heniiz yoktur.
Binaenaleyh Selefiligin yayginlasmasina bagli olarak olusacak temel risk sadece
Hanefi/Matiiridi din yorumunun zayiflamasi degil ayni zamanda her diizeyde sosyal ve

kiiltiirel kriz anlamina gelmektedir.

49 Nasritdinov, Esenamanova, “Religioznaya Bezopasnost v Kirgizkoy Respublike”, s. 8.
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KMDB son zamanlarda Selefilige kars1 bir tavir almakta ve Suudi Arabistan’da
okumak isteyen genglere destek vermemektedir. Onun yerine daha ¢ok Urdiin islami
liniversitelerini tavsiye etmektedirler.*® Ancak Kirgizistan’daki g¢ogu din adam
Selefilige ismen kars1 ¢iktigin1 sOylese de faaliyetlerini engelleme taraftar1 degildirler.
Ciinkii Kirgizistan’daki cogu din adami, Islam’i yayma faaliyeti yiiriiten herkesin
akidesine veya mezhebine bakmadan desteklenmesi gerektigi diisiincesine sahiptir. Yani
dini liderler ve gruplarin birbirlerini kolladiklar1 ve baz1 yanlislarina goz yumarak, bazi
durumlan giivenlik gii¢lerine haber vermedikleri diisiiniilmektedir. Bunun ise, halktan
bazilar1 gibi birgok din gorevlisinin de, devlet kurumlarina ve yargisina glivenmedigi
icin veyahut Arapga bilmedikleri ve Selefilik hakkinda dogru ve genis bilgili
olmadiklarindan dolay1, iilkedeki geleneksel Islam’dan uzak bazi agirilikgr dini
gruplarin yayilmasina géz yumuldugu diisiiniilmektedir. Ayn1 zamanda Kirgizistan’daki
Miisliiman toplumun geneli, iilkedeki dini durumun abartildig1 kadar kotii olmadigini
diistinmektedir. Kirgiz din adamlari, zikredilen gerekgelerle, Selefi propagandaya kars:
bir direng gdstermemektedirler ama bunun uzun vadede Kirgiz Islam toplumunun dini
dokusu iizerinde olusturacagi etki ve tahribatin da farkinda olmadiklar1 anlagilmaktadir.
Kirgizistan Islami akademisi heniiz sorunun boyutlarmi anlamis degildir. Bu sebeple

muhtemel risk alanlar1 ancak tahminler diizeyinde bilinmektedir.

David W. Montgomery ve Hedershov’un birlikte yiiriittiikleri bir arastirma ise
ilging iddialar igermektedir. Buna gore Kirgizistan’da siyasal Islamci cereyanlar
mevcuttur ama bunlarin etkisi abartildigi gibi vahim degildir. Ayni arastirmaya gore
Islam hakkinda yazilip ¢izilen haber ve yorumlarm cogu radikalizm ve asirilik
merkezlidir ve bunlarin ¢ogunun gerceklik degeri yoktur. Islam siire¢ igerisinde
bazilariin sahsi emelleri i¢in kullanilmakta ve laiklik karsisinda dindarligin yiikselise

gectigi seklinde dogru olmayan bir propaganda yiiriitiilmektedir.*>!

Sydney/Avustralya merkezli bir arastirma sirketinin 163 iilkedeki arastirmasi
sonucunda yaymnlanan “Uluslararas1 Terdrizmin indeksi” adli yaymma/raporuna gore,
2000’11 yillardan 2016 yilina kadar 16 sene zarfinda diinyada terérizm Onceki senelere
gore %10 artmistir. Her sene siireli yayin yapmakta olan bu arastirmacilar, 16 sene

icinde 76 iilkenin terdrizme karsi iyi gelisme gosterdigini, ama 53 iilkenin ise kotiiye
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gittigini bildirmektedir. Rapor sonucuna gore Kirgizistan kotiiye giden veya terorist
faaliyetlerin olasilig1 yiiksek olan iilkeler kategorisinde degildir. S6z konusu
aragtirmaya gore Orta Asya devletlerinden Tiirkmenistan (130. sirada ve 0 puan);
Ozbekistan (117. sirada ve 0,154 puan); Kazakistan (94. sirada ve 0,934 puan);
Kirgizistan (84. sirada ve 1, 445 puan); ve Tacikistan ise (56. sirada ve 3,086 puan) ile
en riskli bolgelerdendir. Bu sirketin verdigi bir diger bilgiye gore, 2015 yilinda
gerceklesen terorist eylemler ve bu eylemler sebebiyle gergeklesen dliimler, (%74)’i su
4 dini grup tarafindan gergeklestirilmistir. Bunlar sirasiyla soyledir: DEAS (%34,8 veya
6141 kisi), Boko Haram (%30,9 veya 5478 kisi), Taliban (%25,4) ve Al-Kaida. Bu tiir
radikal Orgiitlerin eylemleri sirasinda dlenlerin, yani %74’ niin %72’si ise, listedeki en
riskli bolgeler olarak gosterilen Irak, Afganistan, Nijer, Pakistan ve Suriye’de

gerceklesmistir.*>

Arastirmact MCBrien ve Pelkmans’a gore de, Kirgizistan’daki dini durumun
vahim oldugunu veya radikallestigini siirekli glindeme getirenler, yukarida da
zikredildigi iizere Protestan grup mensuplariyla siyasal Islamci gruplardir. Ciinkii bu iki
ziimre kendilerine taraftar kazanmak ve toplum nezdinde bir mesruiyet kazanmak igin
birbirlerini kotiilemektedirler. Taraflarin  karsilikli  suglamalart medya diizlemine
tagininca siirekli tlilke giindemini mesgul etmeye ve dis diinyada Kirgizistan’da dini
catismanin yasandigi veya llkenin radikallestigi algist olugmaktadir. Dolayisiyla

medyanin asilsiz veya tek tarafli haberleri, iilkenin imajin1 zedelemektedir.**?

2014 yilinda yapilmis bir bagka arastirmaya gore, Kirgizistan’daki
Miisliimanlarin  sadece  %30-40’1 rutin bir sekilde ibadetlerini yapmaktadir.
Hiristiyanlarin ise %15-20si kiliseye gitmekte ve dini ibadetlerini yerine getirmektedir.
Aragtirmada yer alan “son zamanlarda Kirgizistan’daki dini duruma veya ¢esitli dini
gruplarin ¢ogalmasimi nasil algiliyorsunuz?” sorusuna “Orta” diyen vatandaslar

cogalmaktadir. S6z konusu tablolar sirasiyla asagida gosterilmigtir:*>*

428 8. Risbekova; E. I. Muzikina, “Na PutiSozdaniya Kollektivnoy Bezapasnosti”, Vestnik
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Cevap veremiyorum (%12), Tehlikeli buluyorum (%21), Orta (%47) ve
Tehlikeli degil (%20).

Ayni aragtirma sirketinin verilerine gore vatandaslarin tehlikeli olarak gordiikleri dini

gruplar sirasiyla soyledir:

En tehlikeli goriilen grup “Hizbut Tahrir” (%32,5); ikinci olarak “Yahova Sahitleri”
(%15,5); sonra Baptisler (%13) daha sonra ise Vehhabilerdir (%]11). Dini gruplar
tehlikeli olarak gérmeyenlerin orani ise %7°dir. Vatandaslara gore bu tehlikeli olarak

gordiikleri dini gruplarin tehlikeli yonleri soyledir:

A. Hizbut Tahrir: asin ve radikal diislincelere sahiptir. Bunlar disaridan
desteklenmekte ve birilerinin siyasi hedeflerine hizmet etmekteler.

B. Yahova Sahitleri: Uydurulmus bir din, yalancilar, dolandiricilar, ticari, gelir
odakli ve 6zellikle yalniz ve yasl bayanlar1 hedef alirlar.

C. Baptistler: Yalancilar, dolandiricilar, ticari, gelir odaklilar, yanlig bir inangtir.

D. Vehhabiler: Terorist ve siddet yanlisi bir gruptur, geleneksel dini anlayisa aykiri
diistincede, radikal gortislii, 6zellikle genclerle ilgilenir ve beyin yikama yapar,

dini abartarak anlatirlar, dis mihraklidur.

Genel olarak bakildiginda halk, bu tiir Islami gruplari, radikal bir diisiince yapisina
sahip olmalari; iilke giivenligi agisindan tehlikeli olmalari; halifelik kurma pesinde
olmalar1 ve ozellikle genglerle ilgilendikleri icin tehlikeli gormektedir. Hiristiyan dini
gruplar1 tehlikeli gérmelerinin sebepleri ise; uydurma olmalari, ticari amag giittiiklerinin

diisiiniilmesi ve Bat1 ajan1 olma olasiliklaridir.**

“Kirgizistan’daki din 6zgiirliigii politikasin1 nasil buluyorsunuz?” sorusuna
verilen cevaplar ise su sekildedir: olumlu bakan vatandaglar: (0 ile 18 puan arasi

olgektedir)

Toleransli gorenler  %3; Demokratik goren %9; Toplumun gelismesine

faydalidir diyenler %12; Kendi inancin1 kendisi segmeli diyenler ise %13 oranindadir.

45 Nasritdinov, Esenamanova, “Religioznaya Bezopasnost v Kirgizkoy Respublike”, ss. 16-18.
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“Kirgizistan’daki din 6zgiirliigii politikasin1 nasil buluyorsunuz?” sorusuna
verilen cevaplar ise su sekildedir: olumsuz bakan vatandaslar: (0 ile 15 puan arasi

Olcektedir)

Giivenlik tehlikesi tasir diyenler %1; Dini radikalizm yayilir diyenler %2; Dini
cesitlilik olusur diyenler %3; Toplum {izerinde olumsuz etkiler birakmaktadir diyenler
%S8; Dini anlagmazlik ve ¢atismaya yol agar diyenler %10; Kontrolii saglamak zor olur

seklinde cevap verenler ise %13 oranindadir.

Netice olarak Kirgizistan halkinin %41°1 {ilkedeki din 6zgiirliigii politikasina
olumlu bakmakta, %33’ii ise olumsuz bir kanaat tasimaktadir; %26’lik bir kesim de
kanaat bildirmemistir. Ulkedeki din dzgiirliigii politikasina olumlu bakanlar genellikle
geng nesildir. Yaslilar ise bu durumun tehlikeli oldugunu sdylemekte ve olumsuz goriis
bildirmekteler. Uzmanlara goére yasli kesimin bu olumsuz tavri, onlarin Sovyet

dénemini gérmiis olmasindan kaynaklanabilir.**

Kirgizistan’daki din 6zgiirliigli politikasin1 ve dini durumu toplum acisindan

olumlu goren vatandaglarin yas ortalamasi su sekildedir:
10-30 yas arast (%46); 30-40 yas (%37); 50 yas lizeri (%35)

Kirgizistan’daki din 06zgiirliigii politikasina ve dini duruma olumsuz bakan
vatandaglarin yas ortalamasina gore tablo su sekildedir: 10-30 yastakilerin (%22); 30-40
yastakilerin (%20); 50 yas iizeri ise (%15)tir.**’

Kirgizistan’daki din 6zgiirligii politikasina ve dini duruma bayanlarin %40°1 ve
erkeklerin ise %42’si olumlu bakmaktadir. Ayn1 sekilde dini duruma erkeklerin %25°1

ve bayanlarin da %16°s1 olumsuz bakmaktadir.

Ulkedeki Rus ve Kirgiz vatandaslarinin da mevcut dini durumu degerlendirmesi
farklidir. Ornegin; dindarlagsmayi, dini gesitliligi tehlikeli gérmeyen Ruslar %27 ve

Kirgizlar ise %19 oranindadir.

456
457

Nasritdinov, Esenamanova, “Religioznaya Bezopasnost v Kirgizkoy Respublike”, s. 19.
Nasritdinov, Esenamanova, “Religioznaya Bezopasnost v Kirgizkoy Respublike”, ss. 21-22.
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Mevcut dini durumu ve devletin din politikasini olumlu gdren Ruslar %44 ve
Kirgizlar ise %39 oranindadir. Yani arastirmacilara gore Ruslar iilkedeki dini duruma

daha pozitif bakmaktadirlar.*>

Afganistan’daki NATO askerlerinin ¢ekilmesi Kirgizistan’in giivenligi ig¢in
tehlike olusturur mu? diye sorulan bir soru hususunda %62’lik bir kesim, c¢ekilip
¢ekilmemesinin  Kirgizistan’in  glivenlik durumunu etkilemeyecegi gorislindedir.
Vatandaslarin %38 ise, ¢ekilmesi durumunda Taliban’in gii¢lenecegini ve terérizmin

yayilip Kirgizistan’a da yanstyacagii diisiinmektedirler.*>

Baz1 arastirmacilar da, Islam’in Kirgizistan’da ¢ogunluk i¢in sadece manevi bir
ihtiya¢ oldugunu ve bazi ¢evrelerin iddialarinin aksine Kirgiz Miisliimanlarin Islam’1
siyasi bir olgu olarak gormediklerini ifade etmektedir. Ortalama Kirgiz vatandasi
laikligi savunur ve sahiplenir, hatta birgok Miisliiman siyasal Islamc1 gruplarin
liderlerini dahi tanimaz. Sadece hiikiimete muhalif olan bazi dini ve siyasi gruplar,
kendi emelleri i¢in halki Islam adma kiskirtmaktadirlar. Ancak insanlarin ¢ogu bu tiir
protestolara sadece sosyal hayatlarinin iyilesmesi, adaletsizlik ve riigvete karsi
diizenlendigi icin katildigmi veya destek verdigini® soylemektedir.*® Kazakistan
Miisliimanlar Birliginin temsilcisi M. Talibekovada, “Selefiyye gibi gruplarin safinda
yer alan veya onlara sempati duyan, ozellikle genclerin bir Islam hilafeti kurma
arzusunda olmadigini, bunlarin 6nceliginin sadece mevcut durumu degistirme ve daha
iyi sartlarda yasama arzusunda oldugunu sdylemektedir. Benzer sekilde bu kesimlerin
gercek bir Miisliiman yoneticinin kul hakki yemeyecegi ve yolsuzluk yapmayacagina
inandiklar1, bu sebeple bir Islam devleti olmasa bile devletin basina namaz kilan dindar
insanlarin gelmesini arzuladiklarini séylemektedirler. Gengler Hizbu’t-Tahrir ve benzeri
gruplart siyasi iktidarlara olan elestirileri agisindan desteklemekte ve bekledikleri
degisim icin bu gruplara bel baglamaktadirlar. Talibekova bu gercekler 1s18inda dini
durumun, bazi ¢evrelerin abartiyla sunduklar sekilde, hi¢c de vahim olmadigini iddia

etmektedir.*®!

458
459.
460.
461:

Nasritdinov, Esenamanova, “Religioznaya Bezopasnost v Kirgizkoy Respublike”, s. 22.
Nasritdinov, Esenamanova, “Religioznaya Bezopasnost v Kirgizkoy Respublike”, s. 23.
Nasritdinov, Esenamanova, “Religioznaya Bezopasnost v Kirgizkoy Respublike”, s. 5.
Polyakov, Islamskiy Ekstremizm v Sentralnoy Azii, s. 104.
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Tarih¢i Yaacov Roi ve Alon Wainer, Orta Asya Miisliimanlig1 iizerinde
yiiriittiikleri arastirmalarinda su sonuca ulasmuslardir: “Orta Asya Islam’1 ¢ok tarafli ve
her zaman degiskendir.” Londra Universitesinde arastirmaci olan Ghonchen Tazmini de
bu goriisii destekler nitelikte sunu sdylemektedir; “Orta Asya’da birgok farkl
Miisliimanlik yorumu ve grubu mevcuttur. Bu ise onlarin birlesmesini engellemektedir.
Bu dini gruplarin mevcut rejimleri devirip bir dini/Islami politik yap1 kurmalari igin bir
birlik olusturmalar1 gerekir, bu da pratikte miimkiin degildir. Islam’mn radikallesmesi
ise, mevcut yonetimlerin din politikasina baglhidir. Halkin ekonomik durumunun kotiiye
gitmesi de, mevcut yOnetimin degismesi i¢in farkli goriisteki gruplarin bir araya
gelmesine neden olacaktir. Islami gruplarin radikallesmesini engellemenin bir diger
yolu da, dinl liderlerin veya gruplarin siyasete gelmesine izin vermekten

gecmektedir46?

Yukarida zikredilen ve farkli cevrelerce yiiriitiilen arastirmalar Kirgizistan’da
din merkezli problemlerin sekillenmesinde birgok bilesenin etkili oldugunu
gostermektedir. Sovyet sonrast yeniden yapilanmada nispeten demokratik bir gelenegi,
bolgeye kiyasla, benimseyen Kirgiz devletinin bu tarz savrulmalar yasamasi oldukga
tabiidir. Kirgizistan’in yasadigi bu doniisiim ve kriz alanlar1 gdzlemlenebildigi ve
incelenebildigi i¢in diinya kamuoyu nezdinde bilinmektedir. Miicavir iilkeler,
Tiirkmenistan, Ozbekistan, Kazakistan ve Tacikistan bu anlamda, 6zellikle de Kerimov
doneminde Ozbekistan ve hali hazirda Tiirkmenistan, kapali devlet ve toplum
yapilanmasina sahip olduklar1 i¢in dinl ve kiiltiirel durumlarnn ¢ok fazla
bilinememektedir. Bu {ilkelerin din ve dini gruplara karst olan tutumlar1 Kirgizistan’

baski1 ve takibat aldindaki insanlar i¢in bir gegis giizergahina doniistermektedir.

3.1.7. SELEFILIGIN KIRGIZ TOPLUMU UZERINDEKIi ETKILERI

Selefiyye ismi, bu c¢izgiden gelen cevreleri genel olarak vasfetmek igin 20.
yiizyilda tedaviile giren bir kavramdir.*6® Selefiligin tarihsel seriiveni incelendiginde
ortaya c¢ikan tablo su sekilde Ozetlenebilir; Ehl-i Hadis geninin mutasyonu olarak
Hanbelilik ve Zahirilik, bunlarm mutasyonu olarak Ibn Teymiyye ve hareketi, onun

mutasyonu olarak da Vehhabilik ve Suudi Selefiligi dogmustur.*** Giiniimiizdeki Cihadi

462 Nasritdinov, Esenamanova, “Religioznaya Bezopasnost v Kirgizkoy Respublike”, s. 6.

463 Biiyiikkara, “Giiniimiizde Selefilik”, s. 485.
44 Koca, Islam Diisiincesinde Selefilik, ss. 16-17.
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Selefilik ve onlardan nemalanan el-Kaide ve Taliban dahil diger tiim Selefl asiriliket
orgiitler de Suudi Selefi/Vehhabiligin genini tasiyan ideolojik bir transplantasyondan
baska bir sey degildir.*¢

1970’lere kadar Islam aleminde kapali ve dar muhitlerde faaliyet yiiriitmiis olan
Selefiler, gelisen iletisim vasitalarinin ve genis ekonomik imkanlarin da yardimiyla
1980-1990’lardan itibaren SSCB smirlarindaki Kirgizlarm da Islam diisiincesi ve
siyasetini etkileyen bir pozisyona gelmeyi basarmislardir.*®® Bu etkilesim1990'l yillarla
birlikte derinlik kazanmistir. Boylece Selefilik, Kirgizistan’daki geleneksel dini
kurumlarin (medrese, Kur’an kursu, ders halkalari, agik vaazlar vs.) yaninda modern
iletisim kanallarin1 (internet, yazili-gorsel medya vs.) da kullanmakla Kirgiz halk
Miisliimanlar1 arasinda yayilmakta ya da hi¢ olmazsa izledigi propaganda yontemleriyle
sempati toplamay1 basarmaktadir.

Uzunca bir siiredir, Orta Asya’da 6zelde Kirgizistan’da varlik gosteren Selefi
akimin, Kirgizistan’daki faaliyetleri hakkinda 6ne ¢ikan hususlar ve izlenimlerimiz
sunlardir:

Selefilik Kirgizistan’da en az yarim asirdir varligimi siirdiirmekle beraber,
bolgede en ¢ok egitim alanim etkiledigi goriilmektedir. Buna Kirgizistan’daki “hadis ve
rivayet merkezli” din egitiminin yayginlagsmasini 0rnek verebiliriz. Boylece Kirgiz
topraklarinda ortaya c¢ikan Osman el-Osi’nin sahsinda Matiiridi akaidi, Imam
Serahsi’nin sahsinda Hanefi fikhi, Ahmed Yesevi'nin onderliginde gelisen tasavvuf
geleneginin yerine, Hanbeli-Selefi din anlayisiyla Islam 6gretilmekte ve akil dislanarak,
teslimiyet telkin edilmektedir. Ayrica 1990’lardan itibaren Korfez iilkelerinde dini
egitim alip gelen bazi gengler ve onlarin faaliyetleri vasitasiyla halk arasinda, dogru ve
gercek Islam’in sadece Arap iilkelerinde yasandigmma ve gergek Islam’in ancak
Arapcayla 6grenilebilecegine inananlar bulunmaktadir. Netice itibariyle, iilkede verilen
dini bilginin yetersiz hatta yanlis oldugunu diisiinenler artmaktadir. Bu da, dogru ve
yeterli dini egitim i¢in Suudi Arabistan basta olmak iizere Selefi diisiincenin hakim
oldugu Korfez devletlerine Ogrenci gonderilmesine sebep olmaktadir. Gonderilen
genglerin ¢ogu, egitim sonunda kendi milli degerlerinden uzaklagmis bireyler olarak

geri donmektedirler.

465 Koca, Islam Diisiincesinde Selefilik, ss. 21-23.

466 Kenzheshov, 20. Kihmdag Salafiya, ss. 41-45.
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Sovyet rejiminin baskilari, bolgede etkin olan Siinni/Matiiridi-tasavvufi gelenegi
zayiflatmistir. Bu ise ortaya bagnaz, kiiltiirel boyutu zayif, tabi bilimlere, sanat ve
edebiyata mesafeli, tahammiilsiiz bir din anlayisinin yayginlagmasina sebebiyet
vermistir. Buna, asirlardir devam edegelen Sii-Siinni ¢atismasinin bolgeye taginmasi ve
Sia karsithiginin artmasini; Senelerdir Orta Asya halkinin milli bayrami haline gelmis ve
her sene kutlanan nevruz bayraminin kutlanmasini, dine aykiri olmasinin yani sira
ozellikle iran’dan c¢iktigi icin karsi cikilmasi gibi anlayisin yayginlasmasi ornek
verilebilir. Selefilerin, Selefin goriis ve uygulamalarini dini bir kaynak olarak kabul
etme ilkelerinin bir sonucu olan bid’at karsithginin yayginlasmasi, dini farkliliklarin
ayriliga doniismesi ve dini gruplar arasinda tekfirlesmenin artmasina neden olmaktadir.
Bu durum, tarihsel olarak istikrarsiz olan bdlgede gerilimi daha da artirabilir.*¢’

Selefiligin etkileri baglaminda anilmasi gereken bir diger konu ise, onlarin
tasavvufi etkilerle sekillenen halk dindarligina, bidat ve hurafe gerekgesiyle karsi
cikmalaridir. Bu tasavvuf karsiti goriislerini, Selefiligi destekleyen yazilariyla bilinen
“Islam Nuru” isimli aylik dini gazetenin eski sayilarinda da gérmek miimkiindiir.
Ornegin, s6z konusu gazetenin Eyliil 2005 yilindaki 5. sayisinda, “Sufizm jana
Vahhabilik” (Tasavvuf ve Vehhabilik) konulu bir makalede tasavvufun bid’at oldugu
anlatilarak elestirilmistir.*® Ulkedeki Selefiler, Teblig Cemaatinin menseini de
Naksibendilige dayandirarak elestirmekteler. Selefilerin Matiiridilikle tasavvufu kiiftir
olarak nitelendirmeleri, hem kalbe hem de akla dogrudan hitap eden diislince yapilarin
tahrif etmektedir.*®

Bir de Kirgizistan’in bazi bolgelerinde Miislimanliktan  Hiristiyanliga
(Protestan) gegen birka¢c Kirgiz vatandasi vefat edince, Miislimanlarin mezarina
defnettirmeyen Miisliiman toplumla Sliinlin yakinlar1 arasinda gerginlikler yasanmustir.
Buna Hanefi/Matiiridiligin kapsayicilig1r ve sufiligin hosgorii anlayisinin kaybolmasi
sonucu tahammiilsiiz bir din anlayisinin yayginlasmasi sebep olmaktadir diyebiliriz.
Isenali Arabaev Universitesi Teoloji Fakiiltesi dgretim {iyesi Nazira Kurbanova’nin
iddiasina gore, son 20 yilda dinini degistirenlerin sayisi 15 ile 30 bine ulasmistir.

Uzmanlar, iilkedeki din degistirme ve ideolojik ¢ekismenin tekrar canlanmasinin ana

47 Uyanik, Acimamatov, Selefi ve Felsefi Uslup”, s. 393.

8 S A.H, ‘fislam Nuru”, Aylik Gazete, No: 5 (8), Haziran 2005, s. 3. .
49 Uludag, Islam Diisiincesinin Yapisi: Selef, Kelam, Tasavvuf, Felsefe, s. 29; Koca, Islam
Diisiincesinde Selefilik, s. 12.
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sebebinin, halk arasinda degisik iilkelerden gelen ve gesitli dini goriislere, farkli giyim-
kusam tarzina sahip gruplarin ¢ogalmasindan kaynaklandigini sdylemekteler. Ayrica
ilkede ve bolgede yaygin olan yolsuzluk, ekonomik sikintilar, siyasi ve sosyal yoniiniin
zayif olmasi da, siyasal Islamci gruplarin propagandalari i¢in zemin hazirlamaktadir.*’
Son zamanlarda devlet tarafindan da, geleneksel Islam ve geleneksel olmayan
Islam konusu sik sik dile getirilmektedir. Mesela, Kirgizistan’in eks Cumhurbaskani
Almazbek Atambaeyv halka yonelik konugmasinda sdyle demisti: "Bizim eskiden beri
bagli oldugumuz mezhep Hanefiliktir. Bu bakimdan Hanefiligi insanlarimiza iyi
O0gretmemiz lazim." Bu konusmasindan sonra baskent Biskek’in baz1 biiylik caddelerine,
“Kayda baratabiz Kirgizim”, (yani kendi Orf ve adetini unutmadan geleneksel
Miislimanlig1 yasa) manasina gelen baslhiktaki yazilarin altinda Suudi Arabistan’daki
siyah giyimli bayanlarin resmini ve yanina Kirgiz kiiltiiriine uygun ortiinen bayanlarin
resmi olan bannerler asilmistir. Kirgiz devletinin bu tavri, asirlardir bolge halk
Miisliimanliginin 6ziinii olusturdugu Hanefi/Matiiridiligin altin1 oyan ve mevcut sekiiler
devletin isleyisini tehdit eden Selefiligin yayginlastigini gostermektedir. Eger dogru
tedbirler alinmazsa, iilkede olusacak muhtemel ve radikal bir kiiltir dalgasinin
Kirgizistan halkin1 diinyadan kopararak, igerideki etnik ve dini g¢esitlilige karsi

tahammiilsiiz bir alginin yaygilasmasina yol agacaktir.*’!

470
471

Nasritdinov, Esenamanova, “Religioznaya Bezopasnost v Kirgizkoy Respublike”, s. 8.
Uyanik, Acimamatov, Selefi ve Felsefi Uslup”, s. 405.
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SONUC VE DEGERLENDIRME

Orta Asya’da on iki asr1 geride birakan Islam dini bblgenin dini, kiiltiirel ve
siyasi yapilanmasinin en koklii ve belirleyici unsuru olmustur. Bolgenin geleneksel ve
hakim Islami dokusu, Hanefi- Matiiridi fikih ve akidesi ile daha cok Naksibendiyye
cizgisindeki tasavvufi diisiince ve pratigi tarafindan oriilmiistiir. Binaenaleyh bolgede
cogunluk Siinnilerden miitesekkildir ve kiiltiirel dokunun yapilanmasinda mezhepsel

mensubiyet onemlidir.

Tiirkistan Miisliimanlar1 Kur’an ve hadisi anlama ve yasama noktasinda Selef,
Sii ve modernist yaklasimlarin uzaginda, daha ¢ok Hanefiligin sekillendirdigi ¢izgiyi
takip etmislerdir. Zaman zaman bazi muhafazakar ve liberal kesimler arasinda
anlagsmazliklar ve tartismalar yasansa da, Hanefi-Matiiridiligin kapsayici iman anlayisi
sayesinde tarihi siire¢ i¢inde dinsel ¢atisma ortamlar1 olusmamistir. En azindan Orta
Asya’daki bu dini ve mezhebi tartismalar, Orta Dogu devletlerine nazaran daha 1liml

bir seviyede yasanmistir.

Tiirkistan’da yasanan i¢ ¢ekismeler ve Rus iggalinin neticesinde uygulanan din
politikalar1 bolgede farkli inang, diisiince ve kiiltiirlere karsi hosgoriiniin kaybolmasina
sebebiyet vermis, bilhassa etnik farkliliklarin 6ne c¢ikartilmasi, dinsel ve mezhepsel

catigsmalara yol agmustir.

Sovyetler, nasil Islamiyet’in birlestirici vasfin1 sosyalist ve totaliter yontemlerle
yok ettilerse, giiniimiizde de dinin uzlasmaci ve baris¢il boyutu, hepsi gercek Islam
iddiasinda olan (Afganistan-Pakistan-Banglades tiicgeni ve Korfez iilkelerinden

miilhem) dini/siyasi olusumlarca tahrip edilmektedir.

Kirgiz toplumu, Islam’in farkli gériisteki gruplariyla bagmmsizliktan sonra
tamismustir.  Nakilciligin - 6ne ¢iktig1  gelenekei karakterdeki Selefi diislincenin
Kirgizistan’da faal olmaya baslamasi her ne kadar bagimsizliktan sonra fark edilse de,
aslinda bu zihniyetin {ilkeye ¢ok daha dnceden girdigi bilinmektedir. Yani Selefilerin ve

Selefi diislincenin bolgede varligimin arttigi Sovyet doneminde dile getirilmese de,
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ozellikle de bunu din alimlerinin bildigi disiiniilmektedir. Ancak Selefi faaliyetlerin
belirgin hale gelmesi ise, dogru Islam adi altinda 1980’lerden itibaren gériilmeye

baslamistir.

Selef-i salihin’in gorlis ve uygulamalarin1 bazi kisi ve gruplar, zamanla bir
saygidan 6te onu hukuki ve dini hayatlarinin merkezine koyarak, yontemsel bir esas
niteligine tasimislardir. Selefiyye bu noktada, Islam’n ilk ii¢ nesline gecmiste yasanan
bir islami model olarak degil, bizzat Islam’in parcasi olarak bakmis, korunmasi igin
miicadele vermistir. Ayn1 zamanda Selefilerin tasavvufu ve Matiiridiligi kiifir olarak
nitelendirmeleri, hem kalbe hem de akla dogrudan hitap eden diisiince yapilarini tahrif
etmektedir. Tarihsel bir dénemi kutsallastiran ve Islami bilgi kaynaklarini teke indiren
bu yaklagim ¢ok uluslu ve c¢ok dinli toplumlar acisindan oldukg¢a biiyiik riskler
barindirmaktadir. Birlikte yasama tecriibesi ve dini hosgorii olmadan toplumsal uzlasi
miimkiin goriinmemeketedir. Bu acidan Selefiligin Kirgiz toplumu ag¢isindan ortaya

koydugu riskler teorik olmaktan ziyade pratiktir.

1991°den beri faal olduklar1 ve kendi diisiincelerini yaydiklarinin bilinmesine
ragmen, komsu iilkelerden farkli olarak Selefilik Kirgizistan’da yasaklanmamuistir.
Fakat Kirgiz devleti "geleneksel dinler" diye tanimlamis oldugu Islim ve Pravoslav
dinlerinin, "geleneksel olmayan" inanglar karsisinda korunup desteklenmesi
politikasinin ¢ercevesinde Selefilik gibi akimlarla miicadele etmektedir. Bu baglamda
“Rus Ortodoks Kilisesi” ve sadece “Siinni islam” (Hanefi-Matiiridilik) geleneksel dinler

olarak adlandirilarak desteklenmesi saglanmustir.

Kirgizistan’da “Medhali”, “Ihvan” ve “Cihadi” olmak iizere ii¢ grup halinde
faaliyet gosteren Selefilerin kendi aralarinda da barigsever tutumlu olan kesim ve
piiriten Islamcilig1 savunan “devrimci” grup olarak bir miicadele i¢inde olduklari
diisiiniilmektedir. Medhali grup en yaygin ve en aktif olan gruptur. Diger kollarina
nisbeten Madhalilerin daha ilimli bir ¢izgide olduklar1 goriilmektedir ve kendileri
insanlara hakikatleri (dogru islam’1) 6gretmek icin devletle de anlasmaya, is yapmaya
hazir olduklarin1 sdylemektedirler. Yine de bu tiir gruplarin Selefi/Vehhabilerin bir
devami oldugu ve moderniteye kars1 bir tepki olarak ortaya ¢iktiklart unutulmamalidir.
Dolayisiyla onlar1 1limli veya radikal olarak ayirmak, ilimli goriinenleri destekleyip ve

onlara umut baglamak dogru olmayacaktir.
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Selefilik Kirgizistan’da en az yarim asirdir varligini siirdiirmekle beraber,
bolgede en ¢ok egitim alanim etkiledigi goriilmektedir. Kirgizistan’da “hadis ve rivayet
merkezli” din egitiminin yayginlagmasi bunun en biiyiik isaretidir. Osman el-Osi’nin
sahsinda Matiiridi akaidi, Imam Serahsi’nin sahsinda Hanefi fikhi, Ahmed Yesevi’nin
onderliginde gelisen tasavvuf geleneginin yerine, Hanbeli-Selefi din anlayisiyla Islam
ogretilmekte ve akil dislanarak, teslimiyete telkin edilmektedir. Ayrica 1990’lardan
itibaren etkinligini arttiran Korfez iilkelerinde dini egitim alip gelen bazi gencler
vasitastyla halk arasinda, dogru ve gergek Isldm’in ancak Arap iilkelerinde yasandig: ve
Arapcayla Ogrenilebilecegi seklinde bir anlayis yayginlagsmaya baglamistir. Bunun
neticesinde iilkede ve diger bolgelerde verilen dini bilginin yetersiz, hatta yanls
oldugunu diisiinenler ¢ogalmaktadir. Selefilerin milli ve 6rfi uygulamalar1 bidat olarak
gostermeleri ise, bolge halk Miisliimanhgiyla ters diismekte ve toplumda bazi

gerginliklere yol agmaktadir.

Kirgizistan’da din hizmetlerini yiirliten miiftiyat kurumunun ilmi ve kiiltiirel
donaniminin zayif ve yetersiz olmast Selefi propagandayi krize doniistiiren temel
nedenlerdendir. Matiiridilikle Selefiligi birbirinden ayirt edebilecek yetkin din
adamlarinin  olmayis1  silirecin  nasil  bir mecraya dogru evrileceginin de
ongoriilememesini beraberinde getirmektedir. Miiftiyat halihazirda problemin ancak
fikhi boyutlarin1 anlayabilmekte, teorik ve itikadi zeminin mahiyetini ciddi bir sekilde
kavrayamamaktadir. Binaenaleyh miiftiyatin Matiiridi gelenegin giiclii bir sekilde insas1

icin ¢aba sarfetmesi gerekmektedir.

Dolayisiyla Kirgizistan’daki dini hareketlerin hangisinin “zararli”, hangilerinin
ise “1liml1” oldugu tespit edilip, onlar hakkinda kapsamli akademik ¢alismalar yapilmasi
gerekmektedir. Ayn1 zamanda, Selefilikle Hanefi/Matiiridiligi ayirt eden g¢aligmalarin
yapilmasi da halkin aydinlanmasi i¢in ¢ok 6nemlidir. Bu anlamda miiftiyatin ¢abalarinin
akademik yollarla ve yakin modeller iizerinden, ozellikle Tiirkiye’nin diyanet ve

ilahiyat yapilanmasi, arastirmalarla desteklenmesi gerekmektedir.

Bu tiir asirilik¢1 ve piiriten Islam iddiasina sahip dini hareketlerin devletge
denetime tabi tutulmasi, onlarin gecici olarak yer altina ¢ekilmesine neden olabilir.
Ancak ger¢ek anlamda miicadele etmenin yolu ise, lilkenin sosyolojik ve dini realitesine

uyumlu yani Hanefi/Matiiridi geleneginin verilerini felsefl ve ilmi (sosyoloji, psikoloji,
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dinler tarihi) verilerle birlikte 6greterek bir iist bakis a¢ist sunan resmi kuruluglarin
cogaltilmasindan ge¢mektedir. Bu ilmi ve entelektiiel miicadele gergeklesmezse
Kirgizistan’in, cografi ve stratejik konumu nedeniyle, dini, kiiltiirel ve siyasi

savrulmalar yasamasi kaginilmaz olacaktir.

Bir¢ok arastirmaci ve uzmanin Kirgizistan veya Orta Asya’daki dini durum

hakkindaki goriislerinden de sunlari ¢ikarmak miimkiindiir:

Orta Asya’da Islami durum degerlendirilirken mesele ¢cok yénlii olarak ele alinmals,
her an aktif bir degisim ig¢inde olundugu unutulmamalidir. Orta Asya’da birbirinden
farkl1 Islam anlayislar1 ve Islami gruplar mevcuttur. Bu durum ise onlarm birlesmesini
engellemektedir. Ancak, bolge halkinin ekonomik durumunun koétiye gitmesi,
adaletsizliklerin ¢cogalmasi; mevcut iktidarlarca Miisliiman gruplarin tehlikeli goriilerek
bastirilmaya calisilmasinin yaninda, diger dini gruplarin ise boylesi bir baskiya maruz
kalmamalar1 gibi olaylar, halihazirdaki yonetimlerin degismesi i¢in farkl goriisteki dini
ve siyasi gruplarin bir araya gelmesine ve siyasetle ¢atisan ve siddeti bir metod olarak

benimseyen anlayiglarin yiikselmesine neden olabilir.

Islam Kirgizistan’da ¢ogunluk icin sadece manevi bir gereksinimdir. Birgok
Miisliiman, iddia edildigi gibi Islam’1 siyasi bir giindem olarak gérmemektedir. Kirgiz
halki genel anlamda laikligi savunur, hatta bircok Miisliiman siyasal Islamc1 gruplarin
liderlerini bile tanimaz. Selefiyye gibi gruplarin safinda yer alan veya onlara sempati
duyan, 6zellikle genglerin tamanu bir Islam halifeligi yahut seriat devleti kurma
arzusunda degillerdir. Genglerin cogu sadece mevcut durumu degistirme ve iyi sartlarda
yasama taraftaridirlar. Daha iyi yasama, adaletli ve hakkaniyetli toplum yapilanmasi,
yolsuzluklarla miicadele seklindeki beklentiler ve elestiriler dogrudan yasam kalitesi
arzusuyla ifade edilmektedir. Binaenaleyh Kirgiz islam toplumu agisindan siyasal Islam

ve rejim degisiklikleri gergek ve yogun bir giindem degildir.

Din politikasin1 giiven ve anlagsma {izerine inga eden Kirgiz devleti Selefileri 1limh
ve radikal olmak tlizere iki grupta ele almig, 1liml1 olanlara faaliyet serbestisi getirirken
radikal olanlarin faaliyetini yasaklamistir. Mevcut din 6zgiirliigii politikasina olumlu
bakanlar genellikle geng nesil ve erkeklerdir. Ulkedeki din politikasini ve dini durumu

elestirenlerin basinda ise yashlar, bayanlar, ateistler ve Go6k Tengriye inananlar
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gelmektedir. Eger Kirgizistan, din politikasini ayn1 sekilde devam ettirirse, ileride Orta

Asya’da dini asirilik¢t gruplarla miicadelede model {ilke olabilir.

Kirgizistan’daki dini durum yalnizea Kirgizistan’in i¢ dinamiklerine bagh ve diger
tilkelerden bagimsiz degildir. Kirgizistan topraklarinda faaliyet gosteren biitiin dini
gruplarin komsu devletlerde hatta diinya ¢apinda faaliyetleri mevcuttur. Kirgizistan'daki
din oOzgiirliigii politikas1 geride biraktigimiz yirmi sekiz sene boyunca hi¢cbir dini
catismaya ve saldirtya yol vermemistir. Kirgizistan topraklarinda din adina yapilan
olumsuz faaliyetlerin timii komsu devletlerin baski ve siddet uygulamasi sonucu
radikallesen ve Kirgizistan topraklarina siginan dini gruplar tarafindan

gerceklestirilmistir.

Gelecek on yil Kirgizistan’da Islam’mn seyri ve gelisimi agisindan oldukc¢a dnem
arzetmektedir. Vasat, 6grenilebilir, 6gretilebilir ve yasanabilir bir din tasavvuru hem
Kirgiz Islam toplumunun hem de bu toplumda yasayan farkli etnik ve dini gruplarin
iligkileri agisindan belirleyici olacaktir. Bolgenin tarihi gelisimi i¢inde sekillenen,

mutedil ve genis ufuklu Matiiridi din anlayiginin buna hizmet edecegi muhakkaktir.

Kirgiz toplumunun bagimsizlik sonrasi seyri ve yasanan gelismeler hakkinda
yaptigimiz bu miitevazi ¢alismanin daha sonraki nitelikli ¢alismalara ilham vermesi
temennimizdir. Bu alana Islam diinyasindan uzmanlarmn ilgi duymasi Ort Asya’da Islam
kiiltiiriiniin ihyas1 ve Orta Asya Miisliiman halklarinin global toplum miihendisliklerine

kars1 direngli olmasina vesile olacaktir.
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