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Ozet

Sovyet Orta Asyasinda tasavvufa yénelik muhalif
tutumlann artmast meselesi “resmi” ve ‘“‘resmi olmayan”
Islam’w varligyla ilgili degildir. Hi¢ kuskusuz Islam, devlet
destekli resmi lurumsal bir cercevenin disinda varliguu
strdiirmiistiir. Bunun da 6tesinde bu lonu, Sovyet Orta
Asyastnda  farkli  Miislitman  topluluklar  arasinda
uygularurus  olmast acisindan  “resmi  olmayan” Islam
anlayistrun  politik yapist ile Islam'in sosyal redlitesi
arasinda bir iliskiye dayanmaktadw. Biitiin bunlarnn
dtesinde, Sovyet dénemindeki tasavvufla igili anlayisimuz
yeniden degerlendirilmesi gereken bir konudur. Sovyet
déneminde tasavvufa karst muhalefet halkckindaki bu kisa
calismada incelenen konu ti¢ seyi yansitmaktad: Ruslarin
emperyalist Iciltiirel {istiinlitk teorilerinin  mirast ve
Rusya’daki Miisliiman halle asimle etme cabalan ile
olusturulmaya ¢alisilan Sovyet imparatorlulclary; Sovyetlerin
din karstt politikast ve Sovyet Islam't ideolgjisi.

*  Bu makale, “The Polemic of “Official” and “Unofficial” Islam: Sufism in Soviet
Central Asia” adiyla, Islamic Mysticism Contested, (ed. Frederick De Jong-
Bernd Radtke, Leiden 1999} ddh eserin 45-67 sayfalan arasinda
yaymnlanmugtir. :
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 Abstract

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

Anahtar Kelimeler: Resmi ve resmi olmayan Islam, Tasavvuf,
Sovyet Orta Asyasi

Key Words : Official and unofficial Islam, Sufism, Soviet
Central Asia

Sovyet donemi siiresince Islamh tammlayan pek ¢ok yaygin
kavramlardan biri de “resmi” (official) ve “resmi olinayan” (unofficial)
veya “paralel” (parallel] Islam seklindeki c¢ift yapih (dualist)
kavramlardir:

“Stnni ve sii Islam anlayisinda iki egilim bulunmaktadir.
Birincisi, onderligini mifttlerin, seyhialislamn ve resmi dort dini
nazirhk gorevlilerinin yaptiga cami eksenli, ikincisi ise isanlar, pirler,
seyhler ve dastadlar tarafindan yuarttilen cami disinda tasavvuf
eksenli egilim. fkinci egilimin takipcileri genellikle yerlesim yerlerinin
disinda, kiglak ve dag koylerinde (auls) yasarlar. Her iki egilim de ilk
ortacag doneminde olusmustur ve o zamandan beri adi gegen
onderler, inananlan etkileyip kendi taraflarina ¢ekmek icin mucadele
etmislerdir.”?

L.I. Klimovich, “Borba ortodoksov i modernistov v Islame”, Vosprosy nauchnogo
ateizma (Moscow 1996}, 66. Biraz daha farkh terctimesi icin bkz., Alexandre
Bennigsen and S. Enders Wimbush, Mystics and Commissars: Sufism in the
Soviet Union (London 1985), 51.
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Sovyet makamlan tarafindan kendi amaclan dogrultusunda
kullarilan ve Sovyet hiikiimeti ve aym sekilde Sovyet idaresi boyunca
buradaki Islam1 inceleyen Batii bilim adamlan tarafindan da
uyarlanan bu dualist kavram, Sovyet hiikiimeti destekli Orta Asya ve
Kazakistan Miisliimanlari Dini Nazirlig (SADUM) ile Islam'm gizli
"“resmi  olmayan” dizeyindeki direnisi arasinda ki tezadi
gostermektedir.

, Islami uygulamalar ve kurumlarin bu sekilde cift tarafh
simflandirlmast Sovyet miislimanlaninin kimligini gosteren politik
bir yaklagimdir. Bu yaklagmmla, “resmi” geleneksel kurumlarn
tabirleri hari¢ Islam’la ilgili tim anlatimlar kullanim disi haline
getirilmis, popiiler dini gelenek kinanmis ve bu gelenekle ilgili cesitli
yaptirnmlar konmustur. Aym seklide etnografya ve diger bilimsel
metotlar kullamilarak miuslimanlarnt Sovyet ulusuna katmaya
cahsilmig ve biitin bunlar, islami toplumu “modernlestirme” adi
alinda yapilmistir. Somrge teorisi icinde benzer. sekildeki gift
anlamh kati yaklasimlann, Islam ile Marksizim/Leninizmn ve
Misliman kimlik ile Sovyet kimligi arasindaki karsithgmn dile
getirilmesi hususunda tek tarafli bir bakis ortaya koydugu
tartigilabilir. Aslinda bu tiir simiflandirmalar, bélgesel dini uygulama
ve Ogretilerin kolayca anlasilmasma olanak saglamadiklan gibi
ozellikle de Sovyet idaresi siiresince Orta Asya'da tasavvufun
uygulanmast hakkinda Ruslara ait en 6nemli yazili kaynaklarn
anlasilmasim1 da zorlastrmaktadw. Bununla birlikte “resmi” ve
“resmi olmayan” Islam kavramlanmn analizinin yapilmasi, ki bu
kavramlarin analizi - Sovyet tarih yazinm, etnografyasi ve
propagandast seklinde tic temel formla ifade edilmektedir - iki neden
den dolayr gereklidir. Birincisi tasavvufun, bu ikilik (duality) ve
farkhhk (difference) anlamim dogrulayan temel metotlardan birisi
olmasi, ikincisi ise, kendi ideologlarina gore Sovyet islamrmm, Orta
Asya'da ytizyillardan beri uygulanan popiler Islam anlayisimn
izlerini tagymayan bir inang sistemi olmasindan dolayidir. Bu bakisa
gore tasavvuf, aym: zamanda hem Sovyet olmayan kiltiiriin hem de
baz1 mislimanlann cazip ve anlamh bulmaya devam ettigi geri
kalms ve yasadijn c¢aga ayak uyduramamms bir dini gelenegin,
reaksiyoner tavnl ve sadeligiyle varhgim devam ettirmesini ifade
etnektedir. Sovyet yonetimi boyunca “Digerleri” (Hiristiyan
olmayanlar) olarak kabul edilen Misliiman kimliginin idari yapisimn
sekli pek bilinmeyen bir sey degildir. 18. yy'n sonlarinda ve 19. yy
boyunca Rusya, batida Katolik ve Ortodoks Hiristiyanlar, giiney ve
doguda ise Budist, Pagan ve Misliimanlan icine alan bir diinya
imparatorlugu seklinde ortaya cikinca Ruslar, kendi (Rus
ortodokslar) ve “digerleri” (Hiristiyan olmayanlar) arasmdaki iligkiyi
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“jnorodtsy” (yabanciar) terimiyle kavramlastirdi.? Miusltimanlar,
ozellikles kendi dil ve inanclann ile Ruslardan tamamen -farkh
goruntiyorlardi. Bitiin bunlann 6tesinde, Rusya’nin kiilt}‘irel
hakimiyetinin Miisltiman tebaa tizerinde etkisinin kac¢imilmaz olacag
ve boylece Miisliiman halkin, Rus mk iginde basanyla asimle
edilecegi diistncesi vardi.® Akilelr ve tstiin Bati ile ilkel ve bayag
Dogu arasmda fark oldugunu zanneden entelektiiel gelenek anlayisi,
19. yy'da sadece Rusya'ya ait bir anlayis olmamasma ragmen, Rus
idareciler tarafindan stirekli coskuyla ifade edilmistir.*

19. yy’da Rus imparatorlugunun misliimanlar asimle etme
metodlari, muslitmanlarin  dinlerini  degistirerek hiristiyanhg
secmesi, egitimle ilgili reformlann ve dini kimligin etnik kimlikle
degistirilmesini ihtiva ediyordu.5 On altinci yizyidda Kazanin

2 Rusya emperyalizmi ile ilgili genel calsmalar icin bkz., Wlodzimierz
Baczkowski, “Russian Colonialism: The Tsarist and Soviet Empires”, Robert
Strausz-Hupe and Harry W. Hazard (editdr), The Idea of Colonialism, (New York
1958]), 70-113; Taras Hunezak (editor}, Russian Imperialism from Ivan the Great
to the Revolution (New Brunswick 1974); ve Dietrich Geyer, Russian
Imperialism: The Interaction of Domestic and Foreign Policy, 1860-1914, trc.,
Bruce Little (New Haven 1977). Rusya'nin Orta Asya'daki idaresi ile ilgili
kaynaklar i¢in bkz., Edward Allworth (editdor) Central Asia: 130 Years of
Russian Dominance, A Historical Overview (Durham 1994); Elizabeth Bacon,
Central Asians under Russian Rule (Ithaca 1996); Seymour Becker, Russia's
Protectorates in Central Asia: Bukkhara and Khiva, 1865-1929 (Cambridge Mass.
1968); George J. Demko, The Russian Colonization of Kazalchstan, 1896-1917:
A Study in Colonial Rule (Berkeley 1960}; Michael Khodarkovsky, “Ignoble
Savages and Unfaithful Subjects: Constructing Non-Christian Identities in
Early Modern Russia, Daniel Brower and Edward Lazzerini (editorler), Russia’s
Orient: Imperial Borderlands and Peoples 1700-1917 (Bloomington 1897) 9-26.

3 II. Katerinanm hosgori politikast sunu kapsamiyordu: Onun 1773de
yaymlanan “Biitiin inanclarn hosgbriisit” adh fermam, agik bir sekilde,
Musliimanlarm cami yapum ihtiyacitmi da igeren sorunlariyla ilgilenmeme
cagnisinda bulunmustur. Bununla birlikte 1785'de Kahterina, Miisliiman
toplumu, kendi liderligini olusturma tegebbiisti ile kontrol altina alan bir devlet
politikas) baslatoustir. Alan W. Fisher, “Enlightened Despotism and Islam
under Catherine II", Slavic Review, IV {1968)},542-553. On dokuzuncu ytzyihn
sonlarinda Rusya'nin, milliyetcilik ve Rus kiltirGrin self determinasyonu
bagalamnda Islain ile ilgili yorumlarimn bir 6rnegi i¢in bkz., Mark Batunsky,
“Islam and Russian Culture in the First Half of the 19th Century”, Central
Asian Survey, 1X (1990}, 1-27.

4  Emperyalism kiltarind inceleyen cahsmalar; K. Balthatchet, Race, Sex, and
Class under the Raj: Imperial Attitudes and Policies and their Critics, 1763-1905
{New York 1980): Mark Bassin, “Inventing Siberia: Visions of the Russian East
in the Early Nineteenth Century”, American Historical Review, XCVI (June,
1991) 763-794; Albert Hourani, Islam in European Thought (Cambridge 1991);
Z. Longzi, “The Myth of the Other: China in the Eyes of the West” Critical
Inquiry, XV. No. I (Autumn, 1988) 108-131; Timothy Mitchell, Colonising Egypt,
(Berkeley 1988); ve Edward Said, Orientalism (New York 1979).

5 Edward Allworth, “The ‘Nationality’ Idea in Czarist Central Asia”, Erich
Goldhagen (editor), Ethnic Minorities in the Soviet Union (New York 1968) 229-
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zaptedilmesinin ardindan ve daha sonra on sekizinci ylizyihin
baslarinda da binlerce Tatarm dininden déndiiriilmesine ragmen
muslimanlarl, hiristiyanlagtirma  tesebbiisleri  biiyiik  dlciide
basarisiz olmustur. Bununla birlikte Rus imparatorlugunun smr-
bolgesinde yapilan son incelemeler, Ruslarin sadece Islami ritilleri
kisitlama ve asimilasyon tesebbiislerindeki basansizliklarim
gostermekle kalmiyor aym zamanda ozellikle kirsal kesimlerde ve
gocebe topluluklar arasinda bu tar asimilasyon tesebbiislerine bir
cevaprolarak kiilttirel kimliklerinin yeniden tartisilmaya baslandigim
da gosteriyor.®

Imparatorlugun idari politikalanyla birlikte ideolojik tavrn bir
bagka bicimi, yani etnografya ve tarih yazum bilimi ortaya c¢iki.?
Sekiler irki ol¢iilerle temellendirilen etnografik yazilar, miisltimanlar
icin farkli bir kimlik cesidinin insasi icin miieyyide saglamstir.8
Benzer yazilar, “ilkel” olarak nitelendirilen gocebelerin gercekte iyi bir
inang sahibi olmamalarina ragmen [slam kabul etmeleriyle birlikte,
" inanclan seriatin ahlaki kurallarina dayanan sehirlilerin, inancin
gereklerinden cok toplumsal gelenegi takip etmesini tartigmustr.
Seymour Becker tarafindan derinlemesine incelenen ondokuzuncu
ytuzyil Ruslann popiiler histografyasi, tlkelerindeki miislimanlan

250; Stephen Blank, “National Education, Church and State in Tsarist
Nationality Policy: The II'minskii System”, Canadian-American Slavic Studies,
XVII (1983) 466-486; Carrere d'Encausse, “Tsarist Educational Policy”, Central
Asia Review, IV (1868) 375-87; Isabelle Kreindler, Educational Policies Toward
the Eastern Nationalities in Tsarist Russia: A Study of H'minskii's System
{Doktora Tezi, Colombia University 1969); Chantal Lemercier-Quelquejay, “Les
Missions orthodoxes en pays musulmans de Moyenne et Basse-Volga, 1552-
1865", Cahiers du monde russe et sovietigue VIII, no. 3 (July-September 1967)
369-403; Robert Geraci, “Russian Orientalism at an Impasse: Tsarist
Education Policy in Turkestan”, Russia’s Orient, 138-162.

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

Etnografi ve imparatorluk bilimleri hakkinda cabsmalar igin bkz., D.N.
Anuchin, “Ozadachakh russkoi etnografi”, Etnograficheskoe obozrenie, 1 (1889)
1-35; Wladimir Berelowitch, “Aux origines de I'ethnographie Russe: La Societe
de Geographie dans les annees 1840-1850", Cahiers du monde Russe et
Sovietique 111, no. 2-3 (Avril-September 1990) 265-274; B.M. Dantsig, Blizhnii
vostok v Russkoi nauke i literature (Moscow 1973); Yuri Slezkine (editor),
Between Heaven and Hell: The Myth of Siberia in Russian Culture (New York
1993).

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

Iyi bilinen bir gercektir ki, Sovyet idaresi boyunca dine muhalif
siyasi hareketler, Sovyet Orta Asya'sinda Islamn vasfim tamamen
degistirmistir. Din adamlan simifimin ortadan kaldirilmasiyla birlikte
binlerce cami kapatildi ve yikildi, vakiflara el konuldu, mektep ve
medreseler kapatildi. Ayrica tiirbe ve dergahlarn kapatilmasi, seyh
ve imamlarnn tutuklanmalann ve kimi durumda hapsedilmeleri
tarikatlarm faaliyetlerini derinden etkiledi.’® Rus imparatoriugu
idaresi timidinde oldugu gibi Sovyet yonetimi ®timidi de, hayali
(atopik) bir tlkiniin yani “Yeni Sovyet Insami (novyi sovetskii

- chelovek) idealinin yaratilmas: idi. Miislimanlar “digerleri” ve
aydinlanmaya muhtac¢ kisiler olarak kalmglardi. Onlann bu
ihtiyaclar, hiristiyanlagtirilmalann yoluyla degil aksine daha c¢ok
Marksist-Leninst ideolojisi ve Komtinist Parti hareketine dahil
edilmeleri ile giderilmeye cahisuda. Bilimsel ateizmnin
medeniyetlestirme misyonu, devletin otesinde dine baglanma
duygusunu saglayamayacakti.

1783 yiinda Avrupadaki Rusya ve Sibirya icin -Orenburg da
kurulan ve daha sonra Ufa'ya tasman - Merkezi Misliiman Din
Nazirligi'm (Upravlenie) kuran II. Katerina'nimn politikasimu tekrarlayan
Stalin, dért adet Dini Nazirhk kurmustur.ll Stalin, kendi savasg
girisimlerinde mislimanlarin destegini almak amaciyla buna
tesebbiis etmisti. Fakat bu yeni resmi Islami kurumun etkisi,
“Islam'in Biiyiik Gelenegi®, icin deviet onayimi almis smmrh yasal
statiiler saglayan bir metod olusturdu.!2 ‘

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

10 Osmanh sonrasi Arnavutluk’taki tasavvuf érnegi, ilgi ¢cekici karsilagtumal bir
calisma sunmaktadir. Bkz., Nathalie Clayer, Albanie, pays des dervishes. Les
orders mystigue musulmans en Albanie a I'epoque post-ottomane (1912-1967)
(Berlin-Wiesbaden 1990).

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

12 “Resmi” ybnetim, Sovyet hiikiumeti ve Islam arasmnda “normal” iligkilerin
tesebbiislt i¢in aslinda Ufa miftiisi Abdurrahman Rasulev'in tavsiyesi ile
olusturuldu. Alexandre Bennigsen, “Official” Islam in the Soviet Union”,
Religion in Communist Lands, VII (1979) 148-49. Islam'la ilgili tiim mistik ve
popiiler anlayiglanin ele alinmamasi, on dokuzuncu ve yirminci yizyihn
baslarinda Islami gelenekle ilgili yapilan batih ¢ahsmalarda yaygmdmr. Bin
dokuz yiiz kirklarda antropologlar “Biyiik” ve “Kiigiik™ gelenekler geklinde bir
ayiwruna gittiler. Politik olarak motive edilen Sovyet marjinalligi esit bir boltnme
meydana getirdi. Bkz., Dale Eickelman, “Islam and the “Religions of the Book",
The Middle East: An Anthropological Approach, (Englewood Cliffs 1989) 256-
262; “The Study of Islam in Local Contexts”, Coniributions fo Asian Studies,
XVII (1982} 1-16. Ayrica bkz., Talal Asad, “The Idea of an Anthropology of
Islam”, Occosional Paper Series (Washington, Georgetown University Center for
Contemporary Arab Studies, 1986); Marilyn Waldman, “Tradition as a Modality
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© Dort nazirlik icersinden (yani Orta Asya ve Kazakistan Dini
Nazirhg; Avrupa Rusyas: ve Sibirya Mislimanlarimin Dini Nazirhg;
Kuzey Kakavuz ve Dagistan Dini Nazirhf; Uzak Kafkasya
Misliimanlarinin Dini Nazirhgi) sadece bagkenti Tagkent'te olan Orta
Asya ve Kazakistan Dinl Nazirhgi konu ile dogrudan ilgilidir.13 Ancak
su husus da belirtibmelidir ki, bu dort nazirhgin goreceli bir
ehemmiyetinin olmasiyla birlikte ideolojik bakis acilan da esit
degildir. Taskent Dini Nazirhif, Sovyetler Birligindeki miisliiman
niifusun yiizde yetmis begine hizmet veren konumundan dolay1 daha
fazla agirhg vardir.

Dini Nazirhgin faaliyet alam icinde, “resmi” olarak yiriitiilen
Islami egitim, 1968 yilinda yaymlanmaya baslayan ve The Muslims of
the Soviet East (Dogu Sovyet Musliimanlarn) bashgim tasiyan bir
dergi, fetva yayinlan, Islamla ilgili fasilalh yazilar ve Kur'anm
basiimas: yer aliyordu. SADUM’la birlikte iki resmi medresenin
kurulmas: gerceklesti. Ilki, yilda yaklasik olarak yirmi kadar din
adaminm egitim gorddga 1945 yiinda Buhara'da agldan Miri Arab
medresesidir. Buradan mezun olan din adamlarindan bircogu,
sonunda Sovyetler Birligindeki resmi camilerde imam-hatip olarak
gorev yapacaktir. Ikincisi, yiiksek diizeyde bir medrese olarak 1971
yilinda Tagkent'te kurulan Imam Ismail el-Buhari medresesidir. Bu
medresede egitim gérenlerin cogu nazirhk diizeyinde din gorevlisi
olarak hizmet verecektir.

“Resmi olmayan” veya “Paralel” Islam, idare meclislerinin
yetkisi altina girmemesi nedeniyle Sovyet Hitktimetinin gozetimi ve
denetimi altindaki geri kalan ttim Islami uygulamalar icin marjinal
bir siuf oldu. “Resmi olmayan” Islam kategorisi iginde, atalardan
kalma ibadet sekli, thrbelere saygi gosterme, tlirbelere yapilan
diizenli ziyaretler, halk arasinda tfartikle yapilan tedaviler, resmi
olmayan camilerde yapilan ibadetler, zikir ayinleri, “resmi olmayan”
Islami egitim, resmi din adamalarindan ziyade bagkalarn tarafindan
gercekiestirilen Kur'an'la ilgili arastirmalar ile Islami ritiieller veya
geleneksel dini uygulamalann diger formlan yer almaktadir. “Resmi
olamayan” veya “Paralel” Islam Kategorisi bu nedenle Orta Asya’min

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

13 Bennigsen and Wimbush, 45 milyonluk Sovyet Misliiman toplumunda hizmet
eden kayith din adamlanmn toplam sayisimun 2000'den daha az oldugunu
tahmin etmektedirler. Bunlardan en az ylizde sekseni bazi Isiami ayinleri
yerine getirmektedir. Alexandre Bennigsen and S. Enders Wimbush, Mystws
and Commissars: Sufism in the Soviet Union (London 1985) 84.
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- ¢egitli bolgelerinde yasayan pek ¢ok miisliimanin Islami kur_allara

uygun dini yasantistm kabul etmedi. Bu ytzden popiler Islami
inanc ve ibadet formlan ile devlet tarafindan desteklenen sistem
icinde yetistirilenlerin disinda din ile ilgili biitiin meslek sahipleri
yasadigt kabul edildi. “Sovyet Islarm” mn ideolojik bir bicimde
kavramlastiimas) sonucunda poptiler Islam,!4 toplum dis1 kabul
edildi ve ilkel gecmisin bir kalnfisi veya muhalefetin merkezi,
hiyerarsik ve organize olmus tsleri icin gizli giictindi yansitan kotii
amach agamalan olarak tanmmlandi. 15

Tarihsel a¢idan (tarihi olarak) Orta Asya'da Islam, popiiler dini
canliligin egemen olmasi ile sekillenmistir ki, bu dini hareketlilikten
bazisi tasavvuftan miilhemdir ve bazisi da Islam 6ncesi Samanist ve
Animist (ruhun bedenden aym bir varbik oldugu inanci) inanclan

14 “Popiiler” Islam terimi, dikkatle ve pratikte Islam'm karmasgik olma durumu
kabul edilerek kullamlmustir. Yazar, zarurd, Gst gelenegi yansitan Islam ile
-muhalif, taribi temeli olmayan ve alt gelenefi yansitan popiilist Islam
anlayigiyla temsil edilen iki kademeli din modelini (a two-tiered model of
religion) kabul etmemektedir. “Popiiler” Islam terimi, farkh asin dindar
yasamlar yansitan bélgesel Islami uygulamalan anlatmak igin kullamlmigtir,
Diger taraftan, Islami gelenegin apagik, bilinen 6ziiniin ikiye boliinmis oldugu
anlayisi ve bolgesel Islami uygulama ve inanglarm muhalif yonii, yazara gore,
metodoloji agidan Orta Asya'da Islam'la ilgili cahgmalara yénelik temeli
bulunmayan bir yaklagum olmakla birlikte, “ortodoks” Islam ve “popiiler Islam”
arasmnda benzer sekilde ikiye béliinme dfistincesinin ashnda Sovyet devleti
tarafindan misliimanlara empoze edilmis oldugu bilinmelidir. “Resmi” {slam,
ortodoks Islam ile heterodoks, halk Islam'mi tammlayan iki kademeli din
modeli yaratmak igin devlet tarafindan kullamlan bir aragty. Bununda -
otesinde bu sekilde ikiye boliinme, Sovyet kimligiyle Misliiman kimliginin
birbirleriyle catigmasina neden olmustur. Latin Hiristiyanhk cercevesinde iki
kademeli din modeliyle ilgili tarbgma icin bakiniz: Peter Brown, The Cult of the
Saints: Its Rise and Function in Latin Christianity (Chicago 1979) 12-22. Ayrica
bakimz: Boaz Shoshan, “High Culture and Popular Culture in Medieval Islam”,
Studia Islamica Ixxau (1991) 67-107. islam’a uygulamak suretiyle iki kademeli
din modelinin dogrulugunu tartisan son donemdeki Gi¢ c¢absma sunlardu:
Ahmet T. Karamustafa, God’s Unruly Friends: Dervish Groups in the Islamic
Later Middle Period 1200-1550 (Salt Lake City 1994); Devin DeWeese,
Islamization and Native Religion in the Golden Horde: Baba Tikles and
Conversion to Islam in Historical and Epic Tradition (Pennsylvania 1994); ve
Richard M. Eaton, The Rise of Islam and the Bengal Frontier, 1204-1760
(Berkeley 1993). Batiin bunlarnin  6tesinde, “popiiler Islam” teriminin
kullanulmasinda, Tasavvufun bagh bagma popiiler Islam'in sadece bir yoni
oldugunu ima etmek istemiyorum.

15 Ornegin bkz., L.A. Bashirov, Puti predololeniia religionznykh i patriarichal’nyich
pérezhitkov (Groznyi 1975); B.G. Gabisov, Puti proshlogo (Groznyi 1965}); D.
Ikhilov, “Perezhitki drevnikh verovanii i puti ikh preodoleniia”, Sovetskii
Dagestan (Makhach-Qala 1981); N. Akhmedov, Proizhozhdenie i vred “sviatykh
mest” -i ikh pokloneniia (Tashkent 1959); Ia K. Durdyeva, Souvremennaia
ideologichestkaia bor'ba i religia (Ashkhabad 1979).
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icermektedir.16 Orta Asya'da Islam’ arastirmak, dini kimliklerin
olusumunda sadece kiltiirel etkilesimin ve baska kiiltirlerin kabul
edilmesinin O6nemini degil ayin zamanda sifi topluluklar da dahil
Islami uygulamalardaki bitytik farkhilif ve senkretizmi 6nemli élctide
ortaya koymaktadir. Ornegin son doénemdeki caligmalar, Sovyet
popiiler Islam aniayigini, Islam oncesi uygulamalarm varhm basit
bir sekilde siirdiirme seklinde ele almamaktadir. Tasavvuf, hic
stiphesiz Orta Asya toplumunun dini hayatinda merkezi bir rol
oynaimstir. Bu roliin ortaya gikmasmda sadece kurumlan bulunan
tarikatlar degil ayni zamanda halk arasinda sohret bulmus veliler,
menkibeleri ve tiirbeleri de etkili olmustur. Bu nedenle “resmi/resmi
olmayan” anlayist degerlendirmede dini diistincelerin bélgesel yonde
ingas1 son derece onemlidir. Bu yhzden terimleri nazari acidan
anlamada bir ¢ok miisliiman icin bu anlayis, yersiz ve anlamsiz
gortinmektedir. Anlasildign kadarwyla “resmi” kurumlarmm din
adamlan ile “resmi olmayan” din adamlar1 arasmda toplumsal bir
diyalog bulunmamaktadir. Sovyet Orta Asya’sinda “resmi”
miisliman din adamlar vasitasiyla fetva ve degisik yaymlarda,
tasavvufun resmi olarak kinanmasmm yamnda kutsal yerlerin
ziyaret edilmesi de kinanmistir.}” Bazt Ruslar, batili analistler gibi
resmi din adamlarini, {slam’, Sovyet yasamimn gercekleri ile yeniden
uzlagtirmaya calsan yenilik¢i Islami modernist gelenegin son

16 Ornegin bkz., 0. Murodov, “Shamanskii obriadovyi fol'’klor u tadzhikov srednei
chasti doliny Zeravshana”, Domusul’'manskie verovaniia i obriady v Srednei Azii
{Moscow 1975) 94-122; Chokan Chingisovich Valikhanov, “ O musul'manstve v
stepi”, Sobranie sochinenii v piati tomalkh {Alma-Ata 1961) I, 524-29; Dewin
DeWeese, Islamization and Native Religion in the Golden Horde; M. Demidov,
Sufizm v Turkmenii (Ashkhabad 1978).

17 Bennigsen and Wimbush, ,1982've kadar Taskent maftaltigli yapan Ziauddin
Babahanov 1959'da “isanizm”in “Islam’a yabanci” bir egilim oldugunu ilan
eden bir fetva yaymladi. Bennigsen ve Wimbush, Mystics, 41. Bununla birlikte,
tahkik edebildigim kadanyla bu tavir, sadece direk mahkum etmenin bir
ilamidir. Dikkat edilmesi gerekir ki bu, Krusev'in din karsih kampanyasmin
ulastifs en Gst noktadir. Ziauddin Babahanov aym zamadan kutsal yerlerin-
ziyaretini yasaklayan fetvalar yaymlamstir. Bu fetvalar icin Bennigsen ve
Wimbush'un Mystics adh eserine bagvurulabilir. 41-42. Bu fetvalarn orijinal
metinleri, 1. A Makatovun “Kul't sviatykh v Islame”, Voprosy nauchnogo
ateizma, Il (1967) 173-75 ve Muslims of the Soviet East adhi eserlerinde
bulunabilir. Bu fetvalarin pek ¢ogu mezarlann kutsal yerlermis gibi ziyaret
edilmesini, seriatin yasag oldugu icin kinamaktadir. Ornegin Dagistan ve
Kuzey Kafkasya miftisi Haear Kurbanov sunu vurgulamaktadir:
“Peygamberimiz mezarlarni kutsal yerler addedenlerin giinahkar olduklanm
soylemistir. Yine peygamberimiz, Islam o6ncesi cahiliyet doneminde olen
kimseyi onurlandirmak icin bir tapmak insa edildigi ve insanlarm onun
hayalini goéz oniinde bulundurarak tapindiklarmm  séylemistir. Bu
putperestliktir ve bu kisiler Kiyame# gintnde bunun hesablm vereceklerdir.”
Bennigsen ve Wimbush, Mystics, 41.
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varisleri olarak tammlammglardir.’® Bu yorum, resmi din adamlan

tarafindan ortaya atilan; Islam'm sosyal degerlerinin komiinizmle

catismadifi ve gercekte onunla uyumlu oldugu tartlgmasma

dayandinlmustir. Sovyetler Birliginde dini uygulamalarmm yerme

getiren bir miisliman olmak icin Sovyet toplumunun faydas: icin

cahsiyor olmak gerekir.!® Ornegin Taskent idare meclisinin eski
. milftiisti Ziyauddin Babahanov, bu durumu sdyle ifade etmigtir:

Islam, bir insamn digerine dayandi@ yakin sosyal baglarm
toplumda bulundugunu o6gretir. Herkesin yaptign is, toplumun
yararina bir katkidir; yani, toplumun her bir liyesi tarafindan yapilan
isin sonuclarimn olusturdugu bitiin faydalar topluma aittir. Bundan
dolay her vatandasin gérevi, bilingli bir sekilde caligmak ve mtmkiin
en yiksek kaliteyi amaclamaktr. Hz. Peygamber -selam dzerine
olsun- bu baglamda sdyle buyurmustur: “Insanlarin en hayirhs:
topluma en ¢ok faydali olamdir.”20

Tasavvufla ilgili neredeyse buitiin bilgiler, mecburen Sovyet

. kaynaklarmma dayandigi icin Sovyet Orta Asya’sindaki Tasavvufu ve
Tasavvufi cemaatleri saptamak basli bagma bir problemdir.?! Bunun
da oOtesinde bu durum, Sovyet idaresi sliresince var olan sifi
gruplarin onderligi, ogretisi ve kurumlann hakkinda haksiz
varsayimlara neden olmustur. Bu gruplar, belirli herhangi bir
tarikat, silsile ve/veya Sovyet etnografyasimn iigili delilinin tarihi
gelenegine dayanmaktadir. Modern cagdaki Orta Asya tasavvufi
gruplanyla ilgili, baslangi¢ dlizeyde bilgi vermek i¢in hem manevi
hem de soy acisindan benzer baglar net degildir ve benzer gruplarin
yapisiida devamhihgm var oldugu kamti da gogu zaman miiphem

18 Muriel Atkin, The Subtlest Battle: Islam in Soviet Tajikistan (Phlladelphla 1989)
18-19; Bennigsen ve Wimbush, Mystics, 45; A. Akhmedov, Sotsial’naia doktrina
Islama (Moscow 1982}); R. M. Madzhidov, “Modernistskie tendentsii v Islame v
usloviiakh sotsializma” Voprosy nauchnogo ateizma (198 1).

19 Atkin, The Subtlest Battle, 19.

20 Ziyauddin Khan Ibn Islam Babahan, Islam and the Muslims in the Land of
Soviets, ¢ev., Richard Dixon (sonraki baslas: 1980}

21 Modern Orta Asya'da Islam’la ilgili 6zellikle on’ sekizinci yazyildan gintma-
kadarki c¢ahgmalar, sekilsel cahgmalardir. On dokuzuncu yizyil Orta
Asya'sinda siifi seyhler hakkinda oldukga givenilir bir kaynak olarak bkz., N.
S. Lykoshin, “Rol” dervishei v musul'manskoi obshchine tashkentskikh
tuzemtsev”, Shornik materialov dlia statistiiki Syr-Dar'inskoi oblasti, VII (1899}
94-136. Sovyet donemi sonras: cevrelerde aragtrma icin daha fazla bir
atmosfer saglanmasi ve alan arastirmasi i¢in kaynaklar ve yeni firsatlara giris
imkarmu verilmesi Siifi toplumlara yeniden bir deger bicilmesini temin eder.
Baxtiyor' M. Babadzanov'un calsmasi, Ozbek bilginler arasmda Tasavvuf
hakkinda giintumtizde yapilan en iyi arastirmalardan bir kismini sunmaktadir.
Bkz., Baxtiyor Babadzanov, “On-the History of the Nagsbandiya Mugaddidiya
in Central Mawara'annahr in the Late 18th and Early 19th Centuries™ Michael
Kemper, Anke von Kiigelgen and Dimitriy Yermakov (editor), Muslim Culture in
Russia and Central Asia drom the 18th to the Early 20th Century (Berlin 1996).
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kalmaktadir. Dort tasavvufi tarikatla iligkili olan cemaatler, Sovyet
idaresi boyunca Orta Asya'da etkin olmustur. Bu dort tarikat, Orta
Asya'nin sosyal ve kiiltiirel tarihinde uzun bir gecmise sahiptir.
Hakim tarikat konumunda olan Naksibendiyye, Orta Asya’'mn hemen
her bélgesinde bulunabilmektedir. Dagistan, Dogu Cecenistan ve
Fergana Vadisi'ndeki faaliyetleri, faal olusu ve hiikiimet karsiti
muhalif gecmisi nedeniyle tarikatin 6n yargih yaklasimlarla
degerlendirilmesi bu durumu etkilememistir. Kadiriyye, bashca
Kuzey Kakavuz ve Fergana Vadisi'nde fakat ozellikle de Tacikistan'da
yaygindir. Onceden oldugu gibi Kadiriyye tarikatimin Cecenistan ve
Dagistan bolgelerinde faal olusu batili galigmalar kadar Rusya’'min da
tizerine odaklandig bir konudur. Kiibreviyye tarikati merkezi Urgenc
‘olmasma ragmen, Tirkistan SSC ile Harezm bolgesinde
bulunmaktadir. Yesevi gruplann hem Fergana Vadisinde hem de
Guney Kazakistan’da yer almaktadir. Bu cemaatler, Kirgiz SSC'de
radikal, siyasal ve “Sach Isanlar” (Chacktuu Ishander) diye bilinen
gruplarla ilgili raporlar yliziinden o6zellikle ilim adamlan ve ateist
propagandacilann dikkatini ¢cekmigtir.22

Sovyet kaynaklarina gére, Sovyet Orta Asya'sindaki safi
gruplann, sufilerin birbirleriyle olan bolgesel iliski agm
olusturmakla birlikte tasavvufi liderligi de sagladiklan ortadadir.
Bununla birlikte benzer yargilara dikkatle yaklasilmasi gerekir.
Kurumlagmis, merkezi bir hiyerarsi diizen veya (Kafkasya
orneginden farkh olarak) bolgeler aras: genis kapsaml herhangi bir
organizasyonun varhgiyla ilgili en ufak bir delil yoktur. Bundan
baska s0fi pirlerin kurdugu bolgesel ailevi ve hanedanhk iligkileri
gelecek nesilleri sekillendirmis, pir ve murid iligkileri de miritlik ve
Ogrenmeye dayanmgtir. Bunun da otesinde tasavvufla ilgili
faaliyetler, velilere sayg, tiirbeleri ziyaret, nefesle tedavi, dini egitim,
bayramlarda yapilan dualar ve geleneksel aile ayinleri gibi yerel
toplumsal geleneklerle iliskiliymis gibi goranmektedir.

22 Bennigsen, “Laciler” ve “Sach Isanlar"t Yeseviye'nin kollann olarak
degerlendirmistir. Bennigsen ve Wimbush, Mystics, 80. Bennigsen'in iddiasi
temel olarak Satybaldy Mambetalieviin Sufism jana anin Kirghizstandagi
agimdari, {Frunze 1972) 150-151, adh cahsmasma dayanmaktadir. DeWeese,
Bennigsen'in yorumunu, Mambetalive'in bulgularnim yanhs degerlendirdigini ve
aym zamanda Yesevi ile baglantisinda da yanhs mantiksal bir ¢ikarimda
bulundugunu vurgulayarak elestirmistir. Devin De Weese, The Yasavi Sufi
Tradition (basilacak), 682-85. DeWeese'nin son ¢ahsmasi, bu gruplarla “tarihi
agidan ortaya konmus Yesevi silsilesi” arasmda her hangi bir silsile bagmm
olmasiyla ilgili neredeyse bir kamitin bulunmadigini ortaya koymaktadir. Devin
DeWeese'e bu elyazmasmm bana ulasmasm sagladiindan ve yorumlanm
benimle paylagtifindan dolay: mittesekkirim. Ayrica bkz., Devin DeWeese, “The
Maha'ikh-i Turk and the Khdjagan: Rethinking the Links between the Yasavi
and Nagshbandi Sufi Traditions”, Jourmnal of Islamic Studies, VII {1996} 180-
207. : -
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Sovyet Orta Asya'smda Islam'in ara§t1nlma31 icin 1de01031k
engeller bulunmasma ragmen tasavvufla ilgili Sovyet yazilar1 1960 ve
1980l yillar arsinda iki temel sekilde daha ayrmtih hale gelmistir:
Din karsii propaganda ve ilmi calismalar bu iki temel sekli
olusturmustur.23 Rusya tarih yaziminda modern donem oncesi bir
gelenegin stirmesiyle birlikte, etnograf ve sosyologlar tarafindan
bircok arastirma gerceklestirilmis, Sovyetler Birliginde Islam’la ilgili
batili yorumlar icin bir veri tabam olusturmustur. Din karsih
propaganda, kitap, brogiir, Nauka i religiia (Bilim ve Dinj gibi dergi ve
ginlik gazeteler aracihfyla yapimaktadir. Bunlann timd,
Komiinist Parti ¢izgisini ve resmi din karsiti siyaseti yansitmaktadir.
Bu kaynaklar, beklendigi gibi safileri, toplumu tehdit eden, yasadig
topluma nankorliik eden ve devlete diismanlik besleyen bir kesim
olarak sunmustur. Bilimsel bir dergi olan “Voprosy Navchnogo
Ateizma” (Bilimsel Ateizmin Sorulan), diizenli olarak “resmi olmayan
Islam” la ilgili materyaller yayimlamgtir. Ornegin 1950lilerin sonu
ile 1960'1arda Kruscev'in stirdiirddigii kampanya ve Iran'daki Islami
Inkilap ile Rusyamin Afganistan’a saldimsim miiteakip 19807lerin
basi ve ortasinda yapilan kampanyalarda oldugu -gibi din karsiti
yogun kampanyalar siiresince ateist edebiyati, kutsal sahsiyetleri
kiiciiltticti tanim ve tasvirlerle dolmustur.2*

Bu yaymlann pek c¢ogunda, belli bash tasavvufi tarikatlar
arasmda cok az bir ayirim yapilmustir. Kutsal yerler ve safi isanlar
stirekli gozetim altinda tutulmus, onlan kontrol etme ve ashnda
varhklanm ortadan kaldirma geregi vurgulanmistir. Buna benzer bir
haber érnegi, H.B. Paksoy tarafindan, Sovyet Ozbekistani adli Ozbek
gazetesindeki 26 Eyliil 1982 tarihli bir haberi konu alan makalesinde
anlatilmistir.25 Paksoy, 26 Eylil tarihli gazetede yer alan haber
orneginde oldugu gibi “dolandirict” larm tutuklanmasiyla ilgili benzer
gazete haberlerinin, Islami Sarnizdat veya yer alti basimun varhgiyla
ilgili pek c¢ok seyi ortaya koydugunu gostermeyi amaclamasma

23 Bennigsen ve Wimbush, 1980lerin bagma kadarki yaymlarn listesini
vermektedir. Bkz., Mystics, 164-80.

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

25 H.B. Paksoy, “The Deceivers” Central Asian Survey, 11 (1984) 123-131.
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ragmen bu gazete raporu, dini uygulamalara saldiran, suclunun
yakalanmasim anlatan ve yasal olmayan benzer faaliyetleri
destekleyen pek cok benzer tipik haberlerle doludur. Makalenin
baslign “Dolandinicilar: Mahkeme Durusmalarmdan Sonra Yorumlar”
idi; ve makale “Edebiyatci” veya “Edebiyatla ilgilenen bir kimse”
imzasim tasiyordu.?6 Bu tiir haberlere Mr. A. Saidorihocaev'in
“Miislitimamin  Dini Haklanda” isimli gizli kitabim satbf icin
tutuklanmasi haberi ilave edilebilir. Bu makale aym zamanda diger
gizlf yaymlarin basilmasi ve dagitilmas: ve ayrica Kur'an ve namaz
kasetlerinin dagihmyla iligkii bir sgebeke ortaya cikarmigtr.
“Tagkent'te bir mahallede dini kurslar diizenleyen “Sahte molla”
lakaph ‘Saidkerim Azamov ile yasadisi faaliyetlerde bulunan “Sahte
Gftirtiket” lakaph Devran Buronov bu sebekenin tyelerindendir.2?
Paksoy'un “kuvvetle muhtemeldir ki suglular, gizliligi siar edinen safi
grubunun bir parcasidir” seklinde vardig: sonuca ragmen bu makale,
hicbir yerde bu kisilerin safiler oldugunu acik¢a ilan etmemistir.28
Buna benzer din karsith propagandalar, Sovyet resmi politikasim
yeniden vurgulama ve kendi illegal uygulamalarmm giclendirme
amacina hizmet etmistir.

Bununla birlikte Sovyetlerin tasavvufla ilgii c¢alismalarn,
Rusya'nin sadece dini politikasim1 yansitmarnus, aym zamanda ateist
propagandacilara destek- saglarmsgtir. Arastirmacilara karsin etkin
ideolojik baskilar olmakla birlikte, tarihci, etnograf ve sosyologlarn
calismalar, dikkatli okuyucuya bolgesel Islam1la ilgili oldukca genis
ayrmtilar sunmaktadir.?® Bir Rus bilim adamm konuyla ilgili soyle
soyliyor: “1930lardan beri biz Islami arastirmalan takiyye
(concealment) yaparak yurittik. Islamla ilgili yazilarda Islam’a
saldirmak zorunda kaldik. Ornegin ben Myths of World Peoples adh
kitabin buytk bir kisrmnda Allahin adm kendi c¢ikarim igin
kullanmak zorunda kaldun™30 _

Tasavvufla ilgili Sovyet arastirmalar kendi iclerinde her zaman
tutarh  degildir. 1960 ile 1980'in itk yillari arasmnda basilan
tasavvufla ilgili hemen her cahigma, tasavvufun “varhgun devam
ettirmesine” karsi miicadele yollanm - gosteren bir boliim
icermektedir. Birgok arastiwma, tasavvufun ilkel doénemlerin bir

26 Ace., 123. .

27 Ae., 128-129. -

28 Ace., 125.

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

30 Dale Eickelman ve Kamran Pasa, “Muslim Societies ve Politics: Soviet and U.S.
Approaches - A Conference Report”, Middle East Journal, X1, no. 4 (1991) 634.
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 kalintist (perezhitki) ve halk dini (folk .religion) oldugu sonucuna
varirken Sukhareva gibi arastirmacilar, tasavvufun halk tabaninda,
“ortodoks Islam®dan farkli olarak diger dtisiincelere ack ve
despotculuga karst bir cereyan oldugunu israrla belirtmislerdir.
Demidov, Sufizm ve Tirkmenisian adh c¢ahsmasmda Tarkmenis-
tan’daki tasavvufun gelisimi ile ilgili etnografik bilgiler vermis ve
“isdnizm™ Orta Asya Tasavvufunun ©o6zel bir formu olarak
tanmimlamistir. Ona gore bu form, kisisel otorite, itibar ve ayricaligin
dejenere haldeki artisimin en {ist noktasma ulasmishr.3! Sukhareva
1960'da yazdign Islam u Ozbekistan adh eserinde Tasavvufu, Islam’'in
mistik  Ozellikle de senkretistik ve esnek boyutu olarak
tamimlamstir.32 Yine aynu eserinde, stfinin nihai amacina ulasmasi
icin yiikselmesi gereken {i¢ asamaya (stupen) isaret etmistir:

ilk asamada (seriat) miirit, bir sonraki asamada (tarikat)
stirdiiremneyecegi “resmi” Islam'm geleneklerine uyar. Ikinci asamada
kisi her seyin Oztinii idrak eder. En tst asamada (hakikat) mdrit,
sahip oldugu halin geregine gore ilahi bilgiye ulagir.”33

Sukhareva'ya gore dini hayatin ilk asamasina katilmak,
tasavvufla Islam’in birbirleriyle kaynasmasm mumkiin kilan ve
boylece tasavvufu, resmi dinin bir formu haline getiren “resmi Islam-
ortodox Islam™m bir kurahdir. Ikinci asama, Sukhareva'ya gore daha
fazla dikkate degerdir. Cinkii bu asamada stfiler, “resmi dinin
dogmalarindan” bagimsizdirlar. Bu sekilde tasavvuf, dini ayinleri
reddetmek suretiyle “resmi” din anlayisina kars: elestirel bir bicim
olarak hizmet etmistir.34

Yine ‘ona gore tasavvuf, 19. yymn sonlann ile 20. yy'm
baglarindan itibaren “ortodox” Islam’a karsi elestii ruhunu
kaybetmis daha g¢ok reaksiyon konumunda kalmigtir. Bu dénemde
tasavvuf “entelektiiel karsi cikism en kaba ve en ibtidai seklini
almaya baslamustir.3® Bu nedenle Sukhareva'min vardiga sonug
sudur; “Sifiler tamamen ge¢miste kalmus, vahset gortintiileri iceren
ayinler yapiyorlar ve son derece acumasizca gerceklestirilen dini
iskenceleri destekliyorlar. Tasavvuf, din afyonunu kullanarak
halkimizin zihnini zehirlemektedir.”3¢ Bu son Marksist analize gore
tasavvuf, Islam'm halkin hayatina niifuz ettigi o6lgtide 6nemli bir
merhale katetmis; hatta sonunda ruhi agidan kitleleri kolelestirmis
ve Sovyet halkinin kafasim zehirlemistir.

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

33 Ace., 45,

3¢ Ale., 45.

35 Ace., 58.

36 Sukhareva, Islam v Uzbekistane, 58:
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Atalardan kalma bir ok ibadet formu ve kit vasitasyla
tasavvufun halk arasinda yayilmasi, Islam ve tasavwifla flgili
c;ah§malarda bulunan Rus bilim adamlar i¢in dikkat geken diger bir
noktadir. Ornegin V. N. Basilov ve S. M. Demidov'un Tiirkmenler
hakkindaki ¢alismasi, veli kiilt@ ile ilgili arastirmalar1 sunmaktadir.
Buna ragmen onlar aym zamanda konuya, Tirkmen toplumun
ibtidai yapisimin yansimasi ve kilttirel miras perspektifinden
yaklasmslardir.3” Bennigsen ve Wimbush'a gore ttim Sovyet Orta
Asy’a Cumhuriyetleri icinde en faal siifi tarikatlannmn ve her zaman
ziyaretcilerle dolup tasan en fazla kutsal yerin bulundugu ulke
Tuarkmenistan'dir. Onlar Tirkmenistan'daki dindar insaniann cok
olusunu, burada bulunan Islam oncesine ait kutsal mabedleri,
onceki hikiimdarlara ait amt kabirleri, bazisinin seyh olduguna
inamlan kabile atalanmn tiirbeleri, safi velilerin ve Ruslara karsi
girisilen “cihad” da sehit diisenlerin tirbelerini igine alan cok
sayidaki “aym tirden” Islami kurumlara baglammslardir.38 Bunlar
arasinda en onemli mezar, Hicegan seyhi, Hace Yusuf Hemedani'nin
tirbesidir. Bu tiirbe ibadete acgik bir caminin yam bagmda
bulunmakta ve tarihi bir amit kabul edildigi icin Misliiman Dini
Nazirhk (Muslim Spiritual Board) tarafindan korunmaktadir,
Tirkmenlerin inancma goére, Hoca, Seyh ve Ata adi verilen “kutsal
kabile” lerin (ovliad/evlad) atalar, Islam'm ilk dort halifesinin
soyundan gelmektedir. Ata lakabimi alan kisiler aym zamanda,
Ahmed Yesevinin de icinde bulundugu Yesevi velilerin soyundan
geldiklerini iddia etinislerdir.3® Yine bu isimleri alan kutsal kabileler,
velilerin ttirbelerinin Kkorunmasmda da 6énemli bir rol tstlenmislerdir.
Demidov'a gore bazi Tirkmenler Yeseviye'nin sesli zikrini ifa

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

38 Bennigsen ve Wimbush, Muystics, 138-43. Sovyet Tarkmenistan'mda kutsal
mekanlar arasinda, 1881°deki GOk Tepe savaginda Ruslalara karsi direnis
hareketine kartilan Naksibendi seyhi Kurban Murat'in; Yesevi seyhi ve S$ih
kabilesi soyundan gelen Coban Ata'min (Chopan Ata) mezan ve Urgeng'de
bulunan Kibreviye tarikati kurucusu Necmeddin Kibramn tirbesi
bulunmaktadir. Ayrica bkz., Marie Eva Subteiny, “The Cult of Holy Places:
Religious Practices Among Soviet Muslims” Middle East Journal, XL {1989)
593-604.

39 Bkz., Demidov, Turlemenskie ovliady: Sufizm v Turkmeni, 48-56; V.N. Basilov,
“O proiskhozhdenii Turmen-Ata (Prostonarodnye formy srcdneaziatskogo
Sufizma)”, G.P. Snesarev and V.N. Basilov (editdor), Domusul'manskie
verovaniia i abriady v Srednei Azii, 160-168; ve V.N. Basilov, “Honour Groups
in Traditional Turkmenian Society”, Akbar S. Ahmed ve David M. Hart (edité1],
Islam in Tribal Societies: From the Atlas to the Indus, (London 1984} 220-243.
Yeseviye'nin kutsal tarihi ve efsaneleri ile ilgili elestirel bir tartigma,
DeWeese'nin The Yasavi Tradition (Basilacak) adh eserinde yer almaktadur.
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etmektedirler.40 Ashinda sesli zikir, Tirkmenlerin nefesle hastalan
tedavi etme ayinlerinin bir parcasi olarak kabul edile gelmigtir. Diger

-~ taraftan saman ayinleri ile tasavvufi uygulamalan birlestiren, Yesevi
gelenegine bagh son derece meshur veliler vardir. Bu nedenle
Tarkmenistan'daki tasavvuf, Turkmen toplumunda poptler dini
hayatin  toplumsal ve mitolojik goriinGmleriyle iligkilidir.
Tarkmenlerin dini hayatlarim1 degerlendirmede bu acidan “kutsal
kabile” (ovliad) ve atalar kiiltli arasindaki iligkiyi dikkate almak
gerekir. Bunlarm her ikisi de Tiurkmenlerin kabileye dayanan
toplumsal kurumlanyla baglantihidir.

Miiritleri, seyhleri ve kabileleri birbirine baglayan gelenekler ile
dini ayinlere riayet edildiginin isareti, aymi zamanda gecmisten beri
devam eden Rus karsith milliyetciliZin bir sembolii olarak
yorumlanmistir. Bolgedeki swmurlann etnik sumrlar haline getiren
Sovyetlerin, Orta Asya'daki millivet¢i politikalann goz oOnfine
alindifinda din, ulus ve etnik kimlik arasimdaki belirsizligin dogal
oldugu gortiltir. Kutsal mekanlar ve belli seyhlerle 6zdeslesme, etnik
ve ulusal baglan da iceren farkh iliskileri gostermektedir.4!

Sovyet Orta Asya toplumunda bir kimsenin kendini misliiman
olarak nitelemesi, kacmilmaz olarak o6rnegin Tacik, Ozbek veya
Tiarkmen olmanmin beraberinde getirdigi etnik, kultiirel ve milli
kimligini kusatir ve genellikle Islam’la ilgili bir ¢ok kiiltiirel gelenege
uymayr icine ahr. Bu Masliman kimlik, Sovyet etnograflar
tarafindan cogunlukla kiilttirel kahnti olarak yorumlanmustir. Eger
bir kimse {ist tabakamn .egitim gormuis bir iyesi ise onun ideolojisi
ve dlinya goriisi, {slam diistincesinden ziyade biiytik oranda Sovyet
egitiminin bir Gr{intidiir. Bunlar, Sovyet sistemi icinde yasayan Orta
Asyalillar icin kabul gérme sartlandir. Ozellikle “resmi olmayan”
Islam'a girmeleri ve kentte yasayan egitimli miisliimanlarin aksine
bu kimlikle 6zdeslesmeleri acisindan kirsal kesimde yasayan halkla
aralarmdaki tezat kritik bir noktadwr. Burada tasavvufun,
Sovyetlestirme c¢abasimmn basansiz kabul edildigi tasra ve kabﬂe
toplumlariyla baginin bulundugu iddias: yatmaktad:r 42

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

41 Bkz., Anthony Smith, “National Identity and Myths of Ethnic Descent”,
Research in Social Movements, Conflict and Change, VII (1984) 95-130; Ernest
Gellenr, Saints of the Atlas (Londan 1969); Dru Gladney, Muslim Chinese:
Ethnic Nationalism in the People’s Rupublic (Council on East Asian Studies,
Harvard University, 1991). Ormnegin Ozebekistan'daki son c¢atigmalar,
mezarlann bulundugu yerlerin cevresinde odaklanmmustir. 1920 ve 1930'lu
yillarda Sovyetlere karsi Naksgibendi direnesin kutsal sembola olan Sah-i
Merdan'm Fergana Vadisi'ndeki mezar buna 6rnektir. -

42 Nazif Sahrani'ye gore Orta Asyanin Sovyetlestirilmesi, batii pek c¢ok bilim
adamimin umdugundan daha da basarilh olmustur. Onun konuyla ilgili su
gahsmasina bakimiz, *Central Asia and the Challenge of the Soviet Legacy”,
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Sovyetlerin tasavvufla ilgili tarihi, smurh bir temele dayal
modern “Sovyet Islam” anlayisim temsil etmekte ve tasavvufu, Sovyet
devletinin 6ztne yodnelik bir antitez olarak goérdagtinden
reddetmektedir. Bu konuda zorunlu olarak Sovyet kaynaklarmna
dayanan Bat: bilimi, siyasi bakimdan kabul gérmeyen “resmi
olmayan” Islam’, iyimser bir bakisla Sovyet karsiti direnisin en
kuvvetli giicli olarak gormektedir. Her iki bakis da ashnda, gegmisin
yorumuna ve gelecek timidine dayah politik kurgulardr.

Alexandre Bennigsen'in ¢alismalannn, Battnin Sovyet dénemi
tasavvufunu anlamasmda biytk bir tesiri vardwr. Yine onun,
Sovyetlerin kullandifi “paralel” ve “resmi” Islam kavramlanyla ilgili
yorumu, Sovyet Orta Asya'smdaki tasavvuf anlayiglarini etkilemeye
devam  etmektedir.4® Biyik oranda Sovyet kaynaklarmm
kullanmalariyla birlikte, Bennigsen ve Wimbush, “resmi olmayan”
Islam’, kacimlmaz bir sekilde stfi kardegligine dayali ve “Komiinist
Parti'ye meydan okuyabilecek giicte bir disiplini ve miikemmel
hiyerarsik bir diizeni olan bir olgu olarak resmetmiglerdir.#* Bu
tahlillere gére tasavvuf, glinaha, inangsiz idarecilere ve “koti
miisliimanlara” karsi kutsal bir miicadele {cihad) verenlerin temsil
ettigi, Islam’in “muhafazakar bir formu~dur.45

Bennigsen ve Wimbush'un sGfi tarikatlan, ketum,
muhafazakar, hiyerarsik bir yapist bulunan ve Kominist Parti'ye
meydan okuyabilen disa kapali kurumlar seklindeki tammlar,
esasen Kuzey ve Kuzeydogu Kafkasya ile Tiirkmenistan ve Fergana
Vadisini de icine alan baz1 bolgelerin tasavvuf ' modeline

Central Asian Survey, XII, no. 2, 123-135. Bununla birlikte, Sovyet-Afgan
savasmmn patlak vermesinde Orta Asya'min baz bdélgeleri 6zellikle Tacikistan'da
Islam’'m yeniden canlandigim inkar etmek oldukca giictiir. Bunun da étesinde,
Islam'a sahip gikma duygusu, aym sekilde egitimli tasralt halk arasinda daha
da artarak ortaya cikmustir. Bkz., Broxup, “Islam in Central Asia Since
Gorbachev” 289-90.

43 Alexandre Bennigsen, Orta Asya tarihi hakkinda pek cok galisma yaymlamstir,
Onun Orta Asya'da Tasavvuf ve Islam hakkindaki c¢ahgmalan sunlardir:

Alexandre Bennigsen, “Les tariqat en Asie Centrale”, A. Popovic ve G. Veinstein'

{editor}, Les ordres mystiques dans I'Islam {Paris 1986) 27-36; “Soviet Muslims
in the Muslim World", S.E Wimbush (editér}, Soviet Nationalities in Strategic
Perspective (London 1985); (S.Enders Wimbush'la birlikte), Muslims of the
Soviet Empire, A Guide (London 1985); (S. Enders Wimbush ile birlikte}, Mystics
and Commissars: Sufism in the Soviet Union (London 1985); “Mullahs,
Mudjahidin, and Soviet Muslims”, Problems in Communism (1984); “Muslim
Guerilla Warfare in the Caucasus (1918-1928), Central Asian Survey, 11 (1983)
45-106; (Chantal Lemercier-Quelqucjay ile birlikte), “Official” Islam in the
Soviet Union”, Religion in Communist Lands, 11 (1979) 148-159; (Chantal
Lemercier-Quelqucjay ile birliktte) “Muslim Religious Conservativism and
Dissent in the USSR", Religion in Comununist Lands, Vi (1978} 153-161.

4 Bennigsen ve Wimbush, Mystics, 155.

45 Ae., 158.
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dayanmaktadir. Bu bélgelerde Rus isgali, son derece siddetli bir
direnisle karg,llasrmg ve tasavvuf, bu direnisin en onemli sembolii
olmaya devam etmigtir. Ashnda direnis hareketlerinde Naksibéndi
miritlerin rolti, safilerin politik faaliyetlerinin ilginc¢ bir 6rnegini
sunmaktadir. Bu faaliyetler, biiytik &l¢tide Kuzey ve Kuzeydogu
Kafkasya bolgesiyle sinirhdir.#6 Diger taraftan bu iliski, hem Sovyet
hem de Batili kurumlara, stfilerin miicadeleci rolleri hakkinda baz
cikarimlar sunmaktadir. Ornegin 18. yy.'da Naksibendi seyhi Imam
Mansir, 19. yy'da yine bir Naksi seyhi olan Seyh Samil, 20..yy'in
baslarmda Basmagi (Basmachi) ayaklanmas:i ve 1920-21'deki
Dagistan ayaklanmasinda Naksibendi tarikatimin rolii ile Sovyet-
Afgan savasinda Afgan direnis orgiitleri tizerinde tasavvufun tesiri
bunlar arasinda sayilabilir.

Perestroika’'min hemen ardindan basilan ve bu nedenle Sovyet
biliminde yeni bir acihmm yansitan son doénem Sovyet
arastirmalarimdan birisi, Rus etnograf Sergei Poliakov'un yaptifj
Everyday Islam baghkli cahsmadir.4? Bizzat Everyday Islam bashgi, .
“resmi olmayan” Islam'm olagan kabul edildigini gosteren bir
bakigtir. Calismamin nazari acidan materyalizmi yansitmasi ve
vazarm “gelenekcilik” (traditionalism) kavramum, Orta Asya
toplumunu denetimi altina alan bir giic anlaminda kullanmasiyla
birlikte, Poliakov'un mahalle orgtlerini (neighborhood organizations)
Orta Asya toplumundaki merkezi gii¢ noktalan ve “resmi olmayan”
mahalle camilerinin imamlarim da “Orta Asya Islamm'min temel
dayana@” seklinde degerlendirmesi, bolgesel dini uygulamalan, din
egitiminde ailenin rollerini, mukaddes yerlerin sembolik kutsal
manalarim ve “resmi olmayan” din adamlarnn itibar ve otoritesini
kabul eden bir yaklasim ortaya koymustur.48 Poliakov'a gore “resmi
camiler” sadece “devletin Islami"m (government Islam) temsil ediyor.
“Halkin Islarm” (everyday Islam) ise daha fazla dini kurumlara
sahiptir.49

Poliakov'a goére, “Bir mezar veya kutsal bir yer hemen her
kislakta bulunmaktadir. Bu durum, ¢ogunlukla da i¢inde o bolgeden
saygin bir “veli’nin kabrini barndiran bir mezarhk seklinde

46 Rus sOmiirgesine kars: direnisinde Kuzey Kafkasya bolgesinin meshur lideri
Seyh Samil'e farkh alternatif bir yaklasim igin bkz., Thomas M. Barrett, “The
Remarking of the Lion of Dagestan: Shamil in Captivity”, The Russian Review,
LIII (1994) 353-366. Ashnda Kafkasya temas:, Samilin yakalanmasiun
ardindan kiltiirel bir ¢ok cazibeyi beraberinde getirmistir ki bu durum; Samil,
Tasavvuf ve ondokuzuncu yiizyihn sonlanndaki Rus zaferleri haklunda pek ¢ok
eserin yazilmas ile sonuclanmstir.

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

48 Ae., 107.

49 Ace., 95-96.
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karsimiza cikmaktadir.”50 ister resmi isterse gayri resmi olsun din
adamlarnma ait her mezar mukaddes kabul edilir. Aym sekilde
emirlerin, hanlann ve Basmaci liderlerinin mezarlari da kutsaldir.5!
Poliakov konuyu sodyle devam ettirmektedir:

“Stirekli yeni mezarlar olusturuluyor; fakat herhangi bir
caminin aksine mezarn kutsalh@ gecici degildir. Mezarlar sadece
manevi gii¢ saglayan mekanlar degil aym zamanda hastaliklara care
olan yerler olarak ortaya cikmaktadir. Bazi mezarlann, kisirlik ve
sariik hastaliklarnm “tedavi” ettifine inaruhirken baziarnnin da kulak
iltihabi, romatizina ve benzeri hastaliklarin derman: olduguna
inamhyordu. Fakat kabirler arasindaki asil farkhihk, mezarm eski
caglara ait olmas ile kutsalhifinin derecesidir.”52

Pek c¢ok Islam toplumunda gergeklestirilen arastirmaiar,
bolgesel Islam anlayisinin Snemini ve bu anlayisin, - dini
merkezlerden soyutlandigi, okuma yazma bilmeyen halk smufi icinde
yer aldify ve siyasi kisitlamalara ragmen varhfm Islami ayin ve
uygulamalarda devam ettirdigini ortaya koymaktadir.53 Sovyet Orta
Asya’si, bu hususun en iyi érmegidir. Bununla birlikte Arapga bilgisi,
Sovyet Orta Asya'sinda Islami haykiran Mishiman azinbk icgin
yetersizdir ve bu nedenle Islami literatiir veya dokfrinsel metinlere
¢ok az veya hemen hic ulasilarmyordu. Bolgesel diizeyde dini aktivite
bu nedenle, ister kutsal agaclar isterse seyhlerin veya kabile
reislerinin mezarlan olsun benzer mukaddes mekanlarin cevresinde
odaklanmigtir. Bu mekanlar, misltimanlarin 6zel ruhi bir anlamla
baglandiklan yerlerdir. Bu mezarlann tiirbedarlarumn, bu bazen bir
miirit veya bir seyh olabilir, halka vaaz ettikleri ve ister bitkisel
ilaglar, dualar, muskalar isterse dini egitim ile olsun onlarm ruhi
ihtivaclanim kargiladiklan belirtilmistir. Ornegin 1948-1961 yillan
arasmda Giiney Bati Tacikistan'da yasayan Azizhan Tura Abdalnabi
isimli bir sifi sadece evinin yakininda bir cami yapmak ve burada
ibadet edilmesini saglamakla kalmarmms aym zamanda bir hangéah da
inga etmistir. Azizhan bu hangahta zikir meclisleri dtizenlemis,
miiritleriyle bir araya gelerek onlarla sohbet etmis, hastalan
iyilestirmis ve bu tir hizmetler icin bags kabul etmistir.5¢

50 Ae., 99.

51 Poliakov, Everyday Islam, 100.

52 A.e., 100-1001.

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

54 Muriel Atkin'den alinti, The Subtlest Battle, 24. -
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Bu noktada, gerek hanedan, kabile ve gerekse soyla ilgili
tasavvufi baglarin nasil var oldugunu, Sovyet donemindeki
tasavvufla ilgili kanaatimizde dogru bir sekilde degerlendirmek
imkansiz olmakla birlikte, 6nemli dini sahsiyetlerin ailelerinin,
o6nceki ulemi uyelerinin, kabile yasglilamnin ve Orta Asya'daki
tarikatlara, oOzellikle de Naksgibendiye tarikatina mensup pirerin
torunlarinin Sovyet Orta Asya toplumnunda onemli bir statil elde
ettikleri ve bu prestijlerini kullandiklanna dair son derece kuvvetli
deliller vardir.55

Poliakov'a gore:

“Birkac istisna disinda biitiin molla ve seyhler geleneksel din
adamlan ailelerinden gelmektedir. Ogrencilerin gizli dini okullarda.
okumalan icin segilmeleri de aym prensibe dayanmaktadir. Bu
gruplann, ozellikle masliimanlar tarafindan kabul géren bir takim
imtiyazlarla varhklarnm stirdiirmeleri dikkat cekicidir. Tarikat -
seyhlerinin o6zellikle de Naksibendiye tarikatina bagh seyhlerin
torunlan biyiik bir sayginhk elde etmiglerdir....56 Poliakov bununda
Otesinde sunu iddia etmektedir: “Din adamlarn smufimi barindiran
hanedanliklarin tiimii, Orta Asya'da Ozellikle de resmi olmayan bir
alanda kuruldugu kesin bir sekilde sdylenebilir."57

Sovyetler Birliginin dagilmasinin ve bes bagmumsiz Orta Asya
devletinin kurulmasimmin ardindan bugtin Orta Asya'da gerceklegen
pek cok degisimden biri de, hemen buitiin bélgelerde bulunan veli
tiirbeleri ve hangdhlarda gozle gortlebilir bir canhhgmn olmasidir.58
Ornegin Naksibendiye tarikatinin kurucusu Bahatiddin Naksibend'in
tirbesinin de iginde yer aldimi kompleks, yeniden onarilmg ve

55 Tagkent Miftiileri: 1943-1957 yillan arasinda Isan Babahan Ibn Abdul Mecid
Han; 1957-1982 yillann arasmda Ziauddin Babahanov ve 1982-1989 yillan
arasmda Semsiiddin Babahanov. Simdiki miftii ve Buhara disindaki
Bahaeddin Nakgibend Mescidi'nin imam: Muhtarhan Abdullaev gibi bu
muftilerin  tamamu  Naksgibendiye tarikatina bagh idiler. Baxtiyor
Babadzanov'un son ¢alismasi, Ozbekistan'da Siifi cemaatler arasinda liderlik
ve aile baglan iliskilerinin devam ettigini gostermektedir. Heniiz yayinlanmanus
olan *Vozrozhdenie deyatel'nosti sufiiskikh gupp v Uzbekistane” adh
calismasim bana ulastirdif: icin kendisine miitesekkirim. Ayrica bkz., Hamid
Algar, “Seyh Zeynullah Rasulev”, Jo Ann Gross (editdér) Muslims in Central Asia:
Expressions of Identity and Change (Duke University Press 1992) 112-133.

56 Paliakov, Everyday Islam, 107.

57 A.e., 109. Benzer henedanlik baglari, dogal olarak Sovyet dénemi dncesinde de
vard;; Bu husus, Sovyet Orta Asyasi'nda varhgim devam ettiren buna benzer
baglarin nasil veya hanpi form iginde olustufunun gostermektedir. Orta
Asya'da tiirbelere ve hanedan ailelerine saygi duyulmakla birlikte toplumun
kiltarel cevresi ile ilgili doyurucu bir analiz i¢in bkz., Robert D. McChesney,
Central Asia: Foundations of Change (Princeton 1996). Robert McChesney'e bu
calismasim bana gonderdigi icin tesekkiir ederim.

58 Thierry Zarcone, “Le Soufisme en renouveau”, Cahiers de U'Orient, XXX (1993)
131-139. : . '
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Naksibendiye tarikatimn tarihinin sergilendigi ve Islam ve tasavvufla
ilgili temel bilgilerin verildigi bir miize ile genisletilmistir.5® Sufilerin
tiirbelerini ziyaret edenlerin sayisi biiytik olgtide artmms, seyhlerin
mezarlarmn bulundugu pek cok cami simdi bolgesel camiler olarak
hizmet vermektedir. Safi tirbelerinin restorasyonu, yeniden ziyarete
aciimasi ve yeniden insas: ile birlikte stfilere ait siirlere yer veren,
belli tarikatlan ve tirbeleri tamutan ilgili pek cok kitap basilmustir.60

.Son donemde gerceklesen bu tarz gelismeler, sadece tasavvufa
yonelik yeni ilgileri degil aym zamanda Orta Asya'da Islam ve
tasavvufa yeniden o6nem verilmesini saglayan bir politik kiltir
reformunu da yansrtmistir. Bagunsiz Orta Asya devletlerinde halen
devam eden degisim ve geligim stireci, gecici bir gortinim
arzetmektedir. Politik ilerlemeler, hi¢ siiphesiz yeni Orta Asya
devletlerinin geleceginde 6énemli bir rol oynayacaktir. Eski politik
simf giicinii stirdiirmeye calisirken yeni politikacilar ise, onlarn
yerini almak icin cabalamaktadir. Orta Asya’da Islam'mn yeniden
canlanmasindaki degisim strecinin difer bir yansimasi,
“resmi/resmi olmayan” aymummn bu ghinkii sekliyle yeniden
olusturulmasidir. Gorbagov'un agihim  politikast (perestroika)
déneminde baslayan bagimsizlik politikalar, camilerin yeniden insa
edilmesi ve dini meslekler icin daha fazla alanlar saglanmas: gibi
Islamn yeniden kurumlasma siirecini halen devam ettirmektedir.6!
Hala kuskuyla karsilanmakla birlikte, “Resmi olmayan” Islam, Sovyet
donemi siiresince anlasildigi sekliyle ¢ag disi/anakronizm olmaya
yonelik bir siire¢ baglatrmstir. SADUM ile legal olmayan onceki dini
liderlik arasimnda nasil bir iliskinin bulundugu hususu heniiz net
olmamakla birlikte “resmi olmayan” baz dini liderler mesruiyetlerini
elde etimeye baslamiglardir. Bununla birlikte on dokuzuncu ytizyihn
sonlarmdan itibaren cami yapum ve aym sekilde camiye gitmeye izin
verilmis, Kur'an 6grenmek ve Islami kitaplar okumak artik illegal
kabul edilmemis ve {i¢ yildan daha fazla bir stirede gerceklesen

59 1993 yilinda, Bahaeddin Naksibend'in 637. dogum yil dontunii amusma ulusal
bir anma toplantisi1 diizenlendi. Aym1 yilda Yesevi seyhi Ahmed Yesevinin
tirbesinin yeniden onanlmasma girisildi. Ahmed Yesevinin tiirbesinin
onarilmasim icin Tarkiye'den finansman destekli bir valkaf olusturuldu ve
Kazakistan'da Turko-Kazak Universitesi'nin katithmiyla bu vakfa Ahmed Yesevi
adi verildi. Zarcone, “Le Soufisme”, 138.

60 Temmuz 1994'de Ozbekistan'a yaptijim arastirma gezisi esnasmnda seyhler,
tiurbeler ve tasavvufi yazilarla ilgili pek c¢ok kitabi pazarlardan ve
kitapevlerinden satin alma imkam buldum. Bu kitaplarin buaytik bir bélimia
Ozbekistan'da basilmist. Ornegin: Botirhon Velihudayev, Khoja Ahrori Valis
(Semarkand 1993); Bakhauddin Nakshband -yoki etti pir {Taskent 1993); Khoja
Abdulkholik Gijduvonii, Vasiyatnoma (Tagkent 1993).

61 Gorbagov'un politikasimin analizi igin bkz., Marie Brouxup, “Islam in Central
Asia Since Gorbachev” Asian Affairs, XVIII, Il (October 1987).
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. politik gelismeler sayesinde benzer acihslara sponsor olunmasma
siyasi acidan izin verilmisgtir. ‘

“Resmi ve resmi olmayan” Islam’'m bu-sekildeki ikili anlammm
degisik anlagilmas ile ilgili dile getirilen pek ¢ok Ornekten biri de
Ruhani idarenin yeniden organize edilmesi ve merkeziyetc¢i yapidan
uzaklastilmasidir.62 Ozbekistan, Tacikistan ve Kazakistdn, politik ve
ulusal dneme isaret ederek kendi kurumlan ve liderlikleriyle uyum
halinde olan subelerini olusturmuslardir.63 “Resmi” Islam mirasimn,
miftiltk, giinden gine gelisen .yeni dini kurumlar ag ve dini
otoriteyle iigili konumlan onaylayan su anki hiiktimet tarafindan
devam ettirildigi tartisslmakla birlikte “resmi” ve “resmi olmayan”
Islam arasmdaki ayinm, 6nceki anlamim artik yitirmistir. Bununla
birlikte su anda Islami partiler de dahil politik alanda siyasetle
ilgilenme derecesi ve bireylerle gruplarm goreceli imhlign veya
asirihg, dini faaliyet alaninda neyin kabul edilebilir veya edilemez
olduguyla ilgili smuriarin temelini olusturmaktadir. Hangi safi
onderinin, ortaya ¢ikan yeni dini sinf icindeki ¢ekismenin ne élciide
bir pargas: olacagini belirlemek imkansizdir. Diger taraftan hig stiphe
yok ki, tasavvuftan miilhem dindarhk anlayisi, Orta Asya
toplumunda dini kimligin énemli bir yoni olmaya devam edecektir.

Sonu¢ olarak, Sovyet Orta Asyasinda tasavvufa yonelik
muhalif tutumlann artmas:t meselesi “resmi” ve “resmi olmayan”
Islam'in varh@wyla ilgili degildir. Hic kuskusuz Islam, devlet destekli
resmi kurumsal bir cercevenin diginda varhgm sirdirmiistior.

Bunun da otesinde bu konu, Sovyet .Orta Asyasinda farkh

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

63 1989 yilinda, halk gosterileri ve gittikge artan baskilar nedeniyle Tagkent'te son
derece onemli degisiklikler meydana gelmis, Semstddin Babahanov, miifttlak
gorevinden istifaya zorlanmustir. Konunun detayr icin bkz., Annette Bohr,
“Backround to Demonstrations of Soviet Muslims in Tashkent”, Radio Liberty
Research Report (Mart 17, 1989). Kurultay'da Tasken {slam Estitiisit rektori
Muhammed Sadik Muhammed Yusuf, onun yerine secilmistir. Bununia birlikte
bir buguk yil sonra Muhammed Yusuf, bir talum iddialar nedeniyle-ki bu
iddialar hicbir zaman kamitlanamamstir- istifa etmeye zorlanmustir. Bu
iddialara gore o, yabanci tlkelerin camilerin yeniden insas: ve Islam Egitim
Enstitlisinin geligtirilmesi i¢in yaptiklan yardunlan zimmetine gecirmistir.
Buytk olasilikla onun ézgir diigiinceleri, Ozbek yoneticileri rahatsiz etmis
olmahdir. Mehrdad Haghayeghiye gore, Taskent'te hikiimet taraftan din
adamlanmn énceki miftd, Semsitiddin Babahanovu Muhammed Sadik'in
yerine segmelerine ragmen Sadik, 1993 Nisan'mna kadar yetkiyi elinde
bulundurmustur. Son olarak 1993'de su anki mftid Muhtarhan Abdullaev ile
yer degistirmeye zorlanmgtir. Semsiiddin Babahan ise hala Misir'da Ozbek
elcisi olarak gorev yapmaktadir. Mehrdad Haghayeghi, Islam and Politics in
Central Asia (New York 1995) 163-64.
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Miislitman topluluklar arasmda uygulanmis olmas: acisindan “resmi.

olmayan” Islam anlayisimn politik yapisi ile Islam'm sosyal realitesi

arasmda bir iliskiye dayanmaktadir. Buitin bunlarin 6tesinde, Sovyet .

dénemindeki tasavvufla ilgili anlayisumz yeniden degerlendirilmesi
gereken bir konudur. Sovyet déneminde tasavvufa karsi muhalefet
hakkindaki bu kisa cahsmada incelenen Kkonu ¢  séyi
yansitmaktadir: Ruslarin emperyalist kiiltiirel Gistinlik teorilerinin
mirast ve Rusya’daki Misliiman halki asimie etme c¢abalan ile
olustdrulmaya calisilan Sovyet imparatorluklar;; Sovyetlerin din
kargiti politikas1 ve Sovyet Islamt ideolojisi. “Resmi ve resmi
olmayan” seklinde ikili islam anlayigi, Islam’ zayiflatma ve etkisini
kontrol altina alma cabasi olabilir. Fakat Islam, halkin din
anlayismda varligim devam ettirmis ve tarihten gelen tasavvufi
tecriibeyle sekillenmistir. Fakat beklenenin tersine hem Sovyet hem
de Batib yazilara gore tasavvuf, Sovyet devletine karsi direnisin
sembolii olmustur.
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