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1917-1920 yillar arasinda, Bolsevik ihtilaliyle birlikte, Orta Asyada yasayan
misliimanlar ilk defa yeni ve alisilmadik sosyopolitik ve ideolojik bir durumla kar-
s1 karsiya kaldilar. Bu yeni donemde, artik Miisliman kuruluslar devlet tarafindan
desteklenmiyordu, devlete ait herhangi bir karar alma organina dahil olamadilar
ve diger cemaatler gibi, hicbir 6zel ayricaliga sahip olmayan bir grup haline geldi-
ler. Bir kisinin dindarhgy, artik kisinin toplumdaki statiisiinii etkilemez oldu ve dini
ilgilendiren talimatlar resmi dokiimanlardan tamamen temizlendi.

Sovyet yonetiminin din hakkindaki politikalari, dini sosyal hayattan ve in-
sanlarin diinya goriislerinden tamamen uzaklastirma hedefine dayaniyordu. Daha
en baslardan itibaren, bu yaklasim Bolsevik rejiminin aldig1 kararlarda kendisini
gosterdi. Mesela, 23 Ocak 1918 tarihli SSCB Sovnarkom (Halk Komiserligi Konse-
yi)'in “Kiliseyle devletin ve okulla kilisenin ayrilmasina dair” kararnamesi, bir dine
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bagh olup olmamayi serbest birakmis, dini kuruluslari devletin maddi kaynakla-
rindan mahrum etmisti. Bu kararname, agikca, dini sadece 6zel alana hapsetmis,
dini kuruluslarin fonksiyonlarini da yalnizca zorunlu dini goérevlerin/ibadetlerin
yerine getirilmesi olarak yeniden tanimlamistu.

Biitlin bunlara ragmen, Orta Asya’da Sovyet egemenligi olustuktan sonra bi-
le Misliiman din adamlarn siyasal hayata aktif olarak katilmaya devam ettiler.
Merkeze uzak Miisliiman bélgelerdeki Sovyet politikasi, geleneksel Islami yasayisa
g6z yuman bir yapidaydi. Bu tutum, i¢ ve dis sikintilarin oldugu bir ddnemde, Sov-
yet yonetimi tarafindan stratejik bir zorunluluk olarak goriiliiyordu. Sovyet rejimi-
nin Orta Asya’da ve Kafkaslarda islam’a yénelik bu tarz liberal yaklasimlar,
1920’lerin sonuna kadar devam etti. Dolayisiyla, Sovyetler Birligi'nin ilk dénemle-
rinde ‘din{ kiiltler’e yonelik resmi yaklasimin nispeten yumusak bir politika oldugu
soylenebilir.

8 Nisan 1929’da SSCB’nin Sovnarkom'u (Halk Komiserligi Konseyi) ve Yik-
sek Sovyet Prezidyumu (the Presidium of VtsIK) “Dini birliklerle ilgili bir kararna-
me” yayinladilar ve dini birliklerin, inan¢h kimselerin dini gereksinimlerini karsi-
layan yerel bir birlik oldugunu ifade ettiler. Bu kararname, bazi degisiklikler ya-
pilmasina ragmen 1990 yilina kadar yiirtrlikte kaldi.

Bu kararname, dini kuruluslarin faaliyetlerinin ana hatlarini ve siirlarini
belirleyerek, dini kuruluslarin hukuki olarak diizenlenmesi ve kontrol edilmesi
amaciyla kullanildi. Buna gore, dini faaliyetler temelde ancak ibadethanelerin icin-
de yapilabilecekti. Daha dnce faaliyette bulunabilmelerine ragmen, dini birliklerin
diger biitlin sosyal mekanlardaki faaliyetleri boylece tamamen yasaklanmis oldu.
Dini faaliyetler, ibadethaneler disinda toplumdan tamamen soyutlandi ve topluma
ulasmalar1 engellendi. Boylece dini hayat, devlet kontroli altina alindi1 ve dinin
herhangi bir toplumsal rol oynamasi engellenmis oldu. Dolayisiyla, 1929 yil;, dine
dair mevzuatin demokratik ve 6zgiir sekilde diizenlendigi donemi de bitirmis oldu.

1930 y1li, dine karsi giiclii bir saldiriya sahit oldu. Komiinist partinin yoresel
organlari ve Sovyet iscileri, ‘dinlerin temizlenmesi’ siirecini hizlandirmak i¢in, her
yerde hukuka aykiri tedbirlere basvurmaya basladilar: Cami ve kiliseler gelisigiizel
kapatildi, buralarda calisanlar tutuklandi veya agir para cezalariyla tehdit edildi,
dini binalar isgal edildi ve insanlarin evlerindekiler de dahil olmak iizere dini ya-
yinlara el konuldu.

0 yillarda Miislimanlarin durumunu anlamak i¢in su bilgiyi vermek uygun
olacaktir: Tiim-Rusya Merkezi Yonetim Komitesi'nin (VTsIK USSR) Mayis 1930
tarihli raporunda soyle denilmektedir: “Miisliimanlarin dini kuruluslarinin hemen
hepsi tamamen yok olmanin esigindedir. Muhtesiplerin %87’si kapanmistir. 12,000
camiden 10,000°den fazlasi kapanmistir. Molla ve Miiezzinlerin %90 ile %97 arasin-
daki kismi dini gérevierini yapamaz hale getirilmistir. Miisliiman ‘kiilt’iiniin durumu,
diger kiiltlere gére daha kétii durumdadir ancak yine de diger kiiltlerin durumu icin
de bir fikir vermektedir”.

1936’da SSCB’nin yeni anayasasinin hazirlanmasi esnasinda, tartismanin
merkezinde dini kuruluslarin faaliyetleriyle ilgili sorunlar bulunuyordu. Mesela
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dini kuruluslarin hak ve gorevleri, kilise-devlet iliskileri, ‘kiilt'lerle ilgili mevzuatin
gelistirilmesi ve din adamlarinin politik goriislerinin degerlendirilmesi gibi konu-
lar glindemdeydi. Cesitli yerlerdeki komiinist eylemciler, Anayasa komisyonundan,
“biittin dini faaliyetlerin ve ¢ocuklara yénelik dini taleplerin yasaklanmasi, dini kuru-
luslarda ¢alisanlarin medeni haklardan mahrum birakilmasi, ‘ayrilikct akimlar’in
faaliyetlerinin yasaklanmasi ve dini kiiltlerle ilgili mevzuatinin katilastirilmasi’ni
talep ettiler.

Daha sonralan Stalin Anayasasi olarak bilinecek bu anayasa, 5 Aralik 1936
tarihinde onaylanarak yiiriirliige girdi. Bu anayasanin 124. maddesi dogrudan iba-
det 6zgiirligii konusuna deginiyordu ve sdyle diyordu: “Vatandaglara ibadet 6zgtir-
liigti tantmak amaciyla, SSCB’de kilise devletten, okul da kiliseden ayrilmistir. Gerek
ibadet ézgiirliigii ve gerekse din karsiti propaganda 6zgiirliigii biitiin vatandaglara
taninmgtir.”

Merkezi hiikiimet diizeyinde din konusunu ele alan artik tek bir birim kal-
misty, o da Icisleri Halk Komiserligi (USSR NKVD - People's Commissariat of Internal
Affairs) olarak bilinen ve Stalin doneminde politik baskilardan sorumlu olan, devle-
tin gizli polis teskilatiyd.

SSCB’de 1930’lardaki siddetli politika, Miisliimani, Yahudisi, Protestani ve
Budisti dahil biitiin dinlere kars1 uygulanmistir. Her gecen yil, faaliyetine devam
eden ibadethanelerin sayisinin diistiigii gortilmektedir.

ikinci diinya savasi yillarinda ve savas sonrasi kisa dénemde, Sovyet reji-
miyle din adamlar arasindaki iliskide nisbi bir rahatlama goriilmektedir. Din kar-
sit1 propaganda tamamen ortadan kalkmasa bile, ciddi sekilde yavaslamistir. Sov-
yet hiikkiimetiyle Miislimanlar arasindaki iliskiler, Sovyetler Birligi'nin bircok ye-
rinde miiftilik benzeri kurumlarin (“Islamic Spiritual Administrations”) olustu-
rulmasiyla belli 6lciide normallesmistir. Bu nispeten rahat dénem, 1953’te Stalin’in
6limiine kadar siirecektir.

Mesela 1943-1945 arasinda, Sovyet yetkililer, Miislimanlarin 4 miftilik
(muftiyats) kurarak kendilerini yonetmelerine miisaade ettiler. Bunlar, SSCB’nin
Avrupa ve Siberya bolgesi (DUMES), Orta Asya ve Kazakistan (SADUM), Kuzey Kaf-
kaslar (DUMSK) ve Transkafkasya (DUMZ) miiftilikleridir. Miiftiliikler, cok genis
bolgelerdeki Miisliiman topluluklarin birliklerini kendi ¢atilart altinda topluyordu.
Miiftiliikler, devlet kontroliinde ancak devletten bagimsiz olarak faaliyetlerini yii-
riitiiyorlardi. Bunlardan Orta Asya ve Kazakistan Miiftiliigi olan SADUM, hiyerar-
sik bir yapiya sahipti. Miiftiiliiklerin altinda, imam-hatiplerin gérev yaptigi mahalle
camileri bulunmaktaydi. Camiler, baslarinda ya muhtesiplerin bulundugu
muhtesibatler, ya da kadilarin bulundugu kadiliklar halinde birlestirildi. Muhtesip-
likler de Miiftii'niin baskanhgini ytriittiigii Miftiliklere baglandi.

SADUM’un her Orta Asya cumhuriyetinde bir temsilciligi vardi ve her birinin
basinda bir kadi vardi. Kadilar Taskent'teki miifti tarafindan atanirdi. Her cumhu-
riyetteki imam ve miiezzinler de bu kadilara bagh idi. Miiftiliikler kurumsal ve
yoOnetimsel islev goriiyor ve Miislimanlarla resmi makamlar arasindaki irtibati
kuruyorlardi. Mesela, Kirgizistan'daki Miislimanlarin biitiin dini problemleriyle,
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Ozbekistan'in baskentinde bulunan SADUM ilgileniyordu. Kirgiz Miisliimanlarin
dini makami olan kadilik ise, SADUM’a bagh olarak, Kirgizistan'in Os sehrinde bu-
lunuyordu. Sovyet yonetiminin 1943-1953 yillar1 arasindaki dinle ilgili politikala-
rinin nisbeten olumlu oldugu, bu 6rneklerden agik¢a goriilmektedir.

ikinci diinya savasi yillarinda gésterilen bu miisamaha ve anlayisin, savas
sonrasi donemde yeniden eski haline dondiigiinii gériiyoruz. Disaridan gelen teh-
ditlerin ortadan kalkmasiyla, Sovyet rejimi, artik giic saglamak i¢in dine ihtiyac¢
hissetmemeye basladi. Savas sonrasi yillarda Miisliimanlarin camileri yeniden ac-
maya yonelik miiracaatlar1 sonugsuz kaldi. Miisliimanlar da dini hayati yeniden
canlandirmak icin, evleri ve mezarliklari toplanti yeri olarak kullandilar. Agik olan
camilerde gayri resmi ve izinsiz olarak Kur’an-1 Kerim ve Arapca dersleri de veril-
di.

llging bir husus olarak, hacca gitmenin yasaklandigi dénemlerde ve serbest
birakilmasina ragmen ¢ok az kisinin hacca gidebildigi dénemlerde, SSCB’de bulu-
nan kutsal mekanlara ve tiirbelere ilginin ciddi sekilde arttig1 goriilmektedir.

1953’te Sovyet yonetiminin degismesi, dine yonelik keskin bir politika degi-
sikligine sebep oldu. Partinin yeni baskani Nikita Khrushchev, dini izlere ve dini
organizasyonlara yonelik aktif miicadeleyi yeniden baslatti. Khrushchev, 1954’te
CPSU'nun Merkezi Komitesi'nin 7 Temmuz tarihli “Bilimsel Ateizm Propagandasin-
daki Eksiklikler ve Bunlari Gidermeye Yénelik Tedbirler” bashkl kararini onayladi.
Ayni sekilde 10 Kasim tarihli “Halk Arasinda Bilimsel Ateizm Propagandasi Yapilir-
ken Islenen Hatalar”a dair karan da onayladi. Khrushchev'in onayladig iki Kkarar,
Islam’in anlatilmasini énlemeye yonelik faaliyetleri onayhyor, dini binalarin Miis-
liimanlara iadesini ve yeni camilerin agilmasini yasakliyordu. Dini merasim yapil-
masini ise vergiye bagliyordu.

Khrushchev'in bu sekilde Leninizm’e doniisii, 1954'ten 1964’e kadar on yil
boyunca siiren din karsit1 yeni bir seferberligi baslatmis oldu. O doneme kadar hala
acik kalabilmis camilerin ¢cogunlugu kapatildi. 1954’te toplam 1500 olan cami sayi-
s1, 10 y1l sonra 500’e diistii. Ayrica, basinda, radyo ve televizyonda kitlesel bir din
karsit1 propaganda faaliyeti yiiritildi.

1950’lerin sonundan 1960’larin ortalarina kadar stiren bu zaman dilimi,
Sovyet yonetim kadrolarinin tilkenin ‘din problemi’ni en kisa siirede ¢6zme arzula-
rina sahit oldu. Bunda birka¢ gaye gozetiliyordu: SSCB’de komiinizmi iyice yerles-
tirmek, Stalinist mirasindan kurtulan komiinist ideolojinin hala gerceklestirilebile-
cegine dair gliven temin etmek, komiinizmin her tiirli manevi alternatifi, yani dini
ortadan kaldirdigini géstermek. Halkin bir kismi bu genis caplh din karsiti seferber-
likleri umursamiyordu. Diger bir kismi ise, dinin olmadig1 adil ve toplum merkezli
bir devletin kurulabilecegine inaniyordu.

Totaliter metodlarin azaldigi 1960’larin sonlarinda bile, durum ayni min-
valde devam etti. Devletin kararnamelerinde ‘ateizmle ilgili problemlerin ¢6zimii-
ne getirilecek bilimsel ¢ziim’lerden bahsediliyordu. Bu donemde de cami ve kili-
selerin kapatilmasi ve dini birliklerin resmi kayitlarinin silinmesi seklinde gelisi-
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giizel uygulamalar devam etti. Miisliiman, Hristiyan ve diger dini cemaatlerin yone-
timi hala kom{inist partisinin ve Sovyet yetkililerinin elindeydi.

Khrushchev'in 1964 'te istifa edip Leonid Brezhnev’in basa gegmesinden sonra
da, devletin dinle iliskileri pek degismedi. Khrushchev’in on yil siiren siddetli
ateizm kampanyasi az veya ¢cok bagariya ulagsti. Ateizmin komiinist ideolojinin
temel unsurlarindan birisi olmasi sebebiyle, 1991 yilinda SSCB’nin dagilmasi-

na kadar din karsiti propaganda etkisini devam ettirdi.
kekksk kskksk kskksk

Goriilmektedir ki, XX. yiizy1l boyunca Islam’in Orta Asya’daki entelektiiel ve
felsefi yonii ¢ok ciddi sekilde zarar gormistiir. 1917 Ekim devriminin tizerinden
gecen otuz kiisiir sene sonunda, 1950’lerde Orta Asya’da dogru diizgiin islami egi-
time sahip hi¢ kimse kalmamusti. Ustelik SSCB’de resmi din egitimi kurumu olarak
sadece Ozbekistan simirlan icinde yer alan Buhara’daki Mir-i-Arab Medresesi ve
Taskent'teki Barakhan Medresesi kalmist1. Geleneksel Islami egitim ve dgretim ta-
mamen ortadan kalkmis, dini faaliyet yalnizca dini téren ve merasimlerden ibaret
hale gelmisti. 60’larda ve 70’lerde, devletin gozetiminde egitilen yeni Mollalar,
1917’den 6nceki donemde egitim almis eski nesil din adamlarinin yerini aldilar.
Ancak bu donemde artik Miisliiman niifusun ¢ogunlugu dinin emir ve yasaklarina
uymuyordu, hatta bircogu dinlerini bilmiyordu bile. Bircok molla bile Arapcay1 cok
az biliyor ve Kur’an’dan ancak birkag satir1 ezbere okuyabiliyordu.

Bu durum 1980’lerin sonlarinda degismeye basladi. XX. yiizyilin sonunda
Sovyetler Birligi'nin ¢okiisiiyle birlikte, Orta Asya’da bes cumhuriyet kuruldu. Kir-
gizistan, Tacikistan ve Ozbekistan’dan binlerce Kisi islam’1 6grenmek i¢in yurtdisi-
na ciktilar. En ¢ok tercih edilen iilkeler, Tiirkiye, Misir, Suudi Arabistan ve Pakis-
tan’dl. XX. ylizy1l boyunca korunabilen Miisliiman hayat tarzi ve zengin tarihi gele-
nekler, islam’in kisa siirede tekrar canlanmasini sagladi.

Giliniimiizde, 20 yillik bir bagimsizlik dénemi s6z konusu ve Orta Asya’daki
Islami canlanma siiriiyor. Artik Orta Asya’da kendisini éncelikle Miisliiman olarak
tanimlayan yeni bir nesile sahibiz. Orta Asya’daki islami anlayis, ashnda Cin’den
Fas’a kadar tiim islam diinyasinda yaygin olan ve manevi boyuta vurgu yapan mii-
samahakar ve mutedil bir islam anlayisidir. Orta Asya’daki Miisliimanlar, Sovyet
déneminde kuramadiklar1 baglantilar1 bugiin Islam diinyasinin geri kalaniyla kur-
may1 ¢ok istiyorlar. Gecmisten getirdikleri dini geleneklerle modern hayati karsi-
lastirmak, bunlar1 mezcetmek bugiin Orta Asya’da meydana gelen dini canlanmaya
6nemli bir dinamik katmaktadir.
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