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Oz

Onceleri Hun Imparatorlugu (M. O. 220-M.S. 2016) ve Goktiirk Devleti (551-
745) gibi giiclii Tiirk devletleri icerisinde boy gosteren Uygurlar'in en erken yerlesik ha-
yata gecen Tiirk boyu oldugu kabul edilir. Daha sonra Orhun Uygur Devleti (745 — 840)
ve Idikut Uygur Devleti (866-1369) ile kendi isimlerini tarihte naksetmistir. Ancak biiyiik
gocle dagilan bazi Uygur asiretleri Karahanlilar Devleti'nin kurulmasinda énemli rol
oynamiglardir. Daha sonra Cengiz Han'in Asya bozkirlarina inmesiyle Dogu Tiirkis-
tan'mn giiney dogu illerinde hakim olan Uygur Devleti ile Karahanli Devleti tarihe ka-
rismistir. Uzun siire bagimsiz yasayan Uygurlar, 1750’de Mangu isgali ile karsilagmustir.
1862 tarihine kadar siiren bu isgal 1863'te Yakup Bey Hiikiimeti'nin kurulmasiyla geri
puskiirtiilmiistiir. Ancak Yakup Bey’in 1877 yilinda vefat etmesi tizerine Mangu tekrar
Dogu Tiirkistan’a saldirmis ve 18 Mayis 1878 tarihinde bdlgenin tamamini isgal etmistir.
Bu isgal once Milliyetci Cin (1911), daha sonra Komiinist Cin (1949) Hiik{imeti tarafin-
dan giintimiize kadar siirdtirtilm{istiir.

Uygurlar yukarida bahsedilen donemlerde cesitli dini inanglar1 benimsemisler-
dir. Animizm ve Totemizm temelinde gelisen Samanizm inanci onlarin en eski dinleri
olmustur. {lerleyen siireglerde Budizm, Maniheizm ve Hiristiyanlik gibi inang sistemleri
de Uygurlarin dini hayatlarinda énemli izler birakmustir. Uygur Tiirkleri'nin Islam’1 ka-
bul etmelerinden sonra, tarihlerinde koklii degisimler yasanmistir. Islam dini, son ve en
uzun siiren bir din olarak onlarn kiiltiirlerinde yerini almistir. Onlar heniiz Islam 6ncesi
donemdeyken yazi dili, mimari ve el sanatlari, miizik ve bagka gesitli sanat dallarinda
onemli mesafeler kaydetmis bulunmaktaydilar. Uygurlar, Islam dinini kabul ettikten
sonra ge¢misten getirdikleri medeniyet unsurlarim Islami déneme tagimus ve bu yeni di-
nin uygun gordiigii bazi kiiltiirel birikimlerini biiyiik 6lgiide benimseyip gelistirmisler-

* Bu cahsma, 20-22 Ekim 2017 tarihinde ibn Haldun Universitesi tarafindan diizenlenen “Medeniyetler Suras1” konulu
sempozyumda sunulmus tebligin gelistirilmis seklidir.
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dir. Nasil ki &nceki dinf inanglar atmosferinde biiyiik eserler ortaya koymuslarsa, Islam’t
kabul ettikten sonra da ayni kararlilikla fslam medeniyet hazinesine &nemli katkilar sag-
lamislardir. Bu ¢alismada s6z konusu gelismeler {izerinde durmaya ¢alisacagiz.

Anahtar Kelimeler: islam Medeniyet, Uygur Kiiltiirsi, Din, Cin

Abstract

It is accepted that the Uighurs, who showed up in the strong Turkic states such
as the Hun Empire (220 B.C. - 2016 A.D.) and Gokturk Empire (551-745), were the earli-
est Turkish folk entering settled life. Later on, the Orhun Uygur State (745-840) and Idi-
kut Uygur State (866-1369), have made their names well-known in history. Similarly,
some Uyghur tribes scattered with great emigration played an important role in the es-
tablishment of the Karahanli State. Later, with the descent of Genghis Khan into the
Asian steppes, the Uighur State and Karahanlh State dominating the south-eastern prov-
inces of East Turkistan came to an end. The Uyghurs who lived independently for a long
time encountered Manchu invasion in 1750. This invasion, which lasted until 1862, was
repulsed by the establishment of the Yakub Beg regime in 1863. However, upon the
death of Yakub Beg in 1877, Manchu attacked East Turkestan again and invaded the en-
tire region on 18 May 1878. This invasion was sustained by the Nationalist China (1911),
then the Communist China (1949) until the day.

The Uighurs have adopted various religious beliefs during the above-
mentioned periods. The Shamanism belief that evolved on the basis of Animism and To-
temism has become their oldest religion. Belief systems such as Buddhism, Manicheism
and Christianity have left important traces in the religious life of the Uighurs. After the
Uighur Turks accepted Islam, radical changes took place in their history. The religion of
Islam has taken its place in their culture as the last and longest religion. While they were
still in pre-Islamic times, they had recorded significant distances in writing languages,
architecture and crafts, music and other diverse arts. The Uighurs, after accepting the re-
ligion of Islam, preserved the elements of the civilization of the pre-Islamic period which
this new religion approves, as well as adopted the Islamic civilization, and developed
them. Just as they produced great works in the atmosphere of the previous religious be-
liefs, they have made important contributions to the Islamic civilization treasure with the
same determination after accepting Islam. In this study, we will try to focus on the de-
velopments in this regard.

Keywords: Islamic Civilizition, Culture of Uygur, Riligin, Cihna
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Giris

Cok eski Tiirk kavimlerinden biri ola-
rak bilinen Uygurlar, tarihleri boyunca cesitli
inanglar1 benimsemislerdir (Habibullah, 2000:
389-390). Ancak bir yerde sabit kalmadiklar1
gibi her zaman, her yerde ve her dénemde
topluca ayn1 inanca bagli olmamislardir. Ni-
tekim baslangicta Dogu Uygurlar1 Saman
dinine inanmaktayken, Bati Uygurlar1 Bu-
dist’tir (Almas, 203: 183). Samanizm, ilk basta
Ural Altay Tiirkleri igerisinde ortaya ¢ikmustir.
Dolayisiyla bu din s6z konusu bolgelerde
yasayan halklar arasinda yaygmn olarak be-
nimsenmistir. Uygurlarin bu din ile olan ilig-
kileri iki bin yil oncesine kadar gotiiriilebil-

mektedir. Samanizm’in kokenlerinin Tiirkle-
rin eski dénemlerdeki doga ve doga olaylar1
hakkindaki mistik diisiincelerinden kaynak-
landig1 bilinmektedir (Habibullah, 2000: 371).
Samanizm inancina gore Gok yiice
Tanrr’dir. Gok Tanr1 diinyanin yedi kat yuka-
risinda giimiis bir sarayda, insanlar ise yerde
yasarlar. Kotii insanlar 6ldiikten sonra cehen-
neme giderler. Insanlar goge yiikselmek isti-
yorlarsa bu ancak samanlarmn yardmmi ile
miimkiindiir. Tanrilarm en iyisi mavi gokte-
dir. Diger her varli§in ayri tanrilar1 vardir
(Almas, 203: 183). Baz1 aragtirmacilarin ifade-
lerine gore Samanizm inancinda Tanri keli-
mesi gok ve kainat manasmna gelmektedir.
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Uygurlarin gogii, glinesi, ayi, yildizlar1 kut-
samalar1 bu baglamda degerlendirilebilir.
Nitekim onlarin bu tiir varliklara tanri vasfi
atfettikleri agiktir. Hala varligini korumakta
olan uygulamalar Samanizm’in etkilerinin
giiniimiizde de devam etmekte oldugunu
gosterir. Ornegin giinese ve aya bakarak tii-
kiirmek, onlara bakarak abdest bozmak, sa-
bahleyin yiizii yikamadan bakmak giinah
sayllmaktadir. Diger yandan dag, toprak, su,
ates gibi cansiz varliklarin yani sira bazi hay-
vanlari, kuslar1 kutsadiklar1 goriiliir. Bu tiir
inanislarin glintimiizde de devam eden etkile-
rini gormek miimkiindiir (Habibullah, 2000:
383-393).

Yukarida isaret edildigi gibi Manihe-
izm’in Uygur inang kiiltiiriinde Snemli bir
yeri vardir. Bilindigi {izere Iran kokenli bir
din olan Maniheizm, III. yiizyilda Pers toprak-
larinda ortaya ¢ikmis, IV. yiizyildan itibaren
Orta Asya’ya yayilmaya baslamistir (Habibul-
lah, 2000: 371). Kaynaklarda rivayet edildigine
gore 762 yilinda Bogii Kagan Onluk'un isya-
nint bastirmaya Cin’e giderken doniiste Lo
yang sehrinden dort Mani rahibi beraberinde
Kara Balasagun’a getirmistir (Emin, 1997: 46).
Daha sonra bu rahipler sayesinde Uygurlar-
dan bazilar1 Samanizm’i birakip Maniheizm’e
gecmis ve o giinden itibaren Dogu Uygurlar:
igerisinde Maniheizm’in yayilmasi hizlanmis-
tir. Bir slire Samanizm ile catisma icerisine
giren Maniheizm, Bogii Kagan'm destegiyle
miicadelede galip gelmis, neticede Maniheizm
devlet dini olarak benimsenmistir. Fakat tarih
kaynaklar1 bu dinin Tanri daglarmin giine-
yindeki Kasgar gibi bolgelerde daha erken
dénemde yayilmaya basladigini ifade etmis-
lerdir (Almas, 2013: 183). Hatta baz1 kaynak-
lar bu dini teblig i¢in Cin sehirlerine giden
Uygurlardan da bahseder. lyilik ve kotiiliik,
aydmlik ve karanlik arsindaki gekismelere
dikkat ¢eken bu din, Orhun Uygur Hanlig
parcalanana kadar giiglii bir sekilde varhigim
surdirmiistiir (Habibullah, 2000: 371-372).

Seyyah Mestdi (v. 345/956) Dokuz
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Oguzlar'm batida Horasan, doguda Kugar’'a
kadar olan bolgelere yayildigini, Tiirklerin
icerisinde sadece bunlarin Mani dinine inan-
makta olduklarmi belirtmistir (el-Hiizeli,
2005: 1/103). Rus oryantalistleri ise Mani dini-
nin Uygur Devleti idaresindeki bolgelere de
yayimis oldugunu ifade etmistir (Emin, 1997:
45-46). Mestdi'nin ifadelerinden Mani inanci-
nin Uygurlar igerisinde Islam’in yayilmasin-
dan sonra da devam ettigi anlasilmaktadir.
Zira onun bolgeye yaptig ziyaret oldukca geg
bir déneme rastlamaktadar.

Diger yandan Uygur diyar1 eski do-
nemlere ait Mani yazili metinleri agisindan
zengin malzemeye sahiptir. Turfan ve Gensu
bolgelerinde bulunan Bin Ev harabelerinde
Mani dinin bazi temel eserlerinin Pehlevice
niishalar1 elde edilmigtir. Bunlarla birlikte
bolgede dini ritiiellerden bahseden divanlar,
Sapurl’e ithaf edilen nameler, adlemin yaratili-
sina iliskin yazmalara rastlanmistir. Bu eserler
bolgede Mani dinin oldukga derin etkilerinin
oldugunu gostermektedir (Emin, 1997: 48-49).

Dogu Tiirkistan bolgesinde Samanizm
ve Maniheizm ile beraber yasanan dinlerden
biri de Budizm’dir. Buda dininin M.O. 560-
480 yillar arasinda yasayan eski Hindistan'm
kuzeydogusundaki (Simdiki Nepal topraklar:
icinde) Kaplavastu ismindeki kiigiik bir devle-
tin prensi Siddhartaha Gavtama tarafindan
kesfedildigi bilinmektedir. Gautama, kaynak-
larda daha ¢ok “Sakyamoni” lakabiyla bilinir.
Zamanla diger dinlerde oldugu gibi Buda
dininde de mezhepler ortaya ¢ikmaya basla-
mustir. En biiylik mezheplerinden biri Hina-
yana, ikincisi Mahayana'dir (Mahiyana da
denir). Mahayana mezhebine gore Sakyamoni
insaniistii bir varliktir. Ancak o akli ve kabili-
yeti iistiin bir ilah olsa da tek degildir. Onun
disinda yine alemde sayisiz Buda ilahlar1 var-
dir (Abdurrahman, 2002: 11/422-423). Japon
tarihgi Liao ti'nin ifadesine gore Uygurlar,
Budizm’in Mahayana mezhebine mensuptur-
lar (Almas, 2013: 232).

Buda dininin ilk olarak Hindistan’a
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komsu olan Kesmir ve Gandara (Simdiki Pa-
kistan'mn kuzeybatisindaki Pesavar bolgesi)
bolgelerine, buradan bugiinkii Dogu Tiirkis-
tan’in Hoten, Kasgar, Kiisen (Kugar) ve Tur-
fan gibi bolgelerine yayildig1 sdylenir (Abdur-
rahman, 2002: 1I/423-424). Tanr1 Daglari'nin
giineyinde (Tarim havzasinda) yasayan Bati
Uygurlar1 dedigimiz bu halkin Miladi I. yiiz-
yildan itibaren Samanizm’den Budizm’e geg-
meye basladiklar: zikredilir (Almas, 2013: 20-
231). Kaynaklarda M. S. 382’de Turfan’daki
On Kanglilar Hanligi'nin, Dogu Ching Stilale-
si'nin Ham1 Yao-ti'ye Mahayana Paramita Sutra-
si'n1 hediye ettigi zikredilir. Turfan bolgesi V.
ylizyilin ortalarinda Juan-juanlarm istilasma
ugramistir. Juan-juanlar da Budizm’e inandik-
lar1 i¢in Turfan’da Budizm’in yasanmasma
mani olmamiglardir. Budizm’in meshur eser-
lerinden Altun Yaruk yine burada kopya etti-
rilmigtir. Tang Imparatorlugu tarafindan 640
yilinda Turfan, isgal edilirken bolgede yasa-
yan Budistlere zarar verilmemistir (Abdur-
rahman, 2002: 11/423-424).

Bazi arkeolojik bulgular gostermistir
ki VI. ylizyilda Kugar Budizm’in ikinci vatani
olarak anilacak bir hal almistir. Bu ylizyilda
burada yiizlerce Budist tapmag: insa edilmis-
tir. Bu tapinaklarda on bin rahip ve rahibenin
gorev yapmakta oldugu soylenir. Uygurlar bu
sirecte Cin'de Budizm’in yayilmasma da
biiyiik katk: saglamislardir (Almas, 2013: 232).
Arap seyyah Ebu Diilef, Turan'da elliden
fazla Budist mabed’in oldugunu ve Buda
Ogretilerini ihtiva eden ¢ok sayida kitabin
bulundugunu ifade eder (Kitapgi, 2005: 163).
Hoten bolgesi Hindistan’a komsu olmas: ha-
sebiyle Budizm ile dogrudan muhatap idi.
Kaynaklarin verdigi bilgilere gore 400 yilinda
Hoten halk: biitiiniiyle Budist’tirler. Dininin
ritielleri biiyiik torenlerle icra edilmekteydi.
Ayni yillarda bolgede on dort biiyiik tapmak
bulunmaktadir. Kii¢tiklerinin ise haddi hesabi1
yoktur. Sayilar1 on bin ile ifade edilen rahipler
bu tapmaklarda vazife icra etmektedirler
(Almas, 2013: 247). X. yiizyilda ise Satuk Bug-
ra Han'm, Islam’i kabul etmesine ragmen
Uygurlarm 6nemli bir kism1 yine Budist kal-
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may1 siirdiirmiislerdir (Almas, 2013: 247, 20-
231). Zamanin gecmesiyle bolge halki pey-
derpey eski inanglarmi birakmis ve gliniimii-
ze geldigimizde her hangi bir Budist Tiirk’iin
varligindan bahsedilmez olmustur.

Uygur toplumunun Islam’dan 6nce
inandig1 bir diger din ise Hiristiyanlik olmus-
tur. Hiristiyan dininin Dogu Tiirkistan bolge-
sinde yayilmasinda eski ipek yolunun rolii
biiyiiktiir. Hiristiyanligin bu yol gilizergahin-
da bulunan Bedehsan, Pamir, Tagkorgan ve
Hoten tizerinden Cangan’a kadar ulastig
bilinmektedir. Mevcut bilgilere bakildiginda
Tang stilalesi doneminde Kasgar, Yedisu civa-
rinda yasayan Uygurlar ile Dokuz Oguz kabi-
lesinden sayilan Karluklar'in Hiristiyan dini-
ne inandiklar1 ifade edilmistir (Turan, 2014:
169-170). Samanilar hiikiimdar1 Ismail b. Ah-
med’'in 893 yilinda Talas’a girdiginde orada
bulunan ¢ok sayida kiliseyi camiye dontistiir-
diigii ve bu seferde on bes bin Hiristiyan'1 esir
aldig1 zikredilmistir (Geng, 1990: 40). Diger
yandan batiya go¢miis Uygurlarin da Hiristi-
yan dini ile tanismis olmalart muhtemeldir.
Ancak Karahanli sultani Satuk Bugra Han
doneminde Hiristiyanlarin faaliyet alanlar1 bir
hayli daralmis ise de bazi bolgelerde bu dine
inanan bazi kimselerin varlig1 tarih kaynakla-
rinda kaydedilmistir. Dogu Tiirkistan’mn gene-
lini ele gegiren Kara Kitanlar hiikiimdar: Na-
yaman’in sehzadesi Kiigliik, halkin ¢ogunlu-
gunun Naymanlar gibi Hiristiyan oldugunu
kaydeder. Kiigliik, Miisliimanlara agir baski-
lar yapmis, halki Hiristiyanlik ya da Bu-
dizm’den birini se¢gmeye zorlamistir. Bu du-
rum bolgede daha once dinlerini gizlemek
zorunda kalan Hiristiyanlar icin iyi firsat ol-
mustur. Kiicliik’ten sonra bolgeye gelen Mo-
gol yonetimi ile Miisliiman halk tekrar inang
ozgirliigiine kavusmustur. Isteyen istedigi
dine inanma hiirriyetini elde etmistir (Turan,
2014: 170-171).

1253- 1255 yillar1 arasinda bolgeyi zi-
yaret etmis olan misyoner Welam Rubruc,
Uygur sehirlerinin hepsinde Miisliimanlar ile
Miisliiman olmayanlarm beraberce yasadikla-
rin1 sdyler. ftalyan Marco Polo ise Kaggar
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halkinin genelde Islam dinine inandiklarini,
bunlarin yani sira Hiristiyan dininin Nestori-
yan mezhebindeki baz1 insanlarin da burada
yasamakta olduklarini, onlarin kendi dini
ritiellerini rahatlikla yasayabildiklerini, ma-
bedlerinin agik oldugunu kaydetmistir. Yar-
kent sehrindeki Sn Yuhan Kilisesi'nin siitunu
hakkinda bazi tarihi bilgiler nakletmistir. Hat-
ta XIIL ylizyihn ortalarindaki Hiristiyan arsiv-
lerinde kaydedilen bir bilgiye gore o donemde
Kasgar'm, XIX. Bolge olarak belirlendigi bi-
linmektedir. Aymi1 zamanda Hiristiyanligin
biiyiik din adamlar1 burada ikamet etmekte-
dirler (Turan, 2014: 171).

Cagatay Hanligi'min ikiye boliinmesi
ile Dogu Cagatay Hanligi'nin basma gecen
Tugluk Timur'un 1353 yilinda Miisliiman
olmas: ve bu dini devlet dini olarak kabul
etmesiyle, hanligin biitiin sinirlar: igerisinde
diger dinlerin varhigma son verilmistir. Islam
dininin mutlak tstiinliigii karsisinda Buda ve
Hiristiyanlik gibi dinler biiyiik 6l¢iide yasak-
lanmistir. XV. ylizyilin ortalarindan itibaren
Islam digindaki dinlerin varligindan soz edil-
mez olmustur. Aradan dort asir gectikten
sonra XIX. yiizyilin ortalarindan sonra Isveg
misyonerleri Dogu Tiirkistan ile yeniden ilgi-
lenmeye baslamislardir. 1892 yilinda Lans
Del, énderligindeki Isve¢ misyonerleri Kas-
gar'a gelmis ve kendilerine merkez olarak
belirledikleri bu sehirden Dogu Tiirkistan'm
cesitli bolgelerine Hiristiyanhig1 yayamaya
baslamislardir. Bu dinin etkileri, 1895 yilinda
Yarkent, 1908 yilinda Urumgi ve 1909-12 yilla-
rinda Kasgar'in Yenisehir ilgesinde kendini
gostermeye baslamistir (Turan, 2014: 172).

Dogu Tiirkistan bolgesindeki misyo-
nerler, hayr-1 ihsan kurumlari, yetimhaneler
ve hastaneleri halka ulasmanin birer araci
olarak kullanmiglardir. Onlarm kurduklar:
miiesseseler 1904 yilinda Kasgar'da devlet
tarafindan resmen kabul edilmistir. O yillarda
miintesiplerinin sayisinin 20 civarinda oldugu
ifade edilmistir. Kaggar’a ilk matbaa onlarm
araciligryla girmis ve bu matbaada Incil'in
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Uygurca terctimeleri ile birlikte Hiristiyan
inancma ait bazi eserler negredilmistir. Hatta
1933 yilinda Dogu Tiirkistan’da kurulan Islam
Hiikiimeti'nin yazili dokiimanlar: da onlarm
matbaalarinda basilmigtir. Ancak kullandikla-
11 tegkilat binas1 1934 yilinda Kasgar'da mey-
dana gelen siyasi olaylar sirasinda zarar gor-
mistiir (Turan, 2014: 173).

Ingilizler XX. yiizyiln 20'li yillarinda
Kaggar'daki misyoner kurumlarmi istihbarat
kaynag1 olarak kullanmaya baslamistir. 1934
yilinda Milliyet¢i Cin hiikiimeti bolgedeki
karg1 giigleri ve yeni kurulan Islam Cumhuri-
yeti hiikiimetini ortadan kaldirdiktan sonra
Hiristiyanlarin buradaki merkezini de kapat-
muis, biitiin mal varligina el koymustur. Boyle-
ce Dogu Tiirkistan’daki Hiristiyanlastirma
faaliyetleri sona ermistir (Turan, 2014: 174).

A. islam  Medeniyetinin
Temelleri

Medeniyet Arapca kaynakli bir kav-
ramdir. Inceldigimizde hakkinda onlarca eser
yazilmis olmasina ragmen medeniyet kavra-
mimnin tanimmin hala son derece muglak ve
bagvurulan yazilara bagli olarak fazlasiyla
degisken oldugu goriilecektir (Sentiirk, Sayr:
141: 147). Belki buradaki farklilik, Toyn-
bee'nin de ifade ettigi bir tek medeniyetin
olmayisindan kaynaklanmaktadir  (Merig,
2015: 101). Medeniyet toprak ve ruhun bir-
lesmesi, toprak kaynaklarinin, insanlarin iste-
gi ve sistemine uygun olarak degismesidir.
Medeniyetlerin gostergesi olan saraylarin,
mabetlerin, mekteplerin, sanatin, edebiyatin,
endiistrinin, her seyin temelinde insan vardir
(Durant, 35). Insanin oldugu her yerde tarih
boyunca bir din veya bir inang var olmustur.
Her toplumun kendine 6zgii degerler sistemi
vardir. Bu baglamda kiiltiirden farkl olarak
uluslarin maddi alanda ortaya koyduklari
eserlere medeniyet denmistir (Pazarbasi, 1996:
26).

Din karsiti bazi sdylemlere ragmen
Allah’m varlig: fikri ve din ihtiyac1 begeriyetin
tekamidilii ile birlikte yiikselmistir. Her zaman
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medeniyet ile din arasmda siki1 baglar mevcut
olmustur. Insanligin saadeti madde-ruh den-
gesi sayesinde miimkiin olmus, dinsiz bir
cemiyet ve medeniyete de ne rastlanmis ve ne
de tasavvur edilebilmistir (Turan, 1972: 2).
Bazi Islam diisiiniirlerinin konuyla ilgili dii-
stinceleri yorumlandiginda, erdemli bir top-
lum ve uygarlik olusturmanm, medeni hayat-
la dini hayat arasinda siki bir irtibat kurmak-
tan gectigi vurgulanacaktir (Kutluer, 2003:
297).

Islamiyet’in en dnemli 6zelliklerinden
biri, ulastig1 insan ve toplumlar1 doniistiirerek
onlar arasinda daha 6nce bulunmayan tayin
edici miisterekler ortaya c¢ikarmasidir. Islam
medeniyeti denildiginde genel olarak Miis-
liiman olan insanlarm Miisliman olmakla
birlikte ortaya koyduklar1 maddi ve manevi
biitiin bagarilar1 kastedilmektedir (Gorgiin,
2003: 301). Hayat1 anlamlandirip tanzim eden
din, sanatin {istiinde onu besleyen bir kaynak
olarak daima milletlerin tarihine, yasayis tar-
zina, maddi manevi kiltiir faaliyetlerine
hiikmetmis, sekil ve yon vermistir. Bu yiiz-
dendir ki Hiristiyan toplumlarm sanatinda
Hiristiyanligin, Miisliiman toplumlarmn sana-
tinda da Islam’in izlerini gérmek miimkiin-
diir. Islam medeniyetinde sanatin ana kaynag:
Kur’an’dir. Baglangicindan itibaren sanat et-
kinliklerinin bi¢im ve igerigini Kur’an belir-
lemistir. Kur’an’m mesajnin kendi sanina
yaragir bir sekilde anlasilmasi yolunda yapi-
lan ¢alismalar, hem estetik duyarliligin gelis-
mesine katkida bulunmus, hem de diger sanat
dallarmin gelismesinde temel bir itici giig
olmustur. Kur’an biitiin sanatlari, sanatkéarla-
rin Ol¢li ve tarzlarimi derinden etkilemistir
(Kog, 2008: 62-63). Bir sanat¢i ruhuna tftiriil-
miis giizellik duygusunun ruhunda meydana
getirdigi motivasyon ile siirekli giizeli arama
cabas igerisindedir. O, tabiatta, kainatta ve
insanda Allah’in cemal sifatn1 arayarak yol
almaktadir. Buradan hareketle Islam’in, sira-
dan bir inang sistemi olmayip ayni zamanda
medeniyet kurucu bir hayat tarz1 inga ettigini
sOyleyebiliriz (Cakmak ve Abals, 21).

Islam Medeniyeti, siiphesiz kaynagin
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bir ilahi dinden alan medeniyettir. Islam Me-
deniyeti tek bir sekil ve renk altinda goriil-
memelidir. Onda Araplarin disinda da gesitli
milletlere mensup Miisliimanlarin katkilari
vardir. Zira VIL. ve VIIL asirlarda Araplar
medeniyetce kendileriyle mukayese edileme-
yecek derecede {istiin olan pek ¢ok kavimleri
idareleri altina aldilar (Kopriilii, 2004: 21). Ote
yandan Miisliimanlarin Bizanslilarla ve Sasa-
nilerle olan temaslar otesinde eski On As-
ya'nin sosyal ve teknik mirasi, idarede benim-
senen kurallar vs. yeni Islam toplumunun
yapisinda yer alan unsurlar olmustur. Tiir-
ker'in Islam diinyasina yavasga niifuzu ile
Abbasi Imparatorlugu'nun ve eyaletlerinin
fizyonomisinin nasil degistigi bilinmektedir.
Islam Diinyasinda iktidara sahip olan Tiirkler,
Selguklular zamaninda Islam toplum yapisi-
nin, yeni gelenek ve goreneklerden ne denli
etkilendigi, bircok yerde uzmanlarca ifade
edilmistir (Kayaoglu, 1985: 5, 6).

[slam medeniyetinden bahsederken
kurucular Tiirk olan ve Tiirkistan bolgesinde
kurulan, Misliman - Tirk devletlerinin ilki
olan Karahanlilar Devletini (840- 1212) hatir-
lamamiz miimkiindiir. Gergekten yiiksek bir
medeniyet diizeyine erismis olan ve Giiney
Uygurlarinin bir¢ok idare geleneklerine sahip
olan Karahanlilar'm, daha Maveraiinnehir
bolgesine hakim olmadan once bir¢ok konuda
devlet ve devlet kurumlar: tecriibeleri vardir.
Diger yandan bazi aragtirmacilar sanati franli-
lara maletmek suretiyle, Tiirklere biiyiik hak-
sizlik edildigi goriilmektedir. Gergekten Sasa-
niler devrinden bazi eserler, Islam diinyasin-
da mimarinin gelismesine tesir etmis olabilir.
Fakat M. X. ylizyildan itibaren yapilan tiirlii
mimari eserlerde ve bilhassa resim sanatmnimn
gelismesinde eski Tiirk sanatmin biiyiik tesir-
leri de kiicimsenmemelidir. Gerek mimari
sekil ve gerekse ig tezyinat bakimindan Islam
mimari eserlerinde Uygur Tiirk tesiri agikca
goriilmektedir (Yurdaydin, 1971: 44-45). Diger
yandan suan eski Tiirk yurtlarinda baz1 vesi-
kalar ve kitabelere sahitlik etmekteyiz. Bu
kitabelerden, ayni zamanda, Tiirklerin Saman
kiiltiirii igerisinde yarattiklar1t medeniyetlerin
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oldugu anlasilmaktadir. Daha 6nce ifade edil-
digi tizere Mogolistan ve Tuna boylar1 arasin-
da genellikle gocebe olarak Tiirk kavimlerin-
den baska Dogu Tiirkistan, Maveraiinnehir ve
Hazarlar iilkesinde yasayan ve yerlesik haya-
ta gecmis olan Tiirk kavimleri gayet medeni
idiler (Yurdaydin, 1971: 53).

Islam medeniyetinin temelleri derken
inangtan ahlaka bir¢ok konuya deginmek
gerekecek. Biz burada konuyu dil, edebiyat,
mimari ve musiki gibi maddi yoniiyle ele
almak istiyoruz. Aksine I[slam’in inang, ahlak,
hukuk, sosyal adalet ve bunlarin disinda ka-
lan bir¢ok konuda topluma kazandirdigi me-
deniyet degerlerinden ayri ayr1 bahsedecek
degiliz.

B. Uygurlarin islamlasmalari
ve Islam Medeniyetine Etkileri

Orta Asya halklarmin Islamlasma sii-
reci farkli zaman dilimlerinde olmustur. Kay-
naklarda Islam dininin Uygurlara veya baska
bir deyisle Dogu Tiirkistan’a ulasmasmda
etkili olan bazi unsurlardan bahsedilir. Genel
olarak hem kara hem deniz yoluyla oldugu
ifade edilir. Kara yolu dedigimizde daha ¢ok
eski ipek yolu glizergahi dikkate alinmuistir.
Deniz yolu ise Cin devletinin deniz kiyisinda-
ki bolgelere gelen tiiccarlar ve Tang Siilale-
si’'nin erken déneminde Islam dini ile tanismis
olmasina dayandirilmaktadir (Haci ve guang,
1995: 28-29). Mesafenin uzak olmasi, aralarin-
daki iligkilerin devamli ayni diizeyde olma-
mas1 nedeniyle Dogu Tiirkistan cografyasina
Islam’'mn deniz yolu ile yayildigini kabul et-
mek biraz zordur. Kara yoluyla olmas1 makul
bir gerekcedir. Yalniz Emevilerin Maveraiin-
nehir valisi Kuteybe'nin Kaggar’a kadar gel-
digi ve onun giiciiyle Dogu Tiirkistan halki-
nin Islam’1 kabul ettikleri meselesi tartismali-
dir. Burada {i¢ farkli goriis vardir. Birincisine
gore Kuteybe (v. 96/715) Kaggar’a kadar gel-
mistir. Ancak yenilerek geri donmiistiir. Bu
baglamda Kuteybe ile birlikte gelip Kasgar’da
vefat eden Arap tebligcilerin mezarlarindan
s6z edilir (Almas, 2017: 474). Ikinci gortige
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gore Kuteybe, Cing Siilalesinin baskentine
elci gondermis ve bu siiregte Fergane’den
Kasgar’a giden vadide Cin’den gelecek haberi
beklemistir (Hac1 ve guang, 1995: 31-33).
Uclincii goriise gore Kuteybe, Kasgar’a kadar
gidememis, Fergane’den donmiistiir. Her ne
kadar Islam tarihgilerinden bazilar1 “Kuteybe,
Kasgar’a kadar varmis, o donmede Kasgar
Cin’e bagh idi ve Kuteybe Kasgar'dan Cin
hiikiimetini haraca baglayarak geri donmiis-
tiir” deseler de bu goriis gercegi yansitma-
maktadir. Kuteybe'nin Kasgar’a vardig: ifade
edilen tarihler, blgenin Ulu Goktiirk Impara-
torluguna bagli oldugu tarihlerdir. Bu sira-
larda bolgenin Cin ile higbir iligkisi yoktur.
Kuteybe bu donemde Kasgar'a varmak bir
yana Bati Tiirkistan'mm da tamamini ele gegi-
rememistir (Bugra, 1987: 130-131).

Tiirkistan halki ile Arap Islam ordu-
sunun savaglari yiiz yillik (651-751) bir siireci
kapsamaktadir (Almas, 2017: 476). Zira bolge-
ye giden komutanlarin 6zellikle Kuteybe'nin
kanl baskimnlar1 Tiirk yurtlarnin Miisliiman-
lagma siirecini uzatmigtir. Onun bagkalarma
gozdag1 vermek i¢in kendisine itaat eden top-
luluklara bile katliam uygulamasi, sehirleri
atese vermesi ve yagmalamasi bolgede ters
etki yaratmistir. Bu sebeple olsa gerek Kutey-
be oldiikten sonra sézde Islam’i kabul eden
bir¢ok halk eski dinlerine dénmiistiir (Bugra,
1987: 131-132).

Tiirklerin Islamiyet'i devlet dini ola-
rak kabul etmesi, X. ylizyllda Karahanllar
zamaninda gercgeklesmistir. Bu, “O zamana
kadar orada Miisliiman yoktu” anlamimna
gelmemelidir. Zira yerli halk ¢oktan Islam ile
tamismistir. Nitekim Kuteybe her ne kadar
Kaggar’a kadar gidememis olsa da genel ola-
rak Tiirk boylarinin yasadigi komsu iilkelere
kadar gitmistir. Bunlar1 sOylerken giineyde
eski Kkiiltiirlerini siirdiirmekte olan Uygur
devletinin varligr unutulmamalidir. Tiirklerin
toplu olarak Islamiyet'i kabul etmelerinin
hemen ardindan tabii olarak onun kutsal
metni Kur'an't anlamak, kavramak, manasina
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niifuz etmek, esaslarmi ve kurallarmi uygun
bir bicimde 6grenmek ve 6gretmek igin Tiirk-
¢eye cevrilmesini de ka¢milmaz kilmistir. Zeki
Velidi Togan’a gore ilk Tiirkge cevirilerin asil
niishasi Islamiyet’i kabul eden Argu ve Kar-
luk Tiirklerinin lehgesinde (Kasgar dili), Cii ve
Sirderya civarmdaki Oguz agzinin da tesiri ile
yazilmistir (Unlii, 2007: 9/ 27, s. 15-17; Bart-
hold, 2004: 75). Tiirkceye cevrilen ilk Kur'an
terciimelerinde, yeni dinin terimlerini karsi-
lamak icin Tiirklerin eski kiiltiirlerinde kulla-
nilan bazi terimlerinden yararlanildigr gorii-
liir. Din degisikliginin dile nasil yansidigmi
tespit edebilmek i¢in bunlar ¢ok degerli birer
kaynaktir (Unlii, 2007: 9/18).

[lk merkezleri Balasagun iken sonra-
dan Kasgar'a tasinan Karahanl devleti done-
minde Balasagun ve Kasgar birer baskent
olmanin 6tesinde birer ilim merkezi olmustur.
Bir¢ok ilim dalinda onemli eserler yazilmaistir.
Stinni kelamin kurucularindan Maturidi (v.
944) ve Islam Felsefesinin 6nemli simalarin-
dan Farabi (v. 950) buralarda yetismistir (Al-
mas, 2013: 222, 224; Yakupoglu, 2010: 110).
Miisliiman alim ve miitefekkir Yésuf Has
Hacip (v. 1070) ve Kaggarli Mahmud (v. 1105)
yine buralarmn evladidir. Ozellikle Yusuf Has
Hacip’in eserinin Balasagun ve Kasgar'daki
eski Tiirk kiiltiirlinden bazi izler tasidig: ifade
edilmistir. Bagka bir ifade ile soyleyecek olur-
sak miiellifin, Budist ve Maniheist Uygurlarmn
dini ve milli edebiyatlarina da yabanci olma-
dig1 anlagilmaktadir (Inan, 1970: 112-126).

Karahanlilar tiirkcesi ile kaleme ali-
nan bu eserde yazar, beseri melekeleri, adalet,
iktidar, idrak ve kanaat olarak kabul etmis ve
bunlar1 bir somut varlikmis gibi tasvir etmis
ve konusturmustur (Yurdaydin, 1971: 57).
Ayrica birgok beyit, Kuran ayetlerinin mealen
terciimeleri mahiyetindedir. Nitekim onun bu
eserinde ideal bir cemiyet nizamini gaye
edindigi sdylenebilir. Onun hentiz X. yiizyilda
bilgiye her seyin tistiinde deger vermesi, dilin
insana Tanr’'nm en biiyiik armagan, iyiligin
ve dogrulugun iistlin bir fazilet oldugu hak-
kindaki goriisleri bugiin icin de gecerli dii-
stincelerdir. Ayrica Kutadgu Bilig, siir sanati-
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nin teknik ve inceliklerini tam manasiyla tasi-
yan bir eser mahiyetindedir. Kendi devrinin
edebi Tiirkge'sinde yazilmig ilk Islami Tiirk
manzum eseri olup, klasik Tirk siirinin ku-
rulmasmi da saglamistir. Bu bakimdan yeni
bir medeniyet sahasimna giren Orta-Asya Tiirk-
lerinin kiltiir gelismesinde bu eserin rolii
biiyiik olmustur (Eraslan, 438-439).

Burada Kaggarli Mahmud'u da zik-
retmek gerekir. Kasgarlinin Divanu Lugati’t-
Tirki adli eseri Tiirk dil ve kiiltiiriiniin bir
hazinesi niteligindedir (Caferoglu, 1972: 16).
Buna gore Divan, siradan bir Tiirk dili liigati
olmaktan ziyade Tiirk kiiltiir hayatinin gesitli
alanlarinda bilgi veren bir ansiklopedi niteli-
gindedir. Aslinda YGisuf Has Hacib ve Kasgar-
Ii Mahmud birbirinden uzak ve birbirini ta-
nimamalarina ragmen, ikisi de ayni malzeme
tizerinde calisip yekdigerini tamamlamiglar-
dir. Kasgarli Mahmud, Tiirk kavimleri, yasa-
yis tarzi, dili, edebiyati, YGsuf ise, Tiirklerin
fikir hayat1 ve manevi varlig1 tizerinde dur-
muglardir. Her ikisi Tiirk Halk Edebiyati'ni
yakindan bilip ondan yararlandiklar1 gibj,
ictimal tegkilatt da yakindan biliyorlardi
Kaggarli Mahmud Tiirk milll yapismn dis
kismi, Y{isuf ise, i¢ kismi {izerinde durmakta-
dir (Eraslan, 438-439). Diger yandan arastir-
macilar Tiirkistan'da Farabi, Kagsgarli Mah-
mud ve Yusuf Hacip gibi isimlerin Ronesans’1
Avrupa’dan yillar 6nce baslatmis olduklarimni
sOylemektedirler (Almas, 2013: 317-321). Bu
sahislarn her biri kendi alanlarinda yaptiklar
calismalari ile diinya Islam medeniyet hazine-
sine 6nemli katkilar sunmuglardir.

Tiirk yurtlarmin Islamlastiriimasinda
Dogu Tiirkistan'da kurulan Karahanli hii-
kiimdar1 Satuk Bugra Han'm (v. 955) Islam’1
kabul etmesi ile hanliga bagli Miisliiman bi-
reyler dinlerini artik agik¢a yasayabilecek ve
cevresine teblig edebilecek bir gii¢ elde etmis-
lerdir. Bugra Han, ilerleyen zaman iginde
Kasgar, Yarkent, Aksu, Balsagun ve diger
bolgelerde Islam’in yayilmast igin biiyiik mii-
cadeleler vermistir. Bilahare Budist Uygurlar
ve ayrica Yedisu'daki Samanist Karluklarla
miicadele ederek onlarmn Islam’1 kabul etme-
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lerini saglamistir (Almas, 2013: 232-233, 237).
Emeviler doneminde baslayip Samaniler do-
neminde de devam eden merkezi Asya’nin
Islamlagtirilma siireci ancak Satuk Bugra
Han'mn eli ile zirveye ulasmistir. Hatta Islam
dininin kara yoluyla Cin’e bile yayilmasma
katkida bulunmustur. Nitekim bazi kaynak-
larda Cin'de ilk Miisliman olan Cinlilere
Huei-ho (Uygur) denilmistir (Kafesoglu, XII-
11/183). Bu ifade bize Islam dininin Cin’e ya-
yilmasinda Uygurlarm roliintin biiyiik oldu-
gunu gostermektedir.

Karahanlilar doéneminde Kasgar'da
¢ok sayida medrese kurulmus (Budak,
1993: 304-305; Talip, 1986: 66-73; Gufur, Hiise-
yin, 1988: 380 vd) ve buraya Satuk Bugra-
han’in daveti tizerine Maveraunnehir, Hora-
san, Afganistan bolgesinden ¢ok sayida din
adami gelmistir (Almas, 2013: 234). Cagdas
dénem Uygur arastirmacisi Ibrahim Muti'ye
gore, Karahanlilar déneminde Kasgar'da ku-
rulan medreselerin dershaneleri ¢ok genis,
kapasitesi yiiksek olmakla birlikte, 6gretmen-
lerin dinlenme odalar1 da bu medreselerin
miistemilat1 iginde yer almaktadir. Ogrenci
yatakhanelerine gelince, bir okulun en az 30-
40 kadar yatakhanesi olup, her bir yatakhane-
de 8-10 kisi barinabilmektedir. Bunun disinda
medreselerin hamam, yemekhane ve tuvalet-
leri bulunmaktadir (Muti, 2002: 300-302). Bu
kurumlarin ortaya ¢iktig: tarihe baktigimizda
Kasgar'da kurulan medrese ve kiitiiphanele-
rin tarihi Nizdmiilmiilk (v. 485/1092) tarafin-
dan yaptirilan medrese ve Kkiitiiphanelerin
ortaya ¢ikisindan oldukga erkendir.
Devletbag’'da Karahanlilar
déneminden kurulmus Hamidiye Medrese-
sinden burada bahsetmek gerekir. Kasgarl
Mahmut'un meshur eseri Divanu Lugati't-
Tirk’te iistadim diye bahsetti§i Hiiseyin b.

Kaggar

Halef el-Kasgari’nin bu medresede miiderris-
lik yaptigi bilinmektedir. Ayrica Kaggar'da
Karahanlilar doneminde kurulmus olan
Mahmudiye Medresi'nden bahsedilir. Rivayet
edildigine gore Kaggarli Mahmud Bagdat'tan
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dondiikten sonra burada bir miiddet miider-
rislik yapmustir (Hezreti Mollam Tezkiresi,
1983: 2). Karahanlilar déneminde Ebu Nasir
Samani (350/961), Ebu’l-Hasan Said Hatem ve
Said Celaleddin el-Bagdadi, Huseyn b. Halef
el-Kasgari, Cemaleddin Kasgari, Imamuddin
Kasgari, Abdulgaffar b. Huseyn el-Kasgari
(476/1083) ve Muhammed b. Resid b. Ali el-
Kasgari (476/1083) gibi zatlar bu medreselerde
miiderrislik yapmislardir (Muti, 2002: 306-
308).

Karahanli devleti kurulmadan once
Kasgar'da tam tesekkiilli Mani ve Budist
tapinaklar1 vardir. Bunlarin islami donemde
cami ve medreseye doniistiiriilmiis olmasi
kacinilmazdir. Oryantalist Barthold’a gore
Medreseler baglangigta Islam aleminin dogu
kisminda kurulmustu. Bat1 fran’da ve hilafet
merkezi olan Bagdat'ta ancak XI. Asirdan
baglayarak ortaya ¢ikmistir. Bu gibi medrese-
lerin Ozellikle Belh ve havalisinde pek g¢ok
olmasi da Budistligin etkisini gostermektedir
(Barthold, 2004: 56). Ayni1 sekilde Song Hane-
dani (960-1279) dénemi yazarlarindan Zheng
Suonan tarafindan kaleme alman “Xin shi
(Kalp Hatiralar1)” adli eserde, Uygurlarin,
Buda’ya taptiklari, biiyiik bir kule yaptiklari
ve oradan yiiksek sesle siirekli Buda’y1 ¢agir-
diklarin ifade eder (Yi-jiu, 1982: 96). Zira M.
S. 443-450'li yillarda Turfan’da Budizm mi-
marlik sanatinin ¢ok ileri diizeyde oldugu
zikredilir (Abdurrahman, 2002: 11/423-424).
Buna bakarak bazi arastirmacilar Buda ma-
bedlerinin sadece tapinaktan olusmadigina,
cami minareleri gibi yiiksek minarelerinin de
olduguna isaret etmektedir (Yi-jiu, 1982: 96).
Cengiz Han déneminde Kasgar’dan gegen Cin
seyyah1 Cang—ciin, Kasgar’daki medreselerin
¢ok muhtesem, duvarlarmin kerpigli, tavanla-
rinin renkli ve siislii oldugunu, pencerelerinin
renkli camlardan yapildigini gormiistiir (Mu-
t1,2002: 302).

Mimari ve siisleme sanatmin etkile-
rinden bahsederken Uygur Mani inancmin
etkilerinden de soz etmek gerekir. Zira Is-
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lam’da resim sanatinin mengei incelenirken
bu sanata Mani sanatmin biiytik tesiri oldugu
ileri stirtiliir. Bildigimiz gibi Mani, Iranhdir ve
Maniheizm dininin kurucusu, aynm1 zamanda
biiyiik bir nakkastir. Yalniz gerek Islam sana-
tina tesir eden ve gerekse zamanimiza kadar
ornekleri kalmis olan Maniheist eserler, bu
dini kabul etmis olan Uygur Tiirklerine aittir.
I[slam sanatma tesirinden bahsedilen Mani
sanat1 Ornekleri, iste bu Maniheist Uygur
Tiirklerinin eserleridir. Maniheizm dininin
kurucusu Mani franli oldugu ve Uygurlardan
baska Mani dini mensubu herhangi bir mille-
tin eserleri bu giine intikal etmedigi i¢in, Ma-
niheist Uygurlarin sanati fran sanatinin &r-
nekleri olarak kabul edilmistir. Islam resim
sanatinin baslangicinda goriilen bu Uygur
tesiri, daha sonraki yiizyillarda mesela Iran'da
[lhanlilar zamaninda daha acik bir sekilde
kendisini gostermistir. Mogollar umumiyetle
kendilerinden daha medeni olan Uygur katip-
lerini tiirlii islerde kullanmislar ve bu Uygur-
lar vasitasiyla eski Uygur kiiltiir ve medeniye-
ti, Mogollarin yetismesinde birinci derecede
rol oynamustir. Benzer sebeplerle bu giin artik
sanat tarihcileri arasinda, Islam resim sanati
bahis konusu edildigi zaman, mesela bir Sel-
cuklu veya bir Tiirkmen iislubundan bahsedi-
lebilmektedir (Yurdaydin, 1971: 44-45).

Kaynaklardan medreselerin yaninda
kiitiiphanecilik faaliyetlerinin de yine Kas-
gar’da ¢ok erken donemde kurulmaya bas-
landigmni 6grenmekteyiz. Cemal Karisi (v.
702/1303'ten sonra), kendisinin Miilhakatii’s-
Surah adli eserinde Kasgar'da kurulmus Saci-
ye Medresesinden bahseder. Kendisi ilavede
bulunmak istedigi Cevherinin es-Surah mi-
ne’s-Sthah adli eserini yogun arastirmalar so-
nucunda, Sultan Satuk Bugrahan tarafindan
inga edilen bu medresesinin kiitiiphanesinde
buldugunu bildirmektedir (Karisi, 1987: 10-
11).

Tiirk boylar1 Islam’t kabul ettikten
sonra da bazi adetlerini devam ettirmislerdir.
Ornegin Karahanlilar dénemine Samanizm ve
Budizm'i birakarak Islam’1 kabul eden Uygur-
lar, eskiden kullanmakta olduklar1 canli veya
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cansiz bazi varliklarin isimlerini ad olarak
kullanmay1 siirdiirmiislerdir. Satuk Tekin’in
ad1 Satuk Bugra Han, fakat Islami ad1, Abdiil-
kerim idi. Ayn1 hanin iki oglundan birinin ad1
Uygurca ad1 Baytas, Islami adi Musa, digeri-
nin Tunga llek, islami adi ise Siileyman’dur.
Karahanlilarin kaganlar1 ogullarma bazen
cesitli hayvan ve kuslarin adlarmi verdikleri
de malumdur (Almas, 2013: 226-227).

Gerek Turfan Uygur devleti gerekse
Karahanli devleti sinirlar1 igerisinde toleransli
bir din anlayisinin hakim oldugunu goriiyo-
ruz. Bir¢ok dinin kendine yasam alani bula-
bildigi ender devletlerden biri Turfan Uygur
devleti olmustur. Bu devletin kuzey sinirla-
rinda bulunan Samani emirleri ile siki bir
temas icinde oldugu bilinmektedir. Dogudaki
kardegleri ve onlarm 6tesindeki Cin halk:
Budist’tir. Onlarin igerisinden bir de Mani
inancinda olan kimseler vardir (Barthold ve
Kopriilii, 1984: 91). Ote yandan Tarim Havza-
sindaki kardesleri Samaniler gibi Miisliiman-
dirlar. Onlar ile olan sicak iligkileri Uygur
bolgesinde Islam dininin yayilmasinda etkili
olmustur. Dinin yayilmasinda en 6nemli rolii
tiiccar veya bu dine goniil vermis din adamla-
r1 iistlenmistir. Bunlar Uygur devleti smirlari
igerisinde Miisliiman topluluklar olusturmus,
mescit ve camileri inga etmiglerdir. Hatta din
egitimi veren okullar actiklar1 rivayet edilmis-
tir (Kitapgi, 2005: 168). Bu sebeple olsa gerek
Karahanli devleti giiney komsular1 Hoten
Budistleri ile yillar boyu savasirken Turfan
Uygurlar iizerine fazla gitmemisleridir.

Giineydeki Uygurlar her ne kadar he-
niiz Islam’1 kabul etmemis olsalar da arala-
rinda akrabalik iligkilerini stirdiirmiiglerdir.
Nitekim Uygur Kagan’i, Samanilerin Semer-
kant emiri Nasr b. Ahmed’in (v. 943) kiziyla
evlenmek istemis, onun bu teklifi kabul edil-
memis, Ancak Nasr'in oglunun Uygur Hani-
nin kizi ile evlenmesi giindeme gelmis, bu
teklif Samani saraymnda kabul gérmiistiir (Ki-
tapg, 2005: 152, 165. 165-167). Bu durumun
Islam dininin Uygur Devleti biinyesinde ya-
yilmasmda etkili rol oynadig1 kesindir.

Satuk Bugra Han déneminde bir ara
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Karahanllar ile giineydeki Uygurlarin iliski-
leri bozulmus, arada cereyan eden savaslarda
¢ok sayida Budist, Samanist ve Maniheist
Uygur devleti mensubu oldiirtilmiistiir. Sa-
manist Hitay hanmin 1130'lu yillarda Kara-
hanlilara kars1 baslattig1 savas, Uygur devleti
i¢in bir umut kaynagi olmus ve Hitay ham
Yolluk Tegin’e (v. 739) destek vermistir. Hat-
ta bu iki tilke Gazne sultan1 Mahmud’a sihri-
yet elcisi gondermistir. Nitekim bir miiddet
evvel Karahanli sultani Yusuf Kadir Han,
oglu Yagan Tekin'i Gazneli Sultan Mah-
mud’'un kizi ile evlendirmek suretiyle bir
akrabalik iligskisi kurmus bulunmaktaydilar.
Buna benzer sekilde Uygur Hani, Sultan
Mahmud’a iyi iligkiler kurmak istediklerini
bildiren bir mektup ile onunla bir sihriyet
iliskisi kurmak istemis ise de bu talepleri ger-
ceklesmemistir. Ilerleyen tarihlerde Sultan
Mahmud, Miisliman olmayan Uygur ve
Basmillar’a karsi fetih seferleri diizenlemistir
(Kitapgi, 2005: 201-213, 2004, 152).

Her ne kadar Islam dini Emeviler d&-
neminde Semerkant civarina yayilmis olsa da
o bolgelerde Zerdiist, Maniheist ve Budist
diisiincede insanlarn bulunduguna defalarca
degindik. Cevreleri islam’1 kabul etmis olma-
larma ragmen gayri Islami unsurlar varlikla-
rin1 uzun sire devam ettirmislerdir. Ancak
bazi Samanistlerin Semerkant valisi Nasr b.
Ahmed (v. 331/943) tarafindan huzursuz edil-
digi haberi Turfan Uygur Kagani'na ulasmis
olmali ki o da Nasr b. Ahmed’e bir mektup
yazmustir. Mektupta Uygur iilkesindeki Miis-
liimanlarmn Semerkant’taki Miisliimanlardan
birkag¢ misli fazla oldugunu, eger onlardan tek
bir kisi bile oldiiriilecek olursa, kendi toprak-
larindaki Miisliiman toplulugun tamamini
kilictan gegirecegini bildirmistir. Ayrica Uy-
gur yurtlarindaki biitiin mescitleri yiktiraca-
gmi, diger iilkelerdeki Miisliimanlar1 koru-
may1 birakacagmi ve onlarm hepsinin 6ldiir-
tiilecegini bildirmis ve yemin etmistir (Kitap-
¢1, 2005: 153).

Buradan baktigimizda s6z konusu
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doneme ait bircok meseleyi ortaya koymak
miimkiindiir. [k olarak Semerkant gibi daha
erken donemde Miislimanhig se¢mis olan
bolgede baska dinden insanlarin yasamakta
oldugu anlagilmaktadir. Tkinci olarak heniiz
devlet olarak Islam’a ge¢memis olan Turfan
Uygur hanlig1 topraklarnda Miisliimanlarm
sayillarinin azimsanamayacak kadar ¢ok oldu-
gu goriisudiir. Diger bir husus bu devletin
garantorliigtinde tiglinctii {ilkelerde yasamakta
olan Miisliimanlar da vardir.

Elimizdeki kaynaklara baktigimizda
Orhun Uygur devleti doneminde Uygurlarmn
kiiltiir seviyeleri bir hayli yiiksektir. Miizik
alanindaki gelismeler bunlardan biridir. Eski
Cin’in Kuzey siilalesi (386-581) adiyla bilinen
Cin imparatorlugu déneminde Uygurlara ait
sarkilarin derlemesi yapilmistir. Dogu Uy-
gurlarinin bazi sarkilari bu dénemde Cince’ye
terclime edilmistir. Uygur Hanligi'min bat
kesiminde, ozellikle Kasgar, Kucar ve Tur-
fan’da kullanilan miizik, bu bolgelerin dogu
kesiminde de yayilmistir. Hakan otaginda
siirekli miizik ¢alinmaktadir. Ayrica halki da
miizigi ve dans etmeyi sevmektedir. Uygur
miizigi, Cin miizigini Oylesine etkilemistir ki
VIL yiizyilda Han sarayinda icra edilen yedi
musiki makamindan altis1 makam Uygur ve
Orta Asya halklarmma (Buhara, Semerkant)
aittir (Almas, 2013: 180-181).

Eski Cin kaynaklarmda Uygur bolge-
sindeki miizik enstriimanlarmmdan bahsedilir.
Ona gore def, rewap, nagra, kanay, satar,
dutar, kalun, sunay, ney gibi aletlerin yaygin
olarak kullanildig1 kaydedilmistir (Emin,
1980: 61). Bunlardan bazilarinin kullanilmaya
baglandig: tarih, Hunlar donemine kadar gi-
der (Emin, 1980: 72). Buna bakildiginda Uy-
gur miizik kiiltiiriiniin tarihi oldukga eskidir.

Aslinda burada gecen miizikal aletler
Budist kiiltiirin birer parcasidir. Zira Buda
kitaplar1 miizik esliginde icra edilir veya mu-
siki bir ahenkle okunurdu. O dénemde kulla-
nilmakta olan Cince Buda kitaplarinmn musi-
kisi ile icra edilmeye pek miisait olmadigm-
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dan ilk 6nce Uygur musiki sistemi Cin’de
daha yaygin olarak kullanilmistir. Bu problem
¢ok ge¢ bir donemde ¢oziilebilmistir (Emin,
1980: 9-10). Buradan bakildiginda Uygurlarin
miizige olan ilgisinin ¢ok eskilere dayandigmni
soyleyebiliriz. Ote yandan bunlarin daha ¢ok
dini icerikli oldugu da bir gercektir.

Tiirkistan’da Islam’m yayilmasi ile
birlikte miizige iliskin alanda da baz1 degisik-
liklere gidilmistir. Zira Islam’m ilk dénemle-
rinde miizige hos bakilmadigl, en azindan
dini bir ibadetin miizik ile icra edildigini bil-
miyoruz. Daha sonraki siireclerde dini musiki
kapsaminda ele alinan baslica bazi uygulama-
lara rastlamaktayiz. Bazi tesbih ve tehliller,
mevlid-i nebl vb. nin nagmeli ve makaml
olarak okunmas: ortaya ¢ikmis ardindan ta-
sawuf ¢evrelerinde goriilen sema ve raks gibi
uygulamalar revag¢ bulmustur. Din dis1 musi-
kinin tiirlerinde kanaatleri etkileyen temel
amil ise miizigin amaci, bi¢imi ve ortaya ¢i1-
kardig1 sonuglardir. (Apaydin, 2006: 261) Bu-
rada enstriimanlarin degil daha ¢ok miizige
eslik eden metinlerin bir degisime ugradigmi
sOyleyebiliriz.

Bu konuda ilk hatirlayacagimiz kisi
Farabi’dir (v. 339/950). Felsefe diinyasinda
“Muallim-i Sani” lakabi ile taninan Farabi,
musiki alaninda da bir¢ok tarih¢i ve musiki
nazariyatgisi tarafindan “Muallim-i Evvel”
olarak kabul edilmigtir (Jebrin, 1995: 145).
Kaynaklarda onun bir Tiirk olmanm &tesinde
Uygur olduguna dikkat cekilmistir (Emin,
2004: 18 vd). Basta Karahanlilar olmak tizere
sonraki siireclerde Dogu Tiirkistan'in bazi
medreselerinde onun miizik hakkindaki go-
rigleri takip edilmistir. Ozellikle sairler ve
sanatseverler onun eserlerine biiytik ilgi gos-
termigler, merakla okumusglardir. Sairlerin,
gazellerini miizik esliginde ahenkle okumalar1
bir tiir sanat haline gelmistir. Iste bunun gibi
sairler ve mugannilerin gayretleriyle Farabi
ile baglayan mukam (makam) kiiltiirii, Uygur-
larm aydin kusag: icinde derin kok salmaistir.
Eski Kugar, Kasgar ve Hoten miizikleri Farabi
miizik nazariyesi esasmnda diizene konularak
Uygur Mukamcilig’ni meydana gelmistir.

Nur Ahmet Kurban
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Ancak Uygur mukamlar1 XVI. yiizyillda bir
sisteme oturtularak simdiki “12 Mukam”
sekillini almigtir. Bu eski Uygur miizik mede-
niyetinden gelen Islamiyet'le gelisen bir siire-
cin Urtintidiir (Mucizi, 1982).

Islamiyet'ten sonra Gazneli Mahmud
ve Ekber $Sah’'m huzurunda Uygur ve Orta
Asya halklarmin musikisinin icra edildigi
bilinmektedir. Ozellikle Farabi’nin eserlerinin
telli miizik enstriimanlar: ile icra edilis bigi-
minin Arap musikisinin gelismesinde de
onemli rol oynadig: diisiiniilmektedir. Rast ve
Ussak Mukamlar1 esasen Farabi'nin eseridir.
Ozhal Mukamrnin bir kismi1 yine ona aittir.
Cagataylar doneminin Uygur distintirii Lutfi,
Sekkaki ve Nevai gibi Islam edebiyatinin iinlii
simalar1 Uygur Mukam miizik sanatinin ge-
lismesine biiyitk katkilarda bulunmustur.
Buna bir anlamda Uygur Islam miizigi demek
de miimkiindiir. Zira Islami Mukamlarmin
metinleri genelde Nevai, Hiiveyda, Muham-
med Sidik Zelili, Gumnam, Abdurrehim Ni-
zari, Gocam Kuli Hirkiti gibi sairlerin divanla-
r;, Ahmed Yesevi’nin Hikmetleri, bazi tasav-
vufi gairlerin siirleri ve bagka halk destanlari-
nin parcalarindan olusur. Yine bazi miizik
enstriimanlar1  egliginde halkin kalabalik
gruplar halinde takip ettigi destan, hikmet ve
cenk namelerin anlatildigi durumlar giinii-
miize kadar uzanan bir uygulamadir (Emin,
1980: 13, 55, 59-60, 133, 136, 141, 145, 150, 155,
67).

Kaynaklardan 6grendigimiz bilgilere
gore Uygurlar Islam’i kabul ettikten sonra
heykel sanatndan ayrilmis, yavas yavas mii-
zikal sanata yonelmislerdir. Devam eden yil-
larda miizik esliginde oynanan mesrep sanati
yayginlasmigtir. Bunun ashnda Islam kiiltiirii
igerisinde ortaya ¢ikmis bir sanat tiirii olma-
dig1 agiktir (Emin, 1980: 67). Islam’dan 6nce
toplumda icra edilen bir tiir sanatsal etkinlik-
tir.

Gec donem Islam miielliflerinden Is-
metullah b. Nimetullah, Tevarihi Musiykiyyun
adli eserinde miizik aletlerini ilk kullanan
kiginin, Hz. Nuh'un Tiirk isimli oglundan
olan torunu Heriz (J,3) oldugunu ifade eder.
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Ona gore biitiin insanlik saz ¢almayr ondan
O0grenmistir. Hatta Oyle bir efsane anlatiyor ki
Dogu Tirkistan’n 6nemli yerlesim merkezle-
rinden Hoten ve Yarkent bolgeleri o kisi tara-
findan mamfr edilmis ve bu bolgelerin insan-
lar1 onun soyundan gelmektedir. Ona gore
yeryliziinde musikinin ikinci iistad: Fisagor,
tictincii ustadi ise Ebu Nesir Farabi'dir. O bu
eserinde miizige hizmetleri olmus basta Yusuf
Sekkaki olmak {izere on yedi {inlii sahsiyetin
isimlerini zikreder (Muciz, 1982: 26, 28, 39).

Hanika ve saraylarda icra edilen calg-
Ii zikir tiirleri orta Asya’da tasavvufi Islam’m
yayillmasinda etkili unsurlardan kabul edil-
migtir (Emin, 1980: 68). Bazi arastirmacilar
tasavvufun Tiirk ve Hint kokenli oldugunu ve
Horasan’dan ¢ikip yayildigini iddia etmisler-
dir. Hatta tasavvufata Taoculugun etkisinden
s6z edenler de olmustur. Diger yandan Islam,
Hint ve Cin tasavvuf doktrinlerini entelektiiel
seviyede ele alan René Guénon, Hint ve Cin
mistisizmiyle Islam tasavvufu arasinda temel
cizgi ve fikirler bakimindan benzerlik bulun-
makla birlikte her birinin kendi gelenegi i¢in-
de ayr1 bir biitiin oldugunu belirtmis, tasav-
vufun tamamen Islam kaynagma dayandigmi
belirtmistir (Ongoren, 2011: 124). Burada ta-
savvuf ile Taoculuk ve Hint kokenli dinler
arsinda bir etkilesimden s6z etmek miimkiin
degilse de arada benzerliklerin oldugu agiktir.
Bu agidan bakildiginda Islam’in tasavvufi
yorumunun Orta Asya cografyasinda kendine
daha sicak bir yuva buldugunu sdylemek
temelden yanls bir diisiince olmasa gerektir.
Bir kisim dini rittiellerin miizik aletleri egli-
ginde icra edilmesi meselesini de bu baglam-
da degerlendirmek yanlis bir yaklagim olmasa
gerektir.

Sonug

Baglangicta Tuva ve Altay Ozerk
cumhuriyeti smirlarindan gegen Yenisey Ir-
mag1 boylarinda ortaya ¢ikan Uygurlar, Or-
hun Uygur Devleti'nin yikilmas: ile giinii-
miizdeki Cin Halk Cumhuriyetinin kuzey
bat1 bolgeleri ve Orta Asya’nin gesitli bolgele-
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rine dagilmislardir. Biiyiik bir Uygur toplulu-
gu ise giiniimiizdeki Dogu Tiirkistan bolgesi-
ne yerlesmistir. Dolayisiyla bu ¢alismada ba-
zen Uygur kelimesini bazen de onun yerine
Dogu Tiirkistan kelimesini kullandik. Clinkii
ilerleyen zaman diliminde diger bolgelere
gocen Uygurlardan sz edilmemis ya da yer-
lestikleri bolgelerin halklari ile asimile olmus-
lardir. Burada genis bir tarih bilgisi vermek-
ten daha ziyade Uygurlarin yasamlarinda
doéniim noktasi olusturan kisa bilgiler verme-
ye calistik.

Calismamizin giris kisminda Uygur-
larda yaygin olarak yasanmis olan bazi koklii
inang sekillerinden bahsettik. Bu dinlerin te-
mel goriigleri iizerinde ayrintili olarak dur-
mak makalemizin sinirlariyla bagdasmayaca-
gindan s6z konusu inanglarn dogrudan Uy-
gur toplumunu ilgilendiren kismi iizerinde
durmaya calistik. Uygurlarin Islamlasma sii-
recini yine ayni sekilde kisaca Ozetlemeye
calistik.

Bilindigi iizere Islam medeniyeti hem
uzun gec¢misi hem de genis topluluklara ya-
yilmasindan dolay1 gesitlilik arz etmektedir.
Dolayisiyla ¢alismamizda medeniyet kavra-
mimin boyutlarina temas ettikten sonra ana
hatlariyla Islam medeniyetinden ve onun
icerisinde 6nemli bir yer tutmasina ragmen
Arapca kaynaklarda fazla deginilmeyen Tiirk
medeniyetinden bahsetmeye c¢alistik. Zira
burada Bizans ve Pars medeniyetinden bah-
sedip Tiirk medeniyetinden bahsetmemenin
bir haksizlik olacagini diisiiniiyoruz.

Uygur toplumunun Islam’la tanigma-
sindan o©nceki donemlerde, benimsedikleri
gesitli inanglar etrafinda yogrularak sekillenen
bir kiiltiir bigimine sahip olmalar1 kag¢inilmaz
bir durumdur. Onlarm bu kiiltiirden Is-
lam’dan sonraki dini yasantilarma bir seyler
aktarmamalar1 diisiiniilememektedir. Dolayi-
styla onlarin hem yeni dini yasantilarina hem
de diger Miisliiman toplumlara etki eden
kadim medeniyet miraslarindan birka¢ husus
burada zikretmeye c¢alistik. Zira toplumun
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biitiin katmalari ile ilgili 6rnekler vermek bu
¢alismanm smirlarmi asacaktir. Toplumsal
hayatin her katmanma yayilmis olan etkiler
lizerinde ayrmtili bilgi vermek konumuzun
sinirlarini asacaktir. Boyle bir kaygidan dolay:
konuyu olabildigince kisa tutmaya calistik.
flgi duyuldugunda bagvurulacak kaynaklar
zikredildiginden boyle bir yaklagimin sorun
olusturacagini diistinmiiyoruz. Sonugta ver-
mis oldugumuz bilgilerle Miisliiman Uygur
toplumunun hayatinda eski donemden getir-
dikleri bazi1 etkileri gérmenin miimkiin oldu-
gu anlasilacagl kanaatindeyiz. Ayn1 zamanda
medenilesmenin temel dinamikleri arasinda
yer alan yerlesik hayata gecmek ve sehir kiil-
tlirti yaratmak fehvasmnca konuyu Uygur kiil-
tirii tizerinden aydinlatmanin yanlis olmaya-
cagmi diislinliyoruz. Zira onlarin yerlesik
hayata gecen ilk Tiirk boyu oldugu kabul
edilmis bir goriistiir. Diger taraftan Uygurla-
rin tarih boyunca kurduklar1 devletler ve me-
deniyet tecriibeleri goriistimiizii hakl ¢ikara-
caktir.

Konuyu islerken daha ¢ok Uygur
kaynaklarim1 kullanmaya 0Ozen gosterdik.
Ctinkil cagdas Uygur tarih aragtirmalar: hak-
kindaki gelismelerin Tiirk toplumunda g¢ok
fazla bilinmedigi goriisiindeyiz. Diger yandan
Uygur ya da Dogu Tiirkistan Tiirkleri hak-
kindaki en zengin bilgi kaynaklar1 Cince, Rus-
¢a veya Farsga eserlerdir. Giiniimiizde bu
kaynaklardan en iyi istifade edenler ise Uygur
arastirmacilaridir. Diger yandan ikinci el kay-
naklardan bazilar1 yabancilardan ya da oryan-
talistlerden alman bilgiler icermektedir. Dola-
yistyla okuyucularm dnyargili bilgi birikimle-
rine ters diisen bazi yaklasimlar1 makul karsi-
lamalarini rica ediyoruz.
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