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Saudi Arabia’s Wahhabism Policy in the Caucasus and Central Asia
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Oz

Sovyetler Birligi 'nin ¢okiisiinden sonra Orta Asya ve Kafkasya’da bir kimlik boslugunun olugmasi nedeniyle,
bélgesel ve bélge disi aktorler kimlik modellerini Orta Asya ve Kafkasya'va kadar genisletmeye ¢alismistir. Iran
ve Tirkiye, Orta Asya ve Kafkasya bolgesi ile olan tarihi ve kiiltiirel baglart nedeniyle Orta Asya ve Kafkasya
tilkeleriyle iletisim kurmak icin daha uygun araglar kullanan iilkeler arasinda olmugstur. Bahsedilen iilkelerin
aksine Suudi Arabistan, Orta Asya ve Kafkasya bolgesinde ikincil bir oyuncu oldugu i¢in, bir¢ok durumda sosyal
alanlardan dislanan ve Orta Asya ve Kafkasya’'daki etkisini genigletmek icin siddet eylemlerine basvuran
gruplarla iliskilerini genisletmek zorunda kalmigtir. Bu gruplarin Sovyetler Birligi 'nin dagilmasindan sonraki
yillarda faaliyetleri esas olarak, Suudi Vahhabiliginin entelektiel ¢evrelerinde kokleri aranmast gereken algisal
temellere dayanmustir.

Anahtar Kelimeler: Dis Politika, Mezhep, Vahhabilik, Suudi Arabistan, Kafkasya, Orta Asya.
Abstract

Due to the emergence of an identity gap in Central Asia and the Caucasus after the collapse of the Soviet
Union, regional and non-regional actors tried to expand their identity models to Central Asia and the Caucasus.
Iran and Turkey, Central Asia and because of its historical and cultural bonds with Central Asia and the Caucasus
region were among the countries that use more appropriate tools to communicate with the Caucasus countries.
Unlike the countries mentioned, Saudi Arabia is a secondary player in the region of Central Asia and the
Caucasus, so in many cases it has had to expand its relations with groups that are excluded from social spheres
and resort to violent acts to expand their influence in Central Asia and the Caucasus. Much of this effort has
focused on using identity tools to manage the behavioral patterns of Saudi-backed groups in Central Asia. The
activities of these groups in the years after the dissolution of the Soviet Union were mainly based on perceptual
foundations, which should have their roots in the intellectual circles of Saudi Wahhabism.
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Giris

Kiiresel olarak, Islam’da dini mesruiyet arayan siyasi ideolojiler, yiizyillik bir asirdir yiikselistedir.
Bu ideolojiler Islami iilkelerdeki sosyalist ve milliyet¢i ideolojilerin basarisizigiyla ivme kazanarak,
1970’lerden beri Islam’in petrol zengini Korfez monarsilerinden dogasi geregi radikal ve politik
yorumlarin ihraciyla giigclendirilmigtir. Bu siireg, Suud liderliginin cihat gruplarinin ideolojilerini
yurtdisinda yaymasina izin vermis; ancak kralligin i¢inde yasakladigr bir anlagma yaptiklar1 1979°da
Mekke’deki Ulu Cami’nin kusatilmasimin ardindan iz kazanmistir.* O zamandan beri Suudi Arabistan,

Miisliiman diinyasinda ve 6tesinde koktendinci islam’in hem resmi hem de gayri resmi destekgisi haline
gelmigtir (Cornell, 2018: 67).

Ote yandan Suudi Arabistan, bolgede dnemli bir iilke olarak politikasinin stratejik alanm ii¢
onemli ¢evrede olusturmustur: 1. Suudi dis politikasinin iklimsel ve bolgesel yapisinin kalbi ve stratejik
derinligi olan Basra Korfezi; 2. Bu iilkenin etnik (Arap) dis politikasinin kalbi ve stratejik derinligi
olarak kabul edilen Arap ¢evresi; 3. Vahhabiligin igeride gii¢lendirilmesi ve sinirlarin Otesine
yayllmasinda bu iilkenin manevi politikasinin kalbini ve stratejik derinligini olusturan ideolojik unsur
(Sheikholeslami ve Saradar, 2012: 111). Suudi Arabistan liderlerinin ayrica Vahhabi diisiincesine
basvurarak neden hiikiim siirdiiklerini agiklayan ideolojik bir gerek¢e sagladiklar1 dikkat ¢ekicidir. Bu
gerekcelendirme, mesruiyetin ana kaynagi ve iktidar iddias1 olarak kullamlmis ve bu dini sebep,
iktidarlarinin devaminin ana nedeni olmustur (Mirzaei vd., 2014: 167). Dolayisiyla bu iki grup (el-Suud
ve Vahhabiler) toplumda iktidarlarini karsilikli yarar saglayan bir iliski ¢ercevesinde yUriitme siirecini
isletmektedir. Bu siirecte Vahhabi alimler, devlet baskanlar1 ve hiikiimet baskanlarmin Vahhabi
otoritesine tam destek vererek, dini mesruiyetini onaylayarak toplumu yonetmektedir (Sahin ve Seyedi
Asl, 2022: 38). Ote yandan Suudi Arabistan, Cihatc1 giicleri diger iilkelere ihra¢ etmenin merkezi
olmustur. Ornegin uzmanlar, Sovyetlerin Afganistan’1 isgali sirasinda Sovyetlere karsi bu iilkeye
yardima kosan 35 bin kisiden 12 ila 25 bin arasinda Suudi Arabistan vatandasi oldugunu tahmin
etmektedir (Afzali vd., 2020: 254).

Diger taraftan Kafkasya ve Orta Asya’daki Islam yekpare degildir; ancak genis bir yelpazeyi temsil
(Aga Han’m takipgileri) olsa da ¢ogunlukla Siinnilik yaygindir. Geleneksel olarak Avrasya Siinni
Miisliimanlar1 Hanefi okulunu takip etse de Safii okulu Dagistan’da baskin hale gelmistir. Ayrica
geleneksel, tasavvufi ve halk islam’indan reformcuya (modern diinyanin inanglarina ve Islam inang ve
uygulamalarina) ve normatif Islam’a (Islam’m temellerine dayanan) ¢ok sayida Islam ifadesi de yer
almustir. Sovyetler Birliginin dagilmasindan sonra yabanci etkiler altinda bazi yeni yerel islami ifadeler
gelismistir (6rnek olarak Tacikistan Islam Rénesans Partisi /IRPT; Ozbekistan islami Hareketi/ IMU;
Islami Cihat Birligi/ 1JU verilebilir) (Miinster, 2013: 5). Agirhikli olarak Miisliman Orta Asya
niifusunun Islami faaliyet diizeyi, gii¢lii ve kismen ateist Sovyet Devleti’nin sona ermesinden sonra
imanin ifade edilmesi i¢in artan firsatlar nedeniyle kesinlikle 1991°den beri artis isaretleri gdstermistir.
Bu gostergeler arasinda yeni camilerin zaman zaman insa edilmesi, camiye daha fazla katilim, islami
cahsma gruplarmin yiikselisi ve Islami tarz giysilerdeki artis ornek verilebilir (Heathershaw ve
Montgomery, 2014: 3). Bu nedenle, bu makalede, Riyad’in Orta Asya ve Kafkasya’da Vahhabi
diistincesinin yayilmasina yonelik politik, ekonomik ve kiiltiirel operasyonel stratejilerini incelemeyi
planlamaktayiz. Bu makale, Suudi Arabistan’in dig politikasini; Orta Asya ve Kafkasya’da Vahhabiligin
nasil ve hangi araglar ile yayildigini, “tamimlayici-analitik bir yontem” kullanarak incelemektedir. Bu
amacla, Vahhabiligin tarihi ve Suudi Arabistan’in dis politikasi ile iligkisi anlatildiktan sonra Riyad’in
Orta Asya ve Kafkaslardaki siyasi, ekonomik ve kiiltiirel faaliyetlerinin yam sira hedeflerinin neler
oldugu da degerlendirmeye katilmustir.

120 Kasim 1979°da Misliimanlar i¢in diinyamn en kutsal yeri olan Mekke’deki Mescid-i Haram Camisine yiizlerce silahli
saldir1 olmustur. Bu olay Islam diinyasimi hayrete diisiirmiis ve giiniimiiz diinyasinda asir1 Islamcilarin silahli eylemlerinin
baslangi¢ noktasi olmustur.
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Suudi Arabistan’in Dis Politikas1 ve Vahhabilik
Suudi Arabistan Kurulmadan Once Vahhabilik

Islam’da dort hukuk teorisi okulu vardir. Bunlardan Vahhabilik, bu okullarin en
muhafazakarlarindan biri olan Hanbeli hukuk okulunun, 9. yiizyilda gelisen bir dali olarak kabul
edilmektedir. Vahhabilik, Siinni Islam’in piiriten bir bicimidir ve Suudi Arabistan ve Katar’da
uygulanan doktrindir. Ancak Katar’da daha az kat1 bir sekilde uygulanmaktadir. “Vahhabi” kelimesi,
Muhammed bin Abdiilvehhdab’in (1703-1791) adindan tiiretilmistir (Armanios, 2003: 2). Ancak,
peygamberlerin mezarlar1 ile kutsal yerlerin ziyaretinin Islami inanca aykir1 oldugunu ileri siiren Ibn-i
Teymiye’ nin (1263-1328) Islam anlayis1 Vehhabi mezhebinin ana prensiplerini olusturmaktadir. Suudi
Arabistan Devleti bu prensipler tizerine kurulmustur (Kocaoglu, 2017: 340).

Vehhabilik’in kurucusu Muhammed b. Abdiilvehhab’in fikirleri, Arap yarimadasinda yasayan
toplumlar tarafindan iyi bilinen, miisterek bir kiiltiirdiir. Vehhabilik, yeni bir toplum ve yeni bir devletin
tesekkiiliinii saglamis ve giiniimiizde Suudi Arabistan Krallig1 olarak bilinen devlet ortaya ¢gikmustir.
Muhammed b. Abdiilvehhab’in siiregelen etkisi onun sadece kendi taraftarlarmca tasvip ve kabul
edilmesi seklinde olmamis, ayn1 zamanda fikirleri hem gegmiste hem de giinlimiizde degisik sekillerde
ret ve diismanliklara sebebiyet vermistir (Peskes, 2003: 414). Muhammed b. Abdiilvehhab’in (6.1792)
doktrininin temelini Allah’1n zat, sifat ve fiilleri yoniinden “bir lenmesinin” tevhid i¢in yeterli olmayip
kullarin da kendi fiilleriyle Allah’t “bir’lemeleri” gerektigi prensibi olusturmaktadir (tevhid-i
ma’budiyet, ameli tevhid). Bu tevhidi yerine getirmeyenler kafir olup onlarm mal ve canlari
muvahhitlere helaldir. Miitesabih ayetlerden zahirileri kastedilmis olup onlar1 te’vil ve tefsir etmek caiz
degildir (Koca, 2015: 20).

Abdulvehhab, iman igin tasdik ve dil ile ifadeyi yeterli gormeyip, amelin de sart oldugunu ifade
etmistir. O, ameli imanin hakikatine dahil ederek ibadetlerde eksigi olan veya giinah isleyen
Miisliiman’in kiifre gittigini belirtmistir (Glmiisoglu, 2011: 164). Bu dogrultuda Vahhabilik, kendi
hedef almus, bunlara karsi miicadeleyi bidatlere; yani Peygamber’den sonra dine sonradan yapilan
eklemelere karsi miicadele olarak gormiis ve aslinda bu miicadelenin kendilerine dini bir vecibe
oldugunu iddia etmislerdir (Ataman ve Kusgu, 2012: 4). Vahhabilik anlayisinda bir kimsenin
Miisliimanligi, kabul edilen inang sistemine bagliliktan ziyade gézlemlenebilir davraniglarla bunu asikar
bicimde ortaya koyabilmesine baglanmstir. Boylece piiritanist koktenci diisiincelerin kuvvet yoluyla
dayatilmasi1 yolunu segen Vahhabilikte amel, imanin bir parcasi haline getirilmis, daha dogrusu amel ile
imani1 birbirinden ayirmayan Hanbeli goriis, tavizsiz bir bigimde uygulamaya baslanmistir (Bodur, 2003:
11).

Hicaz’da kucaklanan Vahhabilik, Suudi Arabistan’in olusumunda kilit rol oynamistir. Muhammed
bin Abdiilvahhab, islam’da sapkilik ve batil inangla miicadele ve “gercek” ve “gercek gelenekler”
olarak adlandirdig1 seye geri donme gibi genel basliklar altinda, 1746°da ibn Suud ile ikili bir anlasma
yapmay1 basarmustir (Shahidani ve Kelardeh, 2014: 238). ittifak, Muhammed b. Abdiilvahhab’in dini
mesruiyet iddiasina ve Muhammed ibn Suud’un bu tiir ilkeleri savunmak i¢in cihad1 yapmaya hazir
olmasma dayamyordu. 1765 yilina gelindiginde, Muhammed ibn Suud’un gii¢leri Vehhabizmi ve
onunla birlikte Necid topraklari iizerinde el Suud’un siyasi otoritesini kurmustur. Muhammed ibn Suud
1765°te oldiikten sonra oglu Abd al Aziz, Vahhabiligin ilerlemesini slirdiirmiistiir (Country Profile:
Saudi Arabia).

Ibn Abdelvahhab’m devlet vizyonu, iki taraf arasinda bir gii¢ paylasimi diizenlemesiydi; seyh ve
emir, seyh din iglerini yonetecek ve emir, birbirlerinin sorumluluk alanlarim gegersiz kilmadan siyasi
isleri yonetecekti. Yine de bu, birbirinin sinirlarin1 tanimlamadan isleyecekti. Bu, manevi otorite ile
diinyevi otorite arasinda bir ittifak olusturdu; burada birincisi ikincisine mesruiyet vermekte ve ikincisi,
birincisine etkisini genisletme ve fikirlerini herhangi bir rekabet olmaksizin kamusal alanda yayma
yetenegi vermektedir (Al-Ibrahim, 2015: 410). ibn Abdiilvehhab ayrica kendisinin, torunlarmin ve
takipgcilerinin her zaman Suudi Arabistan Krali’nin savunucular1 ve yardimceilari olacagini ve bu aileyi
desteklemek icin tiim gii¢lerini ve etkilerini kullanacaklarina s6z vermistir. O tarihten itibaren “El-Seyh”
olarak bilinen ogullar1 ve torunlar siirekli olarak Suudi krallarinin hizmetinde olmuslardir (Taheri ve
Ahmadvand, 2017: 90). Onun soyundan gelenlerin ¢ogu Suudi Arabistan hiikiimetinin bir pargast
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olmustur. Ayrica Ibn Abdiilvehhab’in etkisini Suudi Arabistan’mn politik gayretinden ayirmak son
derece zordur. El-Vahhabiyya tizerindeki polemiklerin ¢ogu, politik niteligi ve misyonuyla, amaglanan
dini misyonundan daha cok ilgilidir (Zuhur, 2011: 188).

Vahhabiligi, hiikiimdarlar ve onlara itaat etme yiikiimliiliigii hakkindaki goriislerine gore, Al Seyh
ailesi (Ibn Abdiilvahab ailesi) toplumdaki ideolojik etkilerini genellikle bir arag olarak ve el-Suud’un
lehine kullanmaktadir. Dolayisiyla iktidar alaninda 6nemli bir konuma sahip olarak Suudi prenslerinden
sonra iilkede gii¢c agisindan ikinci sirada yer almaktadir. Uygulamada hiikiimdarlar, Suudi hanedanina
Vahhabilige mesruiyet kazandirarak onlara maddi ve manevi konusunda da fayda saglamstir. Dini bir
kurumun roliiniin 6tesinde, Adalet, Hac ve Islami Isler, Vakiflar ve Davet ve Rehberlik Bakanliklar1 da
dahil olmak {izere sistemin en iist seviyelerinde kendilerine bir giic payr verilmistir (Taheri ve
Ahmadvand, 2017: 97). Siyasi reformu destekleyen bir sosyolog olan Halid el-Dakhil, bu dénemde
“Sirkin (¢coktanricilik veya ¢oktanrict uygulamalar)” o kadar yaygin olmadigini vurgulamakta; Vahhabi
misyonunun ger¢cek motivasyon oldugunu mantiksal olarak kanitlamamakta; bunun yerine, bdlgesel
genislemeciligin amag oldugunu iddia etmektedir (Al-Dakhil, 2009: 33).

Suudi Arabistan in Kurulmasi ve Vahhabilik

Atalarmin gergeklestiremedigi bolgede bir devlet kurma hayalini 1902°de isbasina gecen Abdiil
Aziz gerceklestirmeye ¢alismigtir. 1902°de Riyad’1 1905°te ise Necd’i denetimi altina alan Abdiil Aziz
bin Abdurrahman el-Suud’un (kisaca ibn-i Suud) bu basarisi, Suudi Devleti’nin kurulmasinda énemli
bir donemeci ifade etmistir. Ingiltere, 1913’te Osmanli’nin egemenligindeki giiniimiiz Suudi
Arabistan’inin dogu illerinde denetimi eline gegiren Ibn-i Suud’un konumunu hemen taninustir. Diger
taraftan, Abdiil Aziz (Ibn-i Suud) i¢in 1902den I. Diinya Savasi’na kadar gecen siire icinde bolgedeki
Arap kabileler iizerinde otorite saglamasinda Vahhabilik olarak bilinen anlayisi referans olarak almasi
ve iktidarmin mesru araci olarak kullanmasi 6nemli bir etken olmustur (Ari, 2012: 482).

1924 yilinda ibn-i Suud, Hicaz’a kars1 harekete gecmis ve 1925 sonunda Medine, Mekke ve
Cidde’yi almustir. Ali’nin iilkeyi terk etmesiyle ibn-i Suud, 8 Ocak 1926 tarihinde Hicaz Krali ve Necd
Sultam ilan edilmistir. Kralligin adinin Suudi Arabistan olarak degistirildigi 1932 yilimin Eyliil ayina
dek Ibn-i Suud unvanim korumustur (Lewis, 2006: 400). Suudi Arabistan’daki gii¢ iki ana sekilde
merkezilestirilmistir. Birincisi, karar verme ¢cemberinin devlet giicliniin tiim ayricaliklarindan yararlanan
kiigiik, baskin bir grubun elinde tutulmast; ikincisi, tiim Suudiler baskin Vahhabi standartlarini izlemeye
tesvik edilmis; hatta egitim ve medya sistemleri yoluyla zorlanmis, boylece de Necd bolgesinin agiret
degerlerine bagl kalinmistir (Alrebh, 2017: 284).

Kralligim idari yapis1 Ibn-i Suud’un gesitli konularda yayimladigi kararlardan kaynaklansa da Suudi
hukuk sistemi seriat {izerine kurulmustur. Ote yandan Suudi Arabistan’in 6rnek bir Islam Devleti olarak
itibar1, kralin kutsal sehirlerin bakimina verdigi 6zene ve Mekke’ye yillik hac ziyaretini kolaylastirmak
icin gosterdigi cabaya bagliydi. Kralin bu nitelikleri onun Arabistan’da iiniter bir devlet kurmasini
saglamistir (Cleveland ve Bunton, 2009: 235). Yeni devlet, komsu Arap iilkelerinde gelisen
vatanseverligin aksine ulusal bir kimlige sahip degildir. Suudi Devlet kimligi boylece Islami simgelerin
tahsis edilmesine dayanmustir: “Anayasamiz Kur’an ve seriat uygulamasidir.” Islam ve ozellikle
Vahhabi yorumu, rejimin kendisini diger bolgesel aktorlerden ayirt etmesini saglamistir. Din sadece
bireyin 6zel ve kolektif kimliklerini bigimlendirmede degil; ayn1 zamanda ulusal degerleri pekistirmede
de 6nemli bir rol oynamistir (Darwich, 2014: 12).

Suudi Arabistan’da ulusal kimligin olugsmasinin ti¢ yonii vardir: Birincisi, esas olarak kabile ve
bolgesel kokenlere dayanan bir iliskiler ag1 aracilifiyla, ulusun ¢ekirdeginin yodnetici aile etrafinda
konsolidasyonuna dayanmaktadir. ikincisi, devletin biirokratik aygitinin, petrol zenginligi tarafindan
kolaylastirilan genislemesine dayanan kurumsal bir ¢ercevenin gelistirilmesidir. Bu siirecin ii¢lincii
yonii, biiyiik 6lctide Suudi Arabistan’in merkezi bolgesi Necid’in mirasina dayanan ulusal bir politik
kiiltiiriin yaratilmasinda yatmaktadir. Gelenekler en ¢ok Islam’in 6zel yorumu ve farkli kiyafet tarzinda
gorulmektedir (Beranek, 2009: 4).

William Ochsenwald, “Suudi askeri giiciiniin Abdiilvehhdbin dini 6gretileri ile birlesmesi
durumlarinin, Abdul Aziz’in bir¢ok Suudi kabilesini tek bir kural altina toplamak icin kullandig iki
unsur olduguna” inanmaktadir (Ochsenwald, 1981: 273). Diger taraftan Suudi iktidardaki ailenin
mesruiyeti dini temellere dayanmaktadir. Aile, Vahhabi din adamlari tarafindan yorumlandig: gibi islam
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adma hiikiim siirdiigii iddia edilmektedir (Teitelbaum, 2010: 74). Iktidar, dinsel alan1 kendi varolussal
sinirlarina dahil etmekte ve Vahhabiligi temsil eden en 5nemli erk olmaktadir. Iktidara gergeklestirilecek
herhangi bir muhalefet hareketi ise Vahhabilige kars1 gergeklestirilmis sayilmaktadir (Gokge, 2016: 9).
Aslhinda Vahhabilik, el- Suud siyasetiyle kaynagmasi ve tahakkiimlerinin bir araci olmasi nedeniyle
sadece dini bir tutum olarak degil; ayn1 zamanda bir politik ideoloji olarak da bilinmektedir. Baska bir
deyisle, Suudi yoneticiler Vahhabiligi sadece giic ve egemenliklerinde bir ortak olarak degil;
hiikiimetlerini mesrulagtirmanin bir temeli olarak gérmektedirler (Bozorgmehri ve Norouzi, 2019: 89).

Renée van Diemen, Vahhabilik ilkelerinin her zaman Suudi Arabistan Kralligi’nin kurulmasinda
ve politika yapiminda mevcut olduguna inanmaktadir. Suudi Anayasasi’nin 23. maddesi Vahhabiligin
Onemini ve statiisiinii vurgulamaktadir (Van Diemen, 2012). Suudi Arabistan’in ideolojik ve yasal
sistemi, Vahhabilikle birlesen Hanbeli ilkelerine dayanmaktadir. Vahhabilik, el Suud’un birlik
noktasidir. Kraliyet ailesinin yani sira en dnemli kurumlardan biri de 1971°de kurulan ve Suudi
Arabistan’in en yiiksek dini otoritesi olan Buyik (Kabar al-Ulama) Ulema Konseyi’dir. Kralin
Bagkanlik ettigi kurula Biilyiikk Miiftii bagkanlik etmektedir. Suudi Arabistan’daki dini kurum sadece
devlet iktidartyla i¢ ice olmakla kalmamakta, ayn1 zamanda el-Suud hanedaninin yonetimini ve iilkenin
egitim ve yargi sistemini kontrol ederken iki kutsal kentin yonetimini mesrulastirmaktadir (Alikhani,
2018: 187).

Suudi Arabistan’daki siyasi Islam, Suudi Arabistan’in bdlgesel politikalar1 baglaminda analiz
edilmelidir. Suudi Arabistan’in Islam’m iki kutsal yeri olan Mekke ve Medine’nin énemli konumu ve
yeni proaktif dig politikalar1 géz dniine alindiginda, iilkenin hangi dis politikanin olmas1 gerektigi sorunu
Suudi Islamecilar arasinda bir tartisma kaynagi haline gelmistir (Matthiesen, 2015: 4).

Sekil 1. Suudi Arabistan’da Devlet Mezhep Iliskisi

1611 SU ey Vahhabilik

I¢ Politika

!

Dis politika

Kaynak: (Yazar tarafindan hazirlanmistir).

1971°de Seyh Mohammad bin ibrahim Aal Al-Sheikh, Muhammed b. Abdiilvehhab’in hayati ve
doktrini ile ilgili bir dergi yayimlanmistir. Iginde Muhammed b. Abdiilvehhab’in takipgilerinin al-
Selefiyyun veya al-Muhammadiyyun olarak bilinmeyi tercih ettigi yazilmistir (Commins, 2015: 161).
Tawfiq Alsaif’e gore, Miiftii, hiikiimetin genel egitimini genisletme ve milliyetci veya solcu goriislere
sahip olabilecek Arap G6gretmenleri ise alma niyetinden siiphe duymustur. Dini yasalarin ortadan
kaldirilmasindan 6zellikle endiselenmis ve daha sonra ‘ydnetisim’ konularinda Selefi akim i¢in bir
referans noktasi olan ‘Tahkim el Kavanin’ baslikli {inli mektubunda bu konuda endisesini dile
getirmistir. Mektup siyasi otoriteyi ele almasa da yasay1 din adamlarimin elinde tutmay1 ve dini alam
biirokratik sistemin diginda tutmayi savunmustur (Alsaif, 2013: 380).

Dis politika alaninda, giiclii bir kimlik unsuru olarak Arap¢iligin degiskeninden daha fazla
Vahhabilik ideolojisi, Suudi siyasi elitlerinin dig ¢evreye yaklasim ve algilarinda 6nemli bir rol
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oynamistir. Bunun nedeni, Arap unsurunun tiim Arap iilkelerinin ortak bir kimlik 6zelligi olmasi, ancak
Selefiligin Suudi hiikiimetinin “dzel kimlik ozelligi” olmasi gerceginde bulunmasidir (Ekhtiari Amiri,
2016: 136). 1970’lerden beri Suudi Arabistan, diinyadaki piiritsel Islam (Vahhabilik) markasini tanitmak
icin petrol servetini basariyla kullanmustir. Kiiltiirel degisim ve yardim kuruluglar1 kapsaminda Suudi
Arabistan, camiler insa ederek, ders kitaplar1 yayimlayarak, imamlar egiterek, TV istasyonlar1 kurarak
ve Diinya Miisliiman Birligi, Diinya Meclisi, Miisliiman Genglik ve Uluslararasi Islami Yardim Teskilat:
gibi organizasyonlar olusturarak asirilik yanl bir ideoloji ihra¢ etmek igin tahmini 75-100 milyar dolar
harcamustir. 2005 raporunda Suudi Arabistan’in Avustralya’nin Islam toplulugunda 120 milyon dolar
harcadig1 tahmin edilmektedir. Bu arada, Giliney Asya’dan kralliga gelen yabanci isgiler, Vahhabiligin
etkisi altinda eve donmekte ve Suudi Arabistan’in etkisini biiyiitmektedir (Wilf, 2017: 7).

Suudi Arabistan’in son donemdeki dis politikasini sekillendiren en 6nemli unsurlardan birisi de hig
kuskusuz Selefi-Vahhabi ideolojidir. Suudi Arabistan her ne kadar kiiresel diizlemde miittefiki ABD’nin
kontrolii disinda hareket etmese de 6zellikle 2000’1 yillardan itibaren Balkanlar’dan Kafkaslara, oradan
da Orta Asya’ya kadar genis bir cografyada etkilidir; Selefi-Vahhabi imamlar bu bélgelerin kontrolini
takip etmektedir. Uluslararasi Kriz Grubu’nun verdigi bilgilere gore Selefi-Vahhabi imamlar Kosova’da
500 kisinin katilabilecegi biiylikliikkte 6zel vaazlar verebilmektedir (Deniz, 2016: 134).

Suudi Arabistan’in Kafkas ve Orta Asya’da Mezhep Politikasi

7. yiizyildan beri Suudi Arabistan’dan pazarlara gelen tiiccarlar sadece ticaret akisini artirmakla
kalmamis, aym zamanda bolgedeki Islam’t da yaymustir. Aslinda, durum Adeeb Khalid’in de
vurguladigi gibi olmus; “bir¢ok gocebe 10. yiizyildan itibaren Miisliimanlastirmanin yoriingesine
girmis, ancak Islam’a doniisiim 18. yiizyila kadar siiren asamali bir siirecle gerceklesmistir”. 1zole
edilmis vahalardan Kuran, Buhara, Semerkant ve Kokand gibi biiyiik pazarlara kolayca yayilma imkani
bulmus ve onlar1 Islami kalelere doniistiirmiistiir (Mori ve Taccetti, 2016: 7). Vahhabilik olarak 1912°de
Orta Asya’ya tanitilmustir. Seyyed Sarif Muhammad daha sonra Suudi Arabistan adina Fergana
Vadisi’nde ilk Vahhabi Bilim Okulunu kurmustur (Dehbane ve Kelardeh, 2018: 181).

Vahhabi hareketi Orta Asya ve Kafkasya’da I. Diinya Savasi’ndan beri var olmustur. Savas sonrasi
donemde Vahhabilik, bolgedeki birgok tilkede askeri ve siyasi yapilardan sorumlu olmus; Suudi
Arabistan’in mali destegi ile Orta Asya ve Kafkasya’nin gesitli bolgelerindeki siyasi ve dini
faaliyetlerini genisletebilmistir (Shahidani ve Safari, 2018: 41). 1918-34 yillarinda Bolseviklere karsi
geleneksel bir isyan1 olan Fergana Vadisi, 6zellikle Ozbekistan’da faaliyet gosteren bircok Islamci
hareketin lokomotifi olmustur (D’Agostino, 2013). 1932°de Yeni Suudi yonetimini ilk tantyan devlet
Sovyetler Birligi olmus ve onu hizla Britanya, Fransa ve diger Avrupa devletleri izlemistir. Birlesik
Devletler Arabistan’a ilgi gdstermeden 6nce bir on yil bekleyecekken; Sovyetler Birligi, Ibn-i Suud’u
emperyalizm karsit1 bagimsiz bir giic olarak gérmiis ve onun yeni devletini ya Britanya’nin ya da
Fransa’nin denetimi altinda olan Ortadogu’ya siyasi ve ticari bakimdan niifuz etme araci olarak
kullanmay1 ummustur (Mansfield, 2011: 272).

II. Diinya Savasi sirasinda Sovyetler Birligi din konusunda bazi miisamahalar gostermistir. 1943’te
merkezi Taskent’te bulunan Orta Asya ve Kazakistan Dini Kurumu olusturulmustur. 1945 senesinde
sayilar1 az olmakla birlikte bazi1 vatandaslar hacca gitme imkanina kavugmustur. SSCB siyaseti kontrollii
din egitimini tercih etmistir. Orta Asya ve Kazakistan Dini Kurumu denetimi altinda sadece 1530 yilinda
kurulup ihtilalden sonra kapatilan; ancak bazi siyasi nedenleri sonucunda 1945°te yeniden acilan
Buhara’da bulunan Mir Arap Medresesi’dir. Daha sonra bu Dini Kuruma bagli olarak Taskent’te 1971
senesinde kurulan Islam Enstitiisii faaliyet gostermistir. Fakat bu din egitimi kurumlar1 dini egitim
alaninda ¢ok diisiik ve kisith faaliyet gdstermeye mecbur olmustur (Akramova, 2009: 495).

Vahhabilik fikri, baslangigta Orta Asya halki tarafindan Sufizme muhalefet nedeniyle
goniilsiizlikle karsilanmig; ancak Sovyetler Birligi’nin ¢okiisliniin ortasinda ve 70 yillik komiinist
y&netim nedeniyle dini yoksunluktan sonra, amaci (sdzde) Islam geleneklerini yerli insanlara 6gretmek
olan bir hareket olarak ortaya ¢ikmus ve hizla yayilmistir (Dehbane ve Kelardeh, 2018: 181). Ote yandan
Sovyetler Birligi’nin ¢okiisli, Orta Asya’da Suudi Arabistan i¢in de essiz jeo-stratejik olasiliklar
yaratmugtir. Islam diinyasindaki “6zgiin” durusunu kullanan Suudi Arabistan, agirlikli olarak Miisliiman
Orta Asya devletlerini etki alanina dahil ederek jeopolitik konumlarini pekistirmeyi amaglamustir. Zira
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Suudi Arabistan’in dig politika doktrininin temel argiimani, “Miisliiman devietlerinin ve halklarinin
kaderlerine karst sorumluluk”tur (Yuldasheva, 2017: 133).

Sovyetler Birligi’nin ¢okiislini takiben 1991°de Bagimsiz Devletler Toplulugu’nun kurulmasiyla
Rusya Kafkasya ve Orta Asya, komsulart ve diger bolgeler arasi giigleriyle ¢esitli siyasi, giivenlik,
ekonomik ve kiiltiirel alanlarda iletisim kurma yetenegini yeniden kazanmustir. Stratejik olarak, yeralti
petrol ve gaz rezervleri ve Hazar Denizi ile Karadeniz arasindaki énemli cografi konumu nedeniyle, bu
bolge yeni Avrasya bolgesindeki ¢cevre ve merkezden uzak bolgesel ve bolgelerarasi giiglerin ilgisini
ceken bir bolge haline gelmistir (Ahmadipour vd., 2012: 72).

Suudi Arabistan’in Orta Asya iilkeleriyle etkilesimi ii¢ diizeyde ger¢eklesmistir: 1) Resmi: Suudi
Arabistan dis politik ve ekonomik ofisleri (Disisleri Bakanligi, Islami Isler Bakanligi, Hac ve Umre
Bakanligi, Kalkinma Fonu, vb.); 2) Suudi Arabistan uluslararasi Islami yapilar1 ki Suudiler tarafindan
finanse edilmektedir (Diinya Islam Birligi, IiT, Islam Kalkinma Bankas1 (IBD) vb.); 3) Orta Asya’daki
yasadis1 dini hareket, grup ve partilerin farkli fonlar, sirketler ve sivil toplum kuruluslari tarafindan gayri
resmi sponsorlugudur (Yuldasheva, 2017: 134).

Orta Asya ve Kafkasya’daki Islami radikalizm, bdlgenin daha genis dini baglamindan veya genel
kiiltiirel ortamindan ayrilamaz. Bu nedenle, islami radikalizmle miicadele etmek veya smirlamak igin
alinan herhangi bir 6nlem, yalnizca Islamcilarin kendileri {izerindeki etkileri acisindan degil; ayni
zamanda asirilik yanlilarinin kiigiik bir azinlik oldugu daha genis toplum {izerindeki etkileri agisindan
da degerlendirilmelidir. Bu daha biiyiik topluma, kutuplar gibi gériinen iki akim hakimdir: Biiyiik bir
Miisliiman ana akim ve daha kiigiik ama egit derecede dnemli bir laik bolge (Baran vd., 2006: 10).

Dagistan, muhtemelen Kafkasya’nin en geleneksel Islami bdlgesidir. Bu Sovyet zamanlarinda da
su anda da boyledir. Nitekim Dagistan, Islam’a doniisecek en eski alanlardan biri ve Derbent, Kuzey
Hazar’daki Hazar Devletiyle miicadelelerinde erken Islam ordularmin ileri karakolu konumunda
olmustur. Azerbaycan daha sonra Sii Islam’in etkisi altina girerken Dagistan giiclii bir sekilde Siinni
olarak kalmustir (Baran vd., 2006: 15).

Suudi Arabistan ayrica din bilimleri 6grencilerini Medine Islam Universitesi’ne ¢ekmek seklinde,
aslinda 1990’larin baslarindan itibaren Azerbaycan Cumhuriyeti’nde Vahhabi hareketi dogrultusunda
giiclenmeye baslamustir. Suudi Arabistan, Azerbaycan Cumhuriyeti’ndeki Vahhabi hareketini, Medine
Islam Universitesi’nin Azerbaycan Tiirkgesi egitimli insanlar1 araciligiyla yaratmayi ve giiclendirmeyi
basarmistir. Ayrica son yillarda Riyad, Azerbaycan Cumbhuriyeti’nde Vahhabi siyasetinin
gelistirilmesinde yeni bir asamaya girmistir; bu, Vahhabiligi alt simiflardan ise almaktan farklidir. Son
zamanlarda Vahhabiler ile iligki daha ¢ok orgiitler ve kurumlar arasinda is birligi seklinde olmustur (The
Role of Wahhabism in the Formation of Relations between Baku and Riyadh, 2018).

Bugiin Bakii’de ve Azerbaycan’in kuzey (Siinni) sehirlerinde, 6zellikle Dagistan ve Cegenistan
siir bolgelerinde yaklasik 15.000-7.000 Selefi yagamaktadir. Siiler ile ciddi ideolojik sorunlara ek
olarak selefiler, ideolojilerini Islam Diinyas1 Cihat’1na baglayarak, Azerbaycan Cumhuriyeti’nde terdrist
operasyonlar yliriitmiis ve Azerbaycan gengligini Afganistan, Irak ve Cegenistan’a ¢ekmede dnemli bir
rol oynamiglardir. Selefiligin yayilmasinda ¢esitli faktorler rol oynamistir: Birincisi, Kuzey Kafkasya
ile smir ve bolgede Selefilerin aktif varligi; Selefiler 1980’lerden beri Cegenya’da renkli bir
mevcudiyete sahiptirler. Selefi genislemesinin ikinci dalgasi, Ikinci Cecen-Rus Savasi ile cakisan
1998’in baslarina dayanmaktadir. Azerbaycan’da Selefi gruplarin giiclendirilmesinde en 6nemli faktdr
Arap iilkelerinin Azerbaycan’in dini alami tlizerindeki etkisi ve Selefiligin desteklenmesidir (Fallah,
2013: 2223-4). Bugiin Azerbaycan’da taninmis 1.300 aktif camiden yaklasik 150 camisi, basta tilkenin
kuzeyinde, Bakii’de ve {i¢ bolgede bir dizi Vahhabilerin kontrolii altindadir (Faramarz Poor, 2018: 90).

Orta Asya’nin kalbi, Ozbekistan, Kirgizistan ve Tacikistan simrlarinin bulustugu ve Orta Asya’nin
70 milyon insanimn yiizde yirmisinin yasadig1 Fergana Vadisi’dir. Orta Asya’daki son kalic1 islam
devleti Hokand Hanligi, Fergana Vadisi’ndeki Hokand sehrinde kurulmus ve bugiinkii Ozbekistan,
Kirgizistan ve Tacikistan’in bazi boliimlerini kapsamaktadir. Hanlik, yerlesik Uzbekler ve Taciklere,
gbocebe Kazaklara ve Kirgizlara, Uygurlara, Perslere, Hintlilere, Tiirklere, Araplara, Yahudilere, Cinli
ve Tatarlara ev sahipligi yapmaktadir (Zenn, 2013: 68).
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Gorbacgov 1985°te iktidara geldiginde, resmi Islam’in, komiinist sistem tarafindan hos goriilme
Ol¢iisii en alt diizeydeydi. Orta Asya’nin tamaminda- Buhara’da -faaliyet gosteren tek bir medrese vardi
ve bu medreseler her y1l az sayida Miisliiman din adamu yetistiriyordu. Rejim tarafindan segilen Tagkent
Miiftiisii, Sovyetler Birligi’nde Islam’in resmi sézciisiiydii. Komiinist Parti basmi, standart bir
Miisliiman ay takvimi ve farkli dillerde Miisliimanlar i¢in bir dergi yayimlayacakti (Rashid, 1994: 40);
buna karsin ateist propaganda ve dini sebeplerle cezalandirmalarin devam etmis olmasi dolayisiyla bu
alandaki sinirlamalarin bir kismi kaldirilmak zorunda kaldi. Kur’an basimi ve ithali yasak oldugundan
biiyiik bir bosluk ve hasret hasil olmustur. Suudi Arabistan, yiiz bin adet Kur’an gondermis ve gelecek
hacilarin giderlerini karsilamigtir. Ayrica dini kitaplarin yaymini da baglatmistir (Caliskan, 2012: 109).
1990’lardan bu yana, Orta Asya Miislimanlarinin inanglarmi 6zel olarak uygulamalarina izin
verilmistir; ancak hiikiimetleri bolge digsindan geldigi algilanan dini etkilere ve ayrica sosyal yagam ve
politikadaki din ifadelerinin coguna direnmistir. Bu baglamda Orta Asya’nin islamci hareketleri ortaya
cikmus, gizlice ya da bolge disinda siirgiindeyken, Sovyet sonrasi bolgesel diizeni islamei bir diizene
doniistiirme ve yeniden sekillendirme firsatlarim bekleyerek gii¢ gelistirmis ve toplanmislardir (Zenn,
2013: 70).

Sovyetler Birligi’nin ¢okiisii sadece bu 5 iilkeye bagimsizlik getirmekle kalmamis; ayn1 zamanda
kamu bilincindeki kimlik karmasasini da ortaya cikarmuistir. Milliyetcilige karsi belgeselcilik,
demokrasiye karsi otokrasi, Islam’a kars1 laiklik gibi hususlar; bolgenin gelecekteki gelisimi ve
beklentileri hakkinda ciddi sekilde diistinenlerin zihinlerini dolduran ikilemlerden sadece birkagidir.
Islam’1n kendisi, bugiin Orta Asya’da sosyo-politik siirecin iizerinde gelistigi ok karmasik bir arka plan
yaratmaktadir (Olimova ve Tolipov, 2011: 10).

Ozbekistan’da faaliyet gosteren selefiler arasinda Ozbek Islami Hareketi, Hizb ut-Tahrir ve bagh
subeleri, Akramiya ve Nusra Cephesi ve Teblig Cemaati ve Lesker-i Taiba gibi diger gruplar
bulunmaktadir. Bu gruplarm tiimii meveut Ozbek hiikiimetini devirmeye ve Islami bir hilafet kurmaya
calismaktadir. Hizb-ut Tahrir baris¢il araglara ve Ozbekistan’in Islami Hareketine silahli yontemlerle
inanmaktadir. Bu gruplarm faaliyetleri Ozbekistan’da yasaklanmis ve Fergana Vadisi bu gruplarin ana
kaynag1 olmustur (Mahmoudi ve Latifov, 2015: 57).

Kirgizistan’daki, 6zellikle de Fergana Vadisi’ndeki Selefi faaliyetlerin varligi, Kirgiz hiikiimeti
icinde her zaman endise yaratmstir. Tahminler Kirgizistan’in giiney bolgelerindeki niifusun yaklagik
yiizde 10’unun Ozbekistan islami Hareketi’nin destekgileri oldugunu géstermektedir. Giiney Kirgizistan
ve Tacikistan’m Ozbekleri, Ozbekistan’daki diger benzer diisiinen insanlar gibi gruba biiyiik ilgi
gostermislerdir (Ibid, 55). Suudi Arabistan’in bazi1 gruplarin misyoner faaliyetlerini ve radikal islami
gruplar1 finanse ettigine siklikla deginilmektedir. S. Hunter, bu paranin Suudi Arabistan’dan m1 ya da
0zel kaynaklardan m1 geldiginin tam olarak belli olmadigini belirtmektedir. Suudi kaynaklar1 yardimi
aktarmak icin cesitli hayir fonlari, uluslararasi Islami organizasyonlar ve kiiltiirel merkezleri
kullanmaktadir. Suudi destekli en etkili yardim kurumlarindan birisi de 1962’de Mekke’de kurulan
Diinya islam Birligi’nin bir iiyesi olan El-Igasa’dir (merkezi Cidde’dedir). Bu kurulusa dahil olan birgok
misyoner Vahhabiligi yaymakta, Orta Asya ve Kuzey Kafkasya’da Islami bir devletin kurulmas igin
cagrida bulunmaktadir (Bedirhan, 2011: 445).

Suudiler, Orta Asya’daki ekonomik sorunlarin ve yoksullugun bilinciyle ideolojilerini
yaymaktadir. Riyad tarafindan finanse edilen dini merkezler ve bolgedeki medreseler araciligiyla
yapilan Vahhabi ideolojisi yayilimina biiyilk miktarda para harcanmaktadir. Kanitlar, Orta ve Kuzey
Kafkasya’da aktif olan Vahhabi radikal gruplarma Suudi Arabistan tarafindan 6zel olarak para
yatirildigini gostermektedir (Three Reasons behind Saudi Influence Attempts in Central Asia, 2017).
Vahhabist kékenli Suudi misyonerler, bolgedeki islam’in y&niinii belirli iddialarda 1srar ederek ve
indirgeyici ¢oziimler ile belirlemektedir. Farkli bir islami kimligi olan Orta Asya’da, ¢ogu misyonerin
cabasi Sufi Islam hakkinda benzersiz olani1 yok etmeye ydneliktir. Ornegin Vahhabist misyonerler,
Nevruz kutlamalarmi kinamis ve bu gelenegi Islami miras disinda putperest bir uygulama olarak gériip
reddetmislerdir. Bunun yani sira hala bircok Suudi misyoner, kiiltiirel olarak sira dis1 geleneklere
saldirmakta ve onu gercek Islam’lariyla degistirmeyi ummaktadir (Van Gorder, 2008: 89).

1990 yilinda Suudi hiikiimeti, on yillarca siiren Sovyet yasalarmin kutsal yazilar1 diger bir deyisle
ayet ve hadislerin yayimlamasina veya ithal etmesine kars1 yarattigi ciddi sikintiy1 hafifletmek icin
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Kur’an’1n yiiz bin kopyasini Sovyetler Birligi’ne géndermistir. Cesitli Miisliiman o6rgiitleri Rus ve diger
dillerde dini materyallerin yayimlanmasim finanse etmistir (Khalid, 2007: 121). Dinlerin, birey ve
toplumu giiclendirme, sosyal yapiy1 diizenleme ve bu konuda yol gdsterme, kiiltlirel degerleri topluma
aktarma fonksiyonu bulundugu goz 6niine alinirsa, bu donemde bolgede meydana gelen boslukta bolge
halki, Orta Asya 6lgeginde yaygin din olan Islam dininden, Sovyet doneminde yasanan menfi olaylar
diizeltmesini, toplum yapisin1 diizenlemesini beklemistir. Bu beklenti Islam’in halk nezdinde farkli bir
gilice sahip oldugunun belirgin bir belirtisi olarak kabul edilebilmektedir. Bagimsizlik sonrasinda her ne
kadar bolge devletleri dini egitim ve faaliyetleri tek elde toplamaya gayret ettilerse de dini yapilanmalar
bolgede hizla yayilmistir. Bu kapsamda, 1993’e kadar yalmzca Ozbekistan’da 5000’e yakin devlet
kontrolii disinda dini okul a¢ilmistir (Demirci, 2012: 37).

Dini okullar, o6zellikle dis kaynakli resmi kontroliin radari altinda kalanlar, goriiniise gore
radikallesmenin gerceklestigi baslica yerlerden biri olmustur. Ornegin Suudi Arabistan, 1980’lerde
Afganistan’daki Sovyet savasinda cesitli Islami gruplara, medreselere ve camilere fon saglamis ve Suudi
Arabistan’daki aglar Orta Asya ve Pakistan’daki dini okullari finanse etmeye devam etmistir
(Tadjbakhsh, 2015: 15). 1993 yili sonunda birbirinden ayrilmis iki bin kiz ve erkek, islam inancinda
caligmalarmna baglamistir. Bu kapsamda bahsi gegen aglar tarafindan icretsiz egitim, basit 6gle
yemekleri ve ¢ocuklara ailelerine dagitmalari icin {icretsiz Islami yayinlar verilmis; bunlarm yam sira
hafta sonlar1 mesajlarmi yerel kdy camisinde yaymak icin hutbelere katilim tercih edilmistir. Ozbekistan
Devlet Dinleri Komitesi’nin verilerine gore; Agustos 1999 sonuna kadar kendi topraklarinda kayith
1700°den fazla dini 6rgiit yer almaktaydi. 1.566’s1 Islam orgiitii, 136’s1 diger orgiitlerdir. Ote yandan
1200 o6grencisi olan dokuz ortaokul, Taskent’te 750 &grencisi olan Islam Yiiksek Enstitiisii
bulunmaktadir. Ayrica Eyliil 1999°da Taskent Islam Universitesi, Cumhurbaskam Islam Kerimov’un
bir kararnamesi ile agilmistir (Khairi, 2001: 171).

Ozbekistan ve Tacikistan’daki saf Islam toplulugunun ¢ok kiiciik bir kismi, 1980’lerin sonunda ve
1990’larin basinda kendilerini Vahhabi olarak adlandirmaya baslamistir. Bu genellikle liderleri hacdan
dondiikten sonra olmustur. Suudi Arabistan’da gordiikleri sosyo-ekonomik refah, oradaki dinsel
yasamin zenginligi ve hac swrasinda kendilerinde gergeklesen Miisliiman dayanisma duygusu
Vahhabilikle baglantili olmustur (Niyazi, 1999: 195). Verilere gore Tacikistan’da kirsal kesimde
yasayanlarin yiizde 30 ila 40’inin ve kentsel sakinlerin yiizde 5 ila 10’unun Selefi ritiielleri diizenli ve
ciddi bir sekilde gerceklestirdigi tahmin edilmektedir. Ayrica bu rakam gitgide blylmektedir
(Mahmoudi ve Latifov, 2015: 52). Suudi Arabistan tarafindan desteklenen Eko Islam Bankasi,
Kirgizistan’da aylik 6demeleri yerel imamlara aktaran 120°den fazla subeye sahiptir (Berdikeeva, 2020).

Kirgiz hiikiimetinin bir uzmanina gore; Kirgizistan’da cami insa etmekten sorumlu en 6nemli
merkezlerden biri Diinya Miisliiman Genglik Meclisi’dir. Resmi olmayan rakamlara gére, Kirgizistan
camilerinin yaklasik yiizde 70’1 Meclis tarafindan, geri kalan yiizde 30’u ise yerel halk tarafindan
finanse edilmektedir. Her y1l, Diinya Miisliiman Genglik Meclisi, dini merkezler insa etmek i¢in yaklasik
5 milyon dolar ayiriyor ve Kirgizistan’in giineyindeki 400’den fazla cami aym maliyetle insa
edilmektedir. 2012 resmi istatistiklerine gore, Dunya Musliman Genglik Meclisi, Kirgizistan’in
giineyinde 500 ila 2.000 kisi kapasiteli 300°den fazla cami insa etmistir. Diger Suudi merkezleri ve
kuruluslar1 da cami insa etmektedir. Ornegin, Suudi Arabistan’daki Ummii’l-Kurra Universitesi, Ozgen
Camii’nin ingasini finanse etmis ve ayni zamanda yetersiz ve yoksun birakilan ¢ocuklara kamuoyunu
etkilemek ve Miisliimanlara hizmet vermek icin egitim {icretleri 6demistir. Buna ek olarak uluslararasi
Islam Vakfi, Kirgizistan’da ayn1 anda birka¢ cami insa etmeye hazir oldugunu da duyurmustur (The
Role of Foreign Religious Movements in Kyrgyzstan: Saudi Arabia, 2019).

1991°deki bagimsizligindan beri, cami ve medreselerin ingas1 ve restorasyonu i¢in yerel toplumsal,
yabanci ve kamu fonlarini seferber etmislerdir. Yeni camiler, bdlgedeki hemen hemen her kasaba ve
sehirde, giinde ortalama ii¢ cami oraninda insa edilmis veya yeniden ag¢ilmistir. Bu oran 1990’lar
boyunca korunmus ve cami sayist 1990°da 300°den, 2000°de 10.000’in iizerine ¢ikmustir. Bolgenin
neredeyse tiim alaminda yeni Islami okullar acilmustir. Hac’1 icra eden insan sayis1 1970 ve 1980’lerde
yilda yaklagik 100 kisiden, ayricalikli olarak 1990’larda ve 2000’ lerin basinda yilda birkag bine ¢ikmustir
(Abazov, 2007: 71).
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Saltanat Berdikeeva’e gore; SSCB, var oldugu 70 y1l boyunca Komiinizm propagandasina yaklasik
7 milyar dolar harcarken, Suudi Arabistan Vahhabilik ideolojisini 1980’lerden bu yana yaymak i¢in 90
milyar dolar harcamistir (Berdikeeva, 2020). Suudi Arabistan fon kaynaklari, ‘Islami bilincler’
diyebilecegimiz seyin yeniden canlandirilmasina yardimei olmak i¢in edebiyat ve dini danigmanlar
gondererek dini organizasyonlar1 destekleme isine gittikge daha fazla katilmaktadir. Bu konuda Rumer
sOyle soylemektedir: “Arap petrol dolarlarin hisirtisi Orta Asya’da giderek daha duyulabilir hale
geliyor”. Suudi misyonerler, 1990’larin baslarinda, sadece Islam’1 6gretmekle kalmayip aym zamanda
sosyal adaleti tesvik etmeyen yerel yonetimlere de meydan okuyan “Adalet” adi verilen Fergana
Vadisi’nde bir hareket diizenlemis, Mart 1992°de hareket Ozbek yetkilileri tarafindan yasaklanmustir.
Hareketin liderleri Tacikistan’a kagmis ve Tacikistan’in i¢ savasinda aktif rol oynamiglardir. Ayrica
Suudi dini 6rgiitleri Orta Asya’da calisan Islami egitimciler, misyonerler, Ozbek ve Tacik cevirisinde
biiyiik miktarlarda Kur’an (ve diger dini kitaplarin) yayimlanmasi i¢in finansal destek saglamistir (Van
Gorder, 2008: 114).

Ozbekistan, Kazakistan, Azerbaycan, Tataristan ve Cegenistan gibi eski Sovyetler Birligi'ne
seyahat eden Vahhabilik takipgileri, fikirlerini yaymak {izere Suudi Arabistan’in sagladigi fonlar ile
yerel kadinlarla evlenmeyi tercih etmistir. Bu ¢aligmanin amaci, bu bolgelerde ilk asamada kadinlara
Vahhabilik fikirlerini tanitmak, daha sonra ise bu kadinlarin dogurdugu ¢ocuklar sayesinde Vahhabilik
neslini artirmaktir. Bu nedenle, Rusya’da ve eski Sovyetler Birligi {ilkelerinde yasayan Vahhabi
niifusunun, en azindan Oniimiizdeki yillarda 6nemli Glglide artmasi beklenmektedir (Athari ve
Hoseiniler, 2014: 6). Orta Asya’da “Vahhabiler” ve “teréristler” olarak adlandirilan bu farkli islamect
gruplari birlestiren sey, Hz. Muhammed déneminde var olan “saf” Islam’a olan inanctir. Islamcilara
gore, saf Islam’a doniis bu dini; ahlaki, kiiltiirel ve politik ¢okiisten kurtarmak igin tek ¢dziim yoludur.
Bu ise toplumlarin yeniden Islamlastirilmas1 ve Orta Asya Islam devletlerinin kurulmasi yoluyla
basarilabilecektir (Omelicheva, 2013: 2).

Suudi Arabistan, Orta Asya’daki en koktenci Islami hareketleri desteklemesi dolayisiyla iin
kazanmustir. 1991°den sonra Suudi hiikiimeti bolgeye ¢ok az ilgi géstermis; ancak yardim kuruluslar
ve Islamcilar daha proaktif davranmislardir. Bu baglamda cami ve medreselerin insasi, Islam edebiyati
ve Hacin sponsorlugu icin fon saglamislardir. Onlarin niyetleri Orta Asyalilar1 Islam’1n muhafazakar
Vahhabi yorumuna almak oldugundan ¢aligmalarini misyonerlik olarak gérmiislerdir. Bununla birlikte,
baz1 kurumlari orijinal sponsorlarinin ¢ok 6tesine gegmis, Hizb ut-Tahrir ve hatta IMT gibi hareketlere
katilmiglardir. Suudi vatandaglar1 da ozellikle Afganistan, Tacikistan ve Cecenistan’da ‘“‘yabanci
savascilar” olan cihate1 orgiitlerin saflarint doldurmustur (Johnson, 2007: 235). IMU ayrica El Kaide ve
diger ajanslar tarafindan finanse edilmis ve bu finans Onemli bir cephanelik kazanmak i¢in
kullamlmustir. Suudi bagiscilar onlara keskin nisanci tiifekleri, gece goriis ekipmanlari, roket giidimli
el bombalari, agir makineli tiifekler, ucaksavar ceketleri ve radyo setleri satin almak i¢in 15.000.000
dolar vermistir (Ibid., 128).

Sonug

Bugiinkii Suudi Arabistan, Suud hanedanimn Arap Yarimadasi’nda Islami monarsi kurma
cabalarinin bir sonucudur. Arap Yarimadasi’nin birlesmesi, Muhammed ibn Abdiilvahhab ile Suudi
Hanedani arasinda uzun siiredir devam eden bir ittifakin sonucu olmustur. Bu nedenle Suudi
Arabistan’in Vahhabi diislincesiyle tarihsel baglantis1 goz Oniine alindiginda, mevcut gii¢ yapisina
Vahhabi destegi Suudi Arabistan’da giiciin devam etmesinin ana nedenlerinden biri olmustur.

Vahhabizm diisiincesi Suudi Arabistan’in dis politikasinda da belirleyici bir faktordir ve bu
iilkenin farkli bolgelerde niifuz etme imkanim saglamaktadir. Suudi Arabistan, Orta Asya ve Kafkasya
icin stratejik ve jeopolitik bir bakis acgisina sahiptir. Riyad, stratejilerinde her zaman diger aktorlerle
rekabet halindedir. O, stratejik olarak jeopolitik ve ideolojik ¢ikarlar1 olan Iran, Tiirkiye ve Rusya gibi
diger iilkelerinkinden farkli bir yaklasim i¢indedir. Suudi Arabistan su anda Orta Asya ve Kafkasya’daki
etkisini ve giiciinii Vahhabi ideolojinin gelismesi yoluyla artirmaktadir. Oniimiizdeki yillarda
gorecegimiz gibi, Kafkasya ve Orta Asya’daki topluluklarin ¢ogunlugu Vahhabilik ve asiric1 Islam’in
takipcileri olacak ve bu durum, Suudi Arabistan araciligiryla bu iilkelerin i¢ ve bdlgesel islerini
etkileyebilecektir.
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Son tahlilde Suudi Arabistan, ekonomik ve ticari firsatlari, Orta Asya Cumhuriyetleri ve
Kafkasya’da Vahhabiligi yaymak yoniinde kullanmaktadir. Bu bélgelerin halklarmin yaygin yoksulluk
durumu Suudi Arabistan’in Vahhabiligi desteklemesi icin bir gerek¢e olusturmaktadir. Dolayistyla
bolgedeki halk kesimlerinin Vahhabilige olan ilgi ve egiliminin gesitli siyasi, ekonomik ve dini-kiltlrel
alanlarda Suudi Arabistan’in ¢ikarlarina hizmet ettigi olduk¢a agik bir husustur.
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