International

SOCIAL SCIENCES STUDIES Journal
Open Access Refereed E-Journal & Indexed & Publishing

] SGCTAL B
SCIENCES STUDIES

josrna

e-ISSN: 2587-1587

OPEN/~| ACCESS
Subject Area Orta Asya’da Dini Radikalizm: SSCB Ve Selefi- Vahhabi ideoloji Ekseninde
International Relations .

Inceleme
Year: 2022 . o . . . .
Vol: 8 Religious Radicalism In Central Asia: An Examination On The Axis Of The
Issue: 94 R An lafi-Wahhabi Ideol
o 304330 USS d Sala ahhabi Ideology

1

Arrival Aydm Ahmet FIRAT
17 December 2021 ! Kocaeli Universitesi, Sosyal Bilimler Enstitiisii, Uluslararas: iliskiler Anabilim Dali, Siyasi Tarih Bilim Dali, Yiiksek
Published Lisans Ogrencisi, Kocaeli/Tiirkiye
31 January 2022 ..
Article ID Number OZET
3834 Sovyet Sosyalist Cumhuriyetler Birligi (SSCB) 20. yiizyilda hem kendi biinyesini olusturan iilkelerde hem

Awrticle Serial Number
10

Doi Number
http://dx.doi.org/10.26449/s
s5j.3834

How to Cite This Article
Firat, A.A. (2022). “Orta
Asya’da Dini Radikalizm:
SSCB Ve Selefi- Vahhabi
Ideoloji Ekseninde
Inceleme” International
Social Sciences Studies
Journal, (e-1SSN:2587-
1587) Vol:8, Issue:94;
pp:324-330

Social Sciences Studies
Journal is licensed under a
Creative Commons
Attribution-
NonCommercial 4.0
International License.

1. GIRIS

de tim diinyada biiyiik etki yaratmistir. SSCB, Materyalist Sosyalizm’in gerektirdigi sekilde, baslangic
asamasinda din ve dini faaliyetleri kontrol etme; dini kurum, ibadethane ve dernekleri siki denetim altinda
tutma; din ve din egitimini devlet tekeline alma ve geng nesillere dinden arindirilmis laik egitim verme; son
asamada da dinden arindirilmis bir komiinist diinya yaratma politikasni uygulamaya koymustur. Islam
medeniyetinin 6nemli bir kolu olan ve 19. yiizyildan itibaren Ortodoks Rus Carlig1 ve 20. yiizyillda SSCB
denetimi altinda kalan Orta Asya kolu da bu politikadan etkilenmis ve Sovyet din politikalart ve devlet
kontroliindeki din kurumlartyla, dini egitimden uzak kalmislardir. Boylece bu iilkeler Sovyetlerin son
donemlerinde ve Sovyetler dagildiktan sonra, dis kaynakli radikal dini fikirlere agik hedefler haline
gelmislerdir. Radikalizm ne kadar Ozbekistan, Tacikistan gibi belli iilkelerde yogunlassa da tiim Orta Asya
Bolgesi i¢in ¢ok biiyiik bir sorundur.

Anahtar Kelimeler: Radikalizm, Dini Radikalizm, Orta Asya, SSCB
ABSTRACT

In the 20th century, the Union of Soviet Socialist Republics (USSR) had a great impact both in the countries
that formed its own structure and in the world. As required by Materialist Socialism, the USSR had to
control religion and religious activities at the initial stage; keeping religious institutions, places of worship
and associations under strict control; monopolizing religion and religious education by the state and
providing a secular education free from religion to the younger generations; as a final stage, it tried
implemented the policy of creating a communist world free of religion. Central Asia, which was an
important branch of Islamic civilization and under the control of Orthodox Russian Empire in the 19th
century and the USSR in the 20th century, was also affected by this policy and remained away from religious
education with Soviet religious policies and state-controlled religious institutions. Thus, these countries have
become open targets for foreign radical religious ideas in the last period of the Soviet Union and after the
Soviet collapse. No matter how much radicalism is concentrated in certain countries such as Uzbekistan and
Tajikistan, it is a huge problem for the entire Central Asian Region.

Key Words: Radicalism, Religious Radicalism, Central Asia, USSR

Orta Asya bolgesi, tarih boyunca jeostratejik ve jeopolitik olarak dnemli bir bolge olagelmistir. Ayrica ekonomik
olarak da gegmisten giiniimiize biiylik giiclerin hakimiyet kurma emelleri giittiigii bir bolge olmustur. Sovyetler
doneminde atil bir bolge olarak varligim siirdiiren bolgeye SSCB sonras1 donemde yasal ve yasa dis1 bircok unsur
g6z dikmis ve bu bolgede kendileri i¢in bir ¢ikar pesine diigsmiislerdir.

Devletlerin siyasi ve ekonomik emelleri bulunan bdlge ayni zamanda radikal fikirlerin de yayilma alani olmustur.
Radikalizm, dini radikalizm ve terorist faaliyetler bolgede Sovyetler sonrasi gii¢ boslugundan yararlanarak yayilma
alam bulmustur. islam bdlgede hakim din oldugu i¢in de dini radikalizm, Islam {izerinden vuku bulmustur. Bolge
Miisliimanlarimin radikallesme siiregleri, Sovyetler donemindeki din baskisi, ateist yonetim insanlarin yeterli ve
kaliteli din egitimi alamamasi, Sovyetlerin son donemi ve Sovyetler sonrasi donemde bdlgeye giren radikal
akimlarin agiric1 fikirlerine kapilmalart ve Sovyetler sonrast kurulan iilke rejimlerinin otoriterligi ve diger
sorunlariyla gergeklesmistir.

Orta Asya’da dini radikallesme, SSCB sonrasi birgok orgiitiin kurulmasi ve bazi orgiitlerin bolgede siyasi ve
ideolojik taban bulmasi karsilikli etkilesim i¢inde olan olgular olarak karsimiza ¢ikmaktadir. Orta Asya’da kurulan
orgiitlere Akramiler, Hizb’un-Nusret, Teblig Cemaati, Orta Asya Islami hareketi, Ozbekistan Islami Hareketi ve
Hizb’ut-Tahrir 6rnek olarak verilebilir. Bu orgiitler genellikle Vahhabi-Selefi ¢izgisinde ideolojiler benimseyerek
once Orta Asya’da daha sonra da tiim Islam cografyasinda ve Islam’in eskiden hakim oldugu cografyalarda laik
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rejimleri devirerek “Islam Halifeligi” kurma amaci giitmektedirler. Fakat siddete basvurma konusunda biitiin
orgiitler ayn fikri paylasmamaktadir.

Bu c¢alisma, Orta Asya iilkelerinde ne kadar ¢ok biiyiikk sorunlara yol agmamis olsa da radikalizmin ve dini
radikalizme neden olan olgu ve olaylari ele almayr amaglamaktadir. Radikalizm, dini radikalizm, Sovyetler
doneminde Orta Asya’min ‘dinsizlestirme’ politkasina maruz kalmasi, Selefi-Vahhabi ideolojisi, bu ideolojinin
temelleri ve bu ideolojinin Orta Asya cografyasina yankilanmasindan kaynaklanan dini radikalizme odaklanan
calisma, Orta Asya iilkeleri ozellikle Tacikistan ve Ozbekistan’da faal olan radikal orgiitlere ve bu orgiitlerin
amaglarmna 151k tutmustur.

2. RADIKALIZM VE DiNi RADIKALIiZM

Etimolojik olarak radikal kelimesi, Latince bir kelime olan, kok, kdken, kaynak, temel anlamina gelen “radix”
kelimesinden gelmektedir (Kurum & Avci, 2018: 39). Tiirk¢eye ise Fransizcadan girmistir. Radikalizm genel
tanimiyla toplumsal, siyasal ve ekonomik alanlarda ortak kabul gérmiis normlarin en az bir alanina muhalif olan,
alternatif olusturan, tutarlilik derecesi artan veya azalan bir diisliince sistemi ve gelecek tasavvurunun
benimsenmesini ve bu alternatif tasavvurun hayata gegirilmesi i¢in kapsamli ve eksiksiz bir sosyal ve/veya siyasi
reformu savunan fikri ifade etmektedir (Agir & Arpaci, 2019: 1023; https://libguides.lib.msu.
edu/radicalism/definition).

Radikallesme kavraminin ne akademik g¢evrelerde ne de devletler platformunda kabul edilmis, onaylanmis bir
tanim1 bulunmamaktadir. Avrupa Komisyonu biinyesinde 2006 yilinda olusturulan “Siddet Iceren Radikallesme
Calisma Grubu” (The Working Group on Violent Radicalisation) bulgularina gore radikallesme, ideolojik ve
psikolojik baglamdan etkilenebilecegi gibi global, sosyolojik ve psikolojik baglamdan da etkilenebilir. Dolayisiyla,
radikallesme baglamdan bagimsiz incelenemeyecek bir alan olarak karsimiza ¢ikmaktadir (Kurum & Avet, 2018:
50).

Radikallegsme siireci iki sekilde ortaya ¢ikmaktadir; biligsel radikallesme ve davranigsal radikallesme. Biligsel
radikallesmede inanglarin asirilasmasindan ve davranigsal radikallesmede ise davranislarin asirilasmasindan
bahsedebiliriz. Her iki senaryoda da radikallesme kavrami, bir asirilasma siireci olarak tezahiir eder (Neuman,
2013: 873-874). Siddet ve zor araglarimin radikallesmenin unsurlart olup olmadigi akademisyenler tarafindan
irdelenmektedir. Literatiirde yasanan kafa karisikligina ragmen radikallesmenin 6zii, siddet ve giic kullanimidir
(Alimi, Demetriou, & Bosi, 2015: 38). Zira gii¢ kullanimi ve siddete basvurmadan hedefe ulasmaya calismak
demokratik yollari denemektir ve demokrasiler radikallesme siirecini zorlastirir. Fakat gegmis deneyimlerden yola
cikarak her radikal kisi veya orgiit siddet araglarini kullanir demek yanlis olur.

2.1. Dini Radikalizm

Radikalizm bir anda ortaya ¢ikmaz, bir siirecin {irlinlidiir ve bu siire¢ esnasinda pek c¢ok kaynak radikalizmi
beslemektedir. Radikallesme, pekald dini referanslarin etkisinde kalarak toplum iginde asamali ve kati surette
kendine yer agabilir. Dini radikalizm, dini sdylemlere ve fikirlere birtakim gerek kotii niyetli gerek masum siyasi
sOylemler eklemlendirilerek toplumun dini duygularinin ve duyarliliginin belli bir hedefe yonelik arttirilmasi
stirecidir (Arpaci, 2017: 16). Burada din, toplum tarafindan ne kadar az bilimsel ele alinirsa ve din Ogretimi,
merkezi ve bilimsel bir miifredattan ziyade din adamlarina ve onlarin tarikatlarina bagli olursa o kadar siddetli bir
radikalizm siireci ortaya gikar.

Dini radikalizmin sebeplerini inceleyecek olursak; “Siyasi nedenler; (sekiiler) devletin halkinin dinini yasamasina
izin vermedigi diisiincesi ve pratigi, temsil edilmeme diistincesi, ifade 6zgiirligii ihlali olarak agiklanabilir. Bireysel
nedenler; kimlik arayigi, birey olarak tutunamama, kendini ispat etme, sosyo-ekonomik yoksunluk, psikolojik
sorunlarla bogusma, egoistlik ve egitimsizlik. Dini politik hedefler; iilke/bolge siyasi yapisinda dini reform veya
devrim gergeklestirme arzusu, batiyi-kendini ezeni- hezimete ugratma, vaat edilmis topraklar gibi dini-politik
amaglara ulagsma istegi, dini literal yorumlama. Toplumsal nedenler; oOtekilestirilmis ya da diglanmis olma,
cogunluga uyum saglayamama, go¢ ve entegrasyon sorunlari. Felsefi nedenler; modernite ve kurumlarina yonelen
tepki, kiiresellesme” gibi nedenlerin dini radikalizmde biiyiik etki sahibi oldugunu goriiriiz (Arpact, 2017: 20).

Radikallesme, 6zellikle dini radikallesme daha ¢ok Bati merkezli bir aragtirma sahasina sahip olmustur. 11 Eyliil
2001 saldirilart ve bu saldirilarin Afganistan’da yerlesik radikal gruplardan geliyor olmas1 Batili siyasetcileri ve
siyaset, sosyoloji, psikoloji ve hukuk alaninda g¢alisan bilim insanlarini ‘terérizm’, ‘radikalizm’, ‘dini radikalizm’
gibi konularda daha derinlemesine diisiinmeye itmistir. 2001 saldirilar1 sonras1t ABD 6nciiliigiinde baslatilan ‘terére
kars1 savas’ akademisyenlerin diigiincelerinden beslenmistir. Ayrica ABD’yi kendi evinde ilk defa vuran gii¢ olan
El- Kaide’nin, dini radikalizmin hatta Islami radikalizmin yarattig1 saskinlik dolayistyla medyada gok sik yer
bulmasi ile kamuoyunda da tartisilir hale gelmistir (Kurum & Avei, 2018: 38-39).
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2.2. Selefi-Vahhabilik

Vahhabilik, Islam’imn Siinni mezhebinin piiriten bir kolunu teskil eder. Vahhabi kelimesinin kokeni ise 18. yiizyilda
yasamis olan dini diisiiniir Muhammed Bin Abdiil-Vahhab’a dayamr. Bu dgretiye gore Islam-aslinda belirtilen
Siinni Islam-, Hz. Muhammed ve Dért Halife doneminden sonra dine giren sapma (bidat) ve yeni dgretilerden
arindirilmalidir. Vahhabilik ilk ortaya ciktiginda Osmanli ulemasindan siddetli karsilik gérmiistiir. Bu yersiz
degildir, zira Vahhabiler diger Miisliimanlar1 putperest olarak gérmektedirler ve bu goriisii benimseyen Suudiler
Hicaz’da Osmanli’ya meydan okumuslardir (Commins, 2015: 151-153; https://sgp.fas.org/crs/misc/RS21695.pdf).

Selefilik, Vahhabiligin Arap Yarimadasi’nda ¢ikismin aksine Islam cografyasmin gesitli yerlerinde genel olarak 19.
ylizyilin sonlar1 ve 20. yiizyilin baglarinda giderek daha muhafazakarlasan diisiiniirler arasinda ortaya ¢ikmaistir.
Selefilik’te de Islam’m Kur’an ve hadisler temel alinarak &ziine dondiiriilmesi gerektigine inanilir. Bu goriisiin
ortaya c¢ikmast Ozellikle Sam ve Bagdat gibi sehirlerdeki ulemalar arasinda yayilmasi Vahhabilik inancina
mesruiyet kazandirma agisindan énemli olmustur. Vahhabilik daha ¢cok Suudi Arabistan merkezli muhafazakéar bir
Islami itikat iken Selefilik daha genel piiriten bir yaklasim olmustur (Commins, 2015: 151-153; https://sgp.fas.
org/crs/misc/RS21695.pdf).

Siddete bagvurma konusu ve ‘siddete dayali cihat olgusunun’, kendilerini Selefi veya Vahhabi olarak tanimlayan
disiiniirler arasinda yeni bir olgu oldugu diigiiniilmektedir. Vahhabi din adamlari Suudi tarihi boyunca bazi
durumlarda dine dayali siddete olumlu bakmiglardir. Fakat ¢ogu diisiiniire gore Selefi-Vahhabi ideolojisinin asil
radikallesmesini SSCB’nin Afganistan’1 isgalinin tetikledigi diisiiniiliir. Sovyetlere kars1 savas, Islam cografyasinin
cesitli yerlerinden gesitli Miisliiman gruplari buraya ¢ekmis. Savagmak ve siddet araclarint kullanmak igin toplanan
bu insanlar, agirlikli olarak Suudi Arabistan olmak iizere ABD ve Avrupa devletlerinin fonlariyla kurulan ve
yonetilen medreselerde yine Selefi-Vahhabi ideolojisi esas alinarak verilen dersler almislardir. Siddet araglarinin
kullanimi, savas kosullari ve gorece koktenci inanglar radikal goriisleri de beraberinde getirmis olabilir
(https://sgp.fas.org/crs/misc/RS21695.pdf).

3. ORTA ASYA’DA SSCB SONRASI DiNi RADIKALLESME

Orta Asya, SSCB egemenligi altinda yasadig1 siire boyunca hem siyasi hem stratejik hem de ekonomik anlamda
diinyanin en yiiksek potansiyelli bolgelerinden biri olmustur. SSCB’nin dagilmasi ile Orta Asya iilkelerinin
jeopolitik, jeostratejik ve jeokdltiirel 6zellikleri tekrar fakat hayli karmagsik bir donemde ortaya ¢ikmistir. Bolgede
yasanan geg¢is siirecinden kaynaklanan ve bdlge iilkelerinin siyasi kararsizligi, politikalar1 ve gerek kaba giic gerek
yumusak gii¢ kapasiteleriyle kiiresel etki sahibi biiyiik giiclerin bolgeye bakigini da etkilemis ve bolgede olusan giic
bosluklarin1 doldurmaya yonelik ¢abalarini tetiklemistir (Birdisli, 2017: 123-143). Yeni aktorler bolgeye bazi
arglimanlar1 siirerek girmeye caligmislardir. Cografi komsuluk, dil, din, tarih, kiiltlir ortaklig1 bu arglimanlarin
basinda gelirken bolge 6zellikle dogal kaynaklari, madenleri, Avrupa ile Asya arasinda gegis giizergahinda ve 21.
ylizyilda diinyanin en karmasik bolgelerinin basinda gelecek olan Soguk Savas sonrasi uluslararasi konjonktiirii
mesgul edecek Afganistan ve Cin’e komsu pozisyonunda bulunmasindan kaynaklanan jeostratejik onemi ile
Avrasya’da bile bulunmayan aktorlerin ¢cekim noktas1 olmustur. Fakat Orta Asya bolgesi, sadece yasal anlamda
varlhigini stirdiiren giiclerin degil ayn1 zamanda gesitli asirici gruplarin ve fikirlerin de etki alani olmustur (Davletov,
2006).

Giliniimiizde ve hatta SSCB hala ayaktayken, Orta Asya’da var olan sorunlarin kaynagi olarak bolgeye yonelik
Sovyet politikalar1 goriilebilir. Ornegin Sovyetler déneminde orta ve uzun vadeli bir strateji olarak uygulanan
“Matrugska Modeli” 6nem arz etmektedir. Bakacak olursak radikalizm ve radikalizmin sebepleriyle organik bir bagi
bulunmamasina ragmen bu model, Orta Asya cografyasini Balkanlar kadar olmasa da karmasik bir yer haline
getirmistir. Fikir olarak, birligi olusturan uluslarin yan yana degil i¢ ice yasamasini hedeflediginden, teoride
kaynastirma ve bir Sovyet ulusu yaratma olarak ve/veya bolge uluslarinin homojen yapilar kurarak milliyetgi
hareketlere kapilmamasini Onleme stratejisi olarak okunabilecek model, pratikte bir asimilasyon stratejisine
doniiserek zamanla bolgenin dogal demografisini tahrip etmistir. Ozellikle Stalin déneminde SSCB genelinde
oldugu gibi bolgeye Rus gogmenler yerlestirilerek, bolge lilkelerinin demografileri kasten bozulmustur. Ayrica
Kafkaslardan siiriilen halklar da Sibirya ve Orta Asya’ya yerlestirilmistir. Boylece demografik sinirlarla uyusmayan
smirlar ortaya ¢ikmig, bolgede ‘Gteki’ olan her seye nefret ve bu nefretin tetikledigi bir radikalizm ve etnik sorunlar
baslamustir (Birdisli, 2017: 123-143).

Sovyetler Birligi’nin, Orta Asya’ya yonelik i¢ politikasinda 1917 yilindan 1928 yilina kadar gorece 1limli bir seyir
gdzlenmis, dini kurumlar ve vakiflar faaliyetlerini slirdiirmisler, din egitimine karigilmamis ve bdlgede gorece
demokratik bir ortam hakim olmustur. 1920’li yillarin sonuna degin medeni hukuk, miras hukuku ve bazi davalarda
ceza hukuku yerel mahkemelerde Islami seriata gdre uygulanabilmistir. 1923°li yillarda Sovyetler yerellestirme
politikasi adi altinda Miislimanlarin hiikiimet gorevlerine atamalarinda artirrma gitme gibi adimlar1 atmigtir. Bir
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diger Oonemli adim ise, basarisi tatmin etmeyip kapatilan “Seriat Mahkemeleri Toplulugu” adli kurumun
kurulmasidir. Goriiniiste dini faaliyetleri serbestlestiriyor gibi goriinse de Sovyetlerin asil amaci dini faaliyetleri
devlet kontroliine almak ve Islam’1 Marxist-Leninist bir ¢izgiye cekmek olabilir. Fakat 1928 yila gelindiginde
iliml1 ortam yerini baskic1 Sovyet politikalarina birakmustir. Bu politikalara gére, yerel ve yerlesik islami vakiflar
kapatilmis ve varliklar ise dogrudan merkezi hiikiimete bagli Halk Egitim Komiserligi’ne aktarilmistir. 1928-1938
yillar1 arasinda Sovyet merkezi ideolojisini ve otoritesinin Islam dinine ydnelik yeni, saldirgan ve gayet kapsamli
din politikasi kendini gdstermistir. Giyim kusamdan sosyal hayata kadar her alanda Islami olan her seye kars1 savas
baslatilmis, insanlar ya korkutularak ya da propagandayla dinlerinden sogutulmustur (Caman & Dagci, 2014: 9-10).

II. Diinya Savasi ve sonrasinda SSCB, sert din politikalarinda daha yumusak bir yaklagim benimsemeye baslamis
ve ibadet devlet kontroliinde de olsa serbest birakilmistir. 1943 yilinda Sovyet hiikiimeti, “Orta Asya Miisliimanlar
Ruhani Kurulu” (Spiritual Administration of the Muslims of Central Asia — SADUM) adli dini denetim ve kontrol
saglayacak kurumu hayata gecirmistir. SADUM, teoride merkezi hiikiimetten bagimsiz bir yap1 hiiviyetinde de olsa
pratikte Sovyet merkezi hiikiimetinin Orta Asya’daki din kavramini devlet denetimi ve kontrolii altina alma
cabasidir. Merkezi devlet, SADUM araciligi ile, Islami elitleri kontrol ederek Islami egitimin &niine gegmis ve ayni
zamanda okullarda egitim 6gretimi merkezi ve laik miifredat lizerinden yliriiterek dini bilgiye erisimi kapatmis ve
1980’lerde islami faaliyetler gorece serbest birakildiginda arkasinda kulaktan duyma bilgilere, dogmalara
inanabilecek, sdylenenlerin dogrulugunu sorusturacak ne fiziki ne de beseri giivenilir kaynaklara ulasma imkani
olmayan ve radikal ideolojilerin etkisinde kalabilecek genis bir halk kitlesi birakmistir (Caman & Daget, 2014: 9-
11).

SSCB déneminde ayrim yapilmaksizin dini inang sistemlerine karsi durulmus, Islami nitelikli her tiir faaliyet
yasaklanmis, bunun yerine diyalektik materyalizm ve ateizm dini inang¢ karsit1 bir argliman olarak kullanilmistir.
Din, politika geregi, SSCB idaresi boyunca kimi zaman yasaklanmis kimi zaman sinirlandirilmistir. Bu nedenledir
ki toplumda tam anlamiyla derinlesememis ve din aktarimi, birtakim yerel dini liderlerce yapilan ¢ogu zaman
yoruma dayali faaliyetlere agik hale gelmistir. Bu da toplumda yerel bir gelenek halini almistir. Fakat Sovyetlerin
son doneminde kademeli olarak dini inang ve ibadetler serbestlestirilmistir (Agir & Arpaci, 2019: 1024; Birdisli,
2017: 123-143).

SSCB sonras1 donemde Orta Asya cumhuriyetlerinde iki kaynaktan dolay1 dini inanglar konusunda bir fiili ihtilaf
ortaya cikmistir. Birincisi; Sovyetler Birligi’nin dagilmasi sonrasinda Orta Asya cumhuriyetlerinde post Sovyet ya
da neo Sowvyet elitler ile Atlantik¢i liberaller, demokratlar ve dini gelenek¢ilerden olusan Sovyetler ve Sovyet
kalintilarina muhalif iki grup arasindaki gii¢ miicadelesidir. Ikinci kaynak ise; bolgedeki giic boslugundan
faydalanarak kendilerine alan, siyasi ve ideolojik taban bulmaya ¢alisan, Afganistan ve Pakistan’daki radikal dini
orgiitlerdir (Marat, 2008: 30-82). Sovyetler Birligi’nin dagilmasindan sonra bagimsizliklarini alan Orta Asya Tiirk
Cumhuriyetleri gerek yapay siirlar nedeniyle gerek materyalist Sovyet politikasi nedeniyle gerek Sovyet ekonomi
modeli nedeniyle gerekse kendi i¢ problemleri nedeniyle siyasi, ekonomik ve toplumsal bir¢ok problemle karsi
karsiya kalmiglardir. Sovyetler zamaninda hakim olan ateist propaganda ve egitimin ardindan bélge toplumlarinda
bir maneviyat boslugu vuku bulmustur. Bu maneviyat boslugu da ya Hristiyan misyonerlerce ya da ¢ogunlugu
Selefi-Vahhabi zihniyeti ekseni etrafinda faaliyet gosteren Orta Dogu kokenli radikallerce doldurulmaya
calisilmistir (Akimjan Kyzy, 2018: 31-39)

1970’lerde ana akim Hanefilikten kopup bir Hanbeli diisiince sistemi olan Vahhabi 6gretiye yonelme hizlanmustir.
Bu durumun Orta Asya’ya yansimasi ise radikal fikirlerin yayilma gdsterme refleksi olmustur, halihazirda SSCB
egemenligi altinda olan ve Vahhabi 6greti i¢in acgik alana ve bu goriise baglanacak din bilgisi zayif insan
kalabaligina sahip Orta Asya cografyasi ‘Vahhabi misyoner’ faaliyetlerine acik hale gelmistir. Irak, Afganistan ve
Urdiin gibi cesitli iilkelerde yetismis, cesitli etnik kdkenlerden gelen Miisliiman 6grenci grubu Orta Asya’ya
varmislar ve tiniversitelerde hiicreler olusturarak yerel 6grencileri kendi saflarina katmak ve sonunda da ‘Halifelik’
kurma amaci tasiyan Taskent Grubu’nu kurmuslardir (https://www.hudson.org/research/9830-radical-islamists-in-
central-asia).

Orta Asya bolgesinin siyasal Islami hareketlerle tanismas1 1979 yilinda baslayip SSCB’nin hem beseri hem de mali
kaynaklarini tiikketen Sovyetlerin Afganistan’1 iggal girisimi ve Sovyet-Afgan savasiyla olmustur. Sinir komsulugu
nedeniyle, daha yogun olarak Ozbekistan ve Tacikistan’dan gruplar halinde Pakistan’a gecen Ozbek ve Tacikler
burada radikal dgretiye sahip medreselerde egitim almiglardir (Rashid, 2002: 44-45). Materyalist Sovyet ideolojisi
1980’lerde zayiflamaya ve gevsemeye baslamadan 6nce bdylesine yakin temaslara kesinlikle izin vermemekteydi.

Bagimsizliktan sonra bolge hiikiimetleri, SADUM benzeri kurumlar ile (Kang, 2010: 36) dini egitim ve
faaliyetlerini devlet kaynaklar1 ve girisimiyle kurulan kurumlarda toplamaya calistilarsa da bolgede devlet kontrolii
altinda olmaksizin tegkilatlanmalarini tamamlayan dini kimlikli partiler, vakiflar ve dernekler yayilmis ve
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yayginlagsmislardir. Durum 6yle bir hal almisti ki bagimsizliktan sonra ¢ok degil iki yil igerisinde, 1993'e kadar
yalmz Ozbekistan sinirlari icinde 5000 civari devlet kontrolii disinda dini okul agilmistir (Demirci, 2012: 37).
Glnlimiiz siyasi ve hukuki bilgisiyle biliyoruz ki bu kadar kisa siirede bu kadar derine inebilmis ideolojik
yaklagimlar, toplumda bu tiir fikirlere olan aghgi gostermektedir ve uzun vadeli stratejiler ile cevap verilmelidir.
Kapatma ve sindirme c¢alismalar1 bu ideolojiye sahip insanlar1 marjinallestirmekten bagka hicbir ise yaramaz ki
Orta Asya dzellikle Ozbekistan bunu deneyimleyecekti.

Orta Asya’da niifus agisindan en yogun bdlge olan ve bélge iilkelerinden Ozbekistan, Tacikistan ve Kirgizistan’in
kesisim noktasinda yer alan, ayrica Afganistan, Pakistan ve Cin sinirlarina komsu konumundaki Fergana Vadisi’nin
radikal Islamcilarin asir1 yogun faaliyetlerinin merkezi konumundaki topraklar haline gelmesi beklenebilecek bir
gergektir (Birdigli, 2017: 132). Nitekim, dini egitimin yayginlasmasi ile birlikte, Sovyetlerin baskici ve engelleyici
giicliniin hakim oldugu donemde dahi dini ve kiiltiirel kimligini koruyan Fergana Vadisi’nde “dinsellesme” egilimi
net bir sekilde ortaya ¢ikmustir. Oyle ki, Fergana Vadisi ilerleyen yillarda her tiirden Islami hareketin besigi halini
almistir (Demirci, 2012: 38). Adalet, Tovbe, islam Savascilari Grubu ve Bereket Grubu, SSCB doneminde
varhigimmi yeraltinda siirdiiriip Gorbagov’un reformlariyla giin yiiziine ¢ikmugslardir (https://www.hudson.org/
research/9830-radical-islamists-in-central-asia).

Bolgede ozellikle Islami Ronesans Partisi onem arz etmektedir. Nitekim, Sovyetler zamamnda Sovyet
Miisliimanlarinin ulus iistii Islami hareket olarak kurduklari parti, SSCB’nin son donemlerinde ve Sovyetler sonrasi
donemin baslarinda 6zellikle Ozbekistan ve Tacikistan’da orgiitlenmistir. Tam da bu doénemde -1992 yilinda-
Tacikistan’da hiikiimet ve Islami muhafazakarlar arasinda i¢ savas patlak vermistir. Savas devam ederken Islami
kesimlerin iktidar1 tehdit edebileceginden tedirgin olan Ozbekistan hiikiimeti tarafindan o6zellikle Fergana
Vadisi’ndeki partiler olmak {izere iilkede faaliyet gosteren partiler kapatilmistir. Bu bolgedeki gruplar Afganistan,
Pakistan ve Tacikistan’a gecerek oradaki radikal gruplardan da etkilenerek ideolojilerini siddet ve gii¢ kullanimiyla
koruma ve yayma yoluna gitmislerdir (Azizian, 2006: 93-106).

Islamiyet, Orta Asya halklarinda sadece dini bir kimlik olarak goriiliip ahlaki, inang ve ibadet gerekliliklerini yerine
getirmekte istekli degillerdir. Tktidar sahipleri Islamiyet’i popiiler sdylemle halka ‘cici’ goriinmek igin kullanmuslar,
Marksist gelenegi siirdiirenlerin gazimi almaya caligmiglar, uluslararasi elitlerin dini yapilardan kaginilmasi
uyarilarin1 dikkate almiglar ve kendi iktidarlarina karsi gelecek gruplari elimine etmislerdir. Sonug olarak,
Islamiyet’in birtakim &zelliklerini kirparak kendi modern normlara uygun devlet anlayislar1 cercevesinde “milli
Islam” olusturmaya calismaktadirlar (Caliskan, 2012: 378). Ozbekistan ve Tacikistan bu baglamda ozellikle
onemlidirler. Sovyetler déneminde Islam bu iki iilkede diger Orta Asya iilkelerine nazaran daha canli kalmugtir.
Bunun nedeni olarak Ozbekistan’in tarihi Orta Asya Islam geleneginin ve SSCB déneminde SADUM ’un merkezi
olmasi ve Tacikistan’in Afganistan’la sinirin1 paylagmasi goriilebilir (Demirci, 2012: 33-69).

Ozbekistan ve Tacikistan, Orta Asya’da radikal gruplar icin rgiitlenebilecekleri en uygun ortamdir. 1997 yilinda
Kabil, Taliban’1n kontrolii altina girdiginde radikal Islami hareketlerin bir tehdit olusturdugu yoniinde alg1 daha ¢ok
biiyiimiistiir. Bu donemde Ozbekistan ekonomisinin Sovyet dénemine oranla kotii olmasi ve yolsuzlugun
yayginlasmasi da Ozbek toplumunda rahatsizlik yaratmistir. Ozbekistan Devlet Bagkani Islam Kerimov yonetimine
karsi tek muhalefeti Islamiyet’i éne ¢ikaran gruplarm organize etmis olmasi nedeniyle, gelismeler Ozbekistan
iktidarmi panik havasma sokmus ve bundan dolay1 Islami aktivizm hedef almmustir (Azizian, 2006: 93-94;
https://doc-research.org/2019/11/religious-radicalism-central-asia/; Baran, Starr, & Cornell, 2006: 17-18).

Asirihigin nasil gelistigine dair 6rnek verecek olursak, OIH’in temeli, SSCB’nin dagilma donemlerindeki
yumusama ve dini yapilarin serbestge hareket edebilmesinden yararlanarak Ozbek sehri Namangan’da kurulan
Adalet Grubu’nda atilmistir diyebiliriz. 1991 yilinda SSCB dagildiginda ve bolge iilkelerinde siyasi iktidarlar tam
olarak tesis edilmediginde Adalet Grubu, yerel yonetimde s6z sahibi olmus, su¢ ve yolsuzluga karsi savagmistir
fakat 1992 yilia gelindiginde kendisi de laik Sovyet egitim ve sosyal diizeninde yetismis, SSCB dagilmadan dnce
Ozbekistan Komiinist Partisi Genel Sekreterligi yapmus olan, radikal islami gruplarin iktidarii zedeleyecegini
diisiinen, yeni kurulmus Ozbekistan’in ilk Devlet Baskani Islam Kerimov, bu grubu yasadisi ilan ederek lider
kadrosunu tutuklatmistir. Grubun taraftarlarinin ¢ogu Afganistan’a, bir¢ogu da Tacikistan’a kagmustir, 1997 yilinda
Tacik I¢ Savasi’nin bitisi ve Taliban’in Kabil’i ele gecirmesiyle bu grubun taraftarlar1 Fergana Vadisi’'nde islam
Halifeligi sdylemleriyle gii¢ kazanmustir (Demirci, 2012: 39). Islam Kerimov hiikiimetinin Ozbek/Islam toplumuna
kars1 keskinlesen politikalari, kisitlamalar ve baski iizerine lilke disindaki gruplarin liderleri 6zellikle 1992°de
Tacikistan’a kacan 6nemli figiirler olan Tahir Yoldasev ve Cuma Namangani OIH’i kurmuslar, Taliban’dan
Afganistan’da iis talep etmislerdir. Ardindan Kerimov’a kars1 “cihad” ilan eden OIH, Kerimov rejimini devirerek
“seriat rejimi” kurmayr ve “Islam Halifeligi” kurmayr amaclamaktadir (https://cisac.fsi.stanford.edu/
mappingmilitants/profiles/islamic-movement-uzbekistan#text_block_19654).

@ sssjournal.com International Social Sciences Studies Journal ‘@ sssjournal.info@gmail.com

il TR
SCIENCESSTUDIES

328



mailto:sssjournal.info@gmail.com
https://doc-research.org/2019/11/religious-radicalism-central-asia/

International Social Sciences Studies Journal 2022

4. SONUC

Sonug olarak, Orta Asya bolgesinde ortaya ¢ikan radikalizm ve dini radikalizm Sovyetler Birligi’nin Marksist
ideolojisinin bir sonucu olarak dinden daha dogru ifadeyle akilci dini egitimden uzaklagtirilmis toplumlarin
Sovyetler Birligi sonrast manevi, ideolojik boslukta ve dine tutunma cabalar1 olarak goriilebilir. Bu dine tutunma
cabasi ise Orta Asya disindan gelen, ¢ogunlugu Orta Dogu, Afganistan ve Pakistanli radikal fikirlere sahip Selefi-
Vahhabi gruplar tarafindan suiistimal edilmistir. Selefi-Vahhabi ideolojisinin bdlge iilkelerinde radikallestirmeye
olan etkilerinin nedenleri arasinda koktenci ve reformist goriisleri yatmaktadir. Bu gruplar yeniligin Islamiyet’i
yozlastirdigini diisiinmektedir, yeni ve modern olan bilgi ve pratiklerin reddedilmesi gerektigini boylece Islamiyet’i
7. yiizyilda yasanis bi¢imine geri dondiireceklerini diisiiniirler. Dolayisiyla, bu goriislerin temelinde bir ‘yikim’
fikri vardir. Bu fikir Sovyetlerin Afganistan’t iggalinde silahli egitim, savas sartlar1 ve siddet araglarinin
kullanilmasinin gérece mesruiyeti ile radikallesmistir.

Radikallesme siirecine bir diger katki da hig¢ siiphesiz, Sovyetler sonrasi kurulan iilkelerin otoriter ve dini kontrol
etmeye ¢alisan rejimlerdir. Bu otoriter rejimler iilkelerindeki siyasi/Islami grup ve partilerin kendi mutlak
iktidarlarini tehdit etme ihtimallerinden duyduklari tedirginlik ile bu grup ve partileri gerek kapatma gerek yasadist
ilan etme gerekse iilke disina-ozellikle Afganistan ve Pakistan’a slirme yoluyla daha saldirgan ve radikal fikirlere
acik hale getirmislerdir. Gruplar Afganistan ve Pakistan’a gegtiklerinde burada radikal egitimin en yogun halini
almiglardir. Hem fikir hem de silah bakimindan donatilan bu gruplar asir1 Ogretilerle ilkelerine gegmislerdir.
Fergana Vadisi bu aligverisin en yogun oldugu nokta olmustur. Orta Asya cografyasinda, dini-radikal fikre ve
ideolojiye sahip bircok parti ve drgiit bulunmaktadir. Akramiler, Hizb’un-Nusrat, Teblig Cemaati, Orta Asya Islami
Hareketi, Ozbekistan Islami Hareketi (OIH) ve Hizb’ut- Tahrir (HT) bunlardan en dikkat ¢ekenleridir.
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