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XIX. ve XX. Yiizy1lda Baz1 Seyyahlarin Kirgizlarin Dini Hayatlarina Dair
Gozlem ve Degerlendirmeleri
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Oz

Tiirk halklarmin Islamlagmast sehirliler ve konar-gogerler olarak iki
temel sosyo-kiiltiirel farklili§a gore gerceklesmistir. Tiirk halklarinin biiytik
bir kismu VII-XIIL vyiizyillarda Islamlagma siirecini 6nemli olgiide
tamamlamistir. Ancak Kazak ve Kirgizlar gibi konar-goger Tiirk halklarinin
Islamlagsmasi daha sonraki yiizyillara sarkmistir. Kirgiz boylarimin nerede,
ne zaman ve nasil Misliiman olduklar1 kesin bilgiler ile ortaya
konulamamaktadir. Bu sebeple Kirgiz boylarmin Islamlagma sekli ve diizeyi
de tartismali bir konudur. Bu konuda XIX. ve XX. yiizyil seyahatnamelerinin
bazilarinda ¢esitli gozlem ve degerlendirmeler bulunmaktadir. Bu
kaynaklarda Kirgizlarin biiyiik ¢ogunlugunun Islam’i yiizeysel olarak
benimsedikleri, eski inanglarmni  ¢ogunlukla siirdiirdiikleri ileri
siiriilmektedir.
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19th and 20th Century, Some of the Travelers Observation and
Assessment about the Religious Life of the Kyrgyz

Abstract

Islamization of Turkish people was realized on the basis of two
socio-cultural differences. These differences are nomadic and urban life
style. A large part of the Turkish people has completed the Islamization
process significantly in the VIII-XIIIth centuries. But Islamization of Turkish
nomadic peoples such as the Kyrgyz and Kazakh extended to the next
centuries. Questions of when, where and how on the Islamization of the
Kyrgyz tribes couldn’t revealed exactly. Because of this form and level of the
Islamization of Kyrgyz tribes is also controversial issue. In some of
travelogues 19th and 20th century in this respect, there are various
observations and evaluations. In these sources it has been put forward that
the majority of the Kyrgyz adopted the Islam superficially and mostly
continued their old beliefs.
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Giris

Kirgizlarin dini hayati, basta Seyfettin Ersahin olmak tizere Mustafa
Erdem ve Kemal Polat gibi bir kisim akademisyenlerce aragtirilmis, bu
konuda kiymetli yayimnlar yapilmistir. Bunlarin yani sira cesitli tezler
hazirlanmis, bazi makaleler de yayinlanmistir. Bu ¢alismalarda diger
kaynaklarla birlikte, genellikle Rus seyyahlarin eserlerinden istifade edilmis,
ancak aym doneme ait bazi batili seyyahlarin eserlerindeki bilgiler genellikle
kullanmilmamigtir. Yine bu konu ele alimirken yontem olarak, diger Tiirk
halklarinda oldugu gibi, Kirgizlarin dini tarihini de Tiirk dini tarihi i¢inde
degerlendirmek gerekmektedir. Tiirk halklarinin dini hayati iizerinde
yapilan calismalarda Tiirklerin Islam’t benimsemesinde ortaya ¢ikan
yerlesik ve konar-goger farklilig1 daima goz oniinde tutulmalidir.

Tiirk halklarmin Islam’t benimsemesi ve kiiltiirlerine adapte
etmeleri farkli sekillerde ve zamanlarda tezahiir etmistir. Islamiyet VIII-X.
ylizyilda Tiirkistan'in gesitli bolgelerindeki Tiirk halklar1 arasina girmeye
basladig1 zaman, birbirinden farklh iki sosyo-kiiltiirel ortama gore nitelik
kazanmustir. Yani Tiirk tarihinde Islam dini, sosyal yasanti ve kiiltiir
temelinde iki degisik goriiniim sergilemektedir:

Bunlardan birincisi yerlesik, sehirli Tiirklerdir. Sehirli ahali belirli bir
yerde mesk{in olmasi sebebiyle, medreselerde islenen ve 0gretilen, tabiatiyla
Islam’m kitabi esaslarma daha sadik olan, ayni zamanda gelismis ve rafine
bir kiiltiir, sanat ortaya koymus, c¢ogunlukla Siinni Miisliimanhg:
benimsemistir.

fkincisi ise bozkirda yasayan konar-goger Tiirklerdir. Bu Tiirklerde
ise sosyolog ve antropologlarn “popiiler Islam” veya “halk Islam’1”
dedikleri, kismen mitolojik inang ve kiiltlerle karigik, popiiler bir sanat ve
kiiltiir ortaya koyan Islam anlayis1 goriilmektedir. Konar-gocer Tiirkler, eski
inanglarmin etkisinde kalan, biraz da tasavvuf agirhikli bir mistik
Miisliimanlik anlayisin1 benimsemiglerdir. Bu halk Islam’inin da Tiirkler
arasinda iki bi¢imi bulunmaktadir. Birincisi ortodoks da denilen Siinni
yorumu benimsemis halk kesiminin sergiledigi bicim, ikincisi ise heteredoks
da denilen Batini anlayis bi¢imidir. Ancak her ikisi de aymn tabana dayanir;
bu ortak taban halk Islam’idir (Ocak, 2002: 15-16; 2011: 45).

Tarihi kaynaklarda Kirgizlarin hangi boylarinin ne zaman, nerede
ve nasil Islamlagtigi yoniinde yeterli bilgi bulunmamaktadir. Kaynaklarda
Kirgizlarin Islamlagma siireci uzun bir zaman araliginda, genel olarak
Karahanlilar (840-1212), Cagataylar (XIII-XVII. yiizyillar) ve Hokand Hanlig1
(1740-1876) donemlerinde ele alinmaktadir.
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XIX. yiizyilda Kirgiz boylar: Issik gol, Tanr1 daglari, Talas, Fergana,
Yedi Su, Pamir gibi genis bir alana dagilmis vaziyetteydiler. Giiniimiizde
Kirgizistan'in merkezinde bulundugu bu Kirgiz yurdunun daglik cografyas:
kuzey ve gliney bolgeleri arasina dogal bir smir ¢izmistir. Kirgizistan
cografyasinda Cuy (Tokmak), Talas, Issik g6l ve Narin kuzey bolgelerini; Os,
Celal-Abad ve Batken de giiney bdlgelerini olusturmaktadir. Kirgiz
yurdunun iki bolgeye ayrilmasinda hem tarihi hem de cografi sebepler
yatmaktadir. Bu bolgesel farkliik dini hayata da tesir etmistir. Kirgizlarn
Islamlasmasinda ¢ok az oranda sehirli Islam etkisi oOzellikle gliney
bolgelerinde goriilmektedir. Tanr1 daglar: gevresi, kuzey bolgeleri ve Pamir
bolgesi gibi konar-goger hayatin XX. yiizyilin baglarmma kadar siirdiigi
yurtlarda ise halk Islam’min ismen Siinni olmakla birlikte eski inanglarin ve
geleneklerin ¢ok canli kaldig1 heteredoks ozellikleri goriilmektedir.

1. Kirgizlar Arasinda islamiyet’in Yayilmasi

Kirgizlarin dini tarihi genel olarak Tiirk dini tarihi iginde ele
alinmalidir. Tiirklerin islam dinini benimsemelerinden dnce, kismen de olsa
Budizm, Hinduizm, Maniheizm, Musevilik ve Hiristiyanlik gibi dinlere
girdikleri bilinmektedir. Ancak bu din degisimleri kismi olarak, bazi
boylarin, geleneksel inancglar1 disindaki bu dinleri benimsemesi seklinde
gerceklesmistir. Tiirklerin dini tarihinde kitleler halinde din degisimi sadece
Islamiyetin  benimsenmesinde  goriilmektedir. ~ Tiirklerin  arasinda
Islamiyet'ten &nceki yaygm olan din Gok Tanri inancinin merkezinde yer
aldigi, atalar kiiltii ve tabiat kuvvetlerine saygi (yer-su) inancinin da
bulundugu Gok Tanri dini olmustur. Bu din ile Islam dini arasinda basta tek
Tanr1 inanc ve Tanrmin vasiflar1 olmak {izere pek ¢ok benzerlik
bulunmaktadir. Mubhtelif Tiirk halklarinda goriildiigii gibi  Kirgiz
boylarindan bazilarinin da Maniheizm, Budizm ve Nasturi Hiristiyanligim
kabul ettikleri ileri siiriilmektedir. Ancak bu dinlerin Kirgizlar arasinda
yaygmnlik kazandigma dair bilgiler bulunmamaktadir. Islam dinine
girmeden once, diger Tiirk halklar1 gibi, Kirgizlar da eski Tiirk inanglarina
sahiptiler (Polat 2005: 25 vd.; Ersahin, 1999a: 398).

Yerlesik Tiirk halklarimin biiyiik ¢ogunlugu, VIII-XIII. ytiizyillarda
Islamlasma siirecini 6nemli olciide tamamlamislar, ancak Tiirkistan’da
Kazak ve Kirgiz gibi goger Tiirk halklarinda bu siire¢ daha uzun stirmiis ve
sonraki yiizyillara sarkmigtir. Tarihi kaynaklarda Kirgizlarin hangi
boylarmin ne zaman ve nasil islamlagtlgl yoniinde acik ve yeterli bilgi cok
azdir. Ancak diger Tirk boylarinin Islamlasmas: ile kiyaslandiginda
Kirgizlarin Islam’1 biiyiik gogunlukla benimseyip 6ziimsemelerinin daha
genis bir zaman dilimine (X-XVIIL. ytizyillar) yayildig1 s6ylenebilir (Ersahin,
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1999a: 393, 405). Kirgizlarn XVI. yiizyildan daha o6nce Islamlastig
goriisiiniin temel iki dayanagi Manas destani ile Kirgizlarin yasadigi cografi
mekan ve burada gelisen tarihi olaylardir (Erdem, 2005: 180).

Esasen farkli bolgelerde, dagimik bir halde yasayan goger bir halkin
ayn1 zamanda, topyekiin din degistirmesi de beklenemez. Kirgizlarin
Islamiyet'i kabul etme siireci Yenisey bolgesinden Islam inang ve
kiiltiiriintin hakim oldugu giineydeki bolgelere gogleriyle baglamistir. Bu
din degisikliginin ilk olarak Karahanhlar ve Cagataylar doneminde
gerceklestigi, ancak biitiin Kirgizlar1 kapsamadigi, bazi boylarin daha
sonraki donemlerde Islamlagtigi kabul edilmektedir. Kirgizlarn farkl
boylarmin, farkli cografyalarda, farkl: diizeylerde; Karahanlilar doneminden
Hokand Hanlig dénemine kadar Islamlagmalarinin siirdiigii  tarihi
kayitlarda yer almaktadir (Jusubaliev, 2007: 39 vd.). Bu Islamlasma
siirecinde az oranda sehirli, daha ziyade halk Islami'nin tesirleri
goriilmektedir.

Kirgizlar kuzey komsulari olan Kazaklar gibi, farkli zamanlarda,
farkli boylar halinde Islamiyet’i benimsemislerdir. Ozellikle Ozbek ve Tacik
gruplarla i¢ ice bulunduklar1 Fergana Vadisi civarinda ve nispeten kolay
ulagilabilir olan bugiinkii Giiney Kirgizistan’da yasayan Kirgiz boylari
daghk Kuzey Kirgizistan'daki boylara gore daha erken donemlerde Siinni
Islam ile tarugmslardir. Kuzey Kirgizistan’daki Kirgizlarin Islamlagmast
XIX. ylizyila kadar siirmiistiir. Dolayisiyla, bu Kirgizlarin Tiirkistan'da
Islamiyet'i segen son boylar oldugu iddia edilebilmektedir. Bu nedenle,
Kirgizlar Tiirkistan’daki diger halklara gore (6zellikle Ozbekler, Tacikler ve
Uygurlar) ¢ogunlukla Islam 6ncesi dini inanglarla karismis heteredoks bir
Islam anlayisini1 benimsemislerdir (Bozbey, 2011: 20).

Giintimiizde de Kirgiz halki Islami yasant: bakimindan bir biitiinliik
gostermemektedir. Giiney Kirgizistan’in bir boliimiinii olusturan Fergana
vadisindeki ~Kirgiz ~sehirleri Tiirkistan'in ~ 6nemli Islami  kiiltiir
merkezlerindendir. Ancak, iilkenin kuzey ve dogu bolgelerinde Islami
duyarlilik daha azdir (Ersahin 1999b: 41).

Kirgizlarin dini hayati ile ilgili basta Manas destan1 olmak iizere
cesitli kaynaklarda mubhtelif bilgiler ve goriisler yer almaktadir. Konar-goger
Tiirk halklarinin kiiltiirlerine dair en 6nemli kaynaklar onlar1 gozlemleyerek
bilgiler veren, degerlendirmeler yapan seyyahlarin eserleri olmustur. Yine
bu konar-gocer halklar ¢ok ciizi degisiklikler disinda hayat tarzlarm
Ruslarin onlar1 yerlesik hayata zorladiklar1 XX. ytiizyilin baslarina kadar
siirdiirmiiglerdir. Bu sebeple XX. ylizyilin baslarna kadar, onlarin
topraklarindan gecen seyyahlarin eserlerindeki bilgilere bakarak bu konar-
gocer halklarin Orta Cag’daki atalarinin kiiltiirel durumu hakkinda dahi
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baglantilar kurulabilir. Ciinkii yerlesik hayata gecise kadar ciddi kiiltiirel
degisimler olmamuistir. XIX-XX. yiizyil seyyahlar1 ¢ogunlukla s6z konusu
Tiirk halklarmin Miisliimanhgr ve dindarhik diizeyleri hakkinda bazen
belirsiz ve siipheli ifadeler kullanmaktadirlar (Ersahin, 1999a: 398). Kirgizlar
arasinda gezen seyyahlarin verdigi bilgilerin bir kismi da birbiriyle
celismektedir (Erdem, 2005: 137). Bu durum Tiirk halklarmn Islamlasma
farklihiklarmin, 6zellikle konar-gdger hayatmn, eski Tiirk din ve inanglarmin
goz oOniinde bulundurmadan goger Tiirk halklarinin dini yapismin
degerlendirilmesinden kaynaklanmaktadir. XIX-XX. ylizyil
seyahatnamelerinde ayrica on yargilar ve kisa siireli yetersiz gozlemler ile
tetkik edilmeden kabul goren nakiller de yer almaktadir. Bu yiizden
seyyahlarm verdigi bilgiler mukayese edilerek, ihtiyatla ele almmalidur.

2. Seyyahlarin Kirgizlarin Dini Hayatlarina Dair Goézlem ve
Degerlendirmeleri

XIX. yilizyilda Kirgizlarin dinil hayatlar1 hakkinda bilgi veren
seyyahlar, genellikle Kirgizlarin Islam dini ile aralarin1 miimkiin oldugunca
uzak ve Islam’m onlar {izerindeki izlerini olabildigince zayif
gostermektedirler. Rus kaynaklarmin gogebe Tiirk halklarina ve Islam
dinine karsi olumsuz yaklasimlari bilinmektedir. Batililarin ise ne kadar
tarafsiz olabildikleri bir yana, c¢ogunlukla karsilastiklar1 yerel olaylar
genellestirme yoluna giderek Kirgizlarin dini hayatlarma dair bilgiler
vermektedirler (Erdem, 2005: 137). Bunu yaparken de onlarin daginik
gocebe hayat sartlarini, dini egitim imkanlarindan yoksun oluslarin,
geleneklerin bu toplumsal yapidaki canliligini géz éniinde tutmazlar. Ancak
bu konuda bilgi veren, degerlendirme yapan seyyahlarin tamami Kirgizlarin
Miisliiman oldugu konusunda hemfikirdirler.

Tarihi bilgilere gére Tiirkistan’da, Islam’m etkisinin az ve yiizeysel
oldugu konar-goger Tiirk halklariin basinda Kirgizlarin geldigi
bilinmektedir. Ancak degisik bolgelerdeki Kirgiz boylarinin aralarinda bu
agidan 6nemli farkliliklar bulunmaktadir. XIX. yiizyilin ikinci yarisindan XX.
ylizy1l baslarma kadar tarihgi, etnograf ve seyyahlarin Kirgizlarin Islami
hayat1 hakkinda verdikleri bilgiler bunu dogrulamaktadir (Ersahin, 1999a:
427).

Rus subayr Mikhail Ivanovich Venyukov, 1865 yilinda yaptigi
gozlemlere dayanarak Cin smirinda, Tanr daglarmin eteklerindeki goger
Kirgiz boylarinin dini hayatina dair genel degerlendirmeler yapmigtir:

“Kirgizlarin ahlaki tiim kavramlar: ve fikirleri en eski (ilkel) inanglar
ve onyargilar iizerine kurulmustur. Kirgizlarin dini Islam’dir. Bununla
birlikte onlarin, 0Ozellikle Cin’e komsu kabilelerin arasindakilerin
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Miisliimanlig: ¢ok ytlizeyseldir. Baz1 Kara-Kirgizlar Allah’in doksan dokuz
ismini bilmek soyle dursun, Peygamberlerinin ismini dahi bilmezler.
Kur’an'da kesin gekilde yasak edilen sarhosluk, Kirgizlarca bir giinah olarak
goriilmez. Bircok baska konuda onlar cehalet yoluyla Kur’an'in belirledigi
kurallar agikga ihlal ederler. Gariptir ki, Samanizm’in bazi adetleri hala bu
insanlar tarafindan korunur” (Veniukof, 1865: 287-288).

Alman asilli Rus Tiirkolog'u Radloff'un 1859-1870 yillar1 arasinda
Sibirya ve Tiirkistan’a yapti§1 seyahatlerinde tuttugu notlarda Kirgizlarin
dini hayatina dair Tatar mollalarindan nakiller ve kendi gozlemleri yer
almaktadar:

“Kirgizlarin hepsi de, Kazaklar gibi Miisliiman (Busurman) dir,
ancak onlarin Islamiyeti daha geg kabul ettikleri sdyleniyor. Tatarlar,
Kirgizlarin tamamiyla putperest olduklarini, ne orug, ne namaz ve ne de
imanin sartlarin1 bilmediklerini ve hatta peygamberin adindan bile habersiz
olduklarini iddia ederler. Fakat bana kalirsa diyebiliriz ki Kirgizlar
kendilerini ¢ok ciddi Miisliiman sayar ve Kalmiklar1 kafir sayarak
kendilerini onlardan kesin surette ayirirlar. Din iizerine bilgileri az olmakla
beraber, onlar Kazaklara nazaran daha fanatiktirler, destanlar1 din
savasindan bahseder. Bunun sebebi, kismen belki de kafirlere komsu olarak
yasamalarindan ileri gelebilir” (Radlof, 1976: 202-203). S$Sehirli Tatar
Miisliimanlarimin Kirgiz gogerlerine olumsuz bakiglari, Tiirk yurtlarinda sik
goriilen yerlesik-gocer Miisliimanhigimin ¢atismasimi yansitmaktadir. Aym
catisma Anadolu’da da goriilmiistiir . Radloff'un kendi degerlendirmeleri
ise daha sihhatli gozlemlere dayanmaktadir.

Amerikal1 diplomat Eugene Schuyler 1873’de Issik gol civarinda
karsilastifi Kirgizlarin dini hayati konusunda onlar1 iki gruba ayirarak
bilgiler vermektedir:

“Din hususunda Kazaklar gibi, Kirgizlarin pek azi Muhammed’in
varligini isitmis olsa da ismen Miisliimandirlar. Daha az bir kismi da ne
namazlari bilir ne de bu akidenin vecibelerini yerine getirir. Yasantilarinda
eski Samanist inanglarin izlerini tasirlar.” (Schuyler, 1877: 137-138).

Fransiz Gabriel Bonvalot, 1881’de Taskent'teki Kirgizlarin sehir
hayat1 iginde konar-goger yapilarint muhafaza ettiklerine vurgu yaparak
genel bilgiler vermektedir:

“Tagkent'te Kirgizlar Cakka-Pazar mahallesinde cogunluktadirlar.
Torelerini ve gocebe mesgalelerini muhafaza etmislerdir; ¢adirda yasarlar, at
ve diger ehli hayvanlari beslerler, Sartlar i¢in kotii kimiz ve arpa ile piringten
boza denilen hafifce sarhos eden mayali bir icki imal ederler. Kirgiz ¢ok
atesli bir Miisliiman olmay1p, din hususunda bir hayli ilgisizdir” (Bonvalot,
1970: 36).
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Ingiliz papaz, kasif ve yazar Henry Lansdell, 1882'de Kirgizlar iki
gruba ayirarak bazilarinin Kur'an’a gore ibadet ettiklerini, digerlerinin ise
eski inanglari ile karisik bir dini hayatlar: oldugunu iddia etmektedir:

“Rus kayitlarinda Kirgizlar Miisliman ve Siinni olarak
kaydedilmislerdir. Kirgizlarin hepsi yiice bir yaraticiya inaniyorlar, ama
bazilar1 Kur'an’a goére O'na ibadet ediyorlar; digerleri eski putperest
kalintilar Islam ile karistirtyorlar” (Lansdell, 1885: 343-344).

Joohn Wood, daglik Pamir bolgesindeki Kirgizlarin XVIL yiizyilin
baglarinda  Samanizm’den  Islamiyet'e  gectiklerini  belirterek  su
degerlendirmeleri yapmaktadir:

“Onlarin eski inanglari heniiz tamamen ortadan kalkmamustir.
Pamir bolgesindeki bu Kirgizlar eski inanglar igin biitiin din degistirenler
gibi goriinmekte, yeni doktrinleri i¢in en sefil saygi ile doludurlar” (Wood,
1872: 224).

XIX. ytizyilda Tiirk ve Miisliiman asilli seyyahlarin kaleme aldiklari
eserlerde de Kirgizlarin Miisliimanligi ve dini hayatlar1 hakkinda benzer
tespitler ~goriilmektedir. Mesela bolgeyi ¢ok iyi tamyan Kazak
aristokratlarindan olup, Rus tesirinde kalan, cografyaci ve bilim adamu
Cokan Velihanov, Kirgizlarin Misliimanligit hususunda su genel
degerlendirmeleri yapmusgtir:

“Biitiin Kirgizlar Islam1 tutar fakat onun talimatlarim bilmeden
‘Miisliimamz’ derler. Onlarm biitiin inanglar1 Orta Asyalilarin eski dini
inanglaridir. Onlar bu inanglar saklamislardir. Molla ve diger Miisliiman
muallimler Kirgiz halkinin icinden ¢ikmamistir”. Bununla beraber
Velihanov'un kayitlarina gore Kirgizlar Allah ve Kduay (Farsga Huda)
kelimelerini devamli kullanmiglar ve “Kayrumdu, rayumdu Allah'nin
atinan” (Rahman ve Rahim alan Allah'n adiyla), anlamma gelen
“Bismilla”y1 (Besmele’yi) her zaman dillerinden diisiirmemislerdir (Ersahin,
1999a: 428).

Velihanov, Cinliler ve Kalmuklarmn “Burut” diye adlandirdiklar:
Tanndag Kirgizlarim  gozlemleyerek su  degerlendirmelerde de
bulunmustur: “Kirgizlar (Burutlar) kendilerine Miisliiman diyorlar ama
heniiz Muhammed’in kim oldugunu bilmiyorlar. Onlarin diigiin ve cenaze
torenleri Saman tarzinda yapilir, ama eger bir Tatar veya Orta Asyali
mollanin yardimmi saglayabilirlerse dualar okunur. Kendimden emin bir
sekilde iddia edebilirim ki, Isik Gol'den Bedehsan’a biitiin bolgenin
tamaminda bu kabileden okuyabilecek bir tek sahis yoktur” (Valikhanof,
1865: 85).

Bu seyyahlardan baska Rus Levshine, Kirgizlarin dini konusunda
onlarin Miisliiman, putperest (pagan) veya Maniheist olup olmadiklarina
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karar vermenin zor oldugunu sdyler (Lansdell, 1885: 343). F. Poryakov,
1891’de Yedi Su Kirgizlarinin biiyiik ¢ogunlugunun Allah, Peygamber ve
Kur’an’t bilmediklerini belirtmektedir. A.G. Serebrennikovda, dindar Kirgiz
uruklarinin yagadigi Pamir bolgesinde 1902'de yaptigi tespitte Islam’in
yabanci adetler, hurafeler ve batil itikatlar ile golgelendigini hatta
kayboldugunu vurgulamaktadir. V.V. Nalivkin, 1913'te Kirgizlarmn Islam’1
neredeyse hi¢ bilmediklerini, seriati kendilerine gore yorumlayip
kolaylagtirarak ~ yasadiklarini, bununla beraber dine samimiyetle
sarildiklarini ve “ismen Miisliiman” olduklarini kaydetmektedir (Ersahin,
1999a: 427).

1903 ve 1906 yillarinda Tanri daglari cevresinde seyahat eden
Huntington, Kirgizlarn yiiksek yaylalarda yagsayan Miisliiman gogebe bir 1rk
olarak tanitmaktadir (Huntington, 1907: 106).

Rickmers, Pamir bolgesindeki Kirgizlarin dini hakkinda su bilgileri
aktarmaktadir: “Ismen Miisliiman olmalarina ragmen Kirgizlar bu dinin siki
bir takipgisi degildirler. Kadinlar: kapal: degildir ve ben su ana kadar namaz
kilan birisini géormedim. Ama bu onlarin bolgedeki, diiriist, acik sozlii,
sportif ve misafirperverliklerini koruyan en sempatik 1rk olmalarim
engellemez” (Rickmers, 1913: 382).

Bu seyahatnamelerde ayrica Kirgizlarin dini hayatlarina dair bazi
ayrintilar da yer almaktadar:

a. Islam Oncesi Bazi inanglar

Radloff, Tatarlardan dinledigi bilgilere gore Kirgizlarin arasinda
Islam 6ncesi baz1 inanglarin yagadigini nakletmektedir: “Kirgizlarin arasinda
eski putperestligin bircok hatiralar1 da yasarmis. Bana anlattiklarina gore,
mesela gerek erkek ve gerek kadinlar, ategin {izerine yag doker ve oniinde
egilirlermis. Bu gibi bir merasim Persembe giinleri dokuz ates Oniinde
yapilirmis. Erkekler, halk efsanelerine gore eskiden azizlerin yasamis
oldugu agagliklar civarinda lamba yakarlarmis” (Radloff, 1976: 202).

Radloffun putperestlik doneminden kalan bir hatira olarak
degerlendirdigi atese yag dokme ve oniinde egilme gelenegi Kirgizlarin ¢ok
eski evlilik adetlerinde goriilmektedir. Gelinin kaymbabasimnin cadirina ilk
giris merasimine otko girgiziili denilmektedir. Eskiden Kirgizlarda yeni
gelini atese yag dokiip onun oniinde egdirerek otko girdirme gelenegi vardi
(Yiice ve Dosbayeva, 2007: 17). Gilintimiizde de gelin, damat evine gelince
bir ates yakilir, atesin etrafinda gelin ve damat ii¢ defa donerler. Boylece
gelinin baba evinden, damadin da eski hayatindan getirmis olmas1 miimkiin
olan kotiliik, bela, nazar vb. maddi ve manevi kirlerden temizleneceklerine
ve hayatlarinda yeni ve temiz bir sayfa agacaklarina inanilir. Bu gelenek eski
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Tirk inancinda temizleyici ve arindirict fonksiyonu olan ates kiiltiiyle
ilgilidir (Polat, 2005: 180).

Aym konuda benzer bilgiler Rus Bardashef'de de goriilmektedir:
“Kara-Kirgizlar Persembe gecesinde atese tapma ayinini icra ederler. Igyag
alevlerin {izerine atilir ve etrafina dokuz lamba konur. Eger okumasin bilen
birisi varsa dualar da okunur ve bu esnada ibadet edenler yere kapanirlar”
(Veniukof, 1856: 288-289; Schuyler, 1877: 138).

Schuyler, Kirgizlar arasmndaki kamlara dair kisa bilgiler
vermektedir: “Kirgizlar yasantilarinda eski Samanist inanglarin izlerini
tasirlar. Samanlar uzun sagh olup sapka ve kugu tiiylinden kolluklar
giyerler. Hatta bunlar Kazaklardan daha fazla miizik ve siire diiskiindiirler”
(Schuyler, 1877: 138).

b. Okur Yazarlik Orani ve Dini Egitim

Atkinson, Irtis bolgesindeki Kirgizlar arasinda mollalar hari¢ okuma
yazma bilen hicbir kimsenin olmadigini sdyler. Bu mollalarin ¢ok zengin
oldugunu ve halka bir koyun karsiliginda muska yazdiklarini anlatir
(Atkinson, 1858: 264).

Venyukov’a gore Issik Gol'e Ruslarin gelmesinden o6nce burada
o0grenmenin tek kaynagi Kur’an’in ilk boliimiinii ¢ocuklara okumay1 dgreten
ama anlamini bilmeyen gezgin Taskentlilerdi. Rus Tatarlarin (Kazan
Tatarlar1) goriinmesinden sonra okuyabilen ve yazabilenlerin sayisi biraz
artti. Egitim talebi daha fazla hissedilmeye bagladi. Kirgizlarm biiyiik
cogunlugu kendi aralarinda egitim imkanlarina sahip degillerdi, ¢cocuklarim
Biiyiik Orda’da, avullarinda hemen her zaman Tatar ogretmenler bulunan
arkadaglarmma gonderdiler. Ancak 1850’lerde bile bin Kirgiz arasinda
okuyabilen ve yazabilen bir tek kisi zor bulunuyordu ve onlarin
Manaplarinin (yoneticiler) cogu kendi halki kadar cahildi (Veniukof, 1856:
287).

Lansdell’in verdigi bilgilere gore 1880°li yillarda Semirec bolgesinde
Kirgizlar arasinda avuldan avula gezen mollalar goriilmekteydi. Bu mollalar
arasinda Semerkant veya Buhara’da belirli bir dini egitim almis olanlar
vardl. Lansdell, bu mollalarin halkin gosterdigi hiirmetten hosnut, ama
¢ogunun giiliing derecede cahil ve tembel olduklarini, her seye inanan saf
bir 1rki istismar ettiklerini, bunu yaparken de akrabalik baglar1 ve
biyiiciiliige basvurduklarini iddia etmektedir (Lansdell, 1885: 346).

Konar-goger bir hayat yasayan Kirgizlarin Rus iggali 6ncesi okur-
yazarlik oranina dair yeterli bilgi bulunmamaktadir. Bilindigi gibi gdcebe
kiiltiirde sozlii edebiyat gelisme gostermistir. XIX. ylizyilin sonlar1 ile XX.
ylzyilin basinda Kirgiz ozanlik (akinlik) geleneginde okuma-yazma bilen,
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kendi eserlerini yazan cazgi¢ akinlar (asik, ozanlar) goriilmektedir (Arvas,
2011: 29). XIX. yiizyilda giineydeki yerlesik Kirgizlar arasinda faaliyet
gosteren mektep ve medreseler vardi. Ancak kuzey ve dogudaki Kirgiz
gogerleri arasinda mektep ve medreseler araciligiyla yliriitillen egitim
faaliyetleri oldukg¢a smirhiydi. Kuzey ve dogu bdlgelerindeki gogerler
arasinda gezgin mollalar goriilmekteydi. Rus isgaliyle birlikte ise onemli
yerlesim merkezlerinde Rus-Tiizem (Rus-Yerli) mektepleri acilmistir.
Ruslarin 1897 yilinda yaptiklari niifus sayiminda okuma-yazma oram
Kirgizlarda % 0,6 olarak goriilmektedir (Ersahin, 1999b: 80-81).

Kirgizlarin Rus hakimiyeti altina alinmalarindan sonra Rus iskan
politikasina uygun olarak Kirgiz topraklarina Rus ve diger Slav kavimlerle
birlikte Miisliiman Ozbekler, Uygurlar ve Tatarlar da go¢ edip
yerlesmislerdir. Miisliman din adamlar1 Ozellikle giiney bolgelerindeki
Kirgizlar arasinda Islami ilimleri yaymaya ¢alismiglardir. XIX. yiizyilin sonu
ile XX. yiizyilin basinda Miisliiman ilkokullar1 bir hayli ¢cogalmis, hatta bazi
Kirgiz zenginleri tarafindan medreseler acilmistir. Kirgiz gengleri yavas
yavas Kirgiz iilkesinde Tatar, Ozbek, Uygur ve Dunganlarin (Miisliiman
Cinli) kurduklar1 medreselerde, bazilar1 da bugiinkii Ozbekistan, Tacikistan,
Dogu Tiirkistan (Uygur), Tataristan, Baskurdistan ve hatta Azerbaycan’daki
medreselere gidip egitim gormiiglerdir. 1900-1910 arasinda Kirgizistan'in
kuzeyinde muhacir Tatarlar, giineyinde ise meskiin Ozbekler Cedit
mektepleri agmislardir. XIX. yiizyilin sonu ile XX. yiizyillin basinda, eski
usulde egitim veren dini ocaklarda, yeni usule gore Tiirkge egitim veren
Cedit mekteplerinde ve Rusca egitim veren mekteplerde okuyan Kirgizlarin
sayist artmistir (Kog, 2009: 23-24).

Ancak bu doneme kadar Kirgizlarin 6rf ve adetlerini, toplum
hayatin1 ve psikolojisini bilen, kendilerinin yetistirdigi Kirgiz mollalar
olmamistir. Kirgizlarin kendilerinden olan din adami konusunda biiyiik
sikint1 gektikleri bilinmektedir. Bu ihtiyaglarii daha ¢ok Uygur, Ozbek ve
Tatar (Kazan) mollalarla karsilamaya calismiglardir. Kuzey ve dogu
Kirgizlarina Uygur mollalar, Tokmak Kirgizlarina Tatar mollalar ve giiney
Kirgizlarina Fergana’dan gelen Ozbek mollalar din hizmeti vermislerdir.
Kirgizlarin kendi aralarindan mollalarin ¢tkmamasinin sebepleri arasinda bu
meslege hor bakilmasi, mollaligin sadece Sartlarin yani yerlesik halkin isi
olarak algilanmasi, medreselerden yoksun olmalar1 sayilabilir. Medreseler
Kirgizlarin yasadig: yerlerde ancak XIX. ylizyilin ikinci yarisindan itibaren
agllmaya baslamistir. Ciinkii Kirgizlarin ¢cogu bu tarihten itibaren yerlesik
hayata ge¢gmeye baslamiglardir. 1892’de bugiinkii Kirgizistan topraklarinda
sadece yedi medrese vardi ve bunun bes tanesi giiney Kirgizistan'da yer
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alan, Ozbeklerin de yasadig1 Og’da bulunuyordu (Ersahin, 1999a: 431-432;
1999c: 73-74).

c. Oliim, Yas ve Mezarlar

Velihanov, Tanr1 dag1 Kirgizlarini (Burut) esas alarak onlarin diigiin
ve cenaze tOrenlerini saman tarzinda yaptiklarini, ama eger bir Tatar veya
Orta Asyali mollanin yardimini saglayabilirlerse dualar okuduklarin
sOylemektedir. (Valikhanof, 1865: 85).

Lansdell, misafir oldugu Kirgizlara oliim sonrasi hakkinda ne
diistindiiklerini sormustur. Kirgizlar “Tanr1 Mankir denilen iyilik melekleri
ve Nankir denilen kotiiliik melekleri yaratti. Bu iki melek insanin
dogumundan itibaren goriinmez bir halde onun omuzlarinda otururlar.
Mankir daima sagda oturur. Bunlar insanlarm biitiin yaptiklarini goriirler.
Kendi kitaplarina iyi ve kotii yapilanlari yazarlar. Oliim halinde her iki kitap
da Tanrr'ya verilir. Tanr1 bunlara gore bir insanin iyiliginin mi yoksa
kotiligliniin mii agir bastigina bakarak buna gore hiikiim verir. Kotii
olanlar atese gonderilir. Digerleri de arzu edebilecekleri tiim iyiliklere sahip
olacaklar1 ruhlar diinyasinda keyifli bir hayata kavugsurlar” cevabim
vermislerdir. (Lansdell, 1885: 345). Islam dininde Kiramen Katipleri olarak
bilinen melekler ve cennet-cehennem hakkindaki bu bilgiler 1881'li yillarda
Lansdellin muhatabi olan Kirgizlarin Islami bilgilerinin diizeyini
gostermektedir.

Hedin, Pamir bolgesinde Kirgizlarin  cenaze  tdrenlerini
gozlemlemistir. Bir Kirgiz 6ldiigiinde, cesedi iyice yikanmis ve beyaz, temiz
elbiseler giydirilmistir. Sonra keten ve kegelere sarilarak miimkiin olan en
kisa siirede mezarma gotiiriilmistiir. Toprak bir metre derinlikte kazilmais,
mezarin dibinde bir kenar ayrica igeriye dogru genisletilerek ceset buraya
konulmustur. Mezar toprakla doldurulmus ve {izerine bir tas dikilmistir.
Eger Olen bir bey ise onun mezar1 dikdortgen bir kaide {izerinde kiigiik bir
kubbe ile isaretlenmektedir. Definden sonra kirk giin boyunca mezar yas
tutanlar tarafindan ziyaret edilmektedir (Hedin, 1898: 422-423). Bu bilgiler
Islami geleneklere gére yapilan bir defin islemini anlatmaktadir.

Velihanov, Kirgizlarin yas toreninin ¢ok basit oldugunu, bunun bir
yil boyunca kiyafetlerin degistiriimemesi veya yikanmamasindan ibaret
oldugunu anlatmaktadir (Valikhanof, 1865: 81). Kirgizlarda erkeklerin yasi
kirkinai giin tamamlanir ve sakallarini tirag ederler. Bayanlarin yasi ise bir
yil sonraki “yillik” toéreninde tamamlanarak kara veya mavi elbiselerini
cikarirlar. Bu torende akrabalari beyaz elbise hediye ederler. Oliiniin iigii,
kirki, yillig1 aymidir. Giiniimiizde de bu yas gelenegi devam etmektedir
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(Polat, 2005: 237; Erdem, 2005: 297). Velikanov'un verdigi bilgiler bu gelenek
ile ilgili olmalidir.

Lansdell Kirgiz mezarlar1 hakkinda da bilgiler vermektedir. Onun
gordiigli yoksul Kirgizlarin mezarlar: basit, hiiziinlii bir tiimsekten ibaretti.
Ama zenginlerin mezar1 bir kubbe ile Ortiilerek yapilmis, duvarlar ise
mazgallarla siislenmisti. Lansdell, daha 6nceki bazi seyyahlarin (Noschel)
Kirgizlarin oliilerini tepelere gommeyi tercih ettiklerini ve mezarlarin
iistiine gesitli yiyecekler ve para biraktiklarma dair bilgileri nakleder. Fakat
kendisi yiiksek yerlerde bircok mezar gordiigiinii ama iizerlerinde
bahsedilen seyleri gormedigini aktarir. Bu mezarlarin Buryatlara ait
olabilecegini sOyler (Lansdell, 1885: 311). Eski caglarda Kirgizlarin da
mensup olduklar eski Tiirk dininde (Gok Tengri dini) yer-su inanci 6nemli
bir yer tutmaktadir. Bu inangta yiiksek daglar ve pmarlar iyi ruhlarm
makami sayilmis, buralara sayg1 gosterilmistir (Erdem, 2005: 193).

Veniukof, Kirgizlarin eskiden Issik Gol bolgesinde yasamis antik bir
irktan kalan anitlara saygi gosterdiklerini anlatmaktadir. Buna gore Tokmak
yakinlarinda biiyiik saygi gosterilen yiiksek bir tugla siitun vardi. Yaygmn
gelenege gore bir Han, kizinin 6liimiinden sonra zehirli boceklerden onun
viicudunu korumak i¢in yaptirmisti. Kirgizlar atalarinin eski kalintilarina
hala biiyiik sayg1 gosteriyorlardi. Atalarinin mezarlarini kutsal sayiyorlar ve
genellikle tag duvarlar ile geviriyorlardi. Oliiye ait kalintilar veya herhangi
bir eklentiyi kaldirmak bir sug olarak kabul ediliyordu (Veniukof, 1865: 289).

Bozkir Tirk kiiltiiriinde kam ve hanlarin cenazeleriyle ilgili bazi
inanislar yayilmis, “hanlarin kemigi mesum (ugursuz)” diyerek, onlarin
olilerinin ugursuzluk getirdiklerine inanilmistir. Bu sebeple kam ve han
cesetlerini kendi mezarlarindan ayr yerlere gommiislerdir (Erdem, 2005:
283). Han kizinin mezari da han ailesine ait bu inanisla ilgili olabilir.

Tiirklerin kadim yurtlar1 olan Orhun bolgesi ve Kuzey-Bati
Mogolistan’daki mezarlar iki gruba ayrilmaktadir: 1-Tiimsek mezarlari, 2-
Bozkir mezarlari. Birinci grup mezarlara yerli halkin kullandig tabirle
kereksur, cud ve Kirgiz mezarlar1 adi verilmistir. Bu mezarlar yiiksek
yerlerden ziyade, vadilere ve nehirlerin kesistigi yerlere, yiiksek kayaliklarmn
eteklerine yapilmistir. Genellikle mezarin orta kismina taslarin yigilmasi
suretiyle bir tiimsek yapilir. Bu tliimsegin etrafi taslarin yan yana
dizilmesiyle bir halka ile gevrilir. Bu halkalar dort kose veya yuvarlak olur.
Bozkir mezarlarinin ise etrafi dort kose olarak, yassi taslarla gevrilir. Bunlar
daha cok yiiksek bolgelerde bulunur ve yan yana goriilmeleri oldukca
nadirdir. Birbirlerinden ayr1 ve seyrek bir halde bulunurlar (Erdem, 2005:
284).

230



Sosyal Bilimler Dergisi 231

Seyahatnamelerde Kirgizlarin topraklarinda bulunan peygamber ve
evliya mezarlarina dair bilgiler de goriilmektedir. Hedin, 1894’de Kara kul
golii civarinda Kirgizlarin evliya olarak kabul ettikleri Oksali'nin tagtan
yapilmis tiirbesini gormdiistiir. Tiirbenin ¢evresinde boynuzlar ve
pacavralarin baglandigi bir sirik da bulunmaktaydi. Ayrica Kirgizlar Pamir
bolgesinde bulunan Mustag Ata daginda Hz. Musa ve Hz. Ali'nin mezarlari
olduguna inaniyorlar ve buray1 kutsal bir yer olarak kabul ediyorlardi.
Kirgizlarin inancina goére Hz. Musa'min ruhu bu dagda bulunuyordu
(Hedin, 1898: 167, 218).

d. Seriat ve Tore

Kirgizlarda uruk aksakallarindan ¢ikan ve oymagi biyleyen (yOneten)
kisiye biy (Bey) denirdi. Biylik ¢ogunlukla babadan ogula, yani tevariis
yoluyla gecerdi. Biyler 6zellikle dini islere ve hukuki davalara bakarlard: ve
daha ¢ok orfe gore hiikiim verirlerdi. XVII-XIX. yiizyilda biyler aymi
zamanda uruk basgisi, siyasi onder ve kadi konumuna yiikseldiler. Biy
mahkemeleri 1918'de Sovyetler tarafindan kaldirildi (Erdem, 2005: 233;
Ersahin, 1999c: 20).

Schuyler 1873’de Tagken’te Miisliiman hayati bashginda bilgi
verirken Tiirkistan’da iki g¢esit mahkemenin oldugunu; yerlesik niifusun
seriata gore isleyen kadi mahkemeleri, Kirgizlar gibi konar-gogerlerin
arasinda ise eski Tiirk toresinin devami olan Orfi hukuka gore biylerin
kurdugu mahkemeler hakkinda bilgi vermektedir:

“Orta Asya’min yerli niifusunun bulundugu yerlerde mahkemeler iki
cesittir. Yerlesik halkin oldugu bolgelerde kadi, yazili hukuka yani Seriat’a dayanan
adaleti temsil eder. Kirgiz ve diger gOgebeler arasinda ise sozlii gelenek ve
goreneklerle adetlere gore hiikiim veren biyler (beyler) vardir. Bu gelenekler yazili
olmamasina ve formiile edilmemesine ragmen, yine de umumiyetle bilinirler. Milli
hayatin saf iiriinleri olan bu adetler yabanci bir medeniyetin tesiriyle degismemistir.
Ancak bircok ayrintilarda Islam hukuku 6gretilerine dogrudan ters diiser. Bu orfi
hukukun temel bir 0Ozelligi devlete ait ve cinayet suclart arasinda fark
gozetilmemesidir. Zira bir su¢ sadece digeriyle olan iliskisi sebebiyle degerlendirilir
ve zarar goren taraf lehine kisas ile cezalandirilir. Biy tam manasiyla bir hakemdir.
Herhangi bir formaliteye bagl olmadan milli 6rf konusunda bilgi sahibidir. Bu
yiizden islemler tamamen sifahidiv; kayda gecmez wve temyiz hakk: bulunmaz.
Ruslarin bozkir idaresinde degisiklik yaptiklar: zamana kadar biyler duruma gore
secilen, fakat siirekli olmayan memurlardi. Buna ragmen, tabii olarak diiriistliik ve
adaleti ile dne ¢ikmis bir adam daha sik bu goreve cagrilacaktir. Fakat davalar
genelde ilk gelene anlatilir.
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Yillar once Issik Gél'e balik avlamaya giden bir Rus Kosak’t bilgedeki
Kirgizlar arasinda dyle bir sohret kazanmustir ki sik sik kendisine biy olup olmadig:
sorulmug ve her zamanki iicret 6denmistir. Hatta bircok mesele onun yillar sonraki
ziyaretine kadar kasitli olarak ertelenmistir.

Ruslar bu kurumda Rus tesirinin yayilmasim engelleyecek hicbir sey
olmadi§ina inanarak biy mahkemesini korumuglardir. Fakat bazi degisiklikler
yaparak biyleri halk tarafindan secilmis kalict memur yaptilar. Ayrica bir tek biyden,
biyler heyetine, oradan da Rus mahkemelerine temyiz mahkemeleri tesis etmislerdir.
Hukuk ilkelerine gore hakemlik miiessesesine aykir1 olan temyiz mahkemesine
gitmek i¢in yargilama ve mahkeme islemlerinin yazili kanunlar1 gereklidir. Kirgizlar
genelde egitimsiz olduklari icin etkilerinin zararl oldugu yeni yeni belli olan Tatar
mollalar: basta olmak iizere, din adamlari ve evraklari kopya edenlerin ellerine terk
edilmiglerdi (Schuyler, 1877: 166-167).

Lansdell, Rus yonetiminde biylerin yargi¢ olarak kabul edildiklerini
ve halk tarafindan secildiklerini, ancak onlarin zayif ve yolsuzluga acik
yargiglar oldugunu soyler. Ayrica ne Ruslarin ne de kendi insanlarinin
onlara giivenmedigini ileri siirer (Lansdell, 1885: 310).

Rusya’nin Kirgiz topraklarin isgal etmesi 1852 yilinda baslamistir.
Ruslar ilk once kuzey bolgelerini ele gecirmisler, 1876’da Kirgizistan'in
gliney kismi da Ruslarin idaresine girmistir. Carlik Rusya’si somiirge
altindaki topraklarin idaresi igin ayri1 ayri askeri nitelikli kanunlar
cikartmistir. Bu sistemde uzun siire askeri yoneticiler vazife gormiistiir.
Ayrica bolgeye gelen Rus gogmenler arasindan secilen veya Rusya’dan gelen
sivil idareciler de yonetimde gorev almislardir. Ancak sistemlerini
kurduktan sonra kendilerine hizmet edebilecek bazi yerli idarecilere vazife
vermiglerdir. 1891 yilindan itibaren Kirgiz soylularmin (Manaplar) yonetim
hakkini ellerinden almiglardir. Aymi kanunlarla Kirgiz topraklarim
devletlestirmigler =~ ve buralara Rus goc¢menlerini  yerlestirmeye
baslamislardir. Ruslar aldiklari bu idari tedbirlerin yani sira Kirgizlar itaat
altina almak amaciyla etkili bir ceza sistemi olusturmuslardir (Kara, 2007:
331-333). Schuyler'in verdigi bilgilerde de goriildiigii gibi bu sistemde
biyleri kullanarak bolgedeki Kirgizlarin yonetime itaat etmesini saglamaya
calismiglardir. Daha 6nce de belirtildigi gibi 1918 yilinda da artik ihtiyaglar:
kalmadigindan biy mahkemelerine son vermislerdir.

e. Ibadetler ve Kutsal Yerler

Rickmers, Pamir bdlgesindeki Kirgizlarin kadinlarinin  kapali
olmadigimi ve kendisinin su ana kadar namaz kilan birisini gérmedigini
sOylemektedir (Rickmers, 1913: 382). Rickmers, Pamir'de baska bir Kirgiz
avulu hakkinda bilgi verirken ise kadinlarin kirmizi elbise giydiklerini ve
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beyaz ortii ile baglarimi oOrtiiklerini aktarmaktadir (Rickmers, 1913: 360).
Rickmers’in kadinlarin kapali olmamasindan kastt Kirgiz kadinlarinin
ylizlerini Ortmemeleridir. Graham, Kirgiz kadmnlarinin yiizlerinde pege
olmadigini, baslarin1 beyaz bir ortiiyle ortiiklerini anlatmaktadir (Graham,
1916: 168). Nitekim, R. Cobbold Pamir'de Kirgiz kadinlarmin diger
iilkelerdeki Miisliiman kadinlara gore daha fazla Ozgiirliige sahip
olduklarmi ve her zaman obalarma gelen ziyaretgilerle konustuklarin
belirtmektedir (Cobbold, 1900: 49).

Lansdell, Kirgizlarin ¢ok az olan dini bilgilerinin Mollalar tarafindan
canli tutuldugunu soyler. Bu mollalar avuldan avula giderek cenazelerin
defnine ve evlilik merasimlerine yardimci oluyorlardi (Lansdell, 1885: 346).

Hedin, 1894’de Pamir Kirgizlarinda bir ¢ocuk dogdugu zaman
akrabalarmin tebrik etmeye geldiklerini, bir koyun kesilerek ziyafet
verildigini ve dualar edildigini anlatmaktadir. Ugiincii giin molla bir kitaba
bakarak ¢ocuga ismini vermis, daha sonra bu isme ¢ocugun babasinin ismi
ve “oglu” kelimesi eklenmistir. Nikah toreninde ise molla gelerek damat ve
geline gorevlerini okumaktadir (Hedin, 1898: 419-420).

Lansdell, Semire¢ bolgesindeki seyahati sirasinda misafir oldugu
Kirgiz avulunda hoca denilen, halk {izerinde politik etkisi gticlii olan ve
Mekke’ye giderek hact olmus Nogay Biy’den bahseder (Lansdell, 1885: 346).
Hacca giden bu Kirgiz'in yonetici ve varlikli siniftan bir bey (biy) oldugu
isminden anlagilmaktadr.

Hedin, kendisine rehberlik eden Fergana bolgesinden Kirgizlarin
Pamir'de bir koyunu keserlerken tekbir getirerek besmele ¢ektiklerini
anlatmaktadir. Yine misafir oldugu Pamir Kirgiz obasinda yemeklerden
once ve sonra eller yikanmis, yemek sonrasi hep birlikte “Allahu ekber”
denilerek eller yiize siirtilmiistiir. Ayrica bu ifade —ezan- namaz vakitlerinde
her avulun yaslilar: tarafindan okunmaktadir (Hedin, 1898: 224, 424).

Kirgizlar eski Tiirk dininde énemli bir yer tutan yer-su inancinin ve
Islamiyet'in etkisiyle bazi yerlere ve bolgelere kutsiyet atfetmiglerdir
(Erdem, 2005: 210). Radloff, Kirgizlarin Isik Gol ve Narin gevresindeki kuzey
Kirgiz boylarindan olan Bugu boyu arasinda 6grendiklerine gore o civarda
Kirgizlarca kutsal sayilan {i¢ yerin oldugunu nakleder. Bunlarin isimleri, Su
(Qu) membaindaki Kiingraman dagi, Koy-su nehri boyundaki Culpasa dag:
ve Tes boyundaki Ala-Basi-Ata dagidir (Radlof, 1976: 202).

f.  Alkollii icecekler

Velikanof, Kirgizlarin kimizdan damuitilarak elde edilen alkollii bir
icki ictiklerini ve bununla kendilerini her firsatta sarhos ettiklerini soyler
(Valikhanof, 1865: 86).
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Radloff, Kirgizlarin keyif veren ickileri her seyden fazla sevdiklerini
ve zil zurna sarhos oluncaya kadar i¢meyi giinah saymadiklarimi dinledigi
Tatarlardan nakletmektedir (Radlof, 1976: 202).

Bonvalot, Tagkent'te Kirgizlarin torelerini ve gogebe mesgalelerini
muhafaza ettiklerini; ¢adirda yasadiklarini, at ve diger ehli hayvanlar
beslediklerini, Sartlar icin kotii kimiz ve arpa ile piringten boza denilen
hafifce sarhos eden mayali bir icki imal ettiklerini anlatmaktadir (Bonvalot,
1970: 36). Kimiz konar-gocer Tiirk halklarmin beslenme kiiltiiriinde 6nemli
bir yere sahiptir. Kirgizlarin dini hayatina dair degerlendirmelerde kimiz ve
boza gibi sarhos edici igecekler seyyahlarin en sik vurguladiklar: husustur.

Sonug

Kirgizlarin dini hayatinzi degerlendirirken onlarin farklh boylarinin
farkli cografyadaki sartlarinin géz oniinde tutulmasi gerekmektedir. Genel
olarak Kirgiz yurdunun kuzey boélgesi ve Pamir gibi yiiksek bolgelerdeki
Kirgizlarin Islami egitim ve kiiltiirden daha uzak kaldig1 séylenebilir. Giiney
bolgelerindekiler ise bu konuda daha sansli olmakla birlikte, biitiin Kirgizlar
arasinda gogebe hayat sartlari, Islami egitim ve bilgiden uzak olma gibi
sebeplerle onlarn Islam &ncesi gelenek ve inanglari canli kalmis, Islam dini
ise ytlizeysel bir sekilde benimsenmistir.

Kirgizlarin  dini  hayatina dair seyyahlarin gozlem ve
degerlendirmeleri incelendiginde, bazilarinin bu konuda Kirgizlar iki gruba
ayiwrdiklart goriilmektedir. Onlara gore Kirgizlar arasinda azinlikta olan
grup Islami esaslar1 ve ibadetleri az—cok bilen ve bu esaslara uymaya calisan
kesimdir. Biiyiik c¢ogunlugu olusturan diger grup ise sadece ismen
Miisliiman olan Kirgizlardir. Kirgizlara dair genel olarak seyyahlarin bazi
ortak vurgular1 goriilmektedir. Bunlara gore Kirgizlar kendilerini
Miisliiman olarak ifade etmektedirler. Ozellikle putperest Kalmuklarla
yaptiklar1 miicadeleler onlarin dini duygularini giiglendirmistir. Bu sebeple
destanlarinda (Manas destan1) goriildiigii gibi din hususunda fanatiktirler.
Ancak Miisliimanliklar1 ¢ok sathidir. Temel dini bilgilerden ve ibadetlerden
yoksundurlar. Islam’m haram kildig1 davraniglardan en ¢ok vurgulanani
basta kimiz ve diger icecekler ile sarhos olmalar1 ve bunu bir giinah olarak
gormemeleridir. Bu da at sliriilerine sahip gocer Kirgizlarin besin
kiltiiriinde 6nemli bir yer tutan kimizin sadece alkollii bir icecek olarak
degerlendirilmesiyle alakalidir. Eski inanglarm biiyiik oranda Islam dini
altinda yasamaya devam ettikleri goriilmektedir. Bu eski inanglar 6zellikle
diigiin ve cenaze torenlerinde agirlik kazanmaktadir. Seyyahlarin hatali
olarak sadece Samanizm’e bagladiklar1 bu inanglar eski Tiirk dinin esasini
olusturan Gok Tanri, yer-su ve atalar kiiltiine dayanan inang sistemidir.

234
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Aralarinda okur-yazar veya din bilgisi olan mollalar1 bulunmamaktadir.
Ancak Tatar (Ozbek veya Kazan Tatar) bir molla bulabilirlerse bu
torenlerde baz1 dualar okutmaktadirlar. Konar-gocer Kirgizlar tore ve yasa
dedikleri geleneksel Tiirk toresini de yagatmislardir. Tarihi bilgilerle de
ortiisen bu degerlendirmeler genel olarak halk Islam’ma mensup konar-
goger Tiirk halklarinda goriilen ortak noktalardir.

XIX. ylizyll ve XX. yiizyihn baglarinda &zellikle kuzey ve dogu
bolgelerindeki goger Kirgizlar arasinda Islami hayatin zayif oldugu
asikardir. Bunun sebepleri Kirgizlarin yeterli diizeyde Islami bilgiye
ulasamamalari, 6rf ve adetlerini, toplum hayatini ve psikolojisini bilen
Kirgiz mollalarinin olmamasidir. Bu nedenlerle 6rf, adet ve destanlar
Kirgizlarn siyasi, sosyal ve dini hayatlarinin sekillenmesinde ¢ok daha etkili
olmustur. Nitekim gliniimiizde dahi Kirgizlar arasinda eski Tiirk dininin
izleri hala devam etmektedir. Dini ihtiyaglarin1 daha ¢ok gezgin Uygur,
Ozbek ve Tatar mollalarla karsilamaya calismiglardir. Kirgizlar XIX.
ylizyilda ihtiya¢ duyduklar: mollalarin yetisecegi medreselerden de yoksun
kalmiglardir. Bununla birlikte az sayidaki zengin ve soylu aileler basta
olmak tizere baz1 Kirgizlar {icretle tuttuklar: mollalar vasitasiyla ¢ocuklarin
kendi evlerinde veya cadirlarinda egitme imkani bulabilmislerdir.
Medreseler Kirgizlarin yasadigi yerlerde ancak XIX. yiizyilin sonlarina
dogru acilmaya baslamistir. Ciinkii Kirgizlarin ¢cogu bu dénemden itibaren
yerlesik hayata gecmeye baslamiglardur.
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EKLER:
Ek 1: Tarih Oncesi tas abide ve Kirgiz mezarlari

A PREHISTORIC MONUMENT OF STONE

KIRGHIZ MOGHILAS, OR TOMBS
For the poor man, simple walls

Fell, E. Nelson (1916). Russian and Nomad, London, s.10.
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Ek 2: Biskek’te yerlesik bir Kirgiz

A SETTLED KIRGHIZ: ONE OF THE CHARACTERS OF
PISHPEK

GRAHAM, Stephen (1916). Through Russian Central Asia, London, s.130.



