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Bagimsizlik Sonrasi Kirgizistan’da Islamiyet ve Kaynaklar
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Oz

Sovyet Sosyalist Cumbhuriyetler Birligi'nin dagilmasindan sonra Turkistan cografyasiuin dini yapisinda 6nemli
degisiklikler yasanmustir. Bagimsizliktan sonra bélgede cami, medrese ve hacca giden kisi sayisinda artig yasanmuistir.
Din, kimligin bir parcasi olarak hem 6zel hem de kamusal alanda daha gériintir olmustur. Bu ¢alismada Sovyetler
Birligi ve bagimsizlik sonrast dénemde Kirgizistan’da dindarligin bicimlenmesinde etkili olan mekanizmalar
incelenmistir. Saha calismast kapsaminda Kirgizistan’in Biskek, Os, Celal Abad ve Narin bélgelerinden nitel veri
toplanmustir. Bagimsizliktan sonra Kirgizistan’da dini canlanmayi analiz ederken iki ana dinamik 6zellikle dikkate
alinmustir. Bunlardan birinci grubu din adamlart ve faaliyet gosterdikleri mescitler olusturmustur. Bolgede din alanini
sckillenditen ve bu ¢alisma kapsaminda ele alinan ikinci baslik ise muderrisler ve faaliyet gosterdikleri medreseler ve
diger egitim kurumlart olmustur. Calisma kapsaminda Kirgizistan icin Misliiman tipolojisi olusturulmaya ¢alisilmistir.
Bu tipoloji kapsaminda ‘gelencksel Miusliimanlar’, ‘radikal Muslimanlar® ve ‘kiltiirel kimlik olarak Miislimanlar’
kategorileri olusturulmustur. Geleneksel Misliiman kategorisi ise geleneksel dindar Muslimanlar ve sekiler dindar
Mislimanlar olarak ikiye ayrilmigtir.

Anabtar Kelimeler: Kirgizistan, Kirgizlar, Islamlasma, dindarlasma, Misliiman tipolojisi

Islam in Kyrgyzstan and Religious Sources after Independence

Abstract

After the dissolution of USSR, a significant change has occurred in the religious structure of Turkistan region. In the
region, there is a significant increase in the number of mosques, madrasas, and the number of persons making a
pilgrimage. The religion as a part of identity has become more visible in both public and private spheres. In this
study, the mechanisms shaping the religiosity in Kyrgyzstan during Soviet Union period and post-independence
period are elaborated. Qualitative data have been collected during the field work conducted in Biskek, Os,
CelalAbad, and Narin regions. In analyzing the revival of religion in post-independence Kyrgyzstan, special attention
is paid to two groups of dynamics. The first group of dynamic is religious personnel and the mosques in which those
personnel serve. The second group of Dynamics shaping the religious field in the region is mudarrises and
madrasahs, and other religious education institutions in which religious instruction is conducted. In this study, it is
also aimed to create Muslim hood typologies for Kyrgyzstan. For this purpose, three main typologies are formed
namely; ‘traditional Muslims’, ‘Radical Muslims’ and ‘Cultura Muslims’. Moreover, the category of ‘traditional
Muslims’ has divided into two as ‘traditional pious Muslims’ and ‘secular pious Muslims’.
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BESIRLI, AKSURMELI ve UNAL
Bagimsizlik Sonrast Kirgizistan’da Islamiyet ve Kaynaklar:

Girig

Sovyet Sosyalist Cumhuriyetler Birligi’nin dagilmasindan sonra Turkistan cografyasinin dini yapisinda
onemli degisiklikler yasanmaktadir. Cami, medrese ve hacca giden kisi sayisindaki artis ve dindarhigin 6zel
ve kamusal alanda gériintrliginin artmast bu degisimin ifadeleridir (Heyat, 2004, s. 275). Glnlimiz
Kirgtz toplumunda dinin belitleyici etkisi, gecirdigi politik doénemlere gore farkhilagsmistir. Kirgizlarin
1slamiyet’i algilama bi¢imi, giindelik yasam tarzindaki degisim buylk Olcide dis etkilerle sekillenmistir.
Bagimsizliktan sonra Kirgizistan’ da dindarlasma ve mekanizmalarini ortaya koymayt amaglayan bu nitel
calismada, Prof. Dr. Suat Cebeci yiriticiliginde gerceklestirilen ve Kirgizistan-Turkiye Manas
Universitesi tarafindan desteklenen saha calismast verilerinden faydalanilmistir. 2017’de Kirgizistan’in
Biskek, Os, Celal-Abad, Narin bolgelerinden niteliksel veri toplanmustir. Din adamlari ve mescitlere gelen
bireyler ile yari yapilandirilmis goriismeler gerceklestirilmistir.

Kirgiz Toplumunda Islamiyet

Turkistan cografyast farkli Turk topluluklarinin yasadigi genis bir alandir. Bu cografyadaki topluluklar
aynt zaman diliminde yerlesik ve konargbger olmak tzere farklt yasam sekilleri gelistirmisler ve farkl
ekonomik etkinlikler gdstermislerdir. Yasam tarzlarinin cesitliligi ve konar gogerligin ortaya c¢ikardig
toplumsal hareketlilikler topluluklarin diger kiltirletle etkilesim diizeyini ve yogunlugunu belirlemistit.

Turkistan’da kiltirel etkilesimin en dnemli merkezlerinden bazilart ipek Yolu tizerinde yer alan
Ozgen, Os, Buhara, Semerkant, Hive gibi kadim sehirler olmustur. Bu sehitler ekonomik zenginlikleri ile
one ¢tkmis ve kultlirel etkilesim alant olarak 6n plana ¢ikmistir. Bolgedeki kiilttirel cesitlilik, ekonomik,
sosyal ve politik faktorler topluluklarin Islamiyet ile olan iliskilerinde de belitleyici olmustur.

Tirkistan’daki topluluklar farkli donemlerde Islamiyet’i se¢mislerdir. Bu topluluklardan Kirgizlarda
Islamiyet’in kékeni 9. ve 10 yiizyillara kadar dayanmaktadir. Erken zamanlarda yerlesik hayata gegen
Ozbeklerin Islam’ benimseme siirecleri Kirgizlara gére daha erken doénemlere rastlamaktadir. Kirgizlar
urular (kabileler) halinde Islamiyet’e girmislerdir. Islamiyet’in kabuliinden sonra uruularin basinda bulunan
manap, bey gibi unvanlart bulunan yénetici kesim, kendine bagl tebaaya Islamiyet’i anlatmast icin mollalart
dervisleri, hocalart (koco) ve stfi seyhleri (esen) davet etmistir. Kirgizlar arasinda Islam’a iliskin ilk
bilgilendirmeler genellikle Maveratinnehir bolgesindeki bilim merkezlerinden ve daha ge¢ dénemlerde de
Tataristan’dan gelen din adamlart tarafindan gergeklestirilmistir. Yerlesik hayatin hakim oldugu ve ticaretin
ekonomik faaliyetler icinde 6ne ciktigt Giiney Kirgizistan’da yagsayan Kirgiz uruulari, daglk bolgede
yasayan Kuzey Kirgizistan’daki uruulara gore cok daha erken donemlerde Islam’t icsellestirmislerdir.
Fergana Vadisini de igine alan Giineyde yasayan Kirgizlarin 19. ylzyil basinda tamamen Misliimanlastig
gortlirken aym dénemde Kuzeydeki Kirgiz kabileleri yani Tanri Daglart bolgesinde yasayan Kirgizlar
Islam inanglarini daha ziyade sekilsel olarak siirdiirmiislerdir. Yerlesik veya konargdcer olma sadece
Islamiyet’le tanismayt belirlememis dini degerlerin igsellestirilmesi siirecinde de etkili olmustur. Giiney
Kirgizistan’da Maveralinnehir bélgesi ile entegre bir dini anlayis olusurken Kuzey Kirgizistan’da kiltiirel
degerler ile Islami ritiieller birlikte uygulana gelmistir (Abramzon, 1932, s. 88; Heyat, 2004, s. 277,
Benningsen ve Lemercier-Quelquejay, 1988, s. 272).

Kirgizistan’da Islamiyet’in yayilmasi ve dindarligin bicimlenmesinde Kuzey ve Giiney ayrismast
gorilmektedir. Bu ayrismada konar gogerlik veya yetlesik olma durumlar ve egitim politikalarinin etkisi
belirleyici olmustur. Ekim devrimine kadar Kirgizistan’in kuzeyindeki halkin ekonomik yasantist
konargbger hayat tarzi temelinde gelismistir. Giliney Kirgizistan’da ticari hayatin canliligi, kultiirel
etkilesimin yogunlugu ile yerlesik hayata gecis hizli olurken, 1917 devrimine kadar % 90t konargicer
olarak hayat siiren Kuzey bélgesinde bu siire¢ yavas ilerlemistir (Malabayev, 1983, s. 146). Kuzeyde yogun
olarak yerlesik hayata gecis 1920’li yillarda Sovyet yonetiminin kurulmastyla baslamis ve kolektiflestirmeye
kadar stirmustir. Konargbgerlerin iskan isleri 1937’ye kadar aktif bir sekilde devam etmis ve 1931-1937
yillar1 arasinda 78 bin konargtger aile iskan edilmis ve bunlar 842 kolhozda bitlestirilmis, 1941 yilina kadar
Kirgizistan’da 98 bin konargdeer yerlesik hayata gecirilmis ve 300 yeni kéy olusturulmustur. Ulkede 1918-
1937 yillart arasinda 600 bin kisiyi kapsayan 142 bin hanenin yerlesimi ger¢eklestirilmistir (Osmonov, 2012,
s. 371-372, Malabayev, 1983, s. 147).

Egitimin dindarlagmadaki etkisi incelendiginde ise Gtliney Kirgizistan’da geleneksel egitim
kurumlarinin yaygin oldugu belirtilmelidir. 1892 yilinda Kirgizistan’da toplam 7 medrese ve 10 cami
bulunmaktayken, 1914 yilina gelindiginde sadece Os ve Ozgdn kentlerinde 10’ar cami olmustur, Os’ta 8
medrese (1178 6grencisi ile), Karakol’da (45 6grencisi ile) 1 medrese acilmistir. Bunun neticesinde bélgede
Hanefi ve Maturudi gelenek esasinda Islami diisiince hizla yayilmaya baglamistir. Ozbekistan ve
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Tataristan’dan gelen din adamlart kendileri de medreseler agmuslar ve ders vermeye baslamuslardir. 1876°da
Prjevalsk ilcesinde 12 mektep bulunurken, 1913’te bu rakam 28’e¢ ulasmustir. Os ilcesinde ise 1883’teki
mektep sayist 8G’ya ctkmustir (Sarsekov, 2017, s. 215-219). Glneyde geleneksel egitim kurumlart olan
medreseler ve mektepler, yaklasik yirmi yil siiren egitim siiresince toplum icin aydin, biirokrat ve ayni
zamanda bilingli sade vatandaslar yetistiriyordu. Medreseler, vakiflar tarafindan finanse ediliyordu. Ornegin
Buhara'da 20. yiizyil baslarinda, hemen tamami vakiflar tarafindan finanse edilen 180 medresede ve 1800
mektepte onbesbiner 6grenciye egitim veriliyordu. 19. yiizyihn ikinci yarisinda bolgede egitim reformlart
yapilmaya baslanmistir. Bu baglamda cedit¢i ve kadimci fikirleri benimseyen iki grup olusmustur. Bu
miicadelede kadimciler eski yonteme ve icerige gbre egitim veren mekteplerde egitim vermeye devam
etmisler; ceditciler ise eski mektep sistemini doniistiirmeye ¢abalamiglardir. Kirgizistan’da Pispek sehrinde
Istidat, Tokmok’da Ikbaliy, Cong Kemin’de Sabdan, Prjevalsk’te Gaspiralt adinda dért 6nemli usul-ii cedit
mektebi agilmistir (Konnikova, 1983, s. 268, Kubatova, 2012, s. 130). Bu dénemde Kirgizistan’da 30’a
yakin usul-i cedit mektebinin varligindan s6z edilir (Kubatova, 2012, s. 90). Ancak bélgedeki konar-gbeer
topluluklarda uzun yillar yaygin olarak gezici mollalarin, boy beyinin himayesinde, ¢ocuklart ¢adirlarda
toplayarak giinliik ibadete iliskin bilgileri 6grettikleri bir egitim sistemi devam etmistir.

Kirgizistanin  Carlik Rusya’nin  hakimiyetine girmesinin akabinde bolgeye Rus g&¢menlerinin
gelmesiyle halk mektepleri ortaya cikmaya baslamistir. 1lk Rus mektebi 1874 yilinda Karakol’da agilmistir.
Bunu 1876’da Os’ta, 1879°da Pispek’te, 1880’de Tokmok’ta, 1882’de Karabalta ve Sokuluk’ta acilan
mektepler izlemistir. Bunun yani siral880’li ydlarin ortalarinda itibaren Kirgizistan’da kilise okullari da
acilmaya baslanmis ve yogun olarak Pispek ve Prjevalsk uyezdlerinde acilan kilise okullarinin sayist kisa
stire icinde 23’e ve Ogrenci sayist 1500’ ulasmustir. Aynt yillarda bolgede Rus-Tiizem okullart kurulmaya
baslamustir. Rus Tlzem mektepleri yerli genclere Rusca 6gretmek ve yerli halk: Rus kilttirtyle tanistirmayi
amaclamustir. 1914 yili basinda Talas, Pispek, Tokmok, Aleksandrovka, Sokuluk, Tinay, Prjevalsk, Narin,
Atbasi, Sazanovka, Pokrovka, Ketmen T6bo ve Os’ta acgilan Rus-Ttzem mektepleri yalnizca Kirgz
cocuklarina yonelik degildir. 15 Rus-Tizem mektebinin 10’u Kirgiz, 3’4 Dungan, 2’si Tatar ¢ocuklar icin
acilmustir. Bunlarin 7’si yatiidir. 1914’te Tokmok ve Prjevalsk’te 6zel Rus-Tlzem kiz mektebi acilmis ve bu
okulda 42 kiz egitim almugtir. 1914’ kadar Kirgizistan’da bulunan farkli yapidaki 107 Rus mektebinde
egitim goren 7041 6grencinin 574’7tint Kirgizlar olusturmustur (Konnikova, 1983, s. 268-269).

Bu anlamiyla Rus egitim sistemi, Rus devletine ve sistemine hizmet edecek ortak anlayislara ve bilgi
birikimine sahip insan homosovyeticus yetistirmeyi amaclamustir. Turkistan’da 5. Bolgesel Sovyet
Toplantisinda egitimin 6zgir bir sekilde yuritilmesi icin ortak halk egitim okullarinin kurulmast
calismalarinin baslamast kararlastirilmistir (Konnikova, 1983, s. 269).

Tablo 1. Kuygzistan'da Yillara Gire Egitim Kurnmlar: ve Ogrenci Sayist Dagilinm

Egitim-6gretim yillars Okul sayist Ogrenci sayist (bin) Ogretmen sayist (bin)
1914-15 107 7,0 0,216
1928-29 547 47,5 1,3
1940-41 1698 333,8 11,6
1965-66 2056 628,7 34,7
1975-76 1777 857,7 52,3
1980-81 1728 888,8 57,1

Kaynak: Konnikova, 1983, s. 269

Kirgizistan’da Islam’ ti¢ tarihsel donemde ele almak miimkiindiir. Bu iic donem, Sovyetler Birligi’ne
kadar olan dénem, Sovyetler Birligi dénemi ve bagimsizlik sonrast dénemdir. Bu calisma kapsaminda
Sovyetler Birligi donemi ve bagimsizlik sonrast dénem incelenmistir.

Sovyetler Birligi Donemi Kirgizistan’da Dini Faaliyetler

Ekim 1917’de baslayan Sovyetler Birligi iktidart Ocak 1918 tarihinde Kirgizistan’da tam olarak
kontroliinii saglamistir (Nikisov, 1976, s. 25; Zima, 1987, s. 87). Bu tarihten sonra dini hayat parti kararlari
ve kararnameler ile diizenlenmeye baslanmustir. Lenin’in temel gayesi bir biitiin halinde Sovyet halkina yeni
ideoloji olan komiinist fikirleri benimsetmektir. Bu donistiirme biitin alanlardaki yeni diizenlemeler ile
saglanmaya c¢alistlmis halkin yasantisini, hayat tarzini, dini inanglarini, 6rf adetlerini, gelenek goéreneklerini
dikkate almamistir. Yeni yapilanma vatandaslar arasindaki dini farklari da kaldirmak istemistir. Bunun icin
ateizm ideolojisine ayrt bir 6nem verilmistir. Lenin, din ve parti ile ilgili gbrislerini su sézletle 6zetler:
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“Din bherkesin sabsi tercibidir” diye ilan edilebilir. Bu sozler ddet oldugn iizere sosyalistlerin dine bakassin: ortaya
koyabilir. Fakat herbangi bir yanlys anlamaya yol agmamasi igin bu sozlerin dogrn agiklanmas: gerelidir.
Devlete gore din herkesin kisisel tercibidir denebilir. Ancak parti calismalar: go3 oniine almdiginda dini
herkesin kigisel tercibi ve isi olarak sayamayez.” (Lenin, 1988, 5. 153-155; Bakanurskiy vd. 1987, 5. 375).

Sovyet yonetimi tarafindan 20 Ocak 1918 tarihinde “Kiliseyi devletten ve okulu kiliseden ayirma”
kararnamesi kabul edilmistir. 3 Subat 1918 tarihli kararname ile de dine inanma veya inanmama 6zgurligu
lan edilmis “Her bir vatandas kend; istedigi dine inanabilir veya hicbir dine inanmayabilir” ifadesine yer verilmistit.
Béylelikle kilise, din adamlart devletin destek ve himayesinden ¢ikarilmis ve din adamlarina okullarda dini
tavsiye etme ve 6gutler vermeye yonelik yasaklar getirilmistir. Cocugun dogumu ve 6lumine iliskin belge
islemleri Sovyetlere devredilmistir (Karpinskiy, 1947, s. 83-84).

Sovyetler Birligi Kominist Partisi idaresindeki hitkimetler 15 tlkede Sovyet dncesi, feodal kalntilarm
Yok edilmesi adi altinda halki Orf, adet, gelenek, goérenek ve dinden uzaklastirmak amaciyla ateizm
propagandasini devlet siyaseti olarak kabul ederek faaliyetler gerceklestirmistir (Mambetaliyev, 1974;
Caparov, 1977; Abdildayev, 1986). Kirgizistan’da 75 yil hakim olan ateizm ideolojisini i¢ déneme ayirmak
mimkindir. Birinci dénem 1917-1925 yillari arasint kapsamaktadir. Bu dénem din gibi feodal unsurlardan
koparak gercek 6zgiirliigiin olusturulmast icin ateist egitimin ilk miicadele dénemi olarak tanimlanir. Tkinci
dénem 1925-1936 yillarini kapsar. Bu dénemin &zelligi ise dinin koékenine inilmesi ve dine ait olan
unsurlarin tahrip edilmesidir. Bu yillarda sosyalizmin kurulmast amaciyla sanayinin gelismesi icin bir takim
girisimlerde bulunulmus, iscilerin Islamiyet’ten uzaklastirlmast amaglanmistir. Kiiltiir devrimi ve tarimsal
kollektiflestirme ile ciftciler ekonomik krizden kurtarilmistir. Toplumda kanaat 6nderi olan varlikl
ciftcilere diger entelektiieller ya Sldurilmis ya da strgiine gonderilmis (&ulakka tartun)* bu durum da
ateizmin genis kitlelere yayilmasi icin imkan saglamistir. Bu dénemde ateizmin yayginlastirilmasina iliskin
pek cok faaliyet yiritilmistir. 1924 yiinda Arap alfabesinden Latin alfabesine gecilmis olmasina ragmen
1938 yilinda Latin alfabesinden Kiril alfabesine gecis yasanmistir. Bu ise ateizm e@itiminin en ciddi
girisimleri arasinda yer alir. S6z konusu yillarda Kirgiz sosyal ve siyasal hayatinda 6nemli olaylar
gerceklesmistir. Bunlarin en 6nemlilerinden birisi iilkede aydin tabakayr teskil eden entelektiiellerin
katledilmesidir (Baydildeyev, 2013).

II. Diinya Savagtyla birlikte Sovyetler Birligi yoneticilerin dine iliskin uygulamalarinda degisiklik
yapmak zorunda kaldiklart goérilmektedir. Kapatilan camiler tekrar acilmaya baglanmis ve dini
uygulamalara kismen serbestlik getirilmistir. Miisliiman ziimrenin Almanlara karst miicadelesini esas alan
calismalar yurttilmustir (Arapov, 2011, s. 19). Bu baglamda Ufa’da, 15 Mayis 1942 tarihinde Miisliman
Merkez Ruhani Idaresi (TsDUM) faaliyete baslamistir. Buhara’da Mir Arap Medresesi tekrar acilmis, hac
ibadeti serbest hale getirilmistir.

Uctincii donem ise 1950-1960 yillart arasint kapsar. Bu dénemde sosyalizm galip gelmistir. Ekonomi,
kiltiir ve teknik alanlarda bagari saglayan Komiinist Parti’nin, dine karst midahale siyaseti daha da
sertlesmis ve glclenmistir. Kirgizistan’da ateizm siyasetinde ve dine karst miicadelede 6zellikle 1960-1986
yillart arasinda artis gérilmistiir. Okullarda ve isyerlerinde yiritilen ¢aligmalar, ateizme iliskin yayinlar
artmustir (Abdildayev, 1973; Galperin, 1979). Bu dénemde Kirgizistan’a ateizmle ilgili iki binden fazla kitap
gelmistir (Goldsteyn, 1987, s. 40-41). 1960’ls yilardan sonra tekrar dini haklar ortadan kaldirilmaya
baslanmis ve yeni yasaklar 1961-1986 yillari arasinda 25 yil boyunca devam etmistit (Abduholikov-
Yuldoseva, 2004, s. 43).

Sovyetler Birligi déneminde Miuslimanlarla ilgili dért merkezi dini idare (mifttlik) kurulmustur
(Yddiz, 2000):

1. 1942 yilinda olusturulan ve TsDUM olarak bilinen Miisliman Merkez Ruhani Idaresi 1948
yilindan itibaren Avrupa ve Sibirya Miisliimanlart Ruhani Idaresi (DUMES) olarak ¢alismalarint
sturdirmistir. Merkezi Ufa’dir. (Arapov, 2011, s. 21; Silantyev, 2012, s. 61)

2. 1943 yiinda olusturulan ve SADUM olarak bilinen Orta Asya ve Kazakistan Misliimanlar
Ruhani Idaresi’nin merkezi Taskent'dir. (Nabiyev, 2002, s. 99; Arapov, 2011, s. 20; Onggarov,
2014, s. 17).

4 Kulakka tartuu: Sovyet idari 1920’1 yillar icinde 6zel miilkiyetin tim cesitlerine sinirlama siyaseti izlemistir. 27 Aralik 1929
tarthinden itibaren sinif olarak ileri siiriilen kulaklarin ortadan kaldirilmast gerektiginin ilanindan sonra Kirgizistan’da varliklt ve
zengin ciftciler olan kimselere yani kulaklara kitlesel baski uygulanmasidir (Abduvaliyev vd. 2010, s. 809). Genis bilgi icin bkz.
(Alumusova, 2010).
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3. 1944 yilinda tegkil edilen ve DUMSK olarak belirlenen Kuzey Kafkasya Misliimanlart Ruhani
Idaresi’nin merkezi Buryansk’dir (Rosin, 2011, s. 15; Arapov, 2011, s. 21).

4. 1944 yilinda kurulan ve DUMZAK olarak belitlenen Kafkasotesi (Zakavkazya) Misliimanlari
Ruhani Idaresi’nin merkezi Baki’dir (Memmedov, 2013, s. 69; Arapov, 2011, s. 21; Silantyev,
2007, s. 27).

Bu merkezler icinde Orta Asya ve Kazakistan Mislimanlart Ruhani Idaresi, 10 Haziran 1943
tarihinde kurulmustur. Orta Asya ve Kazakistan Miisliimanlari Ruhani Idaresi kurulusu, 31 Temmuz 1943
yilinda SSCB Yiiksek Konseyi Prezidyumunun onayiyla tescillenmistir. Idarenin calisma alant olarak
Ozbekistan, Tacikistan, Tirkmenistan, Kazakistan ve Kirgizistan Sovyet Sosyalist Cumhuriyetlerini
kapsamasi, idare merkezinin Tagkent olmasi, baskanin “muftiy”, tyelerin “kaziyat” olarak ve baskanlarin
“kaz1” olarak adlandirilmast karara baglanmistir (Nabiyev, 2002, s. 99; Arapov, 2011, s. 20). 18 Ekim
1943’te Taskent'te Orta Asya ve Kazgakistan Miisliimanlarmm L Kurultay: toplanmistir. Bu kurultayda Orta
Asya ve Kazakistan Miislimanlart Ruhani Idaresi Baskanligi’na Muftiy Esen Babahan ITbn Abdulmacidhan
tayin edilmistir. Orta Asya ve Kazakistan Misliimanlari Ruhani Idaresi’nin miftiileri ve calisma yillart
asagidaki gibidir:

Esen Babahan Ibn Abdulmacidhan (1943 - 1957)
Ziyauddinhan Ibn Esen Babahan (1957 - 1982)
Samsiddinhan Babahanov (1982- 1989)
Muhammed Sadik Muhammed Yusuf (1989- 1993)

Kazi Alimhan T6r6 Sakir Koco Uulu ile Sabdan Baatir Uulu Moldo Kemel'in her ikisi Kirgizistan
Kaziyat'nin bagkanligina tayin edilmistir. Denetim komisyonu bagkanligina ise Safaat Aci Kalis Nazar
Uulu getirilmistir. Kirgizistan Mislimanlart merkezi olarak bilinen Os sehrindeki Kazi idaresi Taskent’teki
merkezi idareye tabi olarak calismalarini yiritmistir. Bagimsizlik ydlarina kadar Kirgizistan’da Kazi
gorevinde calisanlarin adlart ise su sekildedir:

Sakir KocoUulu AlimhanT616 (1943 - 1965)
CeenbekUulu Musulmankul Act (1965 - 1970)
NazarbekUulu Maksat Act (1970 - 1977)
Abdulahunov Abdullacan Maksim (1977 - 1978)
ParpiyevMamasali Act (1978 - 1984)
Orunbayev (Ormonov) Temirbay Act (1984 - 1988)
Sadircan (Sadikcan) Kamalov (1988 - 1990)
Bagimsizliktan Sonra Kirgizistan’da Islam ve Temel Dinamikler

Bagimsizliktan ~ sonra  Kirgizistan’da dini  6rgltlenme  Sovyetler Birligi modeline  gore
gerceklestirilmistir. Muftiiye baglt olarak sehir ve oblast (bolge) kaziliklart olusturulmustur. 1991 yilinda
Kirgizistan Cumhuriyeti Islam Merkezi, Nisan 1993’te Kirgizistan Cumhuriyeti Miisliiman Kaztyat't, Eylil
1993 tarihinde de Muftiyat kurulmustur. Kaziyat Aralik 1996’da Kirgizistan Misliimanlart Din Baskanlhgt
(KMDB) adiyla yeniden diizenlenmistir. 26 Aralik 1996 tarihinde 450 delege ile birinci kurultay1 toplanmis,
KMDB’nin tiiziigi kabul edilmis ve Ulema Kurulu belirlenmistir (Kabak, 2015, s. 71). Miftiyat tlkenin en
yiksek Islami idari orgamidir. Islami faaliyetleri denetler. Denetlenen kurumlar arasinda enstitiiler,
medreseler, camiler, Islami dernek ve teskilatlar yer alir. Miiftii, Muftiyat'in resmi baskanidir. Miiftiiyii
ulemalar kutrulu secer. Kurul, Misliman din adamlati ve bilim adamlarinin yer aldigr 30 kisiden olusur. Bu
baglamda Muftiyat tarafindan 5 yilda bir kere kurultay gerceklestirilir (Murzahalilov, 2005, s. 56; Kabak ve
Esengeldiyev, 2011, s. 18).

Bagimsizlik sonrast miiftilerin listesi ve ¢alisma yillart su sekildedir:
Kimsanbay Abdurahmanov (1990-1996)
Abdusattar Macitov Moldo (1996-2000)
Kimsanbay Abdurahmanov (2000-2002)
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Muratalt Act Cumanov (2002-2010)

Cubak Act Calilov (2010-2012)

Rahmatulla Act Egemberdiyev (2012-2014)
Maksatbek Toktomusev (2014-)

Kirgizistan’daki dini canlanma siirecinde bazi toplumsal aktorler dikkat ¢ekmektedir. Bu aktorler
arasinda dini gruplar 6nemli bir yere sahiptir. Bu gruplardan bir kismi kendi actig1 ve destekledigi egitim
yerlerinde faaliyette bulunmakta bir kismi1 ise mescitlerde faaliyette bulunmaktadirlar. Kirgiz Cumhuriyeti
Devlet Din Komisyonu verilerine gére, Kirgizistan’da 30’a yakin din ve dini akim, 2864 dini yapilanma
faaliyet yiritmektedir. Onlarin 2393’ resmi olarak kayithdir. Bolgede aktif olan Islami gruplar Teblig
(davat) cemati, Nurcular, Silleymancilar, Adep Basatt Fondu, Ismailliye, Ahmediye (Kadiyanilik) seklinde
stralanabilir>.

Bu gruplar arasinda Davatgilar (Davetciler, Tebligciler) dikkat ceker. Davetgiler toplumda énemli bir
etki alanina sahiptir. Gériismeciler davet hareketini ve 6nemini su sekilde tanimlamaktadir:

Davet harcketinin merkezi Nizamiiddin'dir, Ug inemli merkezi vardr. Bunlar Hindistan, Pakistan,
Banglades tir. Miislimann altr sifat var: Birincisi Iman, ikincisi namaz, iigiinciisii ilim 3ikir, dordiinciisii
ikra-i miislimin, besincisi niyet-i iblas, altincist davet. Her Miisliiman davetle miikelleftir. Davet gidildiginde ber
giin tkindi ile aksam arasinda dolasilir, evlerin kapilar calinzr, aksam camiye ¢agriler. Aksamdan sonra birag
vaazg, edilir. Sonra sig de bige katin diye davet edilir (Oy, 3).

Gengler dini en gok davetzilerden igreniyorlar. Ug giin icin her ay 1000 cemaat davete cikeyor. Bizden davete her
bir cemaatte 10-12 kisi var. .. Bunlar kiylerde calisryor. U giinliide sadece 3000 kisi cikar. Bunun kurk giinii
var... Dirt ays var... Dini anlatiyorlar. ...Biri davete gkt Iekiyi birakti. Din fikri geldi. -Ben kag senedir
icki dgtim, Balam boyle olmasimn diyor.- Oglum iyi insan olsun diyor, -Biz, bilmedik, diyor (Nokat, 2).

Davetgiler var. Su cami onlarm merkezi. .. Buradan ber bafta davete gidiyorlar. Burada toplantyoriar. Herkese
nereye denildiyse oraya gider. Mesela “Kizilkaya’ya kim var?” denilince kim varsa ¢ikar, 10 tanesi “ Ben
gidiyorum!” der. “Nokat'a kim var?” denilirse gtkar 20 tane. .. Grup grup giderler (Og, 1).

Kisin cemaat daba cok, davetgiler de kisin cok geliyorlar. Kasin is giic ok olmadigindan, haftada bir geliyoriar
(Karasu 1).

Bizde 20 prensip var. Davette ii¢ sey anlatilacak: Once Allah’mn kudreti, sonra peygamberlere gelen nusrats,
sahabelere gelen zorluklar: anlatarak onlarm sabretmesi ve Allah’in yardim ve onlarm iman (Oy, 3).

Bagimsizlik déneminden sonra Kirgizistan’da dini canlanmay: analiz ederken iki dinamik grup daha
fazla dikkat ¢eker. Bunlardan birinci grubu din adamlar ve faaliyet gosterdikleri mescitler olusturmaktadit.
Halkin ibadet ettigi ve din 6gretiminin gerceklestirildigi yerler olan mescitler, bolge halkinin din adamlartyla
temasa gectikleri temel mekanlardir. Bolgede din alanmnt sekillendiren ve bu calisma kapsaminda ele
alinacak ikinci baslk ise muderrisler ve faaliyet gosterdikleri medreseler ve diger egitim kurumlardir.
Kirgizistan’da ilk-orta diizeyde egitim veren 70, yiksek diizeyde egitim veren 10 medrese bulunmaktadir.
Bu baglik altindaki yapacagimiz analiz, dini 6grenme ve pratiklerin gerceklestigi temel mekanlar olan
mescit, medrese ve diger egitim kurumlarint merkeze almakta ve bu mekanlarda aktif rol oynayan, ayni
zamanda dindarhigt ve dini pratikleri sekillendiren aktorler olan resmi ve resmi olmayan imamlat,
miuderrisleri ve diger din Sgreticilerini kapsamaktadir.

Din Adamlar1 ve Mescitler

Sovyetler Birligi déneminde din adamlarint iki kategoride degerlendirmek gerekir. Bu din
adamlarindan birinci grubu, toplumun dinsel ihtiyaclarinin karsilanmasi igin gérevlendirilen sosyalist
devletin din adamlari olusturmaktadir. Tkinci grup ise devletin gorevlendirmedigi, edindigi egitim ile halkin
icinde yer edinmis, dini bilgiye halktan daha fazla sahip olan ve buna dayali olarak sayginlik olusturmus
bireylerdir. Bu bireyler mollalarin yaminda hwucra (hiicre) olarak ifade edilen odalarda ii¢ veya dort kisilik
kii¢iik gruplar seklinde gizlice geleneksel egitim almislardir. Egitime katillan égrencilere ilk 6nce Muallin-i
Sani denen ve 1905 yilinda Kazan’da bastlmis olan bir kitap okutulur. Ogrenci bu kitabr bitirince, artik

5 Bu konuda ayrintil bilgi icin Kirgizistan’da dini etki mekanizmalari ve dini gelismenin karakteristigi arastirma raporu (20106).
Biskek: Kirgizistan-Tiirkiye Manas Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi; Sarsekov, C. (2017). Kirgizistan 6rneginde post-Sovyet Orta
Asya’da dini kimlik sorunu. Térk Diinyas: Arastimalar: TDA, Temmuz - Agustos Cilt: 116 (229), 215-234 incelenebilir.
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Kur’an okumaya baslardi. Kur’an’in yani sina, Mubtasar adi verilen Islam hukukuyla ilgili bir kitabt
okumaya baslardi. Ne var ki Kitap Farsca oldugu icin 6grenme sistemi mollanin okumasi ve égrencinin
tekrarlamasi tizerine kuruludur. Ogrenci Kur’an’t bitirince, ailesinin de katilimiyla bir hatim merasimi
diizenlenir. Mahalle aksakallilarinin da katilimiyla bir as (geleneksel pilav) ikram edilerek, 6grencinin artik
moldo (molla) oldugu halka ilan edilirdi. Bunlarin hepsi, giz/ilik ilkesi cercevesinde yapilirdi. Bagimsizliktan
once, 1987 yilinda Kirgizistan’da Misliimanlarin kayitl 34 camisi vardir. 1962 yili arsiv belgelerine gore
Kirgizistan’da Muslimanlarin kayith 34, kayit dist 302 camisi ile kayit alunda olmayan 3 grubu bulunur.
Kayita gecen 68 din gorevlisi varken kayita gecmeyen 305 din gorevlisi s6z konusudur. Devletin kismen
g6z yumdugu geleneksel egitim ile yetisen din adamlart Gzellikle kirsal alanda halkin cenaze defin
merasiminde yer alirlar. Bu cenazelerin defin islemleri kayda gecen din gérevlileri tarafindan yapildig: gibi
kayda girmemis din gorevlileri tarafinda da gerceklestirilirdi. Buna benzer dini uygulamalari yerine getiren
resmi olmayan imamlar cenaze merasimine iliskin islerin disinda diger dini ¢alismalara istirak edemezlerdi
(Kirgizbayeva, 2012, s. 81; Kozukulov, 2005, s. 168-170).

F

Fotograf 1. Mescitte Namazg, Sonras: Cemaate Teblig Calismasinin Y apilmas: (Bayan Okun)

Bagimsizliktan sonra devletin Ucretini 6dedigi din gorevlisi olma statlisti ortadan kalksa da gerek eski
devlet din gorevlilerinin gerekse geleneksel egitim almus ikinci kategorideki din adamlari etkinliklerini
arttirarak korumuslardir. Halen tlkedeki yerel dini 6nderler bu ailelerden gelmektedir. Din adamlig
geleneksel bir sekilde babadan ¢ocuga aktarilmakta, béylece her dini 6nder kendi bélgesinde sayginligini ve
iktidarini korumaktadir. Dini faaliyetleri diizenleyen din adamlart gelencksel din anlayisinin en 6nemli
tastytcisidirlar. Kismen Arapca ve Farsca bilgisine sahip din adamlari, dini bilgiye erisim konusunda
geleneksel kaynaklardan beslenmekte ve glinimizde karsilagtiklart konularda da bu kaynaklara miiracaat
etmekteditler. Dini referans kaynaklarinin Arapga olmasi, halkin dine iliskin bilgileri dogrudan
edinebilecegi Kirgizca literatliriin yeterince gelismemesi ve terciime faaliyetlerinin belirli dini gruplar
vasitastyla gerceklesmesi bu imtiyazin stirmesinde 6nemli etkenlerdir. Sahada yapilan ¢aligmalarda bunu
gbérmek mimkiindiir.

Hiicre usulii ile egitim aldim. Biiyiik sehirlere, Taskent'e, Hokant'a gittim. Andican’da 4 sene kaldum. 22
yasmda gittim. Hicbir yerde medrese yoktu, Bubara’da Mir Arap medresesi vards. Talebe de azdi. 20 tane
talebe vards. 26 yasindan sonra 3 sene Taskent'te kaldim. Arap memleketlerine, Hac ve umreye gittim. Biiyiik
hocalar vard: (Og, 1).

Biz mesela bizim dedemiz Tarikat seybi idi. Benim dedemin adi Abdurrezzak Halife dede. Kendisi Andican
vilayetinden idi. Orada o komiinist zamanda kacnus. Daglara gitmisler. O, sonra 43iincii yillarda ilk defa
mescit agilms. O gamaniarda daglardan kiye gelmis. Koye geldigi zaman benim dedemi ilim insans- ilim adam
diye camiye imam yapmuglar. Imam-hatip yapmuglar (Og, 1).

Andican’da okudum, Sovyet doneminde biicrede gizli 3 yil editim gordiim (O, 1).
Benim oglum Misir'da okudu hafiz oldn. Arapeast cok iyi ama kitabr agarsan oknyamaz (Talas, 1).
Buranmn koordinatorii benim fagum. O da din editimi alds (Nokat,1).
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Ulkede dini yapilarin sayist 6nemli bir sekilde artmistir. 1990 yilinda Kirgizistan’da 39 cami mevcut
iken 2015 yilina gelindiginde cami sayisinin 2 362’ye yikseldigi gorillmektedir (Kabak, 2015, s. 24). Bu
artista Tirkiye, Pakistan, Birlesik Arap Emirlikleri ve Iran kaynakli dini 6rgiitlerin ve temsilcilerin etkisi ve
mali destegi 6nemli yer tutmaktadir. Bu ise devletlerin dine iliskin yaklasimlarinin ve politikalarinin bélgeye
tasinmast anlamina gelir. Bu devletlerin dini yorumlarindaki farklilasmalar ve bu devletlerin bolgedeki din
anlayisina etkileri catisma yaratma potansiyeli tasimaktadir.

Kirgizistan’da mescitler dindarlasma stirecinde 6nemli bir yere sahiptir. Mescitler sadece
Mislimanlarin ibadet yaptigt bir mekan degildir. Mescitte gbrev yapan din gorevlisinin niteligi ve rol
model olma 6zelligi kapsaminda 6nem kazanmakta, namaz sonrasi sohbet halkalarinin olusturuldugu, dini
amagla seyahat edenlerin konakladigt ve diizenli olarak dini egitimlerin yapidigr tastyict alanlara
doniismektedir. Imamlar, Mislimanlarin giinlitk ibadetlerini diizenlemenin yant sira dini bilgileri aktarma
ve dini temsil etme islevini de yerine getirmektedir. Bu durum imamlarnn teolojik bilgi kaynaklar
meselesini 6nemli kilmaktadir. Bolgede Selefilik, Ismailik gibi hareketlerin yayilmasinda imamlar ve
mescitler hedef kitle ile temas noktalart olmast nedeniyle 6nem kazanmaktadir. Mescitlerdeki imamlarin
hangi tilkede ve hangi inang esaslarina gore egitim aldigy, din ve ideoloji iligkisin de belitleyici olmaktadir.
Mescitler belirli dini gruplarin toplandig1 ve kendilerine iktidar alani agtiklart mekanlara doniigebilmektedir.
Daha genis bir diizeyde, dini gorevlilerin Islami egitimi ve egitimi biiyiik oranda yurtdisindan -Tirkiye,
Suudi Arabistan ve Korfez ilkeleri- finanse edilmistir: Boylelikle Kirglz toplumu araciligiyla nifuz eden
Ortodoks Siinni Islam, gécebe kozmolojiyi bir araya getiren somutlagtirilmis yerel Islam ile farklilik
gostermektedir (Heyat, 2004, s. 286). Din alaninda yurtdisindan gelen etkileri saha ¢alismast kapsaminda
yapilan gériismelerde gérmek miimkiindtir.

Kardesi Selefilerin camisinde imamdr. Gengleri Suriye’ye gondermeye dondik propaganda suglamasindan devlet
tutuklads ve hapiste, 5-6 ay dnce oldn. (Og, 1).

Misir'da alts sene editim aldim, 2005-2011 yillarmda yaklasik 200 kisi Misir'a El-Ezhber egittik. Misira 12
kigi ile gittik. Begi bir yil sonra dondiim. Kalanlar devam etti.(Oy, 2).

Hafiz olantardan biri Malezya ve Tiirkiye'ye gitti. (Og 2).

Odlum El-Ezher’i bitirdi. Medine'de on yil okndn. (Nokat, 1).

Cocugnm Istanbul’da Kur'an kursu editimi aldy, Tiirkiye'ye birkag kez gittim. Og ilabiyat mezunn. (Oy 3)
Suriyelye gidenler selefi oldular (Oy,2).

Mescitlerdeki din gorevlileri oblastlardaki (bolgelerdeki) kazilar tarafindan belirlenmektedir. Bu
belitleme stirecinde kazi ile olan kisisel iliskiler belitleyici olmaktadir. Mescitte gérevlendirilecek kisinin
seciminde kisinin yeterliligi 6znel Olciiler esasinda degerlendirilmektedir. Mescitlerde gorevlendirilen din
adamlart kanaat 6nderi olarak halk tarafindan kabul edilmektedir. Son déneme kadar mescitlerin ¢ogu yasal
olmayan sekilde faaliyet yiriitmekte, yasal olmayan mescitlerde din ve egitim calismalart yiritilmekte ve
sohbetler verilmekte idi. Bir¢ok mescidin avlusunda yer alan kiiclik odalarda bes-on bes arasinda degisen
sayilarda kugctk yastaki cocuklarin hafizliga calistigt gérilmektedir. Buralardaki egitim, genelde kis aylarinda
gerceklestirilmektedir. Bu ¢ocuklarin bazi giderleri aileleri taratindan karsilanmakta, kimi ihtiyaglart da cami
cemaatinden toplanan yardimlarla giderilmektedir. Mescit hizmetleri ve din egitimi alanlarinda yardim
toplanmasi  gibi ekonomik iligkiler yetkinlikler ve yeterlilikler diizeyinde hizmet retilmesini
zotlastirmaktadir (Cihan, 2005, s. 113-126). Din egitimi igerisindeki cocuklarin ihtiyaclarinin nasil
karsilandigina dair bir alintt asagidaki gibidit:

Sevh Musa Biskek'te cocuklara medrese editimi sonrasinda okullarma hazurlik igin ¢anta, kitap kirtasiye
dagitsyor. 200 civarinda cocuk okutuyor (Nokat, 1).

Dini 6ndetler dini faaliyetlerini mescit, medrese ve ev sohbetleri ile stirdiirmektedirler. Bu kapsamda
camil bir bulusma mekanina doéntsmekte ve farkli gruplarin kontrol etmek istedikleri iktidar alani
olmaktadir.

Bu camide haftada bir dersler/ vaazlar yapryorlar. Burast merkes. .. Istisare yaparlar. Kim nereye gidecek tespit
ederler. Kim nereye gitmek ister diye sorup segerler. Gurup olarak giderler. Karasu'da da bir merkeg camide
toplansrlar. Namazdan sonra ders olnyor (Og, 1).
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Ozbek te Kirgiz'da her hafta gencler ve yashlara kendi aralarimda bir araya gelirler (pilav giinii). O gaman dini
vaag da olur. Sorular olur. Ben tarikattan da ders veririm. Sobbetler dedisik giinlerde olur. Diidiinlere gider
orada da konusuruz, (Og, 7).

Her birinin gretmenler: var, iistatlar: var. Namazlardan sonra ders yapryorlar (O, 2).

Ben 40 giinliigiine davete gittim. Her mescitte 3 giin kaldim... Davete cikildiginda erkekler esleri ile ¢ifzyoriar.
Erkekler camide, esler tandik evlerinde kalyyorlar (Og,3).

Miiderrisler, Medreseler ve Diger Egitim Kurumlar:

Kirgizistan’da medreseler baslangic, orta ve yiksek olmak tizere ¢ asamali bir egitim vermektedir.
Baslangi¢ asamast iki yillik bir egitimi kapsamaktadir. Bu egitime 13-16 yas grubu kabul edilmekte, Kuran
okuma ve temel dini bilgiler 6gretilmektedir. Orta asamaya 16-35 yas grubundan bireyler katilmaktadir. Bu
asamada ii¢ yillik egitim siiresince Kuran, Arapea, fikih tefsir, hadis, akide ahlak, Islam tarihi derslerinin
yant sira Kirgiz dili ve tarihi dersleri de verilmektedir. Orta medrese mezunlari devlet liselerini de
tamamlayarak devlet diplomast almaktadirlar. Yiksek asamaya ise 36 ve ustll yas grubundan bireylere dort,
bes yil siireyle ileri diizeyde egitim verilmektedir. Bu kurumlara ayni zamanda Islam Enstitiisi de
denilmektedir (Cebeci, 2016, s. 32). Medreselerde gorev alan miiderrisler, genelde yerel dizeyde din
hizmetlerini ve egitimini koordine eden kazilar ve medreselerdeki direktir tarafindan tespit edilmektedir.

Medreselerde dersler, miuderrisin se¢mis oldugu kitabin takip edilmesi tarzinda islenmektedir.
Medreselerde okunan kitaplarin hemen hepsi, daha 6nce yasamis din 6ndetleri tarafindan kaleme alinmig
eserlerdir. Bu anlamda medreselerde mifredat siniflara gore belitlenmis olsa da ders/kitap ge¢me yontemi
uygulanmaktadir. Medreselerdeki 6gretim siiresi hazirlik siufi dahil bes yil olarak kabul edilmektedir.
Medreselerdeki egitim-6gretim geleneksel egitim yontemleriyle verilmektedir. Dersler medresede bulunan
kiictik oda seklindeki siniflarda ya da medreselerin bitisiginde yer alan camide islenmekte ve 6grenciler ders
hocasinin huzurunda halkalar olusturarak egitim-6gretim gbrmekteditler. Dersler genellikle anlatim yoluyla
ogretilmektedi.

Medreselerdeki 6gretim programlart ¢agdas sorunlara cevap verecek nitelikte degildir. Bu kurumlarin
neredeyse tamaminda okutulan ders kitaplart XII.-XIX. ylzyillar arasinda kaleme alinmug eserlerdir. Ders
programlarinda fen, matematik, sosyal bilimlerle ilgili derslerin yani sira yabanct dil, beden egitimi ve
musiki gibi sanatla ilgili derslere yer verilmemektedir. Mezunlar, egitim seviyesi yiiksek olan halkin
ibadetlerle ilgili konulardaki bazi temel sorularina cevap verecek dini bilgi birikimine sahiptir. Ancak egitim
seviyesi ylksek kisileri etkileme glicline sahip degildir. Medreselerdeki 6gretim kadrosu yeterli diizeyde
oldugunu soylemek mimkin goérinmemektedir. Cogu medreselerde iki ¢ hoca ile dersler
yuritilmektedir. Medrese Ogretmenleri devletten maas alamamakta ve sosyal giivenceleri
bulunmamaktadir. Medreseler devletten destek almadiklart ve vakiflardan dizenli yardim goremedikleri
icin bazen yabanci ilkelerden maddi destek alma durumunda kalmaktadirlar. Bunun yant sira devletlerarast
anlasmalar gercevesinde bazi Musliman Ulkelerinden gelen uzmanlarin séz konusu kurumlarda gorev
aldigt bilinmektedir. Ornegin, Tiirkiye’den iki ya da ii¢ yilligina gelen yirmi civarinda uzman égretici, resmi
medreselerde gorev alarak 6zellikle Kur’an egitimi ve hafizlik konularinda yerli elemanlara yardimeci
olmaktadir. Kirgizistan medreselerinde geleneksel medrese kurulus yapist ve ders programlart konusunda
kokli ve dizenli yeniliklere ihtiyag duyulmaktadir (Pay ve Kilavuz, 2009, s. 247-278; Cihan, 2005, s. 118-
126). Medreselerdeki durumu 6rneklendirmek icin agagidaki alintilar yararhidir:

Talebem cok... 3040 ozel talebem var. Diizenli olarak hadis, tefsir veriyornm. Tasavvufian ders veriyorum.
Fikibtan ders verdim. Bizde iinlii bir jistat vardr Sadik Mubammed Yusuf (5-10 yil once vefat etti) Kerimov'a
muhalif oldugundan Ozbekistan’dan kagtr. Camilerde kitaplarma rastladik. Yiigyin miiceddidir. Cok giizel
kitaplar: var (Og, 1).

Burasin: gozyaslarimia yaptim. Kiglarm da okumast gerek. Taksicilik yaparak kazandiklarm da var
(Nokat, 1).



BESIRLI, AKSURMELI ve UNAL
Bagimsizlik Sonrast Kirgizistan’da Islamiyet ve Kaynaklar:

Fotograf 3. Dini Egitimi Giren Gengler

Kirgizistan’da dini yasami sekillendiren bu dinamiklerin sonucu olarak belirgin farkhiliklar iceren
Mislimanlik tipolojileri olugsmustur. Calismanin bu kisminda Kirgizistan’da Sovyetler Birliginin dagimast
sonrasinda sekillenen, giindelik hayatta yaygin olan ti¢ ana Misliimanlik tipolojisi incelenmistir.

Kirgizistan’da Miisliimanhik

Kirgiz halk Islam anlayist Kirgiz sosyal ve kiltiirel karakteri ile uyumludur. Kirgizistan’da din ve
gelenek karsilikli olarak birbirini beslemektedir. Kirgiz toplumunda ataerkil iliskilerin istikrarlt bir sekilde
muhafaza edilmesi, Kirgizlarin diinya goriisii ve ideolojisinin kalan bicimi olan geleneksel dini diistincenin
korunmasina olanak saglamistir. Bunlar arasinda hayvan kiltd, biyiiniin ¢esitli sekilleri, demonoloji, aile ve
aile ocagy kilti, genel defin adetleri, ates kiltii vs. yer alir. Bunlar, Kirgiz halkinin etnik tarihi ve kiltiir
tarthinin yeniden olusturulmasi agisindan diger kaynaklarla ayni seviyede degerlendirmeli ve zorunlu tarihi
kaynaklar arasinda sayllmalidir (Abramzon, 2013, s. 193).

Orta Asya Islam’inin en ayiric 6zelligi safiliktir. Bolgenin Islamlasmasinda énemli rol oynayan safi
Islam anlayistyla birlikte Samanist pratikler de varligini devam ettirmistir. Orta Asya’da Islam dini farklt
tarzlarda varhigini sirdirmustiir. Bunlardan en belirgini, safi renk tastyan ve Hanefl 6gretilerle sekillenen
geleneksel Stinni Islam’dir. Liberal bir dini anlayisin olusmasinda katkida bulunan bu anlayts, inanca (iman),
pratikten (amel) daha ¢ok 6nem vermektedir. Dini pratiklere sekli bagliliktan ziyade 6zsel bagliligt 6nemli
bir prensip haline getiren bu ekol, dini ibadetlerin Arapcadan baska dilde yapilabilecegi seklinde bir
esneklige de imkan tanimistir. Ote yandan Hanefiligin, medeni hukuk ve ceza hukuku ile ilgili meselelerde
daha hoggorili bir anlayist benimsemesi, kadin haklarina yer vermesi dini diistince ve inang farkliliklarini
ana dini yapidan bir sapma olarak degil de fikrl zenginlik kaynagi olarak goriip farkli dinlere karsi
hosgorilii bir tavrin gelismesinde etkili oldugu da belirtilmistir (Bodur, 2004, s. 198). Bu Islam anlayst
Kirgrz toplumunda dogdugu andan itibaren dini kurallarin uygulanmasi icin baski yapmayan, gelenegin
toplumdaki yerini koruyan bir bakis acisinin gelismesini beraberinde getirmistir.
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Kirgiz halk Mislimanliginin yaninda daha radikal egilimler de bolgede kendini gOstermektedir.
Diizenli namaz kilmayi, kapali kiyafetler giymeyi ve yazili kaynaklardan beslenmeyi isteyen ve insanlari
“dogru yola” davet etme gerekliligine inanan bir Islam anlayist bolgede bir goriinirlik kazanmis
durumdadir. Bu anlayis bolgede Kirgiz olmayr Miisliiman olmakla ayniastirmis bir etnik-dini kimlik
kurgusunu reddedip, pratiklerinde de 6nemini vurgulamaktadir (McBrien ve Pelkmans, 2008, s. 92).

Kirgizistan’da Kirgtz halk dindarhginin gériniirliigiiniin artisinin yant sira, radikal Islami gruplarin ve
Hristiyan misyonerlerin bolgede faaliyetlerinin arttigt ve taraftar topladiklart gorilmektedir. Bu gruplarin
bélge halkinin dikkatini cekmesinin nedenleri olarak bir dizi toplumsal problemden bahsedilebilir. Yiksek
issizlik, kitlesel yoksulluk, sosyal giivencesizlik, devlet kademelerinde ¢ok yaygin olan yolsuzluk siklikla
ifade edilen nedenlerdir. Sovyetler Birliginin dagilmasiyla birlikte toplumda degerler sistemi boglugunun
olusmast, kimlik karmasasinin yasanmasi, dinin sosyal sistemin bozulmasiyla olusan sorunlara bir ¢esit
terapi islevi gérmesi Kirgizistan’da dinin yikselisine dair éne strilen diger nedenlerdir. Ayrica Sovyetler
Birligi'nin dagilmasi ile iilkeye dini materyal girisi, radyo ve televizyonlarda dini igerigin yayinlanabiliyor
olmast, okullarda din derslerinin agiliyor olmast Islam’a olan ilgiyi arttirmistir (Heyat, 2004, s. 281).

Bagimsizliktan sonra Kirgizistan’da hizli bir Tslami canlanmanin tanimlanmasi 6nemlidir. Bélgede dini
pratiklerin canlanmasi, Orta Asya halkinin kisisel yasamindaki dini pratiklerin ve dini 6nder gorilen
kisilerin mezarlarina ziyaretlerin artmasina da yansimaktadir (Kehl-Bodrogi, 2006, s. 2306, aktaran
Raymann, 2014, s. 109). Genellikle bolgedeki Islami canlanma denildiginde radikal gruplarin bolgedeki
varliklarina génderme yapilsa da radikal olmayan kisiler arasindaki dini canlanma radikalizmden farkli
olarak distntlmelidir. Bu canlanmanin genis kitleler tzerindeki etkisi sufl geleneklerin canlanmasi ve
mezarlara sayg gibi geleneksel dini pratiklerin artmasi seklinde gortliir (Raymann, 2014, s. 109).

Bazi tanimlar dindatlasma kavramini ibadet yapmayla iliskilendiritken bazilart ise bunu radikallesme
ile es tutmaktadir. Bu tanimlama igin Miislimanlart tiglii bir kategoride ortaya koymak miimkiindtr: Bunlar
dindar Miisliimanlar, radikaller (kdktendinci Musliman) ve kidiltiirel kimlik olarak Miisliimanlardir. Dindar
Miusliman kategorisi ise geleneksel dindar Miislimanlar ve sekiiler dindar Miislimanlar olarak iki kategoriye
ayrilabilir. Bu kategoriler Weberyen bir bakis agisiyla olusturulmustur. Bu anlamda genelleme ve
karsilastirmayr miimkiin kilmak amaciyla en belirgin olarak goriilen 6zellikler tanimlamada belirtilmistir.

Fotograf 4. Giindelik Hayatta Dini Y aym ve Egya Satus:

Muisliitman Tipolojisi

Dindar Miislimanlar

Sovyet rejiminin din karsitt kampanyalari, Islam dininin entelektiiel ve ideolojik boyutlarini tasfiye
etmisse de, bu cografyadaki Kkisilerin ritlellerinden, davranislarindan, geleneklerinden ve giindelik
deneyimlerinden dini ¢tkaramamustir (Tohidi, 1995, s. 116). Raymann, Orta Asya devletlerinde bagimsizlik
sonrast artiy gosteren folk Islam etkisini, bu tilkelerde Islam’in uyanmast icin gerceklestirilen bir ¢abaya
degil, zaten genel olarak toplumda var olan fakat gizlenen dindarligin bagimsizlik sonrasinda arttk daha
acikca ifade edilebilir olmasina baglar (Raymann, 2014, s. 109-110).

Dindar Misliimanlar kategorisinde degetlendirdigimiz kisiler ibadetlerini dizenli bir sekilde yerine
getirirler. Giindelik hayatlarini ibadetlerine gbre dizenlerler. Ticaretle ugrasan toplumsal kesimde Cuma
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gind tatil olarak kabul edilit. Genellikle aynt mescide devam edetler ve o mescitte belirli iistatlardan ders
alirlar. Din anlayislart bu tstatlarin bakis acisina gbre sekillenmektedir. Haram ve helal iliskisi giinliik
hayatlarinda belirleyicidir. Stinnete uygun olarak yasamaya dikkat ederler. Stinnetin kiiltiirel boyutunu
dinsel vyasantlarinda uygularlar. Bu kapsamda kiyafetleri ginimiizdeki genel kiyafetlerden
farkhilagabilmekte ancak geleneksel Kirgiz kiyafetlerini giymeye de oOnem vermektedirler. Dindar
Miislimanlar Kirgiz halk Islam anlayisinin da tastyicilaridir, bu anlayts Ata kiiltiiriinit 6nemseyen bir Islam
anlayisidir. Kutsal 6zellikleri ile saygl duyulan ve ziyaret edilen mezarlari ile bu atalar gelenegini stirdiiriirler.
Bu cografyada kiltirel ve dini ritiieller, gelenek halinde giniimize kadar ulasmus ve i¢ ice gegmistir.
Kirgizistan’da bu tir ritteller Musulmangisk (MUsliman olma durumu) veya Kugzggiik (Kirglz olma
durumu) diye tarif edilir (Kurmangaliyeva Ercilasun, 2017, s. 51-55).

wwwww

Fotograf 5. Kirgizistan'da Miisliman Kadmlar ve Farklr Ortiinme Bicimleri

Geleneksel Dindar Miislimanlar

Dindar Muslimanlar olarak niteledigimiz kategorinin icerisinde gelenekseller olarak bir alt kategori
olusturmamizin temel iki sebebi bulunuyor. Her ne kadar inanglarinin ginliik hayata yansimast konusunda
sekiiler dindar Miislimanlar e benzerlik gosterseler de, bu grubun temel bir kag¢ ayirt edici 6zelligi

bulunmaktadir. Kiyafet tarzi, yas ve diinya algist bakimindan diger grupla arasinda temel farklardan séz
edilebilir.

Oncelikle, gelenekseller, dini pratiklerini yerine getiren, kiyafetlerine ve yasam tarzina da dini bilgisini
ve inancint yansitan kisilerdir. Bir sonraki asamada radikallesme egilimleri az olsa da bu egilim dindar fakat
Sekiiler ve kiiltiirel kimlik olarak Miisliiman kategorilerinden daha yiiksektir. Bunun nedeni ise geleneksel
Mislimanlarin dinin ¢agdas kaynak ve yorumlarindan ziyade eski kaynaklara bagli kalma egilimleridir.
Geleneksel Misliimanlar daha geleneksel ve eski dini kaynaklardan okumalar yaparlar. Belirli bir tistadi
takip ederek onun Islam anlayisini ve yorumlarint kolayca benimserler. Bu nedenle daha giincel dini
pratikleri ve yorumlart tanima ihtimalleri gérece daha zayiftir. Geleneksel okumalari daha fazla tercih
etmeleri bu grubun bir diger ayirt edici 6zelligi olan yas kategorisi ile de iliskilidir. Bu kategoriye dahil
ettigimiz kisiler genellikle orta yas ve tizeridir.

Hanefi ve Maturudi gelenekten beslenen, radikal gruplara mesafeli, devletle iliskileri problemli
olmayan bir yapt tasirlar. Inang ve ibadete iliskin temel bilgiye sahiptirler, fakat bu bilgileri yasanilan
déneme uyarlama konusunda muhafazakar bir tavir gosterirler. Bir diger ayirt edici 6zellik ise kiyafet
bigimidir. Dini olarak gereklilik olarak gérdikleri kiyafet bicimlerine ve dini pratiklere sekiiler dindar ve
kiiltiirel kimlik olarak Miistiimanlardan daha fazla agirlik verirler. Bu tipolojiye dahil edebilecegimiz kisilerin
kilik ve kiyafete verdikleri 6nemi su alintilar ile rnekleyebiliriz:

Hanefi mezhebindeniz deyip sapkasiz gezeni biz Hanefi saymayiz. (O, 4)

Birgok Miisliiman iilke gezdik hichirinde adap yoktn, Sakal olaniara sakalr olmayanlarm biirmet etmesi
lazum, yashlara genglerin hizmet etmesi lagim, ayakkabisin ditgeltmesi lazim, medeni insan deyince bu olma.
Yiiz defa bir miiderris girip ¢iksa ayakkabisim diizeltivler. Hanefi mezhebinin bunu canlandirmast lazim.
(Os4)

Geleneksel Miuslimanlarda Kirgiz halk inanclarnin izleri de vardir. Johnston (1994)a gore,
Sovyetlerin din politikalarina kisilerin gelistirdikleri yamit “inancin ritiiellestirilmesi” dir. Din ile ¢ok
yakindan iliskili gériinmeyen bazi gelenek ve ritieller, dini inanglara ve duygulara sahip kisiler tarafindan
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Ozel alana cekilerek yerine getirilir (Aktaran, Tohidi, 1995, s. 116). Kirgizistan 6zelinde, geleneksel dindar
Misslimanlar da “inancin ritiellestirilmesi” egiliminin tastyicisidirlar. Bu Misliiman tipolojisi kapsaminda
gelenege saygt, Kirgiz toplumu icin 6nemli goriilen atalar kiltii, Islam’a uygun olarak gelismis ve Isik Ata,
Colpon Ata gibi kutsal ziyaret mekanlari, 6lim yemegi veya at etinin tiiketimi gibi geleneksel unsurlar
varligini korumustur. Kadinlarin geleneksel kiyafetlerle 6rtindigi gériilmektedir.

Sekiiler Dindar Miisliimanlar

Sekiler dindar Mislimanlar olarak adlandirdigimiz kategori geleneksel Miisliimanlar ile bir¢ok ortak
Ozellige sahip olmakla beraber bir ka¢ noktada farkliik gosterir. Dini pratiklerine glnlitk yasantisinda ve
Ozel alaninda devam eden fakat kiyafetlerine ve profesyonel yasamina dini pratikleri yansitmayan bir
Miisliiman tipidir. Ozellikle dindarliklarinin giyim-kusam alanina yansimamast noktasinda geleneksel
Mislimanlar ile farklilik gésterirler. Bu durumu dindarliklarint kamusal alana daha az yansitma egilimleri
oldugu seklinde genisletebilitiz. Sekiiler dindar Misliiman tipolojisi, gbrinir sekilde dini pratiklerin icine
girmeyen, kiyafetlerde dini sembolleri gériiniir kilmayan fakat 6zel alanlarinda dini pratikler yerine
getirmeye devam eden bir 6zellik tagir.

Gelenceksel Mislimanlardan farklilasan bir 6zellik olarak bu gruptaki kisilerin yasam bicimlerindeki en
belirgin referans kaynagt din degildir. Bu kategorideki kisilerin geleneksel Miisliimanlara kiyasla daha geng
yasta olduklart ve yasla iligkili olarak kiiresel egilimlerden daha fazla etkilendikleri sOylenebilir. Sekiler
dindar Misliimanlar cagdas Islami metinlerle daha fazla iliski icerisindedir. Bu anlamda Geleneksel
Misslimanlarla aralarinda farklilik yaratan 6nemli bir konu beslendikleri kaynaklardir.

Bu tipoloji beslendigi dini kaynaklar itibari ile de radikallesmeye misait degildir. Sekiler dindar
Mislimanlar Maturi ve Hanefi gelenekten gelirler ve devlete sadiktirlar. Bu egilim, devleti miicadele
edilecek bir iktidar ve donistiriilmesi gereken bir yapi olarak gérmemektedir. Bu grubun devletle olan
iliskisi, daha sonra ele alacagimiz koékten dinci kategori ile karsitlik géstermektedir. Radikaller devleti
dontstiirme amact tasirken, Ozellikle seiiler dindar Mislimanlar seklinde ifade ettigimiz kesim ile devlet
arasinda ideolojik bir sorun bulunmamakta ve hatta devlet bu Miisliiman tipine olumlu yaklasmakta ve
desteklemektedit.

Raymann’in Reswi Islam sempatizanlar olarak ifade ettigi grup, dindar olmadiklart halde etk olarak
Miisliimanlar ve devlet tarafindan arzu edilen bir form olarak dindar fakat resmi-gelencksel Islam
yorumuna baglh kalan kisileri kapsar (2014, s. 266). Dindar sekiilermiistiimantar olarak adlandirdigimiz
kategorideki kisilerin, devletin sorunsuz buldugu Islam yorumunun igerisinde oldugunu ve Raymann’in
dindar fakat resmi-geleneksel Islam yorumuna bagh olarak ifade ettigi grubu olusturdugunu soyleyebiliriz.

Radikaller

Koktendincilik olarak adlandirilan egilim 1980-1990’lt yillarda bélgede canlanmaya baslamistir ve bu
geniden dogan Tslam 19. ve 20. yiizyillarda Orta Asya’daki Islam’a benzememektedir. Radikaller ismiyle
nitelendirilen kigiler aslinda sayisal olarak kiiciik bir grubu olusturmaktadir. Koktendinei/radikal gruplar,

bolgenin geleneksel olarak toleransh ve ilimli inang yasantisiyla uyumsuzluk icerisindedir (Cornell ve
Spector, 2002, s. 194).

Kiktendinciligin belirtileri olarak asagidakiler sayilmaktadir: Sofuluk ve kutsal kisileri ziyaret (mezarlart
ziyaret vs.) dahil olmak iizere tim diger inanglardan arinarak Is/am’m yeniliklerden temizlenmesi (bircok halk
ritiielinden vazgegme), mezheplerin rolintin reddedilerek yasam kuralini belirleyen tek kaynak olarak
Kuran’in taninmast, “gercek” inanctan cekilen Muslimanlara karst da uygulanmast 6ngériilen cihada 6zel
o6nem verilmesi, dis goriinis itibariyle sakal birakma, kisa pacalt, bol, beyaz pantolon giyme gibi kiyafetlere
iliskin normlara kat1 sekilde baglilik, bélgede geleneksel olarak daha liberal sekillenmis olan kadin roliiniin
tersine sert ataerkil rollerin savunulmasi ve kadinlarda katt 6rtinme pratiklerinin yayginlig. Tim bunlar
"kéktendinciligin" sadece "gelenekselcilikle" uyusmamakla kalmayip, Islam’in ona tamamen aykirt bir
sekilde ortaya ciktigini gostermektedir (Abasin, 2011). Radikal dini gruplar genellikle “kafir” olarak
nitelendirdikleri hikiimetlerin elestirilmesi, politik glclin ele gecirilmesi ve bu rejimlerin devrilmesi
amaglarini tasirlar (Cornell ve Spector, 2002, s. 195). Bu anlamda, radikallerin devletle kurduklar iligki,
dindar Muslimanlarin devletle kurduklart sakin ve catismasiz iliskiden ¢cok farklidir.

Kirgizistan da artan Islami radikalizm konusunda dikkati ¢ceken nokta Giiney Kirgizistan ve Kuzey
Kirgizistan arasindaki farktir. Kirgizistan’in gineyinde yer alan Os ve Celal Abad’t icine alan Fergana
bélgesi bu anlamda 6nemlidir. Daha 6ncede belirttigimiz gibi bu boélgede Miislimanlagsma 9. ve 10.
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ylizyillara kadar dayanir. Bu bolgede yerlesik hayatin varligt nedeniyle Islam’in bélgede yerlesmesi de daha
erken dénemde gerceklesmistir. Bu bolgede Tslam’in etkisinin daha fazla olmast ile baglantili olarak, radikal
egilimli gruplarin Fergana bolgesinde daha yaygin faaliyetler yurttikleri soylenebilir. Ayrica Fergana
bélgesinde Ozbeklerin niifusu fazladir. Kirgizistan’da radikal egilimlerin organize oldugu iki biiyiik
orgiitten bahsetmek gerekir; Hizb-ut-Tabrir al Islami ve Ozbekistan Islami Hareket?dir. Hizb-ut Tahrir al-
Islami’nin Kirgizistan’daki tiyelerinin ¢ogunun etnik Ozbekler oldugu ve Kirgizistan’in Giiney kisminda
aktif olduklart belirtilmektedir (Naumkin, 2005; Heyat, 2004, s. 286). Ozbekistan tarihi olarak Hanefi
distince geleneginin merkezidir (Baran, 2004, s. 68). Saha calismasi sirasinda radikallere iliskin
gorismecilerin aktardigt bazi alintilar su sekildedir:

Orada onlarm ogretmenleri olmase miimkiin. .. Orada bunlara miisaade ettiler. Buranmn “Aksakallar:”
(Ihtiyarlars) serttir. Miisaade etmediler. Aksakallar sahip cktr. Mikrofona konusmak istediler, “Seni istemeyiz
git!” dediler. Ama Karasu da bn biyle olmads. Simdi bir tek mescitleri var oraya geliyorlar. Diderlerine
gelemiyorlar. (Os 1)

Boyle olmazsa, baska cemaatlerden, Selefilerden imamiiga geciyorlar, corap iigerine mes eden cemaatler de namaz,
kildirmaya kalkryor. Hig kimse yoksa kendim geerim imamliga. .. (Karasu 1)

Sufl inants gibi radikallikten uzak bir gelenegin icerisinde radikallerin yer bulabilmesinin nedenleri
sorgulanmalidir. Radikallesmenin sebepleri distintldiigiinde sosyal, kiiltiirel ve politik bircok belirleyicinin
etkisi gorilmektedir. Bolgede politik istikrarin saglanamamasi, demokratik siyasal kiltiiriin olusmamast,
yolsuzluk, yoksulluk ve issizlik gibi sosyal sorunlara karst uyanan 6fke ve direnisin politik sistem icerisinde
sesini duyuramayist, politik sistemin ¢6zim mekanizmalart Gretecegine olan inancin yitirilmesi, dini
orglitlenme ve devlet iliskisinin tesisindeki aksamalar bélgede artan radikalizmi anlamak agisindan 6nemli
noktalardir (Cornell ve Spector, 2002, s. 199).

Sovyetler Birliginin dagilmasindan sonra bolge hiikiimetleri ve yonetici elitler Orta Asya cografyasinda
olusan moral boslugun (moral vacuum) doldurulmasinda Islam’in sahiplenilmesinin énemini kavramiglardi
(Cornell ve Spector, 2002, s. 194-195). Bu baglamda Orta Asya elitleri Islam’a toptan bir sekilde dislayici
bakmamakta fakat kendi hitkiimetlerine karst politik alternatif séylemlerle hareket eden kokten dinci
egilimlere siddetle karst ¢cikmaktadirlar (Cornell ve Spector, 2002, s. 195).

Radikal egilimleri olan kisiler devletin yani sira bolge halki tarafindan da olumlu karsilanmamaktadir.
Dindar olmayan Kirgizlar, radikal egilimleri olan kisileri “kéti Muslimanlat” olarak gérmektedir.
Radikallere katilma sebepleri olarak dini inang, aidiyet ihtiyaci, ideolojik bag gibi nedenleri ret etme
egilimleri vardir (McBrien ve Pelkmans, 2008, s. 92). Radikallesmeyen bolge halki, radikal Srgiitlere katilan
kisilerin kendi kararlart ile radikallestikleri ihtimallerini g6z ard: ederek, bu gruplara katdan kisilerin
(6zellikle geng erkekler iseler) kacirildigr ve kandirildigs (McBrien ve Pelkmans, 2008, s. 92), para nedeniyle
bu orgiitlerle is yaptiklarini, eger kadin iseler evlendikten sonra kocalar tarafindan radikallesmeye
zorlandigr (McBrien ve Pelkmans, 2008, s. 94) gibi aciklamalar ile radikallesenlerin failliklerinin rolintd
azimsamaktadirlar. McBrien ve Pelkmans’in kavramsallastumasiyla  sekdiler  Miisliimaniar, — bizim
kavramsallastirmamuzla ise &diltiirel kimlik olarak NMiislimanlar, Hizb-ut-Tahrir ve diger koktendinciler ile
radikallesen kisilerin dini motivasyonlarini, ideolojik nedenlerini ve kisisel tercihlerini g6z ardi etme egilimi
tasirlar. Bu sekilde radikallerin megruiyetlerini kaybetmeleri ve gézden dismeleri icin sebep ortaya koymus
olmaktadirlar (McBrien ve Pelkmans, 2008, s. 94).

Kiulturel Kimlik Olarak Musliimanlar

McBrien ve Pelkmans Orta Asya’da “dogal” olarak kabul edilen, siklikla rastlanan bir tipolojiye
“Ateist Mislimanlar” a atifta bulunmaktadir (2008, s. 87). McBrien ve Pelkmans bugiin Kirgizistan’da
kendilerini ateist olarak tanimlayacak kadar ileri gitmeseler de kendileri ile Vahabiler arasinda ayrimi ¢ok
net olarak ortaya koyan birgok kisi bulundugunu ifade etmektedir (2008, s. 87). Bu tip bir Misliman
kimliginin var olmasini etkileyen 6nemli bir faktér Sovyetler Birliginin etnisite ve dini biitinlesmis olarak
goren politikalaridir. Yetmis yil boyunca devam eden Sovyet politikalarinin sonuglarindan  biri
Mislimanligin etnik-milli (ethno-national) bir kategoriye doénismesidir (Khalid, 2007; Shahrani, 1984,
aktaran, McBrien ve Pelkmans, 2008, s. 88). McBrien ve Pelkmans’in Post-sovyet sekiiler Misliman
tipolojisi, Tanrtya inanmak disinda herhangi bir ibadeti ve pratigi bulunmayan fakat Musliman olduklarin
sOyleyen kisilerden olusmaktadir. Bu kisilerin “k6td” ve “makbul” olarak goérdikleri dindarlik kategorileri
vardir. “Koéti” olarak nitelendirilen Mislimanlik genellikle radikal egilimler tasimakla iliskilendirilmektedir.
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Bu kategoriyi olusturan bireyler icin Mduslimanhk bir kimlik olarak kabul edilmekte ancak
Mislimanliga iliskin neredeyse hicbir pratik yerine getirilmemektedir. Bu kategorideki Muslimanlar, dini
yasaklar ve zorunluklart glindelik hayatta belitleyici olarak gérmemekte, yasam tarzi ve diinyay: algilama
bi¢imi itibatiyle din sadece kendi kimligini tanimlamada ve/veya diger dinlerden ve bazt durumda diger
uluslardan olanlardan kendini ayirmada bir unsur olarak gériilmektedir.

Dini pratikler yerine getirilmedigi halde Misliiman kimliginin benimsenmesinin 6énemli bir nedeni
post-Sovyet cografyasinda etnik kimlik olusumu ve ulus insa stirecinde dinin ayirt edici ve kurucu bir unsur
olarak ortaya ¢ikmasidir. Pratiklerinin yerine getirilip getirilmedigine bakilmaksizin Azeri, Kirgiz, Kazak ve
Ozbek olmak Miisliiman kimligi ile i¢ ice gecmistir. Benzer sekilde, Litvanya’nin Roman-Katolik kimligi,
Ermenistan’in Hiristiyan kimligi, Rus ortodokslugundan ayrilan Ukrayna’nin kendine 6zgti Hiristiyanligy,
Tatarlarin Misliimanligi da her bir grubun kendi ulus devletlerinin kimliginin insasinda olduk¢a 6nemli rol
oynar (Agadjanian, 2001, s. 477). Din, etnisitenin tanimlanmasinda ve daha sonraki asamada ulus ingasinda
“kiiltiirel sinir ¢izgisi” islevini gérir (Agadjanian, 2001, s. 477).

Dini kimlik ve milli kimligin i¢ ice ge¢mesi nedeniyle Kirgiz olmak ve Miisliiman olmak birlikte anlam
kazanir. Hatta Musliman olmayanin Kirgiz olamayacagl iddiasina dahi rastlanmaktadir. Bu tartisma
Ozellikle son dénemde Hristiyan misyoner faaliyetler sonucu din degistiren Kirgizlar ile birlikte 6nemli bir
tartisma haline gelmistir. Dini pratikler yerine getirilmese de bir Kirgiz’in kendini Muslimanlik disinda bir
din ile ifade etmesi tepkilere yol agmaktadir. Bu durum #lusuna ihanet seklinde yorumlanabilmektedir. Din
degistirenler yalnizca dinlerine degil Kirgiz milletine de ihanet etmis sayilirlar (McBrienand Pelkmans,
2008, s. 94-95). Toplumda Kirgiz-Musliiman 6zdesligi, dinin sadece bir kimlik unsuru olarak da anlam
tagimast anlamina gelir.

Sonug ve Degerlendirme

Sovyetler Bitligi donemindeki miilkiyete iliskin diizenlemeler, Orta Asya toplum hayatinda 6nemli
degisiklikler meydana getirmisse de asid 6nemli degisim zorunlu iskan politikalariyla kendini géstermistir.
Bu politikalar kapsaminda yeni yetlesim birimleri olusturulmus, konargbcer Kirgtz boylarinin iskani
homosovyeticus olusturma stirecinde yeni bir insan tipi olusturmanin yollarindan biri olarak gérilmistir. Bu
insan tipi inanglarini terk etmis Sovyet yurttas kimligini benimsemis insandir. Kollektiflestirme ve sonraki
doénemlerde din, siirece 6nemli bir engel olarak gérilmis ve dinin toplumsal hayattan kademeli olarak
cikarilmast i¢in politikalar uygulanmustir. Bu politikalar Kirgizistan’in giineyinde kendine 6nemli bir yer
bulamamis ancak kuzeyinde basarih olmustur. Islam’in koklerinin eskiye uzandigi giiney bélgesi, olusumu
eski olan kirsal toplumsal yapilarinda Kirgiz halk Islam’int koruyabilmistir. Bagimsizliktan sonra ise kirsal
toplumsal yapida Kirgiz halk Islam anlayist tekrar kendini ifade etme imkani bulmustur.

Kirgizistan hizla degismekte din kurumu hem bu degisimden etkilenmekte hem de degisimi saglayan
kurumlar arasinda belitleyiciligini korumaktadir. Kirgizistan’da dine iliskin zihniyet doénisimini ve
dindeki degisimi basaracak entelektiiel cevrenin ve ekonomik agidan giicli sivil toplumun olusamamasi
tlkedeki dini degisim ve dini yatirimlart Ulke disindaki kaynaklara yoneltmistir. Diger ilkeler
Kirgizistan’daki insan kaynagini  egitmek ve dini organizasyonlart desteleyerek bu doéntsimi
belirlemektedirler. Bu ise toplumsal denge ve ahengi esas alan Siunni Maturudi, Hanefi ¢izgiden
kopukluklart ve yeni Islam anlayislarinin bélgeye transferi sorununu beraberinde getirmektedir.

Geleneksel Kirgiz halk Islam anlayisi uzlasmact bir nitelige sahiptir. Giiniimiizde Kirgizistan’da
Davetciler ve benzer dini gruplar bolge halkinin dindarligini sekillendirmektedir. Bolgedeki cesitli dini
gruplarin uygulamalart bu uyum izerinde bozucu etki ortaya koyabilmektedir. Dinin politik anlamda
aragsallastirildigy ve iktidar alani agma icin kullaniddigr din anlayisina déniismesi durumu bélge icin tehlike
arz edebilir. Bu tehlikeyi bilhassa bolgede yayginlasmaya calisan Vahhabi ve Sii hareketlerden gérmek
mimkindir. Kirgizistan’daki kéktendinci ¢izgiyi bu hareketler ifade eder. Bolgede radikallesmeyi
tetikleyen nedenler arasinda ckonomik krizler, din 6gretimindeki sorunlar, politik karsithgin ifade
kanallarinin azlig1 ve devletin din algisi seklinde kategorize etmek miimkiindiir.

Kirgizistan’da giindelik hayatta yasanan Islam’a baktigimizda ii¢ temel Miislimanlik tipinin karsimiza
cakugint  gbririiz.  Dindar  Miisliimanlar, Radikaller ~ve  Kiiltiirel  Kimlik  olarak ~ Miisliimanilar ~ olarak
isimlendirdigimiz bu kategoriler, Kirgizistan tarihinin, dini gruplarin, bagvurulan kaynaklarin, mescitlerin ve
din adamlarinin, medreseler ve diger egitim kurumlarinin ve bu kurumlarda faaliyet gésteren Ggreticilerin
etkileri ile sekillenmistir.
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EXTENDED ABSTRACT

Sufism is one of the important elements defining the religious character of the Central Asia region.
Moreover, the shamanistic beliefs and rituals still have an impact on the people of the region. Animal cult,
family cult, fire cult, various speels, demonology, and certain burial customs are among these beliefs and
practices. With various combinations of these forces, different interpretations of Islam survive in Central
Asia. The most prominent of these is Sunni Islam.

After the dissolution of USSR, significant changes have occutred in the religious structure of
Turkistan region. In the region, there is a significant increase in the number of mosques, madrasas, and
the number of persons making a pilgrimage. The religion as a part of identity has become more visible in
both public and private spheres. The dissolution of USSR has caused a vacuum in the value system of
society. Therefore, religion has attracted the attention of the individuals in the search of a new identity and
relief against the problems experienced after the collapse of the old political system. It is also possible to
see some radical movements in the region. The prominent reasons to explain this increasing tendency are
related to social problems. In this study, the mechanisms shaping the religiosity in Kyrgyzstan during
Soviet Union period and post-independence period, are elaborated. Qualitative data have been collected
during the fieldwork conducted in Biskek, Os, Celal Abad, and Narin regions.

In analyzing the revival of religion in post-independence Kyrgyzstan, special attention is paid to two
groups of dynamics. The first group of dynamic is religious personnel and the mosques in which that
personnel serve. In Kyrgyzstan, mosques play an important role in shaping religiosity in society. Besides
being the place for worshipping, mosques also serve the function of spreading certain interpretations of
Islam. The personnel in mosques offer regular religious education to the mosque community. The
religious personnel working in the mosques have a very decisive role in popularising some religious
interpretations, practices, and movements. Therefore, the educational background and the affiliations of
religious personnel become important in shaping the religious tendency of the mosque community. In
this context, the countries or movements financing the education of this religious personnel have
significant power on influencing the religious resources and intellectual background of these key people.

The second group of dynamics shaping the religious field in the region is mudarrises and madrasahs,
and other religious education institutions in which religious instruction is conducted. During the field
research, some problems are identified related to madrasa system. The mudarrises are not paid by the
government and do not have social security. Moreover, madrasas do not receive support from the state
and do not receive regular assistance from foundations. Because of this, they sometimes have to receive
financial support from other countries. As a result of this, madrasas and educational institutions are open
to the influence of foreign countries.

In madrasahs, traditional methods and resources are used for religious education. Almost all of the
textbooks and the written resources taught in these institutions date back to the 12th to 15th centuries.
The curriculums of these institutions do not include natural and social sciences, mathematics, and arts.
Due to these deficiencies in the curriculum, the teaching programs in madrasahs are not capable of
responding to contemporary problems.
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In this study, it is also aimed to create Muslimhood typologies for Kyrgyzstan. For this purpose,
three main typologies are formed namely; “pious Muslims”, “radical Muslims” and “cultural Muslims”.
Moreover, the category of “pious Muslims” has divided into two as ‘traditional pious Muslims’ and
‘secular pious Muslims’.

The individuals we consider in the category of “pious Muslims” regularly practice religious duties and
they organize their daily lives according to religious practices. The concepts of haram and halal are
decisive in their daily lives. They usually attend the same mosque and be a part of the mosque community.
The category of “pious Muslims” can be divided into two sub-categories because of some differences.
‘Traditional pious Muslims’ have a tendency to adhere to ancient sources rather than contemporary
sources and interpretations of religion. Therefore, ‘traditional pious Muslims’ are more conservative
compared to ‘secular pious Muslims’. Individuals we include in the ‘traditional pious Muslims’ category are
usually middle-aged or older, whereas ‘secular pious Muslims’ are younger. One of the spheres that make
‘traditional pious Muslims’ distinctive is their more conservative dressing styles in daily life.

The category of ‘secular religious Muslims’, has many characteristics in common with traditional
Muslims but differs in several points. The individuals belonging to this category continue their religious
practices in their private lives but do not reflect their religious beliefs on their clothes and professional life.
They differ from ‘traditional pious Muslims’, especially in terms of their reflection of their religiosity on
clothing. ‘Secular pious Muslims’ have a lesser tendency to reflect their religiosity on the public sphere.

Another category is ‘radical Muslims’ and this group is in contradiction with the tolerant belief
system in the region. Radicals actually form a small group numerically, however they attract great
attention. Unemployment, prevalent poverty, precarity, and widespread corruption are mentioned as the
social forces which lead some people to radical religious movements.

The last category is “cultural Muslims’. An important factor influencing the existence of such a
Muslim identity is the policies of the Soviet Union, which regard ethnicity and religion as integrated. One
of the consequences of these Soviet policies that lasted for seventy years was the transformation of Islam
into an ethno-national category. Regardless of whether religious practices were fulfilled, being Kyrgyz is
intertwined with Muslim identity. Individuals in this category do not see religious prohibitions and
imperatives as determinants in daily life. Religion is seen as an element of defining his/her own identity
and/or separating himself/herself from other religions and in some cases from other nations.
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