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XVI11-XIX. ASIR iDiL -URAL BOLGESIi CAMi VE MEDRESE
KURUMLARI

Idil-Ural bolgesinde yasayan Tatar Tiirklerinin Islamiyet’le tanigmasindan sonra
insa edilmeye baslayan cami ve medreseler bolgede Islam’in taninmasina, gelismesine
ayn1 zamanda korunmasina hayati derecede katkilar sunmustur. Zira Kazan Hanligimi
kuran Idil-Ural Tiirkleri, 1552’ye kadar cami, medrese, kiitiiphane, mektep, tekke ve
zaviyeler gibi ilmi ve dini egitim kurumlariyla kiiltiir ve sosyal hayatin gelismesinde
onemli rol oynamiglardir. Ancak Kazan Hanliginin yikilmasiyla Carlik Rusya’sinin
hakimiyetine giren bolgedeki Tatar Tiirk halki zuliim ve baskiyla Ruslastirilmaya maruz
birakilmis ve bolgede insa edilmis pek ¢ok cami ve medrese yok edilmistir. Bu
calismada XVIII-XIX. yiizyilda bolgede insa edilen camiler ve medreseler tanitilmis ve
sosyo-kiiltiirel rolleri incelenmistir.

Bahsi gecen donemden once bolge halki her tiirlii zulme maruz birakilmis ve
Ruslagtirilmaya g¢alisilmistir. Ancak gosterdigi direnis sayesinde biitiinliyle olmasa da,
ozellikle 1762°de II. Katerina (1762-1796) doneminde baskilardan bir oOlgilide
kurtulabilmistir. Nitekim bolgede insa edilen camiler, mektepler, medreseler din ve
egitim agisindan énemli bir islev gdrmiislerdir. Boylece tarih boyunca Idil-Ural bélgesi,
Islam medeniyet cografyasinin bir parcasi olarak kalmay1 basarmistir.

Anahtar Kelimeler: idil-Ural, Kazan Hanligi, Carlik Rusya, Islam, Camii,
Medrese.
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XVII-XIX. ASIR IDIL-URAL REGION MOSQUE AND MADRESSA
INSTITUTIONS

Mosques and madrasahs, which started to be built after the Tatar Turks living in
the Volga-Ural region met Islam, made vital contributions to the recognition,
development and protection of Islam in the region. Because the Volga-Ural Turks, who
founded the Kazan Khanate, played an important role in the development of cultural
and social life with scientific and religious educational institutions such as mosques,
madrasahs, libraries, schools, lodges and zawiyas until 1552. However, the Tatar
Turkish people in the region, which came under the rule of Tsarist Russia with the
collapse of the Kazan Khanate, were subjected to Russification with cruelty and
oppression, and many mosques and madrassas built in the region were destroyed. In this
study, XVIII-XIX. Mosques and madrassas built in the region in the 19th century were
introduced and their socio-cultural roles were examined.

Before the mentioned period, the people of the region were subjected to all kinds
of oppression and attempts were made to Russify them. However, thanks to his
resistance, he was defeated by Il, especially in 1762, although not entirely. During the
reign of Katerina (1762-1796), he was able to get rid of the pressures to some extent. As
a matter of fact, the mosques, schools and madrasahs built in the region served an
important function in terms of religion and education. Thus, throughout history, the
Volga-Ural region has managed to remain a part of the geography of Islamic
civilization.

Key Words: Idil-Ural, Kazan Khanate, Tsarist Russia, Islam, Mosque, Madrasah.



ONSOZ

Yapilan arastirmalar Islam’m idil-Ural bolgesinde énemli bir rol oynadigini
acikca ortaya koymaktadir. XV. asrin ilk yarisindan itibaren Kazan Hanlig1 tarafindan
yonetilen bolge Tirkleri, bu cografyada 1552’ye kadar mektep, medrese, kiitiphane
cami vb. pek ¢ok ilmi ve dini miiessese tesis ederek Islamiyetin bu bolgede yasanmasi
icin onemli bir islev goérmiislerdir. 1552°de Kazan Hanligi’nin yikilmasiyla Carlik
Rusyasi’nin hakimiyetine giren idil-Ural’daki Tiirk-Tatar niifusu zuliim ve baskiyla
sindirilmeye maruz birakilarak Ruslagtirilmaya g¢alisilmis ve bolgedeki biitiin cami ve
medreseler tahrip edilmistir. Bolge halki asir1 baski ve zuliimden gosterdigi direnis ve
ayaklanmalar sayesinde ozellikle 1. Katerina (1762-1796) zamaninda ancak
kurtulabilmistir. Halka kars1 daha duyarli bir hiikiimdar olarak bilinen Il. Katerina,
Tatarlar ve diger Miisliiman halklara yonelik daha yumusak bir politika izlemis ve
1764’te  Hiristiyanlastirma  Biirosu kapatilmistir. Iste bu toleransli dénemde
Misliimanlar yeniden camiler, mektepler ve medreseler insa ederek halkin dini, ahlaki
ve milli terbiye almasi i¢in biiyiikk gayretler sarf etmislerdir. Bu kurumlarda verilen
egitim sayesinde halkin dini ve milli suuru devam ettirilmeye calisilmistir. Bilindigi
tizere camiler sadece bir dini mekan degil ayn1 zamanda, halkin birlikte ortak duygulari

yasadigi birer egitim ve sosyal kurum niteligine sahiptirler.

Medreseler de camiler gibi, bolge halkinin egitilmesinde en 6nemli yere sahipti.
Islam’mn iki temel kaynagi olan Kur’an ve hadisler basta olmak iizere bunlardan dogan
islami ilimler bu kurumlarda &gretiliyordu. Yalniz dini ilimler degil, ayn1 zamanda dini
ilimlerin ana kaynaklarmin yazildigi Arapga dili de burada tedris edilmekteydi.
Zikredilen iki kaynagi geregi gibi anlayip anlatacak alimler de bu medreselerde
yetisiyordu. Gergekten de Medreseler dini egitim alaninda biiylik bir boslugu
doldurmustur. Kisacasi idil-Ural bolgesinde tarih boyunca Islamiyetin canli kalmasi
camiler ve medreseler sayesinde olmustur. O donemde bolgedeki dini hayatin, cami ve
medreselerin bilinmesi bugiin bolge sorunlarmin daha iyi anlasilimasina ve saglikli
¢Ozlimler Uiretilmesine yardimci olacaktir.

Calismamizda, XVII1-XIX. yiizyillarda bolge camileri ve medreseleri tanitilmis,
daha sonra bu kurumlarin toplumun manevi ve kiiltiir hayatindaki rolii tizerinde

durulmaya gayret edilmistir. Zira bugiin Rusya sinirlar1 igerisinde bulunan Idil-Ural
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bolgesinin dini hayati, 6zellikle cami ve medreseleri ile ilgili Tiirk¢e calismalarin ¢ok az
oldugu bilinmektedir. Calismamizin konusu her ne kadar XVIII. ve XIX. ylizyillari
kapsasa da bazen tezin biitiinliigii ve konunun daha iyi anlasilmasi asisindan zikredilen

dénemin Oncesi ve sonrasinda bolgede insa edilen bazi camilerden de bahsedilmistir.

Idil-Ural bolgesinin camilerini ve egitim kurumlarmi arastirirken ozellikle
mevcut Rus kaynaklarindan yararlanilmistir. Bu konuda Tiirkgede yapilmis bir ¢alisma
su ana kadar ciddi olarak yapilmadigi gibi konuyla ilgili kaynaklar da yoktur.
Sozkonusu kaynaklara dayali olarak bolgedeki dini-mimari yapilar belli agilardan tasviri
olarak tanitilmaya ¢alisilmis, tahlili bir yaklasim bu calismada zaman sinirlit oldugundan

yapilamamugtir.

Calismamiz, Giris ve li¢ boliimden olugmaktadir. Giris boliimiinde ¢alismanin
konusu, ydntemi ve kaynaklar1 incelenmistir. Birinci Boliim’de Idil-Ural bdlgesindeki
Idil ve Kama Irmaklar1 arasinda giiniimiiz Tataristan Cumhuriyeti'nde yasayan
Tatarlarin tarihgeleri arastirllmistir. Nitekim Kazan Tirkleri bugilinkii Tataristan
topraklarinin da i¢inde bulundugu idil-Ural bdlgesine V. yiizyildan itibaren yerlesmeye
baslamislardir. X. yiizyildan itibaren IslAm’1 benimseyen bu insanlar 6nce Bulgar
Hanlig1’m1 kurmus, ardindan bu devletin yikilmasiyla Altin Orda Devleti’ne bagl olarak
varliklarin1 devam ettirmislerdir. Bu devlet bugiinkii Rus topraklarinin biiyiik bir
cogunluguna hakim olmus ve mubhtelif Hiristiyan Slav topluluklarini da hakimiyeti
altina almistir. Altin Orda Devleti’nin yiizyillarca siiren hakimiyeti esnasinda Ruslar,
fazla baski gormediklerinden din, dil, toprak ve idare teskilatlarini muhafaza
etmislerdir. Hatta Rus Kilisesi, Altin Orda hanlarinin kendilerine tanimis olduklari

imtiyaz sayesinde temel vergilerden muaf tutulmustur.

Ikinci Béliim’de XVIII. ve XIX. yiizyillarda ingd edilen bélgenin 6nemli
camileri, faaliyetleri, dini etkileri ve gorevlileri incelenmistir. Idil-Ural camileri,
bolgedeki Miisliiman toplulugunun dini hayatina biiyiik bir katki saglamistir. Yiizyillar
boyunca c¢esitli baskilara maruz kalan Miisliimanlarin ibadet etmelerine, bir araya
gelmelerine, kiiltiirlerini ve geleneklerini korumalarina yardimer olmustur. Ayrica bolge
camileri, Islam’in bariscil mesajlarimi yayarak bolgede birlik ve dayanisma ruhunu

artirmaya da yardimci olmustur.
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Ucgiincii Boliim’de Idil-Ural bélgesinde din adami yetistiren medreselerin tarihi
arastirilmistir. Bolgede uzun bir gegmise sahip olan ve o&zellikle XVIII. ve XIX.

ylizyillarda mevcut olan medreseler, taniltilmaya c¢alisilmistir.

Sonug bolimii ile son bulan ¢alismamizda higbir yardimi bizden esirgemeyen
basta danisman hocam Prof. Dr. M. Asim Yediyildiz olmak iizere tez izleme komitesi
tiyelerinden olan ve her toplantida gdsterdikleri itina ile ufkumuzu genisleten Prof. Dr.
Adem Apak, Prof. Dr. Vejdi Bilgin hocalarima tesekkiirii bir borg¢ biliyorum. Ayrica her
tirlii tecriibelerinden yararlandigimiz ve emegi gecen biitiin degerli dostlarimiza

tesekkiir eder ve calismamizin tiim ilgililere yararli olmasini temenni ederim.

Bununla birlikte ¢alisma siiresince maddi ve manevi desteklerinden dolay1 ISAM
Kiitiiphanesi ve yetkililerine, Kazan Lobagevski Kiitliphanesi ve personeline yine Kazan
Milli Kiitiiphanesi yetkililerine ve personeline gosterdikleri yakin ilgiden dolay1

tesekkiir ediyorum.

Bahadir ALIOGLU
Bursa, 2023
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GIRIS
1. ARASTIRMANIN KONUSU, METODU VE KAYNAKLARI
1.1. Arastirmanin Konusu

Islam medeniyetinde onemli bir islev géren camiler ve medreseler, idil-Ural
bolgesinde VIII. yiizyildan sonra insa edilmeye baslamistir. Bulgar Devleti, Islamiyet’i
kabul eden ilk Tiirk devleti olarak bilinir. Mogol istilasi sonrasinda kurulan Altin Orda
Devleti doneminde duraklayan Islim medeniyeti Kazan Hanligi’nin kurulmasiyla bir
nebze rahatlamistir. Fakat ¢ok gecmeden 1552 yilinda Kazan’in isgali Sonrasinda
Miisliimanlar ve IslAim mimarisi zor giinler gecirmistir. Bolge Miisliimanlar1 zorla
dinlerinden dondiiriilmeye calisilmis, donmeyenler ya siirgiine gonderilmis ya da
katledilmistir.  Yiizyillardir faaliyet gosteren camiler yikilmis, adeta Islam

medeniyetinin izleri silinmeye ¢alisilmistir.

Ote yandan XVIII. yiizyila gelindiginde bélge Miisliimanlarini ileri gelenleri II.
Katerina’nin bir ziyareti esnasinda onunla goriiserek ondan cami insaati hususunda izin
istemislerdir. Kendilerine yapilan dini baskilar nedeniyle irili ufakli ayaklanma ¢ikaran
bolge halkini kontrol altina alabilmek i¢in II. Katerina, cami insaati i¢in miiracaat eden
Miisliimanlarin taleplerini olumlu karsilamig, boylece asirlardir cami insaati yasak olan

bolgede cami insaatina miisaade edilmistir.

Calismamizda bu donemde yapilan ve faaliyet gdsteren camiler ve medreseler
incelenmis, onlarin tarihleri ve banileri arastirllmistir. Calismamizin 6zellikle
Tiirkiye’de Idil-Ural Bolge Camii ve Medreseleri konusunda biiyiikk bir boslugu
dolduracag1 kanaatindeyiz. Diger taraftan caligmamizin, bundan sonra bu alandaki
yapilacak aragtirmalara yol gosterecek ve 1sik tutacak bir hiiviyeti hdiz olmasmi

umuyoruz.

1.2. Arastirmanin Metodu ve Kaynaklari

Calismamizi daha kapsamli bir incelemeye alabilmek icin kullandigimiz metod,
arastirmamizi zaman agisindan yaklasik iki asirlik bir zaman dilimi ile sinirlandirdik
ancak konunun biitiinliigii agisindan zaman zaman bir onceki ve sonraki yiizyil ile de
iliskilendirdik. Calismamizda imkéanlar oOlciisiinde verileri degerlendirerek ozellikle

birinci boliimde boélge halkinin o denemde yasamis olduklar1 sosyolojik ve psikolojik



sorunlarini, diger boliimlerde ise bolgedeki dini-mimari yapilar: belli agilardan tasviri

olarak tanitmaya gayret ettik.

Calismamizin konusunu belirledikten sonra bélge ile ilgili Isldm Arastirmalar
Merkezi, Ilahiyat Fakiilteleri Devam Eden Tezler ve Tezler Katalogunu tarayarak
basladik. Taradigimiz bir diger tez katologu da Yiiksekogretim Kurumu Baskanligr Tez
Merkezi 'nin katologudur. Daha sonra birincil kaynak niteligindeki klasik kaynaklar, ve
modern ¢alismalar incelendi. Ozellikle Kazan Lobagevski Kiitiiphanesi olmak {izere

Istanbul, Moskova, Bakii ve Bursa’daki kiitiiphanelerden ciddi anlamda istifade edildi.

M. A. Batunskiy, G. M. Davletsin, N. K. Garipov, G. G. Idyatullina, I. L.
Izmaylova, D. M. ishakov, R. M. Muhametsin, A. U. Habuddinov gibi arastirmacilar
tarafindan yapilan calismalar burada &zellikle zikredilmelidir.! Idil-Ural bolgesinde
Islamiyetin yayilis ve gelisimini bu calismalardan égrenmek miimkiindiir. Diger yandan
A. Kappeler, A. D. Frank, M. Kemper’in ¢aligmalari konumuz agisindan 6nem
arzetmektedir.? A. Kappeler, XVI-XX. yiizy1l Rusya’smin siyasetini ele almakta, A. D.
Frank, bolgenin Islami kimligini genis bir sekilde tahlil etmektedir. M. Kemper, XVIII-
XIX. yiizyillarda bolgenin tasavvufi yonii ile Orta Idil ve Urallardaki ideolojik
manzaray1 ortaya koymaktadir.> XVIIIL. yiizyilin ikinci yarisinda Tatarlar1 sosyal ve

politik acidan ele alan 1. R. Valiullin ciddi bir sekilde incelenmistir.*

! Genis bilgi i¢in bkz. Batunskiy M. A., “islam i Russkaya Kultura XVIII veka. Opit istoriko-
epistemologigeskogo isledovaniya”, Mir Isldma. C. 27, s. 1-2, 1986; Garipov N. K., Islaim u Tatar
Povoljya v IX-XIX w. Kazan: iz-vo Iman, 1999; Davletsin G. M. O¢erki po Istorii duhovnoy kulturty
predkov tatarskogo naroda (istoki, stanovleniye i razvitiye ). Kazan: Tatarskiy knijny izdatelstvo, 2004;
Rafik Muhammetsin, Isldm i Musulmanskaya Kultura v Srednom Povoljye: Istoriya i Sovremennost.
Ocerki. Kazan: Izdatelstvo Fen, 2006; Ishakov D. M. Seidiy v Pozdne zolotoordinskih Tatarskih
Gosudarstvah. Kazan: izdatelstvo Iman, 1997; ibrahim T. K., Sultanov F. M, Yuzeyev A. N., Tatarskya
Religiozno-Filosofskaya Misl v Obsemusulmanskom Kontekste, Kazan: Tatarskiy knijnty Izdatelstvo,
2002; Nogmanov A. 1., Tatar1 Srednego Povoljya i Priuralya v rossiyskom zakonodatelstve vtoroy
polovinyy XVI — XVIII v. Kazan: 2002; Halikova E. A., Musulmanskiye Nekropoli Voljskoy Bulgarii ot
Nagala X do XIII vv. Kazan: 1986; Landa R. G., Islam v Istorii Rossii, Moskva: Vostognaya literatura,
1995; Matorin N. M. Religiya u Narodov Voljsko-Kamskogo kraya, Moskova: Izdatelstvo Bezbojnik,
1929; Malov N. M., Malisev A. B., Rakusin A. 1., Religiya v Zolotoy Orde, Saratov: izd-vo
Saratovskogo Gos. Universiteta im. N. G. Cernisevskogo, 1998; Nabiyev R. A. Isldm i Gasudarstvo,
Kazan: Izdatelstvo Kazanskogo Universiteta, 2002.

2 Kappeler Andreas., Rossiya Mnogonasionalnaya Imperiya. Vozniknoveniye. Istoriya. Raspad. Moskova:
izd-vo Progress Tradisiya, 1996; Frank A. J., Islamic Regional Identity in imperial Russia: Tatar and
Bashkir historiography in 18 and 19-th centuries, ABD: Indiana University, 1994; Kemper M. Sufis und
Gelehrte in Tatarien und Baschkirien 1789-1889, Der Islamische Diskurs unter russischer Herrschaft,
Berlin, 1998.

8 Muhammetsin R. M. Isldm v obsestvenno politiceskoy jizni tatar: vozrajdeniye i funksionirovaniye
religioznih tradisiy v XX veke, Moskova: (Dissertasiya d-ra ) polit. nauk., 2000; Idiyatullina G. G. Abu



C. Validov, D. D. Azamatov, I. K. Zagidullina, R. R. Salihov, R. R. Hayruddinov
gibi arastirmacilarm, XI11-XIX. yiizyilin 1dil-Ural bélgesindeki cami ve medreselerle
ilgili verdigi bilgiler® yeterli olmadigindan Diyanet Vakfi Islam Ansiklopedisi’nde
konumuzla alakali maddelerden yararalamildi.® Yine bolge tarihi ile ilgili Ilyas
Topsakal’m’ eserleri, konunun Rusya Tarihi ile yakindan iliskili olmasi sebebiyle
Akdes Nimet Kurat’in® eserleri, eski Tiirklerin tarihini ve cografyasini, sosyo-kiiltiirel
yapisini, Ozellikle Idil Bulgar devleti hususunda 6nemli makaleleri ve eserleri olan
Ahmet Tasagil’in® ve Mehmet Saray’in!® c¢alismalar1 istifade ettigimiz eserler

arasindadir.

Arastirmamizda yararlandigimiz kaynaklarin bir kismi yaymlanmis, bir bolimi
de yaymlanmamistir. Rus Devleti’nin yasalari, merkez ilge idarelerinin genelgeleri ve

yonetmelikleri, medya materyalleri, tarihi ve bilimsel-biyografik caligmalar din ve

Nasr Kursavi i srednoaziatskiye istoki tatarskoy obsestvennoy misli konsa XVIII veka do nagala XIX vv.
po materialam traktata al-Zrsad li-l ibad, Kazan: (dis. Kand. Ist.nauk.) 2001; Samsetdinova L. S.
Risale-i Aziza Taceddina Yal¢agula: problematika i poetika, Kazan: (avtoref. Dissertasiya) Kand. Filol.
Nauk., 2002; Korsunova O. N. Procsesty sosiokulturnogo vzoimodeystviya etniceskih obgssnostey
Povoljya i Priuralya v XVIII — XIX vv. Kak problema istoriko-politiceskogo izuceniya, Kazan:
(dissertasiya d-ra) istorigeskiy nauk., 2002; Garipov N. I. Politika Rassiyskogo gosudarstva v
etnokonfessionalnry sfere v konse XVIII — nacale XX vv. Opit duhovmogo Upravleniya Musulman,
Kazan: ( avtorefereat Dissertasiya) Kand. Ist. Nauk, 2003.
Valiullin 1. R. Obsestvenno-Politiceskaya Jizn Tatarskogo Obsestva vo Vtoroy Polovine XVIII veka,
Kazan: (dissertasiya) Kandidat Istoriceskiy Nauk, 2004.
Validov Dj. Ocerk Istorii Obrazovannosti i Literaturt Tatar Kazan: izdatelstvo Iman, 1998; Azamatov
D. D. Orenburgskoye Magometanskoye Duhovnoye sobraniye v XVIII — XIX wv., Ufa: Izdatelstvo
Gilem, 1996; Zagidullin 1. K. Isldmskiye institut: v Rossiykoy imperii: Meceti v Evropeyskoy casti Rossii
i Sibiri, Kazan: Tatar. Kn. izdatelstvo, 2007; Salihov R. R., Hayrutdinov R. R. Respublika Tatarstan:
pamyatniki istorii i kulturt tatarskogo naroda (kones XVIII — nagalo XX vv.) Kazan, 1994.
Nadir Devlet, “Alimcan Barudi”, DI4, Istanbul: 1989, C. 2, ss. 463 — 464; Nadir Devlet, Rusya
Tiirklerinin Milli Miicadele tarihi (1905-1917), Ankara: Tiirk Tarih Kurumu Yaymevi, 1999; ibrahim
Maras, “Kemali, Ziyaeddin”, DI4, Ankara: 2002, C.25, ss. 233 — 234; Ibrahim Maras, Tiirk Diinyasinda
dini Yenilesme, Istanbul: Otiiken Yayinlar1, 2002; Ismail Tiirkoglu, Ibrahim Maras, “Kayyum Nasir1”,
DIA, Ankara: 2002, C.25, ss. 109-110; ismail Tiirkoglu, “Kazan”, D4, Ankara: 2002, C.25, ss. 134-
136; Tirkoglu, “Kazan Hanlig1”, DIA, Ankara: 2002, C. 25, ss. 136 - 138; Ismail Tiirkoglu, “Kursavi”,
DIA, Ankara: 2002, C. 26, s. 447; Tiirkoglu, “Miisliman Kongreleri”, DIA Ankara: 2006, C. 32, s. 96-
98; Ismail TURKOGLU, “Rusya”, DIA, Ankara: 2008, C. 35, s. 265-270; Tiikoglu, “Tataristan”, DI,
Ankara: 2011, C. 40, ss. 163 - 168; Tiikoglu, “Tiirk”, DI4, Ankara: 2012, C. 41, ss. 505-508; Tiirkoglu,
“Ubeydullin, Aziz”, DIA, Istanbul: 2012, C. 42, ss. 30-32; Tiirkoglu, “Otuz Imeni Abdiirrahim”, DI4,
Istanbul: 2007, C. 34, ss. 11-12; Tiirkoglu, “Osmanov, Mirkasim”, DI4, Ankara: 2019, EK-2, ss. 380-
381; Ahmet Kanlidere, “Mercani”, Di4, Ankara: 2002, C. 29, s. 169-172; Kanlidere, “Musa Carullah”,
DIA, Istanbul: 2006, C. 31, s. 214 - 216.
" {lyas Topsakal, Idil Bulgarlar: ve Islamiyet, Istanbul, Otiiken Nesriyat, 2019.
8 Akdes Nimet Kurat, Rusya Tarihi: Baslangicindan 1917’ye Kadar, Ankara, Tiirk Tarih Kurumu
Yaymevi, 1987.
® Ahmet Tasagil, “Idil Bulgar Hanlig1”, DIA, Istanbul: 2000, C.21, ss. 472 - 474; Tasagil, “Kasim
Hanlig1”, DIA, Istanbul: 2001, C. 24, s. 543-544.
10 Mehmet Saray, “Altin Orda Hanlig1”, DIA, Istanbul: 1989, C. 2, s. 538 - 540; Saray, “Astarhan
Hanlig1”, DIA, istanbul: 1991, C. 3, s. 505.

N

3]

[



devlet adamlarmin eserleri, Rusya Imparatorlugun Tiim Yasalar: adli eser, 6zellikle
Tataristan Cumhuriyeti Milli Arsivi XVIII. yiizyildaki hiikimetin Tatar toplumuna
yonelik olan tavrim1 anlamada Onem arzetmektedir. Orenburg Miiftiliigi!! arsiv
kaynaklari, genel olarak Rusya’nin Avrupa bolgesindeki Miisliimanlarim1 ve Sibirya
Miisliimanlarinin tarihinin arastirilmasi i¢in degerli bir kaynak teskil etmektedir.
Arastirmanin ana kaynaklar1 arasinda, Sehabeddin Mercani,*? Rizdeddin Fahreddin’nin

kitaplar1 da 6nemli yer almaktadir.t3

Bu donemdeki Tatarlarin kiiltlirlerinin, sosyal ve siyasi yasamin diger alanlarinin
tarihi gelisiminin arastirilmasi i¢in Orenburg Bolgesi Devlet Arsivi, Rusya Devleti
Tarih Arsivi, Icisleri Halk Komiserligi Daire Baskanligi, Baskirdistan Cumbhuriyeti
Merkezi Devlet Arsivi gibi devlet arsivlerinden elde edilen belgelerden de diger yazili

kaynaklarda olmayan bilgilerden énemli derecede istifade edilmistir.*

1 Miiftiliigiin Resmi adi Orenburgskoye Magomedanskoye Duhovnoye Sobraniye’dir. Tatarca
kaynaklarda Orenburg Mahkeme-i Ser’iyye, Misliiman Ruhéniler Meclisi, Rusya Miisliimanlar1 Dini
Idaresi, Mahkeme-i Ser’iyye, Ruhéni Idare, Diniye Nezareti vb. gibi ¢ok sayida isim kullamlmaktadir.
Biz galismamizda Mahkeme-i Ser’iyye ve Orenburg Miiftiiliigii isimlerini kullanacagiz.

12 Sehabeddin Mercani, Miistefddu’I-ahbar fi ahvili Kazan ve Bulgar (Kazan hem Bulgar halleri turinda
faydalanilgan haberler) Kiskartip tézelde, Kazan: Tatar. kit. nesr, 1989; Mercani, Miistefadu I-ahbar fi
ahvali Kazan ve Bulgar, S. Mercani yaynlari, Kazan: C.1-2., 1900.

13 Rizaeddin Fahreddin, Bulgar ve Kazan Térkleri. Kazan: Tatar. Kitap nesriyati, 1993; Fahreddin, Asar
C.1. Kazan: Ruhiyat, 2006.

14 Rossiyskiy Gosudarstvenniy Istorigeskiy Arhiv, Gasudarstvennty Arhiv Orenburgskogo Oblasti
Sentralnty Gosudarstvenniy Arhiv Respublika Bagkordistan, Upravleniye Narodnogo Komissiarita
Vnutrennih Del.



BIiRINCi BOLUM
iDIL-URAL BOLGESI’NDE GENEL DURUM
1. iDIL BULGAR HANLIGI

Bulgar Hanlig1, Orta Idil ve Urallarda kurulmus Dogu Avrupa’nin en uzun émiirlii
Tiirk devletlerinden biridir. 1X-X. yiizyillarda idil Finlilerinden daha gelismis bir
devlete sahiplerdi. Meshur Hun Devleti (M.O. III-Il. yy.- M.S. V.yy.), Tirk
Kaganliklar1 (VI-VIIL yy.), Biiyiik Bulgaristan (VII. yy), Hazar Kaganligi (VII-X.yy.)

bolgede kurulmus erken dénem onemli devletlerindendir.®®

X. yiizyihn ilk g¢eyreginde Almis Han’in hiikiimdar oldugu Idil Bulgarlari,
Miisliman bir toplumdur. Madeni paralar1 vardir. Kiiltiirel ve siyasi yonden 6nemli
iliskiler gelistirmislerdir.’® Mogol oncesi Idil Bulgar Devleti’nin sinirlar1 bugiinkii
Tataristan’in smirlarinin daha bir genis alana yayiliyordu. Ulyanovsk bolgesinde tespit
edilen tarihi kalintilar, bolgenin biiyiikk bir gelismislige sahne oldugunu

gostermektedir.!’

Bulgar Devleti’nin sinirlari, kuzeydeki Kazanka nehrinden giineyde Samarskaya
Luka’ya, batida Sura nehrinden dogu ve giineydoguda Bela ve Yaika’ya kadar
uzanryordu. IX-X. yiizyillarmin sonlarinda bu devletin halklar1 ibn Fadlan’in ifadesiyle
“sakalibe”*® denilen Bulgarlar, Barsiller, Eskiller, Iskiller, Eskeller, Suvazlar
(Suvarslar, Savirler), Bilerler, Barancarlar gibi Tiirk kabileleri idi.!® Diger yandan
“sakdlibe” kavramiyla Ortacag Islam kaynaklarinda Slav kokenli koleler igin
kullaniliyor, Avrupanin dogusu ve giineyi ile Asya’nin kuzeyinde yasayan insanlar
tanimlantyordu.?’ Endiiliis’te, dogudan Avrupaya go¢ eden slav kolelere verilmisti bu
isim. Oturdugu yurtlart ve yerleri, hayat tarzlar1 ve gelenekleri hakkinda ayrintili bilgi
veren kaynaklar, oturdugu yerlerin Bulgar, Breslau, Prag, Bohemya, Krakow ve

Polonya gibi yerler oldugunu aktarir ve sakalibenin topraklar1 soguk, karanlik, u¢suz

15 Ahmet Tasagil, “Tiirk”, DIA, Istanbul: 2012, C. 41, ss. 467-474; Tasagil, “Idil Bulgar Hanlig1”, DIA,
Istanbul: 2000, C. 21, ss. 472-474.

16 Davletsin G. M., Huzin F. S., Bulgarskaya Sivilizasiya Na Volge, Kazan: Tatar.kn.izdatelstvo, 2011, s.
21.

7 Davletsin, Huzin., a.g.e., s. 23.

18 Tasagil, “Sekalibe”, DIA, Istanbul: 2009, C. 36, ss. 3-4.

19 Ramazan Sesen, Ibn Fazlan Seyahatndmesi, Istanbul: Yeditepe Yaymevi, 2010, ss. 20-36.

20 Tasagil, a.g.md., ss. 3-4.



bucaksiz ormanlar ve meralarla kapli olusundan bahsetmektedir.?! Isimlerini
zikrettigimiz kabilelerin bircogunun dilleri farkli olsa da genellikle yasam tarzlari
aymydi. XII. ve XIII. yiizyillarda Bulgarlar, bir hiikiimdar tarafindan yonetilen ve ayni
dine inanan bir topluluktu. Rus oryantalistler ve vakaniivisleri, bu halki Bulgarlar ve
tilkelerini de Bulgaristan olarak adlandirmislardir. Bolgar kelimesiyle Bulgar halki,
Bolgar Yort1 ile Bulgar Yurdu ifade edilmistir. Bolgar hem iilkenin bagkentinin adi hem
de halk i¢in kullaniliyordu.??

Bulgarlarin komgular1 Idil Bulgarlari ile akraba olan Tiirk kabileleri idi. Bulgarlar,
dogu ve giineyden Kipgaklar,® Oguzlar®* ve Pecenekler,?® kuzey ve batidan ¢esitli Fin-
Ugor kabileleri ile g¢evriliydi. Sura ve Oka nehirleri arasinda Mordvinler yasiyordu.
Volga’nin sol kiyisinda, Nokrat (Vyatka) nehrine kadar, eski Mari kabilelerinin
yurduydu. Onlarin kuzeydogusunda Udmurt atalarinin topragi basliyordu. Bulgar’dan

uzak, kuzey topraklar1 Visu?® Yugra®’ ve Culman topraklarryd.

Idil Bulgar Hanhig ekonomik olarak cok gelismis bir devletti. Tarim ve
hayvancilik, el sanatlari, yerli ve yabanci ticaretin yani sira ¢esitli el sanatlari, balik¢ilik,

avcilik ve gelistirilmis tarim gibi ekonomisi degisik dallara bagliydi.?

1.1. idil Bulgar Hanhigr’nda Islim’in Yayihisi

Orta Idil bolgesi Islamlasmadan once, Bulgarlarin arasinda, VII. ve VIII.

yiizyillarda Tengricilik yaygind1.?® Yerli Fin-Ugorlar dahil diger kabileler, Pagan dinine

21 Tagagil, a.g.md., ss. 3-4.

22 Abdullah Battal Taymas, Kazan Tiirkleri, Tiirk Tarihinin Hazin Yapraklari, Ankara: Tiirk Kiiltiiri
Aragtirma Enstitiisii yayinlari, 1966, s.17.

23 Mualla Uydu Yiicel, “Kipgaklar”, DIA, Ankara: 2002, C. 25, ss. 420-421.

24 Faruk Siimer “Oguzlar”, DIA, Istanbul: 2007, C. 33, ss. 325-330.

25 Faruk Stimer “Pecenckler”, DIA, Istanbul: 2007, C. 34, ss. 213-214.

%6 Visu, X. yiizyilin baginda idil Bulgar devletinin kuzeydogusundaki tarihi bir bolgedir.

27 Yurga, Rusya’nin Kemerovo Oblasti’nda bulunan bir sehirdir. Sehir Tom Nehri’nin kiyisinda yer
almakta olup ayni zamanda Yurga rayonunun merkezidir.

28 Tasagil, “Idil Bulgar Hanlhig1”, s. 472.

2 Tengricilik inanc1, Tiirk kabilelerin bir dinidir; politeizmden monoteizme gegis asamasi olan henoteizm
tirtine aittir. Bu dinde, insanin, ulusun, devletin kaderlerini yoneten yiice tanr1 Tengri’dir. Bazi
akademisyenlere gore, Tengricilik inanci, islam’in Bulgarlar arasinda yayilmasini saglamistir. Ciinkii
Tengri, Allah’mn sifatlarina benzer O6zelliklere sahipti. Tatarlarda Tengri kavrami, daha sonraki
donemde, tek bir Tanr1’ya hitap bigimi olarak var olmaya devam etti.



mensuptular.®® X. yiizyilda Idil Bulgar Devleti’nin olusumunda &nemli bir rol oynayan
Bulgarlar Miisliiman olmuslardi.3! Arap-Fars kaynaklarna® gore, Bulgarlar, Islam’1
922 yilindan &nce resmi olarak kabul etmislerdi.®® Arkeolojik kazilar idil Bulgar
topraklarinda ilk camilerin VIII. yiizyilda insa edildigini gostermektedir.®* Islami resmi
din olarak kabul eden Almis Han’in en Onemli siyaseti Tiirk boylarmi birlestirerek
bagimsiz bir devlet kurmak olmustur. Harag 6demek zorunda oldugu Hazar Kaganlig1
ile miicadele etmek i¢cin Bagdat Halifeliginden destek istemistir.>> Ayn1 zamanda 921
yilinda Halife El1-Muktedir’den iilkesinde cami ins ettirmesi i¢in mimarlar, islam dinini
ogretmesi i¢in din alimleri de istemistir.®® el-Muktedir, 12 May1s 922 tarihinde, Susan
er-Rasi baskanliginda, sekreter ve terciiman Ahmed Ibn Fadlan’dan olusan bir heyet
gonderdi.®” Iki ay sonra, Bagdat elgilerinin huzurunda Almis Han, resmi olarak

Miisliiman oldugunu dogruladi.

Bulgarlar, islamla Orta Asyadan gelen tiiccarlar sayesinde tanistiklari icin amelde
Hanefi mezhebini benimsemislerdi.*® Hanefi mezhebinin diisiince sisteminde akla

biiyilk 6nem verildiginden, fakihlerinin nakil-akil dengesini kurmada gosterdikleri

%0 pPaganizm, insan, hayvan, bitki, tas, toprak ayirt etmeden yasayan ve var olan her canlinin ve hersey’in
bir ruhu olduguna ve bu ruhlarin her birisinin de kutsal olduguna inanan, binlerce yillik birikime sahip
olan bir inang sistemidir.

3t Garipov N. K., Isldm u Tatar Povoljya IX-XIX w. Kazan: {zdatelstvo iman, 1998, s. 3.

%2 Garipov, a.g.e., s. 3; Ebu Ishak Ibrahim ibn Muhammed el-Istahri (850-934) Arap cografyac1. Eserleri:
Suvaru’l-akalim (iklimlerin veya bolgelerin goriintiileri). Kitabii’l-mesalik ve’l-memalik (Yollar ve
iilkeler kitab1) Bulgarlar hakkinda bilgi i¢ermektedir; Ibn Haukal olarak bilinen Ebu’l Kisim
Muhammad ibn Haukal el-Nissibi, aslen Bagdatli X. yiizyilin Arap cografyacisi ve gezginidir. Kitabii’l-
mesalik ve’l-memdlik kitabimi tamamlamistir. Halifeligin ve cevre iilkelerin tarihi ve yer isimleri
hakkinda ¢ok sayida bilgi igermektedir. Bu ona Rus, Idil Bulgarlari, Hazarlar ve Dogu Avrupa’daki
diger halklar hakkinda bilgi toplama firsat1 verdi; Fars¢a eserin tam ad1 Hududii’l-A ‘lam mine’l-megsrik
ile’l-magrib (Dogudan batiya diinyanin sinirlart) yazari bilinmemektedir. Cografya ile alakalidir. Bu
eserde de Bulgarlar hakkinda bilgi verilmistir. 982 yilinda kaleme alinmigtir; Ebu Hamid Muhammad
el-Girnati el-Endulusi Arap gezgini ve Islam davetgisidir (1080-1170). el-Girnati birkag seyahat kitab
yazmistir: Mu rib an ba’zi acdibi’l-Magrib (Magrib’in bazi harikalariin agiklamast) ve Tuhfetii’l-elbab
ve Suhbetii’l-Ad’ab (Akillara bir hediye ve bir Miisliiman diinyasinda biiyiik bir basar1 olan mucizelerin
ormeklenmesi) Bu eserler, Idil, Don nehirleri, ayrica Bulgaristan, Rus, Kiev hakkinda bilgileri
icermektedir.

3 brahim T. K., Sultanov F. M., Yuzeev A. N., Religiozno-filosofskaya misl v obsemusulmanskom
kontekste, Kazan: Tatarskiy knijnmiy izdatelstvo, 2002, s. 73.

% Nabiyev R. A. Minnegulov H. Yu., Habutdinov A. Yu., “Megeti Voljskoy Bulgarii” Islim na
yevropeyskom Vostoke. Ansiklopediceskiy slovar, Kazan: Magarif, 2004, s. 211.

% Hilafet Islam yasalarina uygun olarak yénetilen bir Miisliiman devletidir.

% Rafik Muhametsin, Isldm i Musulmanskaya Kultura v Srednem Povoljye: Istoriya i Sovremennost,
Kazan: Akademiya Nauk, 2006, s. 537; Taymas, a.g.e., 5.20.

37 Sesen, a.g.e., . 21.

38 Mezhep, bir Miisliiman’i izledigi yol, ilahiyat ve hukuk ekoliidiir. Genel olarak, fikith (Islaim hukuku)
iizerinde bir mezhep anlamina gelir. Fikha gore, Hanefi, $afii, Maliki ve Hanbeli olmak iizere dort ana
mezhep vardir. Mezhepler akide’ye (islami doktrin) gore de ayrilmaktadir: Es’arilik ve Matiiridilik.



tutum sebebiyle bolge halki arasinda Hanefilik hizla yayilmistir®® Ote yandan
arkeolojik ve arkeografik kanitlar, Hanefi mezhebinin 922 yilindan ¢ok once Orta

Asya’dan Idil Bulgar Devleti’ne geldigini gdstermektedir.*

XVIII. ve XIX. yiizyilin baz1 Tatar bilim adamlari, Islim’in Bulgarlar arasinda
yayillmasini, ii¢ sahabiye atfetmektedir*! Hiisameddin bin Serafeddin el-Bulgari,
Tevdrih-i Bulgaria adli kitabinda, hicretin 9. yilinda (631/632), Ramazan ayinin 9.
glinlinde Hz. Muhammed (s.a.v.)’in {i¢ sahabesini Abdurrahman b. Ziibeyr, Ziibeyr b.
Ca’da ve Talha b. Osman Bulgar Devleti’ne islam’1 yaymak icin gonderdiginden
bahsetmektedir. Daha sonra bu {i¢ sahabenin Bulgar Devletinde bir miiddet kaldigini,
Insanlara Kur’an, din ve ahlak ogrettiklerini, Cuma ve bayram namazlarini
kildirdiklarini, ayrica sahebelerin burada medrese insa ettiklerini, ti¢ y1l kaldiktan sonra,
sahabelerden ikisinin Medine’ye dondiigiinii, Ziibeyr b.Ca’da’nin kaldigmi ve Han’in
kizi Tuybike ile evlendigini, Bulgar Devletinde 25 yil boyunca insanlara Islam’
ogrettikten sonra Bulgar Devleti’nde o&ldiigiinii aktarmaktadir.*? Islamiyet’in ilk
yillarinda Idil-Ural bolgesinin Islam’mn etkisi altinda oldugunu séylemek zordur.
Bolgede Islam’in yayilmasi daha sonraki dénemlerde gerceklesmistir. Bu nedenle, 1dil-
Ural bolgesinde sahabe etkisinin olmasi zayif bir goriistiir. Fakat Tiirk Devleti olan
Hazarlarla Hz. Osman déneminde 652 yillarinda gergeklesen Belencar savasi esnasinda
sahabeden Abdurrahman b. Rebia’nin sehit oldugunu, Belencar boyunun ise Hazar
topraklarinda yasayan ve daha sonra Idil Bulgar Hanligin1 olusturan boy oldugu gézardi

edilmemelidir.*®

Islam’in Idil-Ural topraklarinda yayils siirecini, bolge ile ilgili en énemli eserin
sahibi Sehabeddin Mercani Halife Memun’un (813-833) doneminde basladigini iddia

etmis, Rizdeddin Fahreddin ise, islamiyetin daha erken donemlerde Hazar Tiirkleri

39 Genis bilgi icin bkz. Yakupov Valiyullah, Hanafitskiy mazhab, Yego Znageniye i Aktualnost, Kazan:
Izd-vo Iman, 2004; Tbrahim, Sultanov, Yuzeyev., a.g.e., s. 73.

40 [brahim, Sultanov, Yuzeev, a.g.e., ss. 73-74.

4 Sahabe, Hz. Muhammed’i (s.a.v) gdren ve duyan, onunla goriisen ve miimin olarak o&len
Miislimanlardir.

42 Husamuddin ibn Serefeddin ve onun kitab1 hakkinda ve ayrica Bulgarlar arasinda Islam’in yayilmasini
sahabelere atfeden Tatar bilim adamlar1 hakkinda bkz: Frank, Allen Dj. Islamskaya Istoriografya i
Bulgarskaya Identicnost Tatar i Bagskir v Rossii, Kazan: R1U, 2008, s. 67.

43 Ahmet Tasagil, “Hazarlar”, DIA, Istanbul: 1998, C. 17, ss.116-120; Kog Dinger, Idil Bulgarlar1,
Istanbul: Selenge Yaynlari, 2021, ss. 113-120


https://www.selenge.com.tr/kitap/idil-bulgarlari

araciligi ile Abdiilmelik bin Mervan’in doneminde (685-705) olabilme olasiligini kabul

etmistir.**

Kaynaklara ve arastirmalara dayanarak, Idil bdlgesinde Islam’in yayilmasinin iki
ana unsuru oldugunu sdyleyebiliriz. Birincisi, Arap davetgilerinin faaliyetleri, ikincisi
ise VII. ve VIII. yiizyillarda olusan Miisliiman uygarligin bir parcasi olan basta Iran ve
Orta Asya olmak tiizere dogu iilkeleri ile uzun vadeli ticari-ekonomik ve kiiltiirel

iliskilerdir.
1.2. Bulgarlarda islam Medeniyeti ve Egitim Kiiltiirii

Islam’in Bulgarlar tarafindan resmi din olarak kabul edilmesi, Idil Bulgar
Devleti’nin maddi ve manevi kiiltiiriiniin gelisimi {izerinde énemli bir etkisi olmustur.
X. yiizyildan beri 1dil Bulgar Devletinde, bilim ve dinin dili haline gelen Arap alfabesi,
runik alfabenin yerini alarak mektepler ve medreselerde arap alfabesiyle egitim
verilmeye baslamisti. Ticaret sayesinde, Idil Bulgar Devleti’nde yazili edebiyat
yayginlagsmustir. Zira Bulgar tiiccarlarinin ve egitim ic¢in 6grencilerin gittigi Orta Asya

pazarlari kitap ticaretinin merkeziydi.*®

Idil Bulgar Devleti’nin Islim medeniyetinin kazanimlarina asina olmas1 sayesinde
bilim ve sanat gelismistir. XI. ylizyilin meshur Bulgar alimlerinden Hoca Ahmed el-
Bulgari bircok eser kaleme almis,*® XII. yiizyilda yasayan Islam Filozofu ve tarihgisi
Abu’l Ala Hamid bin Idris el-Bulgari’nin eserlerinin tamami olmasa da bir kismi
giinlimiize kadar ulagsmistir. Yakup bin Numan’in eseri Tevarih-i Bulgar (Bulgarlarin
Tarihi) XII. yiizyilin ilk yarisinda yazilmig, yine meshur din adami Siileyman bin
Davud as-Saksini’in Zuhrati 7-riydz ve nuhzati '/-kulibi’/-mir’at adli eseri giiniimiize
kadar ulagsmistir. Yine XIV. yiizyilda yasayan ve Hiisameddin Muhammed Akstani’nin
(6.1246) Usiilii’I-Husami adli eserine ilaveler ve diizeltmeler yapan meshur hukukcu

Burhaneddin Ibrahim bin Hizir el-Hanefi, Hoca Taceddin el-Bulgari (XI-XII. yy.) ve

4 Rafik Muhammetsin, Isldm v obsestvennoy i politiceskoy jizni tatar i Tatarstana v XX veke, Kazan:
Tatar. kn. izd-vo, 2005, s. 15.
% [brahim, Sultanov, Yuzeev, a.g.e., s. 74; Tasagil, “idil Bulgar Hanlig1”, s. 472-474.

4 Hoca Ahmed el-Bulgari’nin islam hukuku ve islam tarihi eserleri i¢in bkz. EI-Cdmi’ (Vseobyomlyusiy),
Favdid el-cevdhir (Polezniye susnosti), Tarikat-ii Bulgdriya (Bulgarskiy Put).



Hasan bin Yunus kardesleri (XIII. yy) farmakoloji alanindaki c¢alismalari sayesinde

meshur olmuslardir.4’

XII. yiizy1lda Dogu’da medreseleri ile bilinen idil Bulgar Devleti’nin baskenti
olan Bulgar, en 6nemli Islam kiiltiir merkezlerinden biri haline gelmis, Dogu bilim

adamlar1 da egitimlerine devam etmek i¢in buraya gelmeye ¢alismislardir.

XV. yiizyilin Arap tarihgisi ibn Hacer el-Askalani, Bulgar Devleti’'nde egitim
goren ve daha sonra Anadolu ve Suriye’de ders veren Irak kokenli bilim adamlarindan
bahsetmektedir.*® Kissa-i Yusuf adli eserin de XIIIL yiizyilin baslarinda, sair Kul Gali

tarafindan yazildig1 bilinmektedir. *°

2. ALTIN ORDA DEVLETI
2.1. Altin Orda Devleti

1236 yilinda Tiirkistan, Maveraiinnehir ve Harezm’in (1220-1221) ardindan Idil
Bulgar Devleti de Mogol ordusu tarafindan isgal edilmis ve bagimsizligini
kaybetmistir.>® Bulgar Devleti’nin topraklar1 yeni kurulan Mogol imparatorlugu’nun bir
parcasi olmustur. Altin Ordu Devleti, sinirlar1 dogudaki Altay’in eteklerinden batidaki
Tuna’ya ve kuzeydeki Bulgar’dan giineydeki Derbent’e kadar uzanan devasa bir
bolgeyi igeriyordu. Ilk basta Mogol istilasinin, isgal altindaki bélgelerde Islam dininin
etkili din statiisiinii kaybettirmesine ragmen, bolge Miislimanlarinin Islam kiiltiirii
dinamigi genel olarak degismemistir. Hiikiimdarlik yillarinin basinda genellikle
Putperest, Samanist veya Hristiyan olan Mogol hiikiimdarlar1,>* Cengiz Han’1n yasasina
gore bilinen dinsel hosgériiye sahiptiler. Bu tarihsel asamada, idil bélgesi ile Miisliiman
Dogu arasindaki iliski yeni bir nitelik kazanmistir. Harezm ve Idil bélgesinin Cuci

Devletine dahil olmasi bir¢ok yonden Kkiiltiir gelisiminin genel yoniini Onceden

47 E. R. Kuliyev, M. F. Murtazin., R. M. Muhammetsin., Isldmovedeniye, Posobiye Dlya Prepodovatelya,
obs. red. M. F. Murtazin. Moskova: 1zd-vo Moskovskiy Islamskiy Universitet, 2008, s. 363.

“8 [brahim, Sultanov, Yuzeyev, a.g.e., s. 75.

49 Daha genis bilgi i¢in bkz. Kul Gali, Skazaniye o Yusufe (per.s. Ivanova) Kazan, Tat. Knijn1y izd-vo,
1985.

50 Akdes Nimet Kurat, Rusya Tarihi Baslangictan 1917 've Kadar, Ankara: Tiirk Tarih Kurumu Yayinevi,
1987, s. 70.

5L A, F. Volkova, Y. D. Filipova, Svod Zakonov Rossiyskoy Imperii, C. XI. St. Petersburg: 1898, s.111-
112; Mehmet Saray, “Altin Orda Hanlig1”, DI4, Istanbul: 1989, C. 2, s. 538-540; Nuri Yiice, “Bulgar”
DIA, Istanbul: 1992, C. 6, s. 390-391; Akdes Nimet Kurat, “Bulgar”, [4, Istanbul: Milli Egitim
Basimevi Yaymevi, 1979, c. II. s.731.
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belirledigi gibi, Maveraiinnehir Cagatay Ulusu’nun, iran, Azerbaycan ve Irak Hulagu
Ulusunun bir pargast haline gelmistir. Altin Orda Devleti’nde, Harezm ve Idil Bulgar
Devleti’nin gogebe uygarliklarinin geleneklerini birlestiren essiz bir senkretizm kiiltiirti

olusmustur.>

Tatar Tiirkleri Mogollardan daha kiiltiirlii oldugu i¢in, kisa zamanda Mogollarin
kendileri asimile olmuslar ve Tatar Tiirkgesi ile konusmaya baslamiglardir. Kisa siire
sonra Tatarca devletin resmi dili olmustur. Daha sonra tiim kanunlar, Altin Orda
Devleti’nin yasalar1 bu dilde yazilmigtir. Altin Orda Devleti’ni ziyaret eden Arap

gezginleri, bu devleti Mogol degil Kipcak Hanlig1 olarak adlandirdilar.>®

Altin Orda Devleti’nin tarihini genel olarak ii¢ doneme ayirabiliriz. Batu ve
Berke’nin hiikiimdarligi kurulus donemi yaklasik 1242-1266 yillarina denk gelmektedir.
Bu donemde devletin sinirlar tespit edilmis, sabit bir yonetim sistemi olusturulmus, i¢
uluslar siniflandirilmig, onlarin hiikiimdarlart ile iligkileri belirlenmis ve han’in kudreti

gosterilmistir.

Refah donemi, devletin ekonomik, kiiltiirel, askeri-politik giice ulasmasi, 1267-
1359 yillarina, Mengii-Timur, Ozbek, Canibek ve Berdibek dénemlerine denk
gelmektedir. Bu donemde, Altin Orda Devleti tiim fethedilen topraklardan ve uluslardan
hara¢ toplatmistir. Vergi toplama isi i¢cin Han’in memurlar1 ¢avuslar, yiizbasilar,
binbasilar ve generaller gérevlendirilmis ve onlarin giivenligi saglanmistir. Bu donemde
Karakurum® ile iliskiler bozulmus ve Altin Orda devleti tam oOzgiirliigiine

kavusmustur.>®

Altin Orda Devleti’nin baskenti Saray®® sehriydi.” Arap gezginlerin ifadelerine
gore Saray sehri biiyiik, diizenli ve ticari bir sehirdi. Saray’da han saraylari, camiler,
diger dinlerin tapinaklari, okullar, park bahgeleri, hamamlar ve hatta su boru hatti

bulunuyordu. Saray ticari merkezi olmasindan dolay1 orada ¢ok sayida yabanci tiiccar

52 Kuliyev, Murtazin, Muhammetsin, a.g.e., s. 80.

58 shaki G. G., Idel-Ural, Naberejniye Celni: Gazetno-knijnoye izdatelstvo Kamaz, 1993, s. 15; Yiicel,
a.g.md., C. 25, s. 420; Saray, a.g.md., C. 2, ss. 538-540.

54 1220-1260 yillarinda Mogol imparatorlugunun baskenti.

5 Amirhan R. U., Zolotaya orda i Yeyo Praviteli, Kazan: Tatarskiy kn.izd-vo, 2003, s. 8; Saray, a.g.md.,
ss. 538-540.

% flyas Kemaloglu, “Saray”, DIA, istanbul: 2009, C. 36, s. 121-122.

5" Kalintilar1 giiniimiizde Volgograd bolgesi Leninsk kasabasina yakin bulunmaktadir.
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yasiyordu, ancak yabancilar 6zel mahallelerde ikamet ediyordu. Ayn1 zamanda Saray
sehri o donemin kiiltiir merkeziydi. Altin Orda Devleti’nde porselen ve ¢anak ¢omlekler
yapiliyor, altin ve glimiis madeni paralar basiliyordu. XIV. ylizyilin ilk yarisinda, Altin

Orda Devleti diinya ¢apinda énemli bir merkez haline gelmistir.>®

Altin Orda Devleti XV. yiizyilin sonlarina dogru sosyo-ekonomik ve sosyo-politik
sebeplerden dolay1 yikilmistir. Devleti zayiflatan en 6nemli unsurlardan biri 1346°da
Cin’den getirilen bir¢cok 6liime sebep olan veba hastaligiydi. Bu donemde yasayanlar bu
hastaligi, biiyiik 6liim ya da kara 6lim olarak adlandiriyordu. Ayni zamanda, kirsal
bolgede tarim ve hayvanciligin ciddi zararina yol agan biiyiik bir kuraklik meydana
geldiginden insanlar agliktan kirilmaya baslamisti. Insanlar bir taraftan veba hastalig
bir tarftan da kuraklik sebebiyle acliktan ve hastaliktan Oliiyordu. Aradan yillar
gectikten sonra 1430°da iilke yine biiyiik bir kurakliga ve salgin hastaliklara maruz
kalmigtir. Siddetli kuraklik ve ¢ok insanin Gliimiine yol agan siddetli 6liimciil veba
hastaligi nedeniyle Tatarlardan sadece birka¢ kabile kurtulmustur. Dogal afetler ve
ekonomik sikintilar haricinde hem devlet icinde hem de disinda olumsuz kosullar ortaya
¢ikmistt. Bu sartlarda i¢ ¢atismalar daha 6nce goriilmemis boyutlara ulasarak devleti
yipratmigtir. Hiikiimdarlar, kendi iktidarlarinin gliglendirilmesini devletin ¢ikarlarindan
daha ¢ok Onemsediklerinden, kendi aralarinda siirekli savastiklarindan Altin Orda

Devleti yikilmaya maruz kalmstir.>®

Boylece Altin Orda’min yikilmasindan sonra, Idil-Ural topraklarinda Astrahan

Hanli1,%° Nogay Orda®! ve Kazan Hanl131% olmak iizere ii¢ ayr1 hanlik kurulmustur.

2.2. Altin Orda’da islam

XIII. ylizyilda, resmi dine sahip olmayan Altin Orda devleti kurulduktan sonra,

Miisliman niifusun arasinda en ¢ok tasavvuf yaygindi. Daha sonra devlet dininin

%8 {shaki, a.g.e., s. 16; Saray, a.g.md., ss. 538-540.

% Amirhan, a.g.e., s. 8-9.

60 Mehmet Saray, “Astarhan Hanlig1”, DIA, Istanbul: 1991, C.3, s. 505.

61 Mehmet Alpargu, “Nogaylar”, DIA4, Istanbul: 2007, C.35, ss. 202-204.

62 {smail Tiirkoglu, “Kazan Hanlig1”, DA, Ankara: 2002, C. 25, ss. 136-138.
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seciminde Cucileri en ¢ok Sifi seyhler egitmis ve bolgede yaygin bir bicimde yayilan

tasavvufi tarikatlar, Islam’m devlet dini olarak taninmasini saglamistir.%®

Tarihe devlet diizeyinde ilk Miisliiman Altin Orda hiikiimdar1 olarak Berke Han
gecmistir. Islamiyeti daha yegenleri zamaninda kabul etmisti. Miisliiman olmasinda
Seyh Necmeddin-i Kiibra’nin halifelerinden Kubreviye tarikatinin seyhi Stfi Seyh
Seyfeddin Baharzi’nin biiyiik rolii olmustu. Saray sehri kurulduktan sonra Miisliiman
iilkelerle ticari iliskiler artmis ve Isldmiyet hizla yayilmaya baslamisti. Hem Cengiz Han
yasalar1 hem seriat uygulaniyordu. Din egitimi vermek ve 6gretmek i¢in medreseler ve
camiler insa edilmisti. Devletin ileri gelenleri saraylarinda alimleri, seyhleri, seyyidleri,
hocalar1 barindirmis ve korumuslardir. Hatta Kutbiiddin er-Razi, Seyh Sa’deddin et-
Taftazani gibi meshur Islam alimleri davet iizerine Saray sehrine gelmislerdir.* Stfiligi
savunan ilk resmi kisi, 1258 yilinda tahta ¢ikan Berke Han olmustur. Bu zamana kadar
kendisi, pek cok iilkede Islam’in iyi bir savunucusu olarak biliniyordu. Berke Han,
Buhara’da Miisliiman bilim adamlarini ziyaret etmis, onlarin sohbetlerinden etkilenmis

ve onlar1 himaye etmistir.®°

Berke Han’dan sonra Altin Orda devletinin tahtia ¢ikan birgok han Islam’1 kabul
etmistir. Bu hanlardan biri de Ozbek Han’di1.®® Berke Han’in aksine, Ozbek Han,

manevi hocas1 olarak Yaseviye tarikatnin temsilcisi olan Seyit Ata’y1 segmisti.®’

Hiikiimdarlik siiresi en uzun olan Ozbek Han’in hiikiimdarhiginda (1312-1342),
Islam dini devletin resmi dinine déniismiistiir. Onun reformlar1 devletin, birliginin ve
askeri agidan giiclendirilmesine yénelikti. Ozbek Han’m dini politikas1, tim dinlere
hosgoriilii yaklasimma ragmen, Islom’in sosyal yasamdaki ve siyasetteki roliiniin
giiclendirilmesine yonelikti. Ozbek Han, Cengiz Han’1n yasas ile birlikte yargida Seriat

ve Islam hukukunu uygulamistir.%®

83 Garipov, N. K. Isldm u Tatar Povoljya v IX=XIX w. Kazan: izd-vo Iman, 1998, s. 9; Saray, “Altin Orda
Hanlig1”, C. 2, s. 538.

® Saray, a.g.md., s. 538.

8 Valiullah Yakubov, Sufizm v Povoljye: Istoriya i spesifika, Kazan: izd-vo Iman, 2000, s. 26; Enver
Konukeu, “Berke Han”, DIA4, Istanbul: 1992, C.5, s. 506-507.

86 Mustafa Kafali, “Ozbek Han”, DA, stanbul: 2007, C. 34, s. 107-109.

67 T. E. Petrova., R. R. Zamaleddinov., R. M. Muhammetsin., Istoriya Musulmanskoy misli v Volgo-
Uralskom regione, Ugebnoye posobiye. Kazan: RiU, 2010, s. 84.

88 Nabiyev R. A., Minnegulov H. Yu., Habutdinov A. Yu., “Islam v Uluse Djuche” Isldm na
yevropeyskom Vostoke. Ensiklopedigeskiy slovar, Kazan: Magarif, 2004, s. 131.
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Altin Orda devletinde biiylik topluluklarin bayram namazlarin kilindigi camiler
(Cami’u’l-Kebir), bes vakit namazin kilinmasi ig¢in mescitler ve sehir disi camiler
(musalld) vardi. Bu camilerin disinda cesitli medreseler ve tekkeler (Sufi tekkeler)

yaygind1.%®

Altin Orda Donemi’nin en 6nemli eserleri arasinda Hosrov ve Sirin™ (1341),
Mahmud Bulgari’nin Nehcii’l-Faradis’i (Cennet Bahgelerin Yolu, 1358) ve Seyf

Sarai’nin Giilistan bi t-Tiirki - Tiirk Giilistani (1391) eserleri gosterilebilir.

3. KAZAN HANLIGI
3.1. Kazan Hanh@

Kazan Hanligi, simdiki Tatar Tiirkleri’nin atalarimin Idil ve Kama nehirlerin
kiyilarindaki ilk devleti olan ve daha sonra Bulgar Ulusu olarak Altin Orda sinirlarina
giren eski Idil Bulgar Devleti’nin alaninda kuruldu. Kazan Hanligi, bu devletlerin
dogrudan mirasgisi olup, Oncekilerinden devlet kurulus sistemini ve feodal-yasal

iliskilerin unsurlarimi devralmistir.”

Kazan Hanlig'nin olusumu, Altin Ordu Devleti’nin  varolusunun son
asamasindaki siyasi durumun degisiklige ugramasina bagliydi. XIV. yiizyilin sonunda
XV. yiizyilin baslarinda Timurun saldirilarinin ardindan, iktidar krizi, i¢ savaslar ve
kismen dogal afetler, Altin Orda’nin/Cuci Ulusun yikilmasina neden olmustur. Ayni
zamanda, Bulgar Ulusunun merkezi bolgelerinden Kama ve Kazan bdlgelerine gocii
baslamis, XIV. yiizyilin ikinci yarisinda Altin Orda doneminde olusmaya baslayan

Kazan Beyligi, fark edilir derecede giilenmis ve daha kalabalik hale gelmistir."

Beylik tarihinin doniim noktasi, Kazan Beyliginde Cengiz Han’in neslinin basinda
oldugu yeni bir devlet kurmak isteyen yetenekli devlet adami eski Altin Orda
Devleti’nin Hani Ulug-Muhammed Han’in 1438 yilinda Orta Idil’e gelmesiyle oldu.

% Niyaz Halit, Tatarskoya Mecet I Arhitektura, Kazanskiye Istorii, Kazan: izd-vo Iman, 2003, N:13-14, s.
15.

70 Mustafa Erkan, “Hiisrev ve Sirin”, DIA, Istanbul: 1999, C. 19, s. 53-55; Mehmet Fuat Képriiliizade,
Tiirk Edebiyati Tarihi, Istanbul: Milli Matbaa, 1926, s. 250; Islamov R. F., Altin Urda Hem Memlukler
Misiri: Yazma Miras, medeni Baglanislar, Kazan: Metbuat Yorti, 1998, s. 249.

™t Aksanov Anvar, “Kazanskoye Hanstvo” Istoriya Tatar, Kazan: Institut Istorii imeni Sehabeddin
Mercani, 2014, T, IV, s. 146.

2 Huzin F. S., Nurulla Garif, Goroda Kazanskogo Hanstva, Kazan: Tatarskiy kn. izd-vo, 2008, s. 3.
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Rus kroniklerine gore, 1445 yilinda Kazan tahtina Ulug-Muhammed’in oglu

73

Mahmut’'un™ (Mahmutek) c¢ikmasiyla Kazan Hanligi’'nin temelini Altin Orda

hanedanlig1 atmis oldu.”

Kazan Hanligi, Idil-Ural bélgesinin topraklarini kurulmustu. Topraklari kuzeyden
giineye dogru Yukar1 Kama ve Vyatka topraklarindan Samarskaya Luka’ya kadar,
batida Sura nehrin havzasinin smirina kadar ve doguda Belaya nehrine kadar

uzuyordu.”™

Hanlik, vilayetler ve uluslar olarak anilan ayri1 bolgelerden veya topraklardan
olusuyordu. Bu topraklarda farkli milletler de yasiyordu. Cogunlukta, Idil Bulgarlari’nin
ve Fin-Ugorlarin (simdiki Mari, Udmurt ve Mordvinlerin atalar1) torunlar1 ve eski Altin
Orda’nin farkli bolgelerinden go¢ eden Cuvaslar, Baskirtlar, Kipgak-Tatarlarin
torunlariydi. Tarihsel kaynaklarda devletin bu halklara kars1 kiiltiirel ve dini baskilar
uyguladigina dair higbir bilgi yoktur. Bu halklar, baskentten farkli uzakliklarda yastyor

ve ekonomik faaliyetlerde kendi 6zelliklerine sahiptiler.

Kazan Hanligi’nin devlet yonetimi sistemi, Tiirk-Tatar devletlerinin geleneklerine
dayaniyordu. Devlette en listiin gii¢ han’a aitti. Devletin en 6nemli serveti olan toprak,
hanin miilkiyetindeydi. Han, devletin tiim sembollerine sahipti: Han taci, asas1 ve Kazan
Hanligi’nin bayragi ve diger han aksesuarlari. Hanin yasalari, emirleri ve fermanlar
miihiir (nisan) ile damgalanirdi. Cengiz Han hanedanindan gelen hanlar, kendilerini
mesru olarak Altin Orda Devleti’nin halefleri olarak kabul ediyorlardi. Bunun
sonucunda, yonetim, ekonomi ve hukuk sisteminde Altin Orda Devleti’nin gelenekleri
devam etmistir. Altin Orda devletinde oldugu gibi derebeyler arasinda yasal iliskileri
kuruldu. Divanin baskani han olan devlet yonetim sisteminde, han’a bagli olan devlet

kurulu (divan) énemli rol oynamugtr.”®

Kazan Hanlig1’nda insanlarm biiyiik cogunlugu ziraatla ugrastyordu. islam dininin
ve sehir hayatinin erken inkisaf etmesi ahalinin yasayis tarzina ve kiiltiiriine biiytik tesir

etmisti. Buna en iyi 6rnek 1507 yilinda bir Tiirkge tefsir kitabinin yazilmasi, idil Bulgar

73 Fahreddin Rizaeddin, Altin Orda ve Kazan Hanlari. Cev. ilyas Kamalov, Istanbul: Kakniis Yay, 2003,
s.95.

"4 Huzin, Nurulla., a.g.e., s. 4.

> Aksanov, a.g.e., s. 148.

6 Huzin, Nurulla, a.g.e., s. 7.
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Devleti’nden kalan harabelerdeki kanalizasyon sistemi ve hamamlardir. Arkeolojik
aragtirmalar Kazan Hanlig1 ahalisinin genel olarak hayvancilik, ziraat, kiirk ticareti ve
dericilikle ugrastigini gostermektedir. Ayrica sehrin suyollar1 iizerinde bulunmasi
yaygin olarak balik¢ilik yapildigini ispatlamaktadir. Kazan bundan dolay1 bir ticaret
merkezine donlismiistii. Kazan Hanligindaki sehirlerin birgcogu Bulgar ve Altin Orda
donemlerinde kurulmus Hanlik déneminde varligini siirdiirmeye devam etmisti. Halk
sadece tarimla degil, ayn1 zamanda el sanatlar1 ve ticaretle de ugrasiyordu. Yine ilim ve
edebiyat hususunda bu devrin sairlerinden Muhammed Yar’in 1539°da Tuhfe-i Merdan

ve 1542°de Niir-i Sudiir adli eserlerinin kaleme alindig1 bilinmektedir.””

3.2. Kazan Hanhigr’nda islam

Kazan Hanlhigi’nin Islam Devleti olarak kurulmasi, Altin Orda iginden olusmus
olmasindan kaynaklaniyordu. Ancak Kazan Tatarlarinin merkezi olan Kazan sehri
biitiin sikintilara ragmen giiniimiize kadar Tatar halki tarafindan korunmustur. Tatarlarin
milli devleti Kazan Hanlgi, ile birlikte, XV. yiizyilm ortasinda Kirim Hanlig1,™
Astrahan Hanlig1,”® Sibirya Hanli§1,%2° Kasim Hanlig1,8! Nogay Orda® ve Biiyiik Orda®
olmak tizere Altin Orda devletinden birgok Tatar Devletleri ortaya ¢ikti. Altin Orda
devletinden sonraki islam Devletlerinin smirlarinda, bir zamana kadar bagimsiz Tatar
etnik-siyasi topluluklarin olusumu ve birlesmesi gergeklesti. Altin Orda Devleti’nin
halefi, 1502 yilina kadar varligin1 koruyan Biiylik Orda Devletiydi. Kazan Hanlig1 ve
Kirim Hanlig1 en gii¢lii Hanliklardi.34

Kazan Hanligi’nda tilkenin niifusunun onemli ¢ogunlugu tarafindan desteklenen
seyitler kurumu olusturulmustur. Bu devlette, laik ve dini iktidar paralel olarak varligini
siirdiirmekteydi. Iktidarm iki kolu arasindaki iliski, kismen Kazan Kroniginde®
yansitilmistir, ancak esasinda bu konuda net bir bilgiye sahip degiliz. Ancak bu devlette

seyitlerin (Hz. Muhammed’in soyundan gelenlerin) ortaya ¢ikmasi, laik iktidarin Kazan

" Tiirkoglu, “Kazan Hanlign”, s. 136.

78 Halil Inalcik, “Kirim/Kirim Hanlhig1”, DIA, Ankara: 2022, C. 25, s. 457-465.

™ Mehmet Saray, “Astrahan Hanlig1”, DIA, Istanbul: 1991, C. 3, s. 505.

8 flyas Kemaloglu, “Sibir Hanhig1”, DI4, Ankara: 2019, EK-2, s. 505.

81 Ahmet Tasagil, “Kasim Hanlig1”, DIA, Istanbul: 2001, C. 24, 5.543.

8 Mehmet Alpargu, “Nogaylar”, DI4, Istanbul: 2007, C. 33, s. 202.

8 Orhan Dogan, “Orda”, DIA, Istanbul: 2007, C. 33, s. 357.

8 Nabiyev R. A., Minnegulov H. Yu., Habutdinov A.Yu., “isliam v Kazanskom Hanstve” Isldm na
yevropeyskom Vostoke: Ensiklopedigeskiy slovar, Kazan: Magarif, 2004, s. 125.

8 G. Z. Kunsevig, fstoriya o Kazanskom Sarstve, ili Kazanskiy letopises, Moskva: 1903, s. 437.
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Hanlig’nin ¢ogunlugunun goriisiinii dikkate almak zorunda kaldigini gostermektedir.
Ustelik hanlar temel otoriterinin din adami oldugu niifusun ¢ogunlugunun giivenini
kazanmak ic¢in kendi politikalar1 i¢in din adamlarin destegini almaya c¢alisiyorlardi.
Ozellikle, D. M. Ishakov’un gériisiine gore Altin Orda devletinde kurum olarak ortaya
cikan seyitler ¢ok saygin kisilerdi. Kazan Hanligi’ndaki seyitlik kurumu, 6zellikle 1552
yilindaki fethi esnasinda gorildiigii gibi, toplumda birlestirici bir rol oynadi. Kul

Serif’le ilgili birgok efsanenin olmas1 kesinlikle tesadiif degildir.®

Kazan Hanlig1, Miisliiman din adamlarinin oldukga siki ve uyumlu bir hiyerarsisine
sahipti. Miisliman din adamlarin bagkani ve diger seyitlerin haricinde asagidaki din
adamlarin gruplar1 mevcuttu: Seyhler, seyh-zadeler, imamlar, mollalar, molla-zadeler,
kadilar, hacilar, hafizlar ve dervisler. Biitiin bu gruplar kurultaya katilma hakkina

sahipti.8’

Kazan Hanlig1 doneminde ilme ve sanata ¢ok Onem veriliyordu. Donemin en
onemli eserleri Kur’an Tefsiri, Tuhfe-i Merddn, Nir-i Sudir, Zafername-i Vildyet-i
Kazan, Rus isgali sonrasinda kaleme alinan Arap-Tiirki Lugati, Elifba, Seriatii’l-iman,
Ustiivani Kitabi, Vakayinameler, Ahval-i Cengiz Han ve Aksak Timur, Bedevam Kitabu,
Dualik, Falndme, Yildizndme, Riiya Tabirleri, Risdle-i Gazize, Edige Destani, Cora

Batir gibi eserler eski Tatar edebiyatinin degerli 6rnekleri arasinda yer almaktadir.%®

Kazan Hanligi’nda, sehircilik ve mimarlik oldukca yiiksek diizeye ulasmistir.
Ilgili béliimlerde de genis bilgi verilecegi iizere alti minareli Kul-Serif Camii’nden

8 Kazan Kremlin’in smirlarinda

baska bes adet tas cami oldugu bildirilmektedir.
giinlimiize kadar korunmus olan Siiyiimbike minaresi, dini mimarligin olaganiistii bir

eseridir.®®

% Garipov, a.g.e., s. 11.

8 Nabiyev R. A., Minnegulov H. Yu., Habutdinov A.Yu., “Islam v Kazanskom Hanstve”, Islim na
Yevropeyskom Vostoke: Ensiklopediceskiy Slovar, Kazan: Magarif, 2004, s. 127.

8 {smail Tiirkoglu, “Tataristan”, DI4, Istanbul: 2011, C. 40, s. 163-168.

8 Valeyev F. H., Valeyeva-Siileymanova G. F. Drevneye Iskustvo Tatarstana, Kazan: Tatar. Kn. izd-vo,
2002, s. 81.

% Valeyev, Valeyeva-Siileymanova, a.g.e., s. 81.
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Ortacag Kazan binalari, oymali siislemeler, mozaik ve mayolika seramikleri ve
zarif desenli siis tuglalarla dekore edilmistir. En iistiin yetenek, degerli metal ve taglarin

islenerek taki olarak kullanilan eserlere doniistiiriildiigii kuyumculuk sanatiyd.®

4. KAZAN HANLIGI SONRASI iDiL-URAL BOLGESI

Tatar halkinin tarihindeki en trajik tarih 15 EKim 1552 yiliydi. O giin 41 giinliik
saldiridan ve kanli carpismalardan sonra her taraftan kusatilan baskent diistii ve IV.
Ivan’mn (Korkung ivan) 150 bin kisilik ordusu, Kazan Hanhigini isgal etmis,®? bolgede

VL. yiizyildan beri devam etmekte olan Tatar Tiirkleri’nin hakimiyeti sona ermisti.?®

Kazan’in ele gecirilmesinden sonra Kazan Hanligi topraklari Rus devletine
katilmistir. Yerel niifus, yasak® (vergi) 6demeyi kabul ederek, yeni kanunlara uymak
zorunda kalmistir. Kazan isgal edildikten hemen sonra, Car’in silahli askerleri vergi

toplamak igin biitiin bolgeye dagilmigtir.®

Kazan Hanlig1 yikilis1 neticesinde, kentsel kiiltiiriin ve gelisen medeniyetin yok
edilmesi haricinde, Tatarlara biiyiik bir demografik darbe vurulmasina sebep olmus,
Kazan Hanligi Tatar niifusunun iigte birini kaybetmistir.”® Kazan’in isgalini ve onun
dramatik sonuglarini objektif bir sekilde degerlendiren Sovyet tarihgisi M. G. Hudyakov
soyle yazmustir: “Isgal edilen Kazan sakinlerinin canavarca déviilmesi, Rus tarihinin en
agwr sayfalarindan biridir. Hz. Isayi seven askerlerin hacl seferi, Rus Devleti’nin

toprak isgali yolunda ilk adimi boyle bir devasa toplu katliamla sonucland.”®

Kazan sehri yerle bir edilmis, binlerce sanat eseri yok edilmis, birgok kusak
tarafindan biriktirilen halk zenginligi, korkung bir darbe almisti. Camiler, medreseler,

saraylar, kiitiiphaneler, diger mimari anitlarin herbiri tahrip edilmis adeta Tatarlarin

% Rasitov F. A., Istoriya Tatarskogo Naroda: S Drevneysih Vremen do Nasih Dney: Uchebnoye posobiye
dlya nasionalnih shkol, gimnaziy, liseyev. Saratov: Kn.izd.-vo Detskaya kniga, 2001, s. 115

%2 Imamov B. Zapryatannaya Istoriya Tatar. Naberejmye Celni: Gazetno-knijnoye izdatelstvo Kamaz,
1994, s. 12.

98 {smail Tiirkoglu, “Kazan Hanlig1”, DIA, Ankara: 2002, C. 25, ss. 136-138.

% Yasak: Rusya’da bir tiir vergi, daha sonra Idil bélgesinin isgal edilmis edilmis halklarindan ve
Urallardan (XV. - XVL. yiizyillardan XVIII. yiizyilin ortalarina kadar) toplanan bir harag, bu bolgelerin
yant sira Sibirya ve Uzak Dogu bélgelerinde de toplantyordu (XVIL. yiizyildan 1917’ye kadar)

% Alisev S. H. Ternistty Put Borbi za Svabodu, Kazan: izdatelstvo Fen, 1999, s. 12.

% fshakov D. M., Vedeniye v Istoriceskuyu Demografiyu Volgo-Uralskih Tatar, Kazan: izdatelstvo Fen,
1993, s. 23.

7 Hudyakov M. G. Ogerki po Istorii Kazanskogo Hanstva. (Repritnoye vosproizvedeniye izdaniya 1923
g.) Kazan: 1990, s. 153.
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izleri silinmeye calisilmigtir. Ayrica isgal karsisinda direnen binlerce kadin ve gocuk

esir alinmgtir.*8

Kazan’1n iggal edildigi ilk giinlerinden beri, Moskova’nin yaptigi ilk sey, sehirde
kendi diizenini uygulamak ve Kazan’in giiclendirilmesi olmustur. Oliimden ve esaretten
kurtulan Tatar niifusunun bir kismi, Kazan’in disina ¢ikartildi ve siirgline gonderildi.
Isgal altindaki topraklarin basina vali ve yardime1 gérevlendirilerek Hiristiyanlastirma
faaliyetleri basladi, yikilan camilerin yerine ise kiliseler ve manastirlar insa edildi. Ayni
zamanda, basta Kazan’da olmak iizere kolonizasyon basladi. Onceki sahiplerin terk
ettigi topraklar, saraylar ve evler Ruslara dagitild1.®® Fakat Kazan Hanliginda yasayan
halkin &zgiirlik ruhu yenilmedi. Korkung Ivan’in ayrilmasindan hemen sonra, eski

hanlik topraklarinda ilk bagimsizlik eylemleri baglamistir.

4.1. Tatarlarin Hiristiyanlastirilmasi

Idil-Ural bélgesindeki dini durum, Islamiyetin iistiin din roliinii kaybettigi ve
degisen kosullara uyum saglama zorunda kaldigi Kazan Hanligi’nin isgalinden sonra
kokten degismistir. Kazan, Astrahan ve Sibirya Hanlhiginn isgali sonucunda, Islam’a
kars1 miicadele Rusya’nin i¢ sorununa doniistii. Ayn1 zamanda Ortodoks Rus devletinin,
isgal edilen topraklarda, Hristiyan olmayanlarla ilgili olarak yeni bir politika
gelistirmesi gerekiyordu. Rusya’nin siyasi eliti, Rusya’da bir Ortodoks Car1 ve bir
Ortodoks dininin olmasi gerektigi konusunda hemfikirdi. Bu halklar arasinda Ortodoks
Hristiyanhigin yayginlastirilmasi, Rus devletinin yeni isgal edilen dogu topraklarindaki

dini politikasinin temeli olmusgtur.'®

Kazan Hanlig1 isgal edildikten sonra Rus Devleti’nin dini politikasinin 6zii, Car
Korkung Ivan tarafindan sdyle dzetlenmistir: “Ve yeni taninan Kazan sehri, bize verilen
aziz iradesi ile kutsal adiyla ve gergek Hristiyan hukukun sadakatini korusun, Hristiyan

olmayanlarim/inanmayanlarin yiizlerini gercek Hristiyan hukukuna cevirsin. 10t

% Imamov, a.g.e., s. 12.

9 ishaki, a.g.e., s. 21. .

10 fslayev Fayzullah, “Religioznaya Politika Rossiyskogo Gosudarstva” Istoriya Tatar, Kazan: 2014, T.
V,s. 181.

101 Genis bilgi icin bkz. Polnoye Sobraniye Russkih Letopisey: Istoriko dokumentalnaya literatura,
Istoriya o Kazanskom Sarstve, Sankt petersburg: izdatelstvo Tip I. N. Skorohodova, T.19.
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O donemin anlayisina ve ruhuna tam uyumlu olarak, Ruslar Hristiyan olmayanlari
tam insan olarak kabul etmiyorlardi. A. Y. Gurevi’in goriisiine gore, “Tanri’nin
nimetinin yayildigi medeni, iyi diizenlenmis bir diinya, yalnizca Hristiyan inancina
sahip ve kiliseye bagh bir diinyaydi. Bu diinyanin disindaki alan, olumlu niteliklerini
yitirmis, Tanri’'min diinyasimin ve insan tammlarimin kapsamadigt ormanlar ve
barbarlarin ¢olleri baslamistir. Din agisindan béyle bir siniflandirma, sadece haglilarin
degil, ayni zamanda Hristiyan olmayanlara karsii Rus egitimcilerinin de davraniglarin
belirliyordu. Onlara gére, Hristiyan topraklarinda yasak olan yontemler, paganlara
karsi yapilan seferlerde uygulanabiliyordu. Ancak, Hz. Isa kdfirler de dahil olmak iizere
herkes ugruna oldiigiinden dolayi, kilise, Hristiyan olmayanlari, kendi istegi disinda
bile hakikat yoluna cevirmek icin énemli bir gérev olarak kabul etti.”**?> Ortodoks

Kilisesi, Rus Devleti’nin yeni vatandaslar1 Tatarlara kars1 boyle davrantyordu.

Bu amagla, 1555’te Korkun¢ Ivan’in katildigi Rus Kilisesi Konseyi’nde,
Miisliimanlarin ve paganlarin yasadig1 Kazan ve gevre bolgeleri, Sviyajsk ve Nagornaya
bolgesi, Vasilgrod ve tiim Vyatka topraklarinin dahil edilecegi Kazan Ortodoks
Piskoposlugu’nu kurmaya karar verdi. Troitsk Selijar Manastirin basrahibi olan

Piskopos Guriy, ilk Basgpiskopos olarak gorevlendirildi.

Bolgenin  kolonilesmesi  ve  Tatarlarin  Hristiyanlasmast  ayni  anda
gerceklestirilmeye baglamigtir. Kazan, Sviyajsk, Vasilgorod ve tiim bolgede temel
degisiklikler gerceklestirilmistir. Ortodoks yasaminin merkezi olmaya baglayan
Kazan’da ayn1 zamanda sehirde ve g¢evresinde c¢ok sayida kilise ve manastir insa
edilmeye baslamistir. 1555 yilinda Kazan Piskoposluguna atanan Bagpiskopos Guri’nin
onderliginde, kilisenin Tatar Miisliimanlar1 ve Idil bolgesinin pagan halklar1 arasinda
aktif misyoner faaliyeti baslatmistir. Tatarlarin Hiristiyanlastirilmasi i¢in Baspiskopos

Guri’ye verilen talimatlar, bizzat Korkung ivan tarafindan tanimlanmigtr. 1%

Tatar Tiirkleri’nin ilk vaftiz dalgasi, Kazan Hanligi’nin isgali ve daha sonra da
bolge halklarinin yikilan devletciligin tekrar kazanilmasi i¢in baslatilan 1552-1557
yillarindaki miicadelesi ile baglantilidir. Idil-Ural bolgesindeki pek ¢ok Tatar kdyiiniin

192 Gurevig A. Y., Kategorii Srednevekovoy Kulturi, Moskova: 1zdatelstvo Nauka, 1972, s. 68.
103 gkt1 Arheograficeskoy Ekspedisii, Sankt Petersburg: V tipografii II atdeleniya sobstvennoy E. I. V.
Konselirii, 1856, T. 1, ss. 259-261.
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ortaya ¢ikmasi, Tatarlarin Korkung Ivan tarafindan vaftiz edilmesi ve go¢ dalgasinin
baslangict ile bagli olmasi tesadiif degildir. Kurtulus miicadelesine katilan ve Rus
birliklerinin esirleri olan pek cok kisi vaftiz edildi. O zamanin kosullarinda, hayatlarini

sadece vaftiz yoluyla kurtarabiliyorlardi.*%4

Tatar derebeyleri olan Mirzalarin din degistirmesine biiyiilk 6nem veriliyordu.
Ruslar, yerel elitin yardimi olmadan isgal edilen genis bolgenin yonetiminin miimkiin
olmadigini anlayarak, yeni yonetime karsi1 sadik olan Mirzalarin ve Beylerin Ortodoks
Hristiyanlhiga geg¢isini tesvik etmeye basladi. Dini kimligin degistirilmesi, yani Tatar
derebeylerin Ortodoks Hristiyanligi kabulii, Moskova devletine sadik kalmanin en iyi

kanitryds. 1%

Bu ¢abalar neticesinde, XVII. yiizyilin baslarinda Mirzalar ve Tatarlar arasinda
yeni vaftiz edilenlerin oranm1 % 40’a ulasirken, vergi veren Tatarlar arasinda vaftiz

edilenlerin oran1 % 4-5 idi.106

Tatarlar1 Ruslastirma ve Hristiyanlastirma politikast XVII-XVIII. yiizyillarda da
devam etmistir. Rus hiikimeti, Tatarlar1 Hristiyanlastirmak igin gesitli tedbirler alarak
vergi ve zorunlu ¢alismadan muaf tutmustur. Tiim vergiler, genellikle Tatarlar olmak
lizere, vaftiz edilmemis olanlarin omuzlarina yiikleniyordu.!”” XIX. yiizyilin Tatar
tarth¢isi Huseyin Amirhan, 7avarihi Bulgaristan adli kitabinda, Miisliimanlara kars1 6zel
bir nefret besleyen Mihail Fedorovi¢ Romanov’un tahtta oldugu dénemde, 1635 yilinda
Tatarlara karsi gergek bir katliam yapildigini ve ¢ok sayida bilim adaminin
oldiiriildigiini ve bir¢ok eski eserin yakildigini, bunun sonucunda cehalet ve

inangs1zligin meydana geldigini belirtmektedir.1%

Carlik yonetimi, Tatarlarin egitimi i¢in hi¢bir firsat vermemisti. Bu nedenle
Tatarlar arasinda yavas yavas Miisliman geleneklerini unutarak pagan geleneklerine

donmeye baslayanlarda olmustur.

104 fslayev, a.g.m., s. 183.

105 fslayev, a.g.m., s. 183

16 Gallamov Rasit Fartovig, Etnosocsianalnaya Istoriva Predkamya vo Vtoroy Polovine XVII —nagale
XVIII wv. (Po piscsovim i perepisnim knigam) AKD. Kazan: 1995, s. 13.

107 Alisev, a.g.e., . 24.

108 Hyseyin Emirhan, Tevdrih-i Bulgariye, Kazan: 1zd-vo Iman, 2001, s. 14.
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Hiristiyanlastirma politikasi, 6zellikle 1740-1750 yillar1 arasinda siddetli bir
sekilde uygulanmaya devam etmistir. 1731 yilinda Sviyajsk’ta, Kazan ve Nijniy
Novgorod Miisliimanlarinin ve diger dinlere mensup olanlarin vaftizi igin bir komisyon
kuruldu. Sekiz yil i¢cinde bu komisiyon iki binden fazla insanin din degistirmesine ve

Ortodoks Hristiyanliga gecmesine sebep olmustu.1%

1740 yilinda, Anna Ivanovna’nin emriyle, bu misyonerlik kurumu yerine yeni
Vaftiz Isleri Biirosu kuruldu. Biiro, Kazan, Nijniy Novgorod, Astrahan ve Voronej

illerinde yasayan Miisliimanlari ve paganlar1 Hristiyanlastirmakla gorevliydi.

Senatonun 19 Kasim 1742 tarihli “Kazan Ilinde bulunan, yasaklara ragmen yeni
insd edilen tim camilerin yikilmasina ve bundan sonra insd edilmesine izin
verilmemesine, ayrica Kazan, Sibirya, Astrahan ve Voronej illerinin ve Tatar illerinin
uyarilmasina” karar1 ve bu emir dogrultusunda 1742-1744 yillarinda Kazan Piskoposu
Luka Konasevi¢ tarafindan Kazan ve Kazan ilgesinde 418 cami yikildi.}'! Tatar halki,
XVI. yiizyilda oldugu gibi bagimsizlik i¢in savasmak zorunda kald1.}*2 XVII. yiizyili
ayaklanmalarinda Tatar derebeylerin sinifi yok edildiginden dolayi, direnis hareketi
yerel din adamlarinin temsilcileri tarafindan yonetilmeye baslamisti. Onlarin
onderliginde siirekli halk ayaklanmalar1 meydana geliyordu. XVII ve XVIII. yiizyillarda
en 6nemli ayaklanmalari, Molla Seyit Cafer’in (1681-1684) ve Molla Batirsi’nin (1751-
1756) onderliginde yapilan ayaklanmalardi.

4.2. Rusya Imparatorlugu Déneminde Camii Insaatina izin Verilmesi

Dini baski, misyonerlerin Miisliimanlarin yasamina miidahalesi, Rus somiirgesinin
yogunlasmasi, Idil-Ural bolgesindeki camilerin insasi iizerinde devlet kontroliiniin
kurulmasinin duyurulmasi, yeni vaftiz edilenlerle vaftiz edilmeyenler arasindaki
ayrimcilik gibi unsurlar miisliimanlart  kaygilandirdigindan onlarin  irili  ufakh

ayaklanmalarina sebep olmaya basglamist.

199 Emirhan a.g.e., s. 15

10Age., s 15

111 Garipov N. K., Kreseniye Tatar (Sbornik dokumentov) Izdatelstvo iman, Kazan: 2002, s. 9.
112 Alisev Salam, “Ucastiye Tatar v Sosialnih Protestah XVIII v.” Istoriya Tatar, T. V, s. 497.
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Molla Batirsa''® XVIII. yiizyilin Tatar Tiirkleri tarihinde dzel bir yere sahiptir.
Yaklagik olarak 1710/1715 yillarinda, glinimiiz Bagkurdistan Cumhuriyeti’nin
Baltagevskiy ilgesinin, eski Sibirya yolunun Karisevo koyiinde diinyaya geldi. Temel

din egitimi yine burada aldi.''*

Molla Batirsa faaliyetleri ile halk arasinda otorite ve popiilerlik kazanmustir.
Kendisine, miras konular1 ile ilgili ¢éziim getirmek veya dini konular ile ilgili konularda
aciklama yapmak i¢in miiracaat edilirdi. Miikemmel bilgisi sayesinde, zor dini konulari
¢ozme kabiliyetine sahipti. Birgok molla, onunla tartigmaya bile cesaret edemezdi. Ufa

i1 Hazinedarlig1 yetkilileri de onun tavsiyelerini dinlerdi.

Ancak Oyle bir an geldi ki, Batirsa’nin toplumun dini lideri olmasina ragmen
eskisi gibi artitk davranamayacagini anladi. Rusya Miisliimanlarinin haksizliga maruz
kaldigin1 géren Batirsa, giiniimiiz Baskurdistan sinirlarinda, Kazak bozkirlarina ve 1dil
bolgesine yayilacak bir ayaklanma planladi. Fikirlerini yayarak, idil ve Ural bolgesinde

birgok kdyii ziyaret etti.!!®

Batirsa’nin faaliyetleri arasindaki en onemli husus, Rusya Miisliimanlariin karsi

karstya kaldig1 problemleri tespit etmek ve gelecekte ¢dziim yollarini belirlemekti. !0

Batirsa, Rusya’daki Miisliimanlarin ve Hristiyanlarin bir arada yasama olasiligini
giindeme getiriyordu. Ona goére, Rusya’daki Miisliimanlar baris ve refahtan yoksun
birakiliyorlardi. Bu diislincenin nedeni, Rus-Tatar iliskilerinin tarihsel arka planinin
bilinmesi, Rus toplumunda var olan Islam karsiti egilimin bulunmasi ve Miisliimanlara

kars1 din hosgoriiniin varligindan emin olmamasiydi.

Batirsa’nin Miisliimanlar1 ayaklanmaya tesvik etmesi onlarin hangi tarafta yer
almas1 hususunda kararsiz birakmisti. Ayaklanmaya destek verenlerin yaninda karsi

cikanlar da vardi. Ayaklanmaya kars1 olanlar1, “dogru yolu, iyi amelleri birakip diinya

113 Asil ad1 Abdullah Galiyev’dir.

14 valjullin 1. R. “Batirsa-Abdulla Aliyev” Tatarskiye Intelektuali: Istorigeskiye Portreti: Dlya Ugiteley i
Ucasihsya Starsih Klassov, sost. R. M. Muhammetsin 2-ye izd., pererab.i dob. Kazan: Izdatelstvo
Magarif, 2005, s. 13.

115 Yuzeyev A. N. Filosofskaya Misl Tatarskogo Naroda, Kazan: Tatar. kn. izd-vo, 2007, s. 37.

116 Valiyllin 1. R. “Ideynoye naslediye Batirsi v kontekste obsestvenno-politigeskoy jizni tatar vo vtoroy
polovine XVIII veka // Vostaniye pod predvoditelstvom Batirsi i obsestvenno-kulturnaya situasiya v
tatarskom obsestve v XVIII v.” Materiali naugno-prakticeskoy konferensii (17 maya 2005 g., Kazan)
Kazan: Institut istorii im. S. Mercani AN RT, 2007, s. 122.
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derdine diisen, uygunsuz ve ahlaksiz birilerine doniigiiyorlar.” diye elestirmisti.}*” O bu
ayaklanmalarla giinah batakligina diisen Miislimanlarin giinahlardan armabilecegini
diisiiniiyor, ayaklanmaya ise iyi Miisliiman olanlarin destek verebilecegini soyliiyordu.

Ayrica o biitliin konusmalarinda ve sohbetlerinde halki istigfar etmeye ¢agiriyordu.

Molla Batirsa silahli ayaklanma fikrine Miisliimanlara yapilan muamele sebebiyle
gelmisti. Kendisi bdyle bir direnis seklinin taraftar1 degildi ve bu direnis seklini en son
care olarak goriiyordu. Kendisinin bir fanatik olmadig1 ve Ruslara karsi da bir nefret

beslemedigi biliniyordu. Onun i¢in, meselenin baris¢il bir ¢dziim yolu da kabul
edilebilirdi.®

Molla Batirsa Rus hiikiimetini, idare temsilcilerini, keyfi uygulamalari
yuriittiikklerini ve magdurlar1 korumakla yiikiimli adalet kurumlarinin, riisvet ve
biirokrasi batakliginda bogulup, Miisliimanlarin islerine kars1 kayitsiz kaldigi igin
elestiriyordu. O, vatandaslarini1 ihmal eden ve onlara kétiiliik yapan bir devletin olumsuz

sonuglara mahkim olduguna inaniyordu.!®

Genel olarak, Batirsa’nin politik programinda iki eylem yonii belirlenebilir.
Birincisi, Rus hukiimetine kars1 silahli miicadeleye, Islam iilkelerinden yardim istemeye
yonelik idi, ikincisi ise, Carice Elizaveta Petrovna’nin Miisliimanlarin kotii durumlar
hakkinda bilgilendirilmesi, kendisinden adalet ve hukuk getirmesinin istenmesine

yonelikti.

Ozenli hazirlanmasina ragmen, ayaklanma basarisiz sonugland1 ve Batirsa, ailesi
ve dgrencileriyle birlikte saklanmak zorunda kaldi. Batirsa, Cariceye cagrida bulunmaya
ve ondan merhamet ve adalet talep etmeye karar verdi. Ancak 8 Agustos 1756’da,
Osinskaya yolunda bulunan koylerin birinde saklandigi yerde ansizin yakalandi.
Prangalar takilan Batirsa, 6nce Ufa’ya, sonra Orenburg’a ve sonunda Senato karari ile

Petersburg’a siyasi mahkiimlarin yargilandigr mahkemeye gonderilmistir.

Batirsa, ayaklanmay1 orgiitlemesinden dolay1 acimasiz bir sekilde cezalandirildi.

Verilen karara gore, kamgili dayak, burun deliklerini koparma ve Sulsselburg Kalesinde

17 A.g.m., s. 123.
18 A.g.m., s. 123.
19 A.g.m., s. 122,
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miiebbet hapis ile cezalandirildi. Batirsanin 6liim nedeni tam olarak bilinmesede 24
Temmuz 1762 gecesinde vefat etmistir. Kale komutan1 Berednikov’un vermis oldugu
ifadeye bakilirsa onun herhangi yara ve iskence belirtileri olmadan o6ldigi

bildirilmistir.*?°

Batirsa’nin  ve  diger ayaklananlarin  Rus  hiikiimetini  Miisliimanlari
hiristiyanlastirma eyleminden vazgegirdigini ve Isldm dini mensuplar1 ile diyalog

yoluna gitmeye zorladig1 bilinmektedir.?!

1762°de 1I. Katerina (1762-1796) Rus Imparatorlugunun tahtina ¢iktiktan sonra
Rusya’nin Miisliimanlara kars1 otokrasi politikast dnemli dl¢iide degismis, dini zulim
ve taciz sona ermistir. Halkina karsi daha duyarli bir hiikiimdar olarak II. Katerina,
Tatarlar ve diger Miisliiman halklarin zorla degil, milli ve dini ¢ikarlarimi g6z 6niinde
bulundurarak iyi muamele ile itaat etmelerini saglamay1 tercih etmistir.'?? Yillarca
Miisliimanlar1 zorla dinlerinden dondiiren, donmeyenlere ise gesitli baskilar uygulayan

Hiristiyanlastirma Biirosu 1764’te kapatildi.

Carice 1767°de Kazan sehrini ziyaret ettigi esnada Tatarlarin ileri gelenleri ile
goriismiis ve isteklerini dikkatle dinlemistir. St. Petersburg’a dondiigiinde, taleplerden
birine cevap vererek, Kazan’in Tatar mahallesinde iki tag caminin insasina izin veren bir
kararname c¢ikarmistir. Kazan’daki camilerin insa edilmesi, Ortadoks din adamlarinin
tepkisine neden olmus, ibadethanelerinin yasaklanmasini talep eden bir dilekge ile
carigeye miiracaat etmislerdir. Il. Katerina 17 Haziran 1773’te, tiim dinlere karsi
hosgorii ve piskoposlarin diger dinlerle ilgili islere karismamasi ve ibadethanelerin
ingast ile ilgili islerin laik dairelere devredilmesi hakkinda bir kararname yayimlamaistir.
Bu yasa, devletin Miisliimanlara kars1 hosgoriilii davranmasinin ilkelerinin olusumunda
onemli rol oynamigtir. Kararnamede, bir¢cok dine mensup insanlarin yerlesim yerlerinde
ibadethanelerin kurulmasindan bahsedilmis, Miisliimanlar1 cami ingd etme hakkindan

mahrum birakilamayacagi vurgulanmisti. Ayni yasa, 6zellikle Ruslarin ¢ogunlukta

120 valiullin, a.g.m., s. 25.
121 Garipov N. K., Kreseniye tatar, s. 10.
122 Tiirkoglu, a.g.md., C. 35, ss. 265-266.
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oldugu, Miisliimanlarin ise azinlikta oldugu yerlesim yerlerinde dahi dinlerini 6zgiirce

yasabiliceklerini savunuyordu.'??

Hiikiimet 1785’te, Kazan disindaki bolgeler olan Orenburg ve Troitsk’te de tas
camilerin ingasina izin verdi. Cari¢ce II. Katerina, Rusya’nin Miisliimanlara kars1
politikasinin hedeflerini ve ana hatlarini sahsen tanimlamustir. Ozellikle Orenburg valisi
Igelstrom’a yazdi§1 mektupta, “Bu camiler sayesinde komsu halklar bize sempati
duyacak ve onlarin bagimsizliklarindan vazgegcmeleri i¢in en giiclii 6nlem olacak” diye

yazmigt. 24 1.

Katerina camilerin yaninda medrese ve kervan-saraylarin insasi,
camilere imamlarin atanmasi ve gorevlendirilmesi igin yetkili makamlara talimatlar
vermis ve bizzat Kargali'®® kdy camisinin imami olan Muhamedcan Hiiseyinov’a maas
tahsis edilmesini, kamu hizmetine alinmasini saglamistir. 1786 yilinda, kendisine yillik

300 ruble maas ile Orenburg bdlgesinin ilk “ahund ’u iinvan verilmisti.!?°

t127

Aydmlanmis  mutlakiye politikasindan  etkilenen  Carige, = Rusya

28 verdigi nasihatta, “Yerel

Miisliimanlara kars1 6zel ilgi gdstermistir. Igelstrom’a’
niifusa ve bu bolgelere go¢ edenlere karsi temkinli bir politika yiiriitiin, onlart rencide
etmeyin, onlara baski uygulamayn” diye tavsiyelerde bulunmustur.!?® Katerina, ondan
onceki hiikiimdarlarin Miisliiman Tatarlara karst muhalif tutumunu izlemiyor, aksine
Tatarlarin sayesinde komsu olan Miisliiman halklarin, Rusya Imparatorlugu’na kars:
sempati duymalarini, kendileriyle baglanti kurmak i¢in Tatarlarin yararl olabilecegini
diistinerek, onlara giiven duyuyordu. Muhtemelen, diger dinlere karsi hosgorili

davranma hususunda Aydinlanma filozofu Fransiz Voltaire’den etkilenmistir.®

123 Zagidullin 1. K., Islamskiye Instituti v Rossiyskoy imperii: Megeti v Evropeyskoy casti Rossii i Sibiri,
Kazan: Tatar. Kn. izd-vo, 2007, s. 71.

124 7agidullin, a.g.e., s. 71.

125 Kargala (eskiden Kargala kasabasi, Seit kasabasi, Seitov Posad) Orenburg bolgesi Sakmar ilgesinin
Tatar koyti.

126 7agidullin ., Isldm i Musulmanskaya Kultura v Srednem Povoljye: Istoriya i Sovremennost, Kazan:
Rassiyiy Islamskiy Universitet, 2001, s. 318.

127 Aydinlanmaci mutlakiyetgilik (veya Aydinlanmaci despotizm), hiikiimdarlarmin Aydinlanma’dan
etkilendigi mutlaki krallik yonetimi. Aydinlanmaci krallar, aydinlanma ilkelerini, bilhassa akilcilig1
benimserler ve hiikiimranliklarindaki bolgelerde bu ilkeleri uygularlar. Dini toleransa, basin ve konusma
ozgiirliiklerine ve 6zel miilkiyet hakkina izin verme egilimindedirler. Cogu sanati, bilimi ve egitimi
tesvik eder.

128 Devlet adami ve komutan.

128 Zagidullin, a.g.e., s. 400.

130 Daha genis bilgi i¢in bkz: Sibagatullin Fatih, Ot Atilli do Prezidenta, Kazan: idel Press, 2008.
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4.3. Mahkeme-i Ser’iyye’nin Kurulusu

Mahkeme-i Ser’iyye’nin kurulusu aslinda Rusya Imparatorlugu tarafindan bu
topraklarda Miisliimanlarin da yasadiginin kabul edildiginin gostergesidir. 17 Haziran
1773 tarihli Tiim Inanglarm Dini Hosgériisii Hakkindaki Sinod Kararnamesi,!3! devlet
ile Miisliimanlar arasinda dini alandaki ¢eliskilerin ortadan kaldirilmasina biiyiik 6l¢iide
katkida bulunmustur. Hi¢ siiphesiz Il. Katerina iilkenin Miisliimanlarina kars1 yeni bir
politikanin olusmasinda, Avrupa aydinlanmasinin etkisi altinda olan ve dini esitlik
fikrini pratikte uygulayan kilit rol oynamistir. Carigenin tiim belgelerinde, ¢ok uluslu bir
devlette barigi saglamanin yolunun birtakim 6zgiirliiklerin verilmesinin yaninda ayni
zamanda dini ozgirlikklerin de verilmesi gerektigine dair disilincelere rastlamak

miimkiindiir.*3?

22 Eyliil 1788°de Il. Katerina, mollalarin ve diger Miisliman din adamlarinin
belirlenmesi ve Rusya’da bulunan tiim bu yetkilileri yonetecek Mahkeme-i Ser’iyye’nin
Ufa’da kurulmasi hakkinda bir kararname yayinlandi.!®® Bu kararname ile Kirim
haricinde, tiim Rusya’daki Miisliiman din adamlarin faaliyetlerini kontrol edecek olan
Mahkeme-i Ser’iyye kurumu kuruldu. Kurulan organizasyonun yapist Osmanl
Devleti’ndeki Miisliimanlarinin dini yonetim sistemine benzemektedir. Tiizlige gore,
kurulusun basinda bagkan veya miiftii bulunuyordu, {i¢ kad1 ise onun danigsmanlar1 ve
vekilleri idi.*** Mahkeme-i Ser’iyye iiyeleri, iilkede niifus bakimindan cogunlugu

olusturduklarindan dolay1 genelde Kazan Tatarlarindan segiliyordu.

Mahkeme-i Ser’iyye’nin kurulmasi, hem yalnizca dini otoriteyi tantyan
Miislimanlar hem de yiizyillar boyunca bu toplumu basarisizlikla kontrol etmeye ve
yonetmeye ¢alisan otokrasi i¢in gerekliydi. Tatarlar bu kurulus iizerinden, her seyden
once, bagimsizlik fikirlerini gergeklestirmeye calistilar. Miiftiiliikk, Miisliimanlarin

sadece dini degil, siyasi haklarin1 da gergeklestirmeyi amaglayan, haklarini koruyan ve

131 Arapov D. Yu., Vasilyev A. M., Isldm v Rassiyskoy Imperii, Moskva: Akadenkniga, 2001, s. 45.

132 Hayrutdinov Ramil, “Musulmanskaya Kazan i Sosialniye predposilki vihoda Ukaza 1773 g. O
Terpimosti Vseh Veroispovedaniy”, Tatarskiye musulmanskiye prihodi v Rossiyskoy imperii, Materiali
Vserossiykoy naugno-prakticeskoy konferensii gorod Kazan 27-28 Sentyabrya 2005, Kazan: 2006, ss.
15-22.

133 Polnty Sbornik Zakonov Rossiyskoy imperii (PSZ) 1830, T. 1, 22. Ne 16710. ss. 1107-1108; Gasirlar
Avazi / Eho vekov, 1988, No: 1/2, ss. 106-107.

134 \olkova A. F., Filipova Y. D., Svod Zakonov Rossiyskoy fmperii, Sankt Petersburg: C. XI, 1898, s.
111,
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eylemlerini koordine eden bir makam olmaliydi. Dolayisiyla Mahkeme-i Ser’iyye
Miisliimanlarin 1552°den sonra 1917 ihtilallerine kadar devlet tarafindan resmi olarak
kabul edilen tek kurum olmustur.!® Miiftiliigin kurulus amaci halk isyanlarini
durdurmak Miisliimanlar1 konrtol altina almakti. Bir¢ok arastirmaciya gore asil gaye
Orta Asya’da yasayan Miisliimanlar1 silahsiz olarak itaat altina almakti. Bazi
arastirmacilar ise, konuyu daha farkli degerlendirerek asil gayenin Kirimin istilasindan

sonra Istanbul’u ele gegirmek oldugunu iddia etmektedirler.'*®

Kuruldugu giinden itibaren Mahkeme-i Ser’iyye Rus hiikiimetine, Rusya
Imparatorlugunun Igisleri Bakanligmin Dis Isleri Dairesine bagliydi,'®’ dolayisiyla
Mahkeme-i Ser’iyye’nin Miiftiisii, hitkiimet tarafindan segilir ve atanirdi. Mahkeme-i
Ser’iyye’nin tiiziigiine gore, kadilar, miiftiiniin 6nerisi iizerine I¢isleri Bakan tarafindan
tayin edilirdi. Ayn1 zamanda, Mahkeme-i Ser’iyye kurulurken, hiikiimetin mevcut

kurumlarin mevcut hiyerarsik yapisint uygulamaya calistig1 belirtilmelidir.

Kurumun baskan1 atanan baskan veya miiftii idi. Tiiziige gore Orenburg miiftiisi,
Orenburg Mahkeme-i Ser’iyye’ye bagli Miisliimanlarin dini lideri ve bu mahkemenin

baskanidir. 8

Mahkeme-i Ser’iyye’nin agilisi, II. Katerina’nin kararnamesinden bir y1l sonra, 4
Aralik 1789 tarihinde gergeklesti. Gecikme, mekanin belirlenmesi, kurum bagkanliginin
ve en Onemlisi, kararnameye gore Kazan’nin Miisliiman din adamlarinin arasinda
gorevlendirilmesi gereken vekillerin se¢imi ile baglantili olarak yasandi. XIX. ylizyilin
ikinci yarisinda, Mahkeme-i Ser’iyye’nin reform programini olusturan gesitli hiikiimet
kurumlari, vekillerin se¢imindeki kat1 kisitlamayi bir il sinirlari ile agiklamaya ¢alisti. I¢
Isleri Bakanligm, Dis Isler Departmaninin Dini Isler Dairesi, bu konuyu 1880 yilinda
ele aldiginda, kararnamede Kazan Tatarlar1 taniminda, 6zel Miisliiman y6netimin

bulundugu Kirim’in haricinde tim Rusya’nin Tatarlarindan bahsedildigine karar

135 [smail Tiirkoglu, Rusya Tiirkleri arasindaki yenilesme hareketinin onciilerinden Rizaeddin Fahreddin:
(1858-1936) istanbul: Otiiken Yayinlari, 2000, s. 74.

136 Tiirkoglu, a.g.e., s. 76.

187 Azamatov D. D., Orenburgskoye Magometanskoye Duhovnoye Sobraniye v Konse XVIII-XIX vv., Ufa:
[zdatelstvo Gilem, 1999, s. 30.

18 A g.e.,s. 112,
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vermistir. Dolayisiyla, vekillerin se¢imlerinin sadece Kazan ilinde degil, ayn1 zamanda

bolgelerde de yapilmasi dnerilmisgtir.**°

Mahkeme-i Ser’iyye, tek bir caminin bulunmadig: 22 Eyliil 1788 tarihinde Ufa’da
kuruldu ve uzun siire Rusya Miisliimanlarinin merkezi olarak kabul edildi. Mahkeme-i
Ser’iyye’nin konumu belirlenirken, Ufa’nin kamu yonetimi makamlarinin bulundugu
sehir oldugu ve Miisliimanlarin yasadig1 genis bolgenin merkezinde bulundugu dikkate
almmustt. Yeni kurulan dini kurum, Ufa Mahkeme-i Ser’iyye olarak adlandirilirmistir.
1797°de Ufa temsilciligi Orenburg iline tasindigindan dolay1, diger kamu kurumlari ile
birlikte Orenburg’a tasind1.}*® Orenburg’a tasindiktan sonra Orenburg Mahkeme-i
Ser’iyye olarak degistirildi. Kisa siire sonra tekrar Ufa’ya tasind1.**! Baslangicta, kurum

miiftiiniin evinin yakininda bulunan kiigiik bir binada bulunuyordu.!4?

Mahkeme-i Ser’iyye’nin faaliyetlerinden en 6nemlisi, Miislimanlarin medeni ve
miilkiyet haklari ile ilgili davalara bakiyordu. Dini kurum, dini mahkemenin st
makaminin islevlerini yerine getiriyor, hukuk uygulamasinda, dini hukuk ve genel Rus

mevzuatinin normlarina gore hareket ediyordu.

Mahkeme-i Ser’iyye’nin islevlerinden biri, camilerin insas1 ve bakimi ile alakali
konular1 takip ediyordu. Ortodoks kiliseleriyle ilgili mevzuatta oldugu gibi,
Miisliimanlar i¢in de her 100 hane igin bir camiye izin veriliyordu. Dini mabetlerde
calisan din adamlarinin sayisi vali tarafindan belirlenmemesine ragmen, en fazla iki

kisinin galismasi 6ngériiliiyordu.'4®

Mahkeme-i Ser’iyye yetkileri arasinda, din Ogretmenlerini sinava tabi tutma
yetkisi de vardi. Okullar camilere bagli olarak faaliyet gostermeliydi, evlerde veya
baska yerlerde okul faaliyetleri yasakti. Tiim okullarin Mahkeme-i Ser’iyye tarafindan
denetlenmesi, yonetilmesi ve bu okullarda okutulan derslerin ayni kurum tarafindan

kontrol edilmesi 6ngoriililyordu. Her ne kadar kurumun medrese ve mektep sistemini

139 Rossiyskoy gosudarstvenniy istorigeskiy arhiv (RGIA), £.821, op.8, d.607, s. 39-40.

140 Danil Azamatov, “Ucrejdeniye Orenburgskogo Magometanskogo Duhovnogo Sobraniya”, Istoriya
Tatar, Kazan: T. V, 2014, s. 521.

141 Rossiyskiy gosudarstvenniy arhiv drevnih aktov (RGADA), f. 16, op.1, d.990, s. 1.

142 Sirgazin A. R., Kalimullina D. B., Pamyatniki Arhitektur Islima Goroda Ufi, Ufa: Izdatelstvo Gilem,
2005, s. 13.

143 Culosnikov A. Materiali po istorii Baskirskoy ASSR, Moskova: Izdatelstvo Akademya nauk, 1960, C.
5, s. 565.
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kontrol etmek, egitim programlarini belirlemek i¢in énemli yetki ve imkanlari olmasa

da bu kurum, dini egitimin yaninda laik egitimin de verilmesini savunuyordu.

Kurumun#* ilk Miiftiisii Muhammedcan Hiiseyinov'#®, 1788-1824 yillar1 arasinda
mifti olarak gorev yapmistir. O, Mahkeme-i Ser’iyye’nin kurucularindan biriydi ve en
onemli projelerini gerceklestirmek icin ¢ok c¢aba sarf etmistir.}*® Muhammedcan
Hiiseyinov, Rus hiikiimetinin ¢ikarlarima karsi ¢ikarak tahrip edilmis dini binalarin
restore edilmesi gerektigini savunmustu. Olasiliklart sinirlamak ve bdylece ilk
miiftiniin faaliyetlerini azaltmak ig¢in, 14 Aralik 1801°de Senato, Mahkeme-i
Ser’iyye’nin isleyisine iliskin yeni bir kanunu onayladi.'*’ Buna gore Kkarar verme
siirecinde tiim lyeler oy kullanmali, kararlar ¢ogunluk tarafindan alinmaliydi, yani
miiftiinlin oylamada higbir 6ncelligi kalmamisti. 1817 yilinda, miiftiiniin haklarin
smirlamak igin 1. Aleksandr Milli Egitim ve Din Isleri Miidiirliigii kurulmas1 hakkinda
kararname ¢ikarildi ve bu kararnamede, miiftiiniin goérevli Miisliimanlar tarafindan
secilecegi belirtiliyordu. Bu kural, Din Isleri ve Yabanci Isler Dairesi’nin 1836 yili
tiiziigiinde yer almistir. Ancak bu kural 1917 yilina kadar Carlik hiikiimeti tarafindan
uygulanmadi. Mahkeme-i Ser’iyye baskanimin her seyden once otokrasiye adanmis

birinin olmasini istiyorlardi.

Sehabeddin Mercani’ye gore miiftii Hiiseyinov, o makami dolduracak yeterli
bilgiye sahip degildi ve Car Hiikiimeti’nin destek¢isiydi.!*® Buna ragmen bu miiftii
gorevdeyken, dini edebiyat eserleri yayinlanmaya basladi, Miisliimanlar ilk kez farkli

Miisliiman kiiltiir merkezlerinde egitim gérme imkanini elde etti.*°

Hi¢ kuskusuz, Rusya Miisliimanlarinin dini lideri Rus hiikiimetinin taleplerini
yerine getiriyordu, dolayisiyla Mahkeme-i Ser’iyye’nin temel faaliyetleri idari nitelik

tastyordu. Ancak, buna ragmen miiftii, Tatar toplumunun gelisimini tesvik etmek i¢in

144 Biz burada Mahkeme-i Ser’iye’nin ilk bes miiftiisiiniin dénemini ele alacagiz. Muhammedcan
Hiiseinov (22.09.1788 - 17.07.1824); Abdiisselam Abdiirrahimov (30.09.1825 - 31.01.1840);
Abdiilvahid Siileymanov (10.06.1840 - 4.08.1862); Salimgarey Tevkelev (28.04.1865 - 2.01.1885);
Muhammedyar Sultanov (2.01.1886 - 12.06.1915) Muhammed Safa Bayazitov (28.07.1915 -
22.03.1917)

145 Tiirkoglu, Rusya Tiirkleri arasindaki yenilesme hareketinin énciilerinden Rizaeddin Fahreddin, s. 158.

146 fsmuhammadov Z. A., Sosialnaya rol i evolyusiya Islam v Tatarii, Kazan: 1979, s. 32.

147 Azamatov D. D., Orenburgskoye Magometanskoye Duhovnoye Sbraniye v obsestvennoy i duhovnoy
jizni musulmanskogo naseleniya Yujnogo Urala v konse XVIII-XIX wv. Ufa: 1994, s. 12.

148 Sehabeddin Mercani, Miistefddu 'I-ahbadr fi ahvali Kazan ve Bulgar, C. 1. Kazan: 1900, s. 287.

149 Faizov G. B., Gosudarstvenno —Isldmskiye otnoseniya v Povoljye i Priuralye, Ufa: 1995, s. 46.
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gorevinden en iyi sekilde yararlanmak istiyordu. Miiftii Hiiseyinov’un gorevde oldugu
donemde yetkilerini olduk¢a verimli kullandig1 sdylenebilir. Ornegin, din egitiminin
yeniden diizenlenmesi projesi de bunun kanitidir. Kazan Universitesi ve Orenburg’da
genel vali gozetiminde islami okulunun agilmasini Onermisti. Projeye gore, bu
yiiksekogretim kurumundaki dini bilimlerle birlikte, aritmetik, cografya, Farsga,
Arapga, Tiirkge ve Tatarca dil egitimi gibi laik derslerin de 6gretilmesi 6ngoriilityordu.
Miiftii, din adamlarmin mutlak suretle Rusga bilmeleri gerektigine inaniyor ve tesvik
ediyordu. Bu proje kapsaminda dini edebiyat basacak bir dogu matbaasinin kurulmasini
Onermistir. Hiiseyinov’un projesine gore, medresenin en iyi mezunlart Kazan
Universitesine girebilirdi. Ayn1 zamanda Miiftii, Miisliiman 6grencilerin Ortodoks

ogrencileri ile ayn1 haklara sahip olmasini talep etmistir.t*

1787’de miiftii Hiiseyinov’un gayretiyle Rusya’da St. Petersburg sehrinde ilk defa
Kur’an-1 Kerim basildi. Bu, Tatarlar arasinda matbaaciligin gelistirilmesi i¢in bir ivme
islevi gordii. Hiiseyinovl824 yilinda Omriiniin sonuna kadar miiftiilik goérevinde

kalmistir. 1%

Mahkeme-i Ser’iyye’nin basina Hiiseyinov’dan sonra, 30 Eyliil 1825 yilinda
selefinin galismalarin1 devam ettiren Abdiisselam Abdiirrahimov (1824-1840)*%? atandu.
Kendisi miiftiligiin etkisini giiclendirmeye c¢alisti, ancak I. Nikolay tarafindan
yiiriitiilen dini politika bu olasilig1 sinirlandirdi. Miiftii Abdiirrahimov basarili bir miiftii
olarak taninmis ve bu nedenle Orenburg valisinden saygi gdrmiistiir. Ufa’da Islami

yapilarin insasini baglatti ve toplumun ahlaken saglamlagsmasi icin gerekli ¢alismalari

yapti.

Miiftii, Kazan ahundlarina ve muhtesiplerine hitap eden 2 Mart 1833 tarihli bir
fetvada “Kazan valisinden bir mektup aldim, bu mektuba gére, bazi Miisliimanlar

seriata ragmen Jien'> ve Sabantoy®®* bayramlarinda sarap ve benzeri ickileri satmak

1%0 Vislenkova E. Petr Kondarev, “Magometanam neobhodimo, po mneniyu moyemu, osobenno visseye
ugilise” (Proyekt: reformi1 musulmanskoy skoli pervoy ¢etverti XIXv.) Eho vekov. No: 3-4, ss. 30-31.

151 Rizaeddin Fahreddin, Asar, Kazan: Ruhiyat, 2006, s. 286.

152 Umetbayev M. 1., Otchyot, Posvyasenniy Stoletiyu Orenburgskogo Magometanskogo Duhovnogo
Sobraniya, Ufa, 1897, s. 37.

158 Tatarlar, Baskurtlar, Kirim Tatarlar1 ve diger bazi Tiirk halklari arasinda popiiler bir meclis ve halk
bayramu.

154 Tatarlar ve Bagkurtlar arasinda baharin ekinlerin ekilmesi sonrasinda kutlanan halk bayrama.
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icin icki isletmeleri agmayr diisiiniiyorlar™> diye yazmisti. Rusya Miisliimanlarinin
lideri olarak miiftii, toplumu dini normlari ihlal etmekten korumaya ¢alisiyordu. Onlara
verilen fetvalar Onleyici nitelige sahipti. Fetvalarinda ahundlara, muhtesiplere ve
mollalara siirekli halka yonelik 1slah ¢alismalar1 hususuna deginiyordu. 1827 yilinda ilk
merkez caminin ingaatt da onun gayretleriyle insa edilmisti. Miiftiiliik binas1 da onun
zamaninda biiyiitildi. Kader hakkinda “her Miisliiman kaderinden memnun, Allah
tarafindan gelen belalara sabirla ve isyan etmeden katlanmalidir™**® diyerek halka

nasihat etmisti.

Miiftii Abdiirrahimov halka ¢ocukalrinin hem dini egitimi almalarin1 hem laik
egitimi almalarim tesvik etmis, ayn1 zamanda ahlakli kalmalar1 gerektigini sdylemisti.
Bu &giitler cok halk tarafindan karsilik buluyor ve halk tarafindan Islam’1 ve diger

bilimleri 6grenmek i¢in kaynak olarak kullaniltyordu.

Mahkeme-i Ser’iyye’nin baskanligina 10 Haziran 1840’dan itibaren Abdulvahid
Suleymanov (1840-1862) atanmustir.’®” S. Mercani’ye gore, o Tiirkge dini kitaplarin
cevirilerine ve tibba biiyiik ilgi gosteriyordu.’®® Calismalarmmn en énemlilerinden biri, 1
Mart 1835 tarihinde yayinlanan Viso¢aysego poveleniya (Yiiksek Emir) adli esere
dayanarak 1841°da yayimnlanan Pravil semeyno-bra¢nih otnoseniy, (Aile ve Evlilik

[liskileri Kurallart) olmustur.*®® Bu kitap aile ve evlilik iliskilerini kapsamaktadir.

7 Eylil 1856’da yaymnlanan bir kararnamede Mahkeme-i Ser’iyye’nin etkisi ve
gorevleri genisletilmistir. Carin bu kararnamesi, “Mahkeme-i Ser’iyye 'nin kararlarini
gerekgeli bularak, zira daha once yapilmis olan camileri degistirmek i¢in il idaresinin
iznini zorunlu kilan kanun olmadigi icin, bundan sonra da bu mahkemenin boyle
»7160

kararlar alt kurum tarafindan verilme hakkinin tanimasi gerektigine inanmaktadir

dendi. Boylelikle hiikiimet, camilerin restore edilmesi ve genisletilmesi hususunda 6n

155 Otdel redkih rukopisey (IYLI) imeni G. Ibragimova Akademiya Nauk Respublika Tatarstan. Fond
No:38.

1% Valiullah Yakubov, Mercani Garipov., Shornik sirkulyarov i inih rokovodyasih rosporyajeniy po
okrugu Orenburgskogo Magometanskogo duhovnogo sobraniya 1836-1903, Ya: 1905, s. 3-4.

157 Tiirkoglu, a.g.e., s. 162.

18 S, Mercani, Mustefdd 'u’l - ahbdr fi ahvdli Kazan ve Bulgar, s. 304.

159 Yakubov, Garipov., a.g.e., s. 5.

160 Yakubov, Garipov., a.g.e., s. 9-10.
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onay olmadan izin verilmis ve i¢ sorunlarin ¢6ziimii de yerel yonetimin yetki kapsamina

girmisti.

Miisliimanlara tanman yerel dzydnetim hakki, Idil-Ural Miisliimanlarmm dini
yasaminda belirli diizenlemeler getirdi. Cami sadece manevi hayatin merkezi degil, ayni
zamanda sosyal hayitin merkezi haline gelmisti. Toplumdaki bu tiir radikal degisiklikler
yerel din adamlarinin konumunu giiglendirdi, ticaret ve girisimcilikle ugragan toplumun
gelismesi igin serbest fon kullanmasini sagladi. Genel olarak, Mahkeme-i Ser’iyye’nin
konumu da gii¢lendi, bu ylizden Abdulvahid Siileymanov’un 6liimiinden sonra Rus
yonetimi, miiftiiliik gorevi i¢in bir aday segme sorunuyla kars1 karsiya kaldi. Hiikiimet,
Miisliimanlarin konumunun giiclenmesinden endise ediyor ve devlete daha sadik birini

bu géreve atamaya ¢alisiyordu.

Mahkeme-i Ser’iyye’nin bagkanligina 28 Nisan 1865’da Car’in fermani ile dini
konulara vakif olmayan Selim Gerey Tevkelev miiftii olarak gdrevlendirilmistir.'®!
Reform sonrasi donemde, Rus toplumundaki degisikliklerle baglantili olarak,
hiikiimetin Miisliiman din adamlarina yénelik politikas1 degismistir. ilk {ic miifti,
Rusya’nin Orta Asya ve Kafkasya siyasetine aktif olarak dahil olurken, simdi ise
Mahkeme-i  Ser’iyye’nin baskanlar1 1dil-Ural bélgesini dogrudan ilgilendiren
problemlerle ugrasiyordu. Daha once, adaylarin se¢imindeki belirleyici rol Orenburg
genel valisine ait iken simdi ise Icisleri Bakanhigi Din Isleri Departmanligi birimine
katildi. D. D. Azamatov’a gore: “1865°te Selim Gerey Tevkelev goreviendirilirken
Orenburg genel valisi A. P. Bezak énemli rol oynasa da Muhammedyar Sultanov’un

1886°da atamasi yapilirken yerel yonetimin katilimi olmadan gercgeklesmigti. 52

Yeni atanan miiftii, Altin Orda hanlarinin soyundan gelen bir asilzade ve kadrolu
bir subayd.®® Sehabeddin Mercani’ye gére miiftii, sosyal bir insan olmasina, insanlarla
iyi iligkiler kurmasina, iyi bir egitimli ve yazar olmasina ragmen basarili bir baskan
olamamistir.'®  Azamatov, S. Mercani ’nin goriislerini paylasarak, “Mahkeme-i

Ser’iyye 'nin baskani, bagimsiz bir politika izlemeye yonelik firsattan neredeyse yoksun

161 7agidullin 1. K., Orenburgskoye Magometanskoye Duhovnoye Sobraniye i Duhovnoye Razvitiye
Tatarskogo naroda v Posledney Cetverti XVIII — Nagale XX vv. Kazan: 2011, s. 49.

162 Azamatov, a.g.e., s. 15.

183 Tiirkoglu, a.g.e., s. 162.

164 5. Mercani, Mustefdd u I - ahbar f ahvali Kazan ve Bulgar, s. 305.
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burakilmistir.” diye belirtiyor.’®® Tevkelev’in faaliyetleri tek agidan degerlendirilmemeli
diye diisliniiyoruz. Miftli, Misliimanlarin resmi lideri olarak asli gorevini yerine
getirirken, Miislimanlardan zorunlu dini ibadetlerini yerine getirmekten uzaklasanlara
kars1 ¢ikmis, bu uzaklasmanin onlar1 ahlaksizliga siiriikledigini sdyleyerek onlara
tavsiyelerde bulunmustu. Hutbelerinde, vaazlarinda ve sohbetlerinde devamli halki
giizel ahlakli olmaya davet etmistir. Ancak, ¢arlik hiikiimeti tarafindan Mahkeme-i
Ser’iyye bagkanligi gorevine atanan bir yetkili olarak, onun gorev alani Rusya

kanunlariyla sinirliydi.

Selim Gerey Tevkelev’den sonra Mahkeme-i Ser’iyye’nin basina 2 Ocak 1886
tarithli kararnameyle, Menzelinsky Bolgesinin besinci sulh hakimi, emekli ikinci tegmen

Muhamedyar Sultanov atandi.1®

Koken olarak, yeni mifti Ufa eyaletinin
soylularindandi. M. Sultanov geleneksel Islami egitimini aldiktan sonra Kazan Devlet
Universitesi’ne kaydmi yaptirmis, hastaliktan dolay1 bitirememis ve birinci smiftan

sonra okulu terk etmistir.

Goreve atandiktan sonra, Sultanov’un ilk icraatlarindan biri, Orenburg eyaletinin
biitiin koylerini ziyaret etmek ayrica dogum kayit defterlerinin denetimi yapmak icin
Din lsleri Departmanindan izin istemek oldu.'®’ Miiftii atandig1 kurumun islerine hakim
olmak ve mes’ul oldugu bdlgeyi tanimak amaciyla Mahkeme-i Ser’iyye bolgesinin
Miisliimanlar1 hakkinda tam bilgi sahibi olmasi gerekiyordu. Rus hiikiimeti miiftiiniin
bu istegine temkinli davrandi. Miiftilye cevap vermeden Once, hiikiimet Ortodoks
rahiplerine danigmaya karar verdi. Bu nedenle Orenburg il idaresine gonderilen
dilekceye “Ufa sehrinden Orenburg sehrine oradaki Miisliimanlar: ziyaret etmek igin
gitmek isteyen Orenburg miiftiisii tarafindan verilen dilekce ile ilgili olarak ben,
Orenburg ve Ural Piskoposu Makariy Hazretleri ile goriisme yaptim, bu goriigme
sonucunda kendisi, 14 Mart tarihli 40 sayili yazisi ile buradaki Miisliiman halkin
Hristiyanligi kabul eden kisilere karst gosterdikleri fanatik tavirlarina gore, miiftiiniin

Orenburg sehrine ve genel olarak bolgede seyahatini uygunsuz, sahte peygamber

165 Azamatov, a.g.e., 63.
166 Rossiyskiy gosudarstvenniy istorigeskiy arhiv (RGIA)Fond Ne 821. Opis Ne 8. Delo Ne 1068. s. 10.
167 Aym1 belge. ss. 10- 47.
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hayranlarimin fanatizmini daha ¢ok uyandiracagim diisiindiigiinii séyledi”*%® diye bir
cevap verilmigtir. Bu belge, Rus hiikiimetinin ve Ortodoks din adamlarinin miifti M.
Sultanov’un eylemleriyle ilgili endiselerini yansitmaktadir. Bu nedenle bu kurum ne
Miisliimanlar ve ne de fanatik Ruslar tarafindan hicbir zaman begenilmedi.’®® Bu yaz,
Miiftiinlin talebini reddetmesi igin yeterli bir neden oldu. Bu sebeple, 21 Nisan 1887
tarininde Dini Isleri Departmanin miidiir yardimcist miiftiiye sdyle cevap verdi:
“Majesteleri, sizden oncekilerin, gorevinizin ozel ¢ikarlarinin gerektirmedigi bu tiir
seyahate ¢tkmadiklarini dikkate alarak ve su anki durumlar 1s181inda, belirtilen seyahat
icin izin vermemeyi uygun buldu”*’® Biitin bu baskilara ragmen daha sonraki

donemlerde Sultanov, Orenburg ve Kazan miisliimanlarim ziyaret etmeyi basarmist.t’*

Miiftii bu bolgelerdeki toplumu ziyaret ettikten sonra, Mahkeme-i Ser’iyye’deki
calismasindaki bazi problemleri tespit edebilmistir. O donemdeki temel sorun, dini
egitim kurumlari iizerindeki kontrol eksikligiydi. Bu sorunu ¢ozmek igin Sultanov
bircok kez Igisleri Bakanligina bagvurmus fakat Rus hiikiimeti miiftiiliigiin yetkilerini
genisletme yoluna gitmemistir. Miiftii daha sonralari bazi Islam iilkelerini ziyareti
sirasinda bu tilkelerdeki egitim sistemini incelemis ve sorumlu oldugu bdlgedeki egitim

kurumlarda uygulamaya ¢aligmistir.}’

Miiftii Sultanov 1893 yilinda hacca giderken Istanbul’u ziyaret etmis bu ziyareti
sirasinda Osmanli Devleti Sultani I1. Abdulhamid tarafindan kabul edilmis ve Osmaniye
odiiliine layik goriilmiistii.!”® Azamatov’a gére, bu gezi Rus hiikiimetinin Mahkeme-i
Ser’iyye’nin statiisiinii yiikseltme istegini kamitlamaktadir.}’* Gercekten de miiftiiniin
seyahati, 1877-1878 yillarinda Rus-Tirk savasindan sonra 6nemli derecede degisen
Rusya’nin dis politikasinin ve devletin dogu sinirlarinin giivenligini saglama amaglarina

iliskindi. Bu baglamda, Rus hiikiimeti miiftiiniin Istanbul’u ziyareti ile iilke igin

168 Ayni belge. s. 55. Belgede, 19 Mart 1887’ Orenburg valisi, M. R. Kantakuzine Speranski miiftiiliikten
sorumlu departmana rapor gonderiyor. D. D ve If RGIA

189 Tiirkoglu., a.g.e., s. 80.

170 Rossiyskiy gosudarstvenniy istorigeskiy arhiv (RGIA)Fond Ne 821. Opis Ne 8. Delo Ne 1068, s. 58.

111 Aym belge. s. 59.

172 Habuddinov A., Huseinov M., “Huseinov Muhammedcan” Islim na Yevropeyskom Vostoke.
Ensiklopedigeskiy Slovar, Kazan: 2004, s. 358.

173 Rossiyskiy gosudarstvenniy istorigeskiy arhiv (RGIA)Fond Ne 821. Opis Ne 8. Delo Ne 1068, 1069.

174 Azamatov, a.g.e., s. 68
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Mahkeme-i Ser’iyye’nin ne kadar 6nemli oldugunu ve Miisliimanlara yonelik sadik

tutumunu gostermeye calismisti.

1888 yilinda yiiziincii yili dolan kurumun yildoniimii kutlanmis, tlkedeki
baskilardan kurtulmak i¢in 1894 yilinda Tiirkiye’ye baslanan gocii durdurmak amaciyla

175 Mifti  ve kadilarmm ellerindeki imkanlar1 tam olarak

fetva yayinlamisti.
kullanamadiklarindan dolay1 bazi din adamlari tarafindan miiftii siirekli elestiriliyordu.
Elestirilere maruz kaldig1 konularin bagsinda egitim sorunu geliyordu. Su da bir gergek
ki miiftii elinden gelen gayreti gostermisti fakat bazi din adamlarini memnun etmek

miimkiin degildi.

Miiftii Sultanov, dini ibadetlerin yapilmasi ve dini konular ile ilgili bizzat
ilgileniyordu. Onun doneminde Kur’an-i Kerim ve Kur’an ciizlerinin Kazan
baskisindal”® birgok hata tespit edilmis ve bunlar diizeltilmistir. Yine yayincilarmn
Kur’an-i Kerime karsi ihmalkar tutumu, Misliimanlar tarafindan bir¢ok kez sikayete
neden olmus bu nedenle kitaplar1 sadece Miiftiiliigiin editorligiinde yayinlamaya karar

verilmis, 1889’da Kur’an-1 Kerim ve Elifba clizlerinin Kazan baskisi revize edilmistir.

Sultanov ayrica Miisliimanlar1 hac ibadeti ile ilgili ¢esitli sorunlardan kurtarmaya
calismistir. Ornegin, 1897°de Hindistan’da veba salgin1 oldugunda, miiftii o y1l haccin
yapilmasinin gerekli olmadigimi Hz. Peygamberin “Bulasict hastaliklarin oldugu
yerlere gitmeyin, eger sizde ortaya ¢ikarsa, yabanct iilkelere kagmayn """ hadisini delil
gostererek haccin ertelenmesi gerektigini  Onermistir. Miufti Sultanov, camilerin
temizligi hususunda da din gorevlilerini uyariyor ve vakit namazlarimin camide

kilinmasi i¢in halki cemaatle namaza tesvik etmeleri gerektigini séyliiyordu.

Miiftii, mezarlarin ve mezarliklarin bakimi ve temizligine de ¢ok dikkat etmistir.
Bu hususta Mezarlarin, kiillerinin bulundugu ebeveyinlerin ve atalarin ebedi evleri
oldugunu, herkesin asil evinin mezar olacagi zamanin gelecegini, ebediyete intikal

etmis atalara hem onlarm evlerine saygi duyulmasi gerektigini soyliiyordu.}’® Bu

175 Habutdinov A. Yu., “Sultanov Muhammedyar” Isldm na yevropeyskom Vostoke: Ensiklopediceskiy
slovar, Kazan: Magarif, 2004, s. 305.

176 Elifba ciizlerine Tatarlar Haftiyak derler. Kur’an’in en yaygin ve en gok okunan kismidir. Tiirkiye’deki
yasin ve elifba kitaplarina benzemektedir.

177 Azamatov, a.g.e., s. 121.

8 Ag.e.,s. 131.

36



ylizden miifti Sultanov, atalarimizin hatirma saygi gostermek onlar1 iyi anmak,
rahmetle yad etmek, evlerine saygi gostermek, hayvanlarin iizerinde gezmesine izin
vermemek icin etrafini bir ¢it veya bir hendek ile ¢evirererek koruma altina alinmasini

tavsiye ediyordu.*’

Miiftii vatansever genclerin yetistirilmesine 6zen gdstermis, ana dilini Arapga ve
Farsca kelimelerin asir1 kullanimindan korumaya calismistir. O da digerleri gibi Tatar
toplumunun ahlaki yapisinin bozulmamasi i¢in elinden gelen gayreti gOstermistir.
Miisliimanlar arasinda cehalet, duyarsizlik ve kabalik, tembellik, isle sanatla ugrasmama
isteksizligi ve bunun ise ticaretin ve sanayinin gelismemesine dolayisiyla yoksulluk,
dolandiricilik, hirsizlik, ihanet, hilekarlik, sarhosluk, zina wve hileli ticaretin
yayginlagmasina sebep oldugunu sdyliiyordu. Cehalete karsi ¢alismay1 savunan miifti
Sultanov, gengligin Avrupa kiiltiiriiniin unsurlarin1 korii koriine taklit etme istegini
elestiriyordu. Avrupalilarin yasam bigimlerini degil, onlarda olan bilgiyi almalari

gerektigini diistintiyor ve destekliyordu.

Mahkeme-i  Ser’iyye  kuruldugunda belirlenen  hedeflerin  gergeklesip
gerceklesmedigine bakacak olursak. Devlet yetkililerinin Miisliiman din adamlarin
kontrol etmeyi ve Miisliimanlarin bir arada yasadiklar1 bdlgeleri daha etkin yonetmeyi
basardiklar1 sOylenebilir. Resmi din gorevlileri, dini torenlerin, nikah-bosanma
stirecleri, niifusun egitimi ve egitim hizmetlerin kontrollii sunulmasi i¢in Miisliimanlar

arasinda sabit bir yer edinmis ve onlarin rolii git gide artmist:. Abizlar'®

gibi diger din
adamlar1 etkinligini kaybetmis, niifus {izerindeki etkileri azalmisti. Genel olarak
miftiiliige bagh olarak hizmet veren din adamlari, bir takim devlet igsleri ile
gorevlendirildigi i¢cin (dogum kayit defterinin tutulmasi, askerlik hizmetlerine katilmasi

vs.) hukiimetin en glivendigi bir kurum haline gelmistir.

Hiikiimet, Mahkeme-i Ser’iyye’yi cami ve Misliman din adamlarin sayisini
siirlayan kurumlardan biri haline getiremedi.’® XIX. yiizyilda, Orenburg’daki
camilerin sayisi iki kat, imamlar ve miiezzinlerin sayisi ise iki buguk kat artmistir.

Hukiimet bircok kez Mahkeme-i Se’riye’nin kapatilmasi ya da reformu konusunu

% Ag.e.,s. 132,

180 Halk arasinda egitim gérmedigi halde hocalik yapan kisiler.

181 Habutdinov A. Yu., “Orenburgskoye Mogometanskoye Duhovnoye Sabraniye” Islim na
yevropeyskom Vostoke: Ensiklopedigeskiy slovar, Kazan: Magarif, 2004, s. 269.
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giindeme getirdi ancak Misliman niifusun giin gectikce daha da arttigim

gordiiklerinden buna cesaret edememistir.

4.4. idil-Ural Bolgesinde Dini Diisiincenin Gelisimi

Kazan Hanlig1 isgal edildikten sonra Tatar Tiirkleri iizerinde dini baskilar artmus,
cami ve medreseler yakilip yikilmis, kendi topraklarinda geleneksel din egitimi
almalarindan mahrum birakilmislardi. Bu durumda tek gare, Rus sinirlar1 disinda, Islam
tilkelerinde egitim gérmekti. Bu bolgeler ile iliskiler, yabanci din kardesleri ile iletisim
Idil-Ural bélgesinde dini egitimin gelismesini belirledi. Genel olarak, din egitimi
alabilmek i¢in gidilebilecek yerler Orta Asya ve ve Dagistandr. Unlii Tatar bilim adami
Rizdeddin Fahreddin’e gore, idil bolgesinin Miisliimanlar1 din egitimi almak igin dnce

Dagistan’a gonderildi.?

Dagistan’in meshur medreselerinden biri, gramer, mantik, fikih konularina iliskin
sayisiz eserlerin yazari Muhammed bin Miusa el-Kudiki (1652-1717) tarafindan
kurulmustur.*8® el-Kudiki, Islam’la celisen geleneklerin kaldirilmasi i¢in ¢ok caba
sarfetmistir. Onun medresesi Kuzey Kafkasya, Dagistan ve Idil bdlgesinde ¢ok popiiler

oldugundan bu bolgelerde onun fikirlerinin yayilmasina sebep olmustur.

Sehabeddin Mercani ve Rizdeddin Fahreddin’in kitaplarinda, Dagistan’da on yil
egitim alan Abdiinnasir Kursavi’nin ilk 6gretmeni Muhammad Rahim Asiti el-
Meckerevi ve Ibrahim bin Hudjas’in bulundugu Dagistanli medreselerin mezunlar1 gibi
pek ¢ok isme rastlamak miimkiindiir. Bazi Suritii’s-Salat (Namazin sartlari),
Ta ‘allumii’s-Salat (Namaz Egitimi) gibi Dagistan’li yazarlarin meshur kitaplari, bu
topraklardan gelen 6grenciler tarafindan getirilmis ve burada okutulmustur. Bolgede
cokea ragbet goren kitaplarda vardi bunlari, Osmanli Devleti’ne, Kuzey Kafkasya’ya,
Dagistan’a gogetmek zorunda kalan Kazan’li miilteciler daha sonra iilkelerinde

dondiiklerinde getirdikleri ve ¢ok istifade ettikleri Ustiivani Risalesi,*®* Envdru’l-

182 Rizaeddin Fahreddin, Bulgar ve Kazan Torkleri, Kazan, Tatar Kitap nesriyati, 1993, s. 238.

18 M. A. Musayev, ‘Materiali k Biografii Muhammada, Sina Mus1 el- Kudiki °, Vestnik Instituta IAE,
Mahagkala, 2014, No:3, ss. 61-70.

184 Bu kitabin yazari iinlii ilahiyatgt Muhammed bin Ahmed bin Muhammed es-Sami el- Ustiivani 3
Mayis 1608’de Suriye’de dogdu. Samda iinlii Emevi camisinde egitim aldi. Semsiiddin Meydani ve
Necmeddin Gazzi’den $afii fikhi okudu. Sonra Kahire’ye, {inlii E1-Ezher merkezine gitti. Bundan sonra
Sam’a déndii, ancak Gazzi ile olan catismanin sonucu olarak Istanbul’a gitti. Yolda Fransiz korsanlari
tarafindan ele gecirildi ama kagmay1 basardi. Boylece Muhammed Ustiivani Istanbul’a yerlesti.
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Asikin, 5 Alti Parmak,*® et-Tarikatii’I-Muhammediyye gibi kitaplardi.®” Bu kitaplar
arasinda et-Tarikatii’I-Muhammediyye ayr1 bir 6neme sahipti. Bu ¢alismanin yazari,
Tiirkiye’nin Balikesir ilinde yasayan Osmanli alimi ve vaiz Mehmed Birgivi’dir.
Kitabinda, din, ahlak ve tasavvuf konularma deginiyor. Ibadetlerin yaninda giinliik
hayatta ahlakli bir toplum olmamiz gerektigini, memuriyetlerin riigvet karsilig
satilmasini, kadilar, muhtesipler ve diger gorevlilerin riigvet almalarmi, ehli
olmayanlara ilmi ve idari riitbeler verilmesini elestirmistir. Ozellikle cehaletin
yayginlastiZini her tiirlii bid‘at ve hurafe batakligina diisiildiigline kitabinda yer vermis

ve ahlakl1 bir toplum haline gelmemiz gerektigini ifade etmistir.®

Nitekim  et-Tarikatii’I-Muhammediyye’nin ~ sarihlerinden iinlii mutasavvif
Abdiilgani en-Nabldsi (6. 1143/1731), Birgivi’nin Ehl-i siinnet esaslarina baglh tasavvuf
biiyiiklerini degil tasavvuf adina bir yigin bid’at ve hurafe ortaya c¢ikaran sozde
mutasavviflar tenkit ettigini belirtir.}® Birgivi, Kuran ve Siinnet talimatlarina siki

siktya uyulmasini ve tiim Miisliimanlar i¢in bir model olarak Hz. Muhammed’in yasam

Istanbul’da Hanefi mezhebine gecti ve Sliinceye kadar bu mezhebe gore fetva verdi. Ayasofya camisine
vaiz olarak atandi. Vaaz sirasinda her zaman mermer bir siituna dayandigi igin, Ustiivani (siitunlu)
lakabint aldi Ayrica Sultan IV. Mehmed’in vaiziydi ve bu yiizden halkin iginde Padisah Seyhi lakabini
ald1. Tlahiyatgt Muhammed el-Ustiivani ve Ustiivani Kitab: adli eseri, Rus teologlar1 ve Tatar sosyal
diisiincesi iizerinde dogrudan bir etkiye sahipti. Bu rislede imanin ve islam’m sartlarina dair konular
aciklanmaktadir. Eser sade bir Tiirkge ile yazilmistir. Risalesinin “Sirk” boéliimiinde onun sert, kati ve
kesin hiikiimlerinin izleri agik¢a goriiliir.

185 Agiklarin 1simnlart anlamma gelen kitabin yazari, Ahmed Bican’ndir (6. 870/1466). Kitap tasavvuf ve
sufiler hakkindadir. Envdrii’l-Asikin, her biri belli bir konu etrafinda gelisen bes ana babdan
olugsmaktadir. Birinci babda mevcidatin nizami, yerdeki ve gokteki varliklar, bunlarin yaratiligindaki
ilahi hikmet ve sirlar anlatilmistir. Eserin en uzun béliimii olan ikinci babda Hz. Adem’den baslayarak
hemen biitin peygamberlerden, micizelerinden, vahiy ve vahyin sirlarindan, peygamberlerin
karsilagtiklar1 zorluklardan bahsedilmis, her peygamberin hayatinda 6nemli yeri olan olaylar ayrica ele
alinmistir. Uciincii babda Cebrail, Mikail, Israfil, Azrail, Kirimen Katibin ve diger melekler, bunlarin
vazifeleri, ruhlar, ruhlarin makamlari ve goriinmeyen varliklar anlatilmistir. Dordiincii bab kiyamet
giinii hakkinda verilen bilgilerle baslamaktadir. Bu babda itikadi ve ameli hiikiimler, namaz, orug, zekat,
hac gibi ¢esitli ibadetler, ilim ve cehalet, emr bi’l-ma’riif nehy ani’l-miinker, cihad, miibarek giin ve
geceler, Is1am’m sartlar1, sabir, sadaka vermenin fazileti, dua, zikir, tesbih, tovbe ve istigfar gibi konular
iizerinde durulmustur. Eserin besinci babinda cennet, a‘raf, Allah’in goriilmesi, cennet nimetleri ve
cennet ehlinin durumu, sehidlerin cennetteki mertebeleri, cehennem ve gilinahkarlarin hali gibi konular
ele alinmugtir.

186 Yazar Uskiip’te dogdu. Babas1 Mekke ve Medine kadiliklarinda bulunmus olan Mehmed Efendi’dir.
Cikrik¢izade ve Altiparmak lakaplariyla taninmigsa da daha g¢ok bunlardan ikincisiyle meshurdur. XVI-
XVII. yiizyilin Osmanli yazari Muhammed ibn Muhammed Cikrigizade’dir. Kitap giris, birkag¢ boliim
ve sonugtan olusur. Her boliim, peygamberin belirli bir yilda yaptigi eylemleri agiklamaktadir.
Altiparmak, Molla Miskin’in (6. 907/1501) peygamberler tarihi ve Hz. Muhammed’in hayati hakkinda
yazdig1 Me “dricii ‘n-niibiivve fi medarici’l-fiitiivve adli Farsca eserin terciimesidir.

187 Fahreddin, Bulgar ve Kazan Torkleri, s. 238.

188 Kemper M., Sufii i Ugyome v Tatarstane i Baskordistane. Islamskiy diskurs pod russkim
gospodstvom, Perevod s Nemeskogo, Kazan: Rassiykiy Islamskiy Universitet, 2008, s. 217.

189 Emrullah Yiiksel, “Birgivi”, DI4, istanbul: 1992, C.6, ss. 191-194.
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bicimini 6rnek alinmasi gerektigini sdyliiyordu. Bununla birlikte, bidatlara kars1 ¢ikiyor
ve bu yeniliklerin topluma zararli olduguna inaniyordu. Birgivi, minareler, medreseler
ve Peygamber zamaninda heniiz yaymlanmayan kitaplar gibi imanin korunmasini ve
yayilmasini saglayan iyi yenilikleri (bid’at-i hasene) olumlu karsiltyordu. '*° Birgivi’nin
fikirleri literatiire yansimis ve bir biitiin olarak idil-Ural bdlgesinde dini diisiincenin
gelisimi iizerinde 6nemli bir etkiye sahip olmustur. Onun et-Tarikatii’I-Muhammediyye

adl1 eseri uzun bir siire Tatar medreselerinde bir ahlak kitab1 olarak okutulmustur.!®*

Benzer fikirler Osmanli etkisiyle Orta Asya’dan idil-Ural bélgesine geliyordu.
XVII. yiizyilin ikinci yarisindan Buhara’ya dogru yonelim yogunlasmis ve XVIIIL.
yiizyilda 1dil 6grencileri Buhara medreselerini Dagistan medreselerine tercih etmeye
baslamislardi. Kafkasya’da Rusya’nin etkisinin artmasi, hiikiimetin Orta Asya ile ticareti
tesvik etmesi vb. siyasi ve sosyo-ekonomik faktorler haricinde Buhara’nin se¢ilmesinin
nedeni, Hanefl hukukunun ve Maturidi akidesinin okutuluyor olmasiydi. Bu baglamda
Safii mezhebinin ve Es’ari akidesinin ve geleneginin yayilma alani olan Dagistan, Idil-

Ural Miisliimanlari i¢in daha az cazip haline gelmistir.'%?

Buhara medreselerinde egitimin yani sira, birgok 6grenci de tasavvufi cemaatlere
katilmaya ve yerli seyhlerin 6grencileri olmaya calisiyordu. Asya’nin derinliklerine
yaptiklar1 seyahatten donen, tarikat seyhlerinin miiridleri kendi anavataninda fikirlerini
aktif olarak yayryordu. XVIII-XIX. yiizyillarin basinda tasavvuf yoluna girenler
cogunlukta seyh Naksibendi Miiceddidi Faizhan Kabuli’den (6.1802) ve Niyazkuli
Tilirkmani’den (6. 1820/21) etkilenmislerdir. Bu seyhlerin 6grencileri, bolgede dini

diisiincenin tarithinde en dikkate deger 1z birakmislardi.

Seyh Tiirkmani, birgogu daha sonra medrese Ogretmenleri olan, Idil-Ural

bolgesinden gelen en az on dort kisinin intisap ettigi Seyh’ti.!®® Kaynaklara gore, bir

190 Kemper, a.g.e., s. 219.

191 batullina G. 1., “Razvitiye tatarskoy obsestvennoy i bogoslovskoy misli v XVIII v. / Vostaniye pod
predvoditelstvom Batirsi 1 obgestvenno-kulturnaya situasiya v tatarskom obsestve v XVIII v.” Materiali
naugno-prakticeskoy konferensii (17 maya 2005 g., Kazan) Kazan: Institut istorii im. S. Mercani AN
RT, 2007, s. 20.

192 Thatullina, a.g.e., s. 20.

193 Remzi Muhammed Murad, Telfiku I-Ahbér ve talkihu’l-dsdr fi vakdiki Kazan ve Bulgar ve mulitku’t-
Tatar, Orenburg: Karimov ve Husainova matbaasi, 1908, C. 2, s. 425.
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baska {inlii Seyh Faizhan Kabuli, miiritleri Isan Valid Kargali, Abdiirrahim Otuz-Imeni

olmak iizere Idil-Uraldan gelen on bes kisiye egitim vermistir.1%

Boylece, Naksibendi Muceddidi’nin etki alan1 idil-Ural bélgesine ulasti. Saf islam
kokenlerine doniig, zararli yeniliklerini reddetme ve seriatt uygulama fikirlerini iceren
tarikatin kati kurallarina bolgede birgok taraftar bulmustur. Giiniimiizde Idil-Ural

bolgesinde tasavvufi yonelimler oldukca yaygindir.

Dini diisiincesinin en seckin temsilcilerinden biri de Abdiirrahim Otuz-imeni
(1754-1834) idi. % Otuz-imeni, giiniimiiziin Tataristan Cumhuriyeti’nin Ceremsanskiy
ilgesinin Otuziman koyiinde ciftci bir ailede dogdu. Gelecekteki sair ve bilim adamin
babas1, Osman bin Sarmaki, simdi Tataristan Cumhuriyeti’nin Leninogorsk Ilgesi Timas
koyiinden, annesi Afifa Otuziman koylnden gelmistir. Daha ¢ocuk yaslarda

ebeveynlerini kaybederek 6ksiiz kalan Otuz-Imeni, akrabalar1 tarafindan bakiltyordu.

Abdiirrahim, gec¢imini temin etmek i¢in medresede kii¢iik isler yapmak zorunda
kaldig1 koyliisii Molla Vildan’in medresesine egitim almak icin gonderilmistir.
Abdiirrahim biiylidiigiinde ve gecimini kendisi saglamaya basladiginda medreseye
taginmis, milkemmel hafizaya, keskin zekaya ve ferasete sahip oldugu i¢in ¢ok kisa

zamanda dgrencilere egitim vermeye baslamistir.1%

Ancak, medresenin egitim seviyesi ona uygun olmadigindan, daha kaliteli egitim
arayisi icerisinde koylerin medreselerine gitmis, Orenburgda Kargali kasabasinin {inlii
medresesinde egitim almis,'’seyh Faizhan Kabuli’nin miiridi Seyh Valid-Isan

Kargali’ye intisap etmisitir.

Fakat Abdiirrahim Otuz-Imeni Kargali’de Seyh Velid-Isan’in yaninda uzun siire
kalamamis, 1788 de bilgisini gelistirmek i¢in Orta Asya’ya gitmistir. Orta Asya’da bir
miiddet eski Buhara medresesinde egitim aldiktan sonra Orta Asya’nin Akga, Tufi,
Semerkant, Mazar, Sakmaradan gibi schirlerinde bazi medreselrerde kalarak 6grenci
yetistirmistir. Daha sonra 1796’da Afganistan’in Belh, Herat, Kabil sehirlerini ziyaret
etmis, Kabil’de Naksibendi-Muceddidi tarikatinin seyhi Seyh Faizhan b. Kabil’e intisap

1% Remzi, a.g.e., s. 434.

195 Tbrahim Maras, Tiirk Diinyasinda Dini Yenilesme, Istanbul: Otiiken Yaymlari, 2002, s. 47.

19 {smail Tiirkoglu-Ibrahim Maras, “Otuz-imeni Abdiirrahim”, DIA4, Istanbul: 2007, C. 34, s. 11-12.
197 Maras, Tiirk Diinyasinda Dini Yenilesme, s. 48.
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etmistir.!®® 1798 yilinda esi Hamida, Afganistan’in Kuakbas kasabasinda 6ldiikten sonra
0 cocuklariyala birlikte memleketlerine diinmiistiir. Otuz-Imeni ilk énce bir y1l Kara
Cisma koyiindeki uzak akrabalarinda kalmis ardindan simdiki Tataristan’in Cistopol
bolgesinde Islay kdyiine tasmmustir. Burada bir yil boyunca kdy medresesinde egitim
vermis, daha sonra ii¢ yil Tataristan’in Leninogorsk ilgesinin Sara-Bikkol koyii
medresesinde egitim faaliyetlerinde bulunmustur. Burada, kendi diislincelerine gore
yetistirdigi ¢ok sayida miirid edinmis, sonrasinda ise medresesini kurdugu ve 6grencileri
yetistirmeye bagladigi Kuakbas kdyiine yerlesmistir. Burada uzun siire kaldiktan sonra
babasinin kdyii olan Timas kdyiine geri donmiis, burada seksen yasinda oliinceye kadar

egitim faaliyetlerine devam etmistir.%®

Otuz-imeni ahlak, hukuk, teoloji, dilbilimi, siir, Arap¢a ve Fars¢a dillerinde
eserleri miras olarak birakmustir. Tiim caligmalarinda, Islim’m temel kaynaklarimni
yeniden canlandirma ve zararli yeniliklerden arindirma arzusu gorebiliyoruz. Otuz-
Imeni’ye gore, ¢agdaslarinin ahlaki bozulusa ugramalarinin nedenleri, bir yandan Islam
hukukunun ve Tasavvufun ilk saf halinden uzaklasmak ve Rus geleneklerinden
etkilenmekti. es-Seyfii’s-sarim (Keskin Kilig) adli, tasavvufi ve ahlaki konular ihtiva
eden kitabinda Otuz-imeni stk stk Mehmed Birgivi’nin et-Tarikatii’l Muhammediyye

adl1 eserine atifta bulunur.2%°

Idil-Ural Tiirkleri arasindaki dini 1slah hareketinin &nciilerinden bir digeri de

Abdiinnasir b. Tbrahim el-Kursavi’dir.2

Otuz-Imeni ile aym donemde yasayan Kursavi
bazi konularda ona muhalif tutum sergilemistir. 1776 yilinda Kazana baglhh Kursa
koylinde dogmus ilk egitimini Magkara koOylinde Dagistan’da egitim alan Molla
Muhammad Rahim b. Yusuf el-Asiti el-Magkaravi’den (6. 1232/1816-17) almistir. O
arada, keskin ve merakli zekasina, {istlin hafizaya sahip olan gen¢ adam, bir¢ok konuda
Ogretmenin yiizeysel aciklamalarindan memnun kalmamis, zorunlu medrese egitimini
tamamladiktan sonra, Seyh Niyazkuli Tiirkmani ile tanistigi ve onun miiridi oldugu

Buhara’ya gitmistir. Zamanla bolgede herkes tarafindan taninir bir iin kazanmis, fikih,

usul-i fikih, hadis, mantik, kelam egitimini vermistir. Ogrencileri zamanlarinn biiyiik

198 Tiirkoglu, Maras., a. g. md. C. 34, ss. 11-12.

19 Almazova L. I., Idiatullina A. G., Hayrutdinov A. G., Istoriya Musulmanskoy Misli v Volga-Uralskom
Regione, Ugebnoye posobiye, Kazan: RIU, 2010, s. 134.

200 Kemper M. Musulmanskaya Etika i Duh Kapitalizma, Tatarstan: 1997, No: 8. s. 79.

201 {smail Tiirkoglu-ibrahim Maras, “Kursavi”, DI4, Ankara: 2002, C. 26, s. 447.
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cogunlugunu miinazara edebiyatin1 (ilmii’l-munazara) okuyarak geciriyorlardi.
Muhtemelen, Muhammed Rahim’in medresesinde egitim Dagistan modeline gore
verildiginden Buhara usiiliinden farkliydi. Bu donemde yeni metoda gére miinazara

seklinde egitim-6gretim Kursavi tarafindan basladigini sdyleyebiliriz.2%?

Buhara’nin kiitiiphanelerinde eski el yazma eserleri ve diisiince tarihi ile alakali
zengin kaynaklar igeriyordu. Kursavi, Abu Hanife, Omer el-Nesefi, gibi Hanefi
hukukc¢ularinin, Matiiridi, Buhari, Miislim, Malik b. Enes gibi hadis kitaplarinda, erken
donem Miisliman toplumun yasam tarzinda ve din egitiminde gergeklesen kendine
yakin hissettigi diisiinceler ve goériislerle karsilasmisti. Ozellikle Imam-1 Gazzali’nin

(1058-1111) meshur Ihydii Uliimi ’d-Din kitab1 onu ¢ok etkilemistir.?%3

Kursavi’nin gorislerini agik¢a ifade ettigi Teftazani’ nin Serhu’l-Akdidi’n Nesefr
hakkindaki yorumlarindan olusan eserleri hem Buhara hem de bolge din adamlarinin

kendisine karst olumsuz tavir sergilemesine neden olmustur.

Kursavi yakinlarinin yardimiyla ana vatanina dondiikten sonra, Verhnyaya Kursa
koylinlin medresesinde imam hatip ve miiderrislik gérevine baslamis, eserler iizerinde
calismaya devam etmistir. 1807°de Kursavi tekrar Buhara’ya gidip burada bir¢ok dini
problem fiizerine tartismada yer almigtir. Burada kendine destek bulamamus, aksine,
Buhara emirinin kat1 muhalefetiyle karsi karsiya kalmistir. Baski ve 6liim tehdidi alan
Kursavi, fikirlerinden déndiiriilmeye zorlanmistir. Ulkesine dondiikten kisa bir siire
sonra hacca gitmek igin yola ¢ikmis Ramazan ayinda Istanbul’a ulastiginda aniden
kolera’ya yakalannmis ve burada Olmiistir. Kursavi, Uskiidar’da Karacaahmet
mezarhigina defnedilmistir.?®* Kursavi’nin eserleri arasinda akaidle ilgili eg-Serhu ’I-
cedid ‘ale’l-Akdidi’n-Nesefiyye, tefsirle ilgili Heftiyek-i Serif, Kitabii’l-Irsad li’l-ibad
(Allah’1n kullart i¢in dgiitler) gibi kitaplar sayilabilir.?%°

Kursavi'nin ortaya koydugu fikirlerinin, bdlgede dini ve felsefi diisiincenin
gelisiminde 6nemli bir rol oynadigi unutulmamalidir. S. Mercani (1818-1889) ve R.

Fahreddin gibi din adamlari ozellikle yenilesme hareketi hususunda Kursavi’nin

22 Almazova, Idiatullina, Hayrutdinov., a.g.e., s. 153.

203 Maras, a.g.e., S. 53.

204 Almazova, Idiatullina, Hayrutdinov, a.g.e., ss. 154-157.

205 Abdiinnasir Kursavi, Nastavleniye Lyudey na Put Istini (el-Irsad li-| ibad) perevod s arapskogo.,
vvedeniye i primeganiya. G. Idyatullinoy. Kazan: Tatar. Kn.izd-vo, 2005; Kemper, a.g.e., ss. 314-422.

43



goriislerinden oldukca etkilenmislerdir. Boylece XVII-XVIIL vyiizyillarda Idil-Ural
bolge Miislimanlarinin arasinda islahat¢1 egilimleri git gide artiyordu. Bu hareket,
bircok bdlgeye yayilan Islam’1 hurefelerden ve bidatlerden arindirma siirecinin bir
pargast olarak gerceklesmistir. Bu siirecin baslatilmasinin en temel sebebi toplum

arasinda siinnetin yeniden canlanmasini saglamak, bidat ve hurafelerden temizlemekti.
4.5. Kazan Isgali Sonras1 Eski Tatar Mahallesi’nin Kurulusu

Eski Tatar Mahallesi?® 1552 yili sonrasi ortaya cikan Idil-Ural bolge
Miisliimanlarinin tarihinde hayati 6nem arz eden bir mahalledir. Calismamiza konu olan
camilerin biiyiik bir kismi bu mahallede oldugundan, buray: tanimak faydali olacaktir.
Eski Tatar Mahallesi, Tataristan Cumhuriyeti’nin baskenti Kazan’in en 6nemli tarihi
pargasidir. Mahallenin tarihi, kiiltiirel ve sechircilik gelenekleri, X-XVI. ylizyillarda
varhgini siirdiiren Idil Bulgar Devleti, Altn Orda Devleti ve Kazan Hanhgi
medeniyetlerine kadar uzanir. Tarih boyunca Eski Tatar Mahallesi, Rusya’nin kalabalik
Tatar niifusunun neredeyse tek kentsel yapisiydir ve Tatar Tiirkleri’nin sosyal, kiiltiirel
ve ekonomik gelisimine ivme kazandirarak bu ulusun birlesmesi i¢in énemli bir rol

oynamistir.

Eski Tatar Mabhallesi, daha 6nce de ifade ettigimiz gibi 1552 yilinda Kazan’in
Korkung Ivan’in birlikleri tarafindan isgali neticesinde ortaya ¢ikt1. Idil iizerinde gelisen
Kazan sehri neredeyse tamamen yok edildi ve halkin cogunlugu saldir1 sirasinda ya 61dii
ya da esir diisti. Mucizevi bir sekilde, hayatta kalan Kazan’in birka¢ koruyucusu,
Kazanin digsinda uzak ormanlik alanlara kagmak zorunda kaldi. Kazan gevresinde
yasayanlar da yok edilmekten ve kanli baskinlardan korkarak evlerini terk etti. Bu isgal
neticesinde, Tatar halkinin tarihi ve kiiltiirii iizerinde trajik iz birakmig ve Tatarlarin

sehir hayat1, sona ermistir.2%’

Ruslar Kazan’i isgal etikten sonra her tarafi yangina vererek Miisliimanlarin
izlerini silmeye c¢aligmiglar, bir taraftan da kendilerine ait sehri insd etmeye
baglamislardi. Hayatta kalan Tatarlara, Kremlin’i ve kentin Rus mabhallelerine

yerlesmek ve hatta ziyaret etmek kesinlikle yasaklanmistir. 1630°1i yillarda Alman

2% Rusgada “Starty Sloboda” olarak bilinir.
207 [zmailov B. 1., Karimov 1., Starotatarskaya Sloboda, Kazan: Tatar yaynevi, 2012, s. 4.
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gezgin Adam Olearius s0yle yazmisdi: “Sehirde Ruslar ve Tatarlar, Kremlin’de sadece
Ruslar yasamakta idi ve hicbir Tatar éliim cezast korkusu ile Kremlin'e giremezdi."*%®
Korkung ivan tarafindan isgal edildikten birka¢ yil sonra, Kazan tipik bir Rus sehri
olarak degistmistir. Sehrin merkezinden farkli olarak Kazan digindaki yerlesim
mahallelerinde Tatar niifusu hakimdi. Unlii Alman gezgin ve doga bilimci Aleksandir
Humboldt’un arkadast Gustav Rose XIX. ylizyilin ilk yarisinda, “sehrin niifusu
cogunlukla Ruslardan, Kazan disindaki yerlesim yerlerinin niifusu ise Kazanin tiim

niifusunun iicte biri olan Tatarlardan olusmaktadir.” diye ifade etmistir.2%

Kazan Hanlig’nin isgal edilmesi i¢in Ruslara destek veren ve Rus carina sadik
kaldig1 anlagilan Tatar aristokratlarim1 da kazan disinda kurulan mahalleye
yerlestirmiglerdir. Bir rivayete gore, Tatarlarin yerlesecekleri bdlgeyi segmek igin
toprak belirlerken Korkung Ivan, “Iste size yer!” diye haykirmusti. Tatar mahallesi,
eskiden sebze tarlalar1 ve hayvanlarin otladigi meralarin oldugu sehir duvarinin
arkasinda yer aliyordu. Ayrica buranin rakimi diisiik, nem seviyesi yiiksek, bataklik,

sisli ve ge¢ilmez ¢amurlu alan, yasamak icin ¢ok elverissiz bir yerdi.?!

Eski Tatar Mahallesi sehrin en kalabalik niifusa sahip yerlesim yeriydi. 1560’11
yillarda 150 hane vardi ve niifusun c¢ogunlugu erkeklerden olusuyordu. Mahalle
niifusunun sayis1, XVII. yiizyilin sonuna kadar neredeyse degismemistir. isgalden 6nce
Kazan ve civarinda yaklasik 20 binden fazla Tatar Tiirk’ii yasiyordu. 1646 yili niifus
sayimina gore Eski Tatar mahalle niifusu yaklagik 900 kisiye yiikselmisti. Bazi Rus
tarihgileri, sehir yonetiminin kasten Tatar hanelerinin sayisini 150 ile sinirlandirip daha
fazla ev insa etmelerine izin vermediklerini, herseye ragmen niifusun giinden giine
kalabaliklastig1 gercegini inkar etmezler. Su da bir gergek ki Rus hiikiimeti, eski Tatar
mabhallesi sakinlerine ayricalik taniyorlar fakat bu bolgenin niifusunun artmasini ve

biiyiimesini istemiyor tam aksine kisitliyorlardi.?!!

Tatar Mahallesi sosyo-politik ve sosyo-ekonomik iligkilerde sehir ile yakindan

iligskiliydi ve aslinda, onunla bir biitiin olusturuyordu. Mabhalle, schir duvarlarinin

28 {zmailov B. 1., a.g.e., s. 4.

29 A g.e.,s. 4.

210 A g.e., s.5.

211 Salihov Radik, Hayruddinov Ramil, “Sloboda Starotatarskaya” Istoriya na Yevropeyskom Vostoke:
Ensiklopediceskiy Slovar, Kazan: izdatelstvo Magarif, 2004, s. 297.
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disinda olmasina ragmen, Kazan sehrinin bir pargasi olarak goriiliiyordu. XVII. yiizyilin
sonlarinda, Miisliman niifusun artan sosyo-ekonomik faaliyetinden dolay1 siirlarini
genisletme gerekliydi. Ayn1 zamanda, mahallede insaatlar, dogu gelenegine gore kapali
mabhalleler seklinde gergeklestiriliyordu. Mahallenin i¢inde kendi yollari, ¢ikmaz
sokaklar, arka sokaklar vardi. Sehrin Rus ve Tatar mahalleleri arasindaki ticari iligkiler
de gelisiyor, Zabulagye mabhallesinin kapilari Oniinde yogun ticaret yapiliyordu.

Zamanla burada Sennoy Pazar adl1 bir ticari meydan ortaya ¢ikmist1.?1?

Kazan isgal edildikten sonra halk, yasam tarzlarina ve dini ilkelerine siki sikiya
bagli kalmaya devam etmistir. XVI. yiizyilin sonlarinda eski Tatar mahallesinde
camilerin insasina baslanmis ve Miisliiman din adamlar1 yavas yavas toplumdaki eski
etkilerini kazanmaya baslamislardi. Kisa siirede, Tatar mahallesi, islami yasalara gore
yasayan bagimsiz bir dogu kentine benzemeye baslamis, Idil bolgesinde Islam kiiltiirii
canlanmaya baslamisti. Fakat bu durum, Ortodoks Kilisesi’nin ve ruslarin dikkatini

cekmeye baslamigtr.?*3

Hristiyanlastirma Biirosunun kurulmasindan ve olumsuz davranislart ile {in
kazanan Bagpiskopos Luka Konasevi¢’in doneminde (1738-1755) Miislimanlara karsi
siddetli baskilar baslad1.?!* Bagpiskopos, Hristiyan olmayanlara kars1 siddetli
hosgoriisiizliigii ile bilinen bir din adamiydi. Ozellikle, kendisine emanet edilen
piskoposluk bolgesinin merkezinde Miisliimanlara ait Tatar mahallesinin bulunmasi hig¢

hosuna gitmiyordu.?*®

XVIII. yiizyilin ortasinda misyoner Luka Konagevi¢’in c¢abalar1 ile Tatar
mahallesinin topraklarinin yarisi ele gecirildi ve kilise miilkiyeti altina verildi. Sonug
olarak, bir¢ok mahalle sakini, yasamak i¢in elverissiz kosullara sahip olan yeni yerlere
zorla gonderildi. Yeni Tatar mahallesinin kurulusu o zamanda basladi, Kazan Tatarlarin
Bulak nehri ve Kaban goli kenarindaki onceki yerlesim yerine Eski Tatar mahallesi ad1
verildi. Ve yine de eski tatar mahallesi var olmaya devam ediyordu. Bazi ailelerin

siirglin edilmesine ragmen, bircogu eski mahallede kalmis ve haklar1 i¢in miicadele

212 galihov Radik, Hayruddinov Ramil, a.g.md., s.298.

213 {zmailov B. 1., a.g.e., s.6.

214 {lyas Topsakal, Rus Carligi ve Tiirkler, istanbul: Otiiken Yayinlari, 2018, ss. 179-186.
215 [zmailov, Karimov., a.g.e., S. 6.
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etmeye devam etmistir. Kisa siire sonra da eski boliim Yeni Tatar kasabasi ile bir biitiin

haline gelmistir.

Hiristiyanlastirma politikas1 Tatar halki arasinda hosnutsuzluga neden olmustu.

216 Konasevi¢’in

Tatarlar yiiksek makamlara yazdiklar1 bircok sikayetlerinde,
onderligindeki fanatiklerin onlarin topraklarinda zulmettiklerini, birgogunun evlerinin
yakilip yiktiklarin1 ve yok ettiklerini, diger hanelere gecislerin kapatildigini, yikilan
hanelerin yerine yeni Hiristiyan okulu ve biirosu insad ettiklerini dile getirmislerdi.
Hiiklimet, Miisliimanlarin isyan ¢ikarmasi endisesi ile 1755 yilinda nefret edilen Luka
Konagevi¢’i Belgorod’a tayin etmek, Hiristiyanlastirma biirosunu da 1764 yilinda
kapatmak zorunda kalmistir. Tarih boyunca Tatar halkinin hatiralarinda Luka
Konasevig, akillarda Aksak Karatun (siyah kiirklii topal adam) lakapl bir azili1 diigman

ve zorba olarak anilmugtir.?Y’Tiim zorluklara ragmen Tatar mahallesinde yasam devam

ediyor, eski Tatar mahallesinde yasayanlarin sayisi giinden giine artryordu.

II. Katerina’nin iktidar1 dénemi olan 1762-1796 yillarda, Rus hiikiimetinin
Miisliimanlara kars1 tavri degismis, Rus Carlig1 tarafindan Miisliimanlarin sosyo-politik

hayatlarinda bir ¢cok olumlu degisikler gergeklestirilmistir.

II. Katerina’nin Miisliimanlara yonelik liberal politikasinin olusumunda, 1767
yilinda idil-Ural bélgesine yaptig1 seyahatin ciddi etkisi olmustur. Kazanin, baska higbir
sehirde olmayan, Rus Imparatorlugunun etnik ve dini cesitliligini gdstermek i¢in uygun
olan bir sehir oldugu bilinmekteydi. Kazan ziyareti esnasinda Il. Katerina,
Miisliimanlarin temsilcilerini resmi olarak kabul eder ve 30 Mayis’ta, Carige’ye vali
tarafindan Kazanin eski mahallesinde yasayan Abiz?!® Tatarlar ve onlarin esleri tanitilir.
Goriisme esnasinda Abizlar kendilerini sadece Tatar mahallesinin degil, ayn1 zamanda
tiim Tatar halkinin temsilcileri ve dini liderleri olarak tanitirlar ve 11. Katerinaya ekmek,
glimiis tuzlukta tuz, zengin bir kadin elbisesi ve iki halidan ibaret hediye takdim ederler.
II. Katerina kendisine yapilan ve gosterilen izzet-i ikramdan cok etkilenmis, bizzat

kendi elleriyle alarak Tatar halkina liitufkarhigini gostermistir.?t°

216 {lyas Topsakal, a.g.e., s. 188.
27 {zmailov, Karimov., a.g.e., s. 7.

218 Tatarlarin ileri gelenleri.
29Ag.e., 8. 8.
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Gorlisme sirasinda, Miisliimanlarin temsilcileri, Carige’den cami insa etmeleri
i¢in izin istediklerinde, II. Katerina, sehirde iki tas cami insd etmek igin bizzat izin
vermistir. II. Katerina’nin Tatar mahallesini ziyaretinin ve seyahat etmesinin asil
sebeplerinden biri de Misliimanlarin yasam tarzinit merak etmesi ve onlar1 gérmek
istemesidir. Ayrica, Tatarlarin gonliinii almak onlar1 memnun etmek icin birkag Tatarca
ve Arapga kelime Ogrenmis oldugu da bilinmektedir. Tatarlar, II. Katerina’nin
hosgoriisiinden ve sefkatinden o kadar etkilenmigler ki, yiizyillar boyunca halkin

hafizasinda ve dillerinde Ebi Patsa (biiyiikanne-kralice) olarak yad edilmistir.?%°

II. Katerina’nin Kazan’dan dondiikten kisa bir siire sonra, ilk tas camiler olan
Mercani ve Apanaevskaya camilerinin insaat1 baslamistir. Unlii oryantalist N. Katanov,
XIX. yilizyilin sonlarinda yazdigi1 eserinde carice daha Kazan’dan ayrilmadan bizzat
kendisinin, Eski Tatar mahallesinde yapilacak Yunusov/Mercani ve Apanayev

camilerinin yapilacag: yeri gosterdigini iddia etmektedir.??

Mislimunlarin II. Katerina’dan bizzat izin alarak cami insa etmeleri Kazan
Piskoposluk bolgesinin dini otoritelerinin sert tepkisine neden olmustur. 1768 yilinin
Mayis ayinda Idil-Ural bélgesinin Bagpiskoposu Veniamin, Kutsal Sinod’a, Eski Tatar
mahallesinde insa edilen iki tas camileri hakkinda olumsuz bir rapor yazarak sikayet
etmistir. Fakat rapora 17 Haziran 1773 tarihinde Tiim Dinlerin Hosgoriisii Uzerine
alman “Yiice Tanr1 yeryiiziindeki tiim inanglara, dillere ve mezheplere tahammiil ettigi
gibi, ben de, aym kurallara riayet ederek, onun kutsal iradesini yerine getirerek, benim
halkim arasinda her zaman sevgi ve barig hiikiim etmesini diliyorum” emirnamesi ile

cevap vermistir.???

Tatar mahallesinde camilerin minareleri insa edilirken minarelerin yiiksekligi ile

alakali yapilan itirazlara: “Onlara yeryiiziinde bir yer verdim ve gokyiiziine ise kendi

220 Galindabayeva Vera Valeriyevna, “Obrazi ekaterini II v Postsovetskom Tatarstane: Ebi Patsa,

Velikaya imperatrisa i Prodannaya Alyaska” Jurnal Frontirnih Issledovaniy, Sankt Petersburg:
Sosiologiceskiy Institut RAN, 2020, T. 5, No: 3, ss. 12-31.

221 1zmailov, Karimov., a.g.e., s. 9; Aydarova-Volkova G. N., Tatarskiye Slobodi Kazani: arhitekturno-
gradosrtoitelnoye  razvitive i metodologiceskive aspekti rekonstruksii, Kazan: Kazanskaya
gosudarstvennaya arhitekturno-stroitelnaya akademiya, 1999. s. 35.

222 {zmailov, Karimov., a.g.e., S. 9.
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kararlarina gore yiikselebilirler, c¢iinkii gokler benim yetkimde degil.”***diyerek

istedikleri gibi inga edebileceklerini sdylemistir.

Gunimiizde Eski Tatar Mahallesi, Kazan’in merkezi ilg¢elerinden olan
Vahitovskiy ilgesinin giliney kesiminde yer almaktadir. Kazan’in 2005 yilinda 1000.
yilin1 kutlamak i¢in yapilan hazirlik ¢aligmalarinda ve sonraki yillarda bir¢ok bina, cami
ve medrese restore edildi. Tezimizin ikinci boliimiinde 6zellikle bu cami ve medreseler

hakkinda daha genis bilgi verecegiz.

Tarihi camilerin neredeyse ¢ogu Eski Tatar mahallesinde yer almaktadir. Burada

bulunan camilerin isimleri su sekildedir:

Sennaya Camii

Sultanovskaya (Usmanovskaya) Camii

1. Apanaevskaya Camii
2. Mercani Camii

3. Galeevskaya Camii®?*
4. Goluboy Camii

5. Burnaevskaya Camii
6.

7.

8.

Kazakovskaya Camii (1975 yilinda yikildi)
Eski Tatar mahallesinin medreselerini ise su sekilde siralayabiliriz:

Kasimi (Apanaevskoe) Medresesi
Muhammediye Medresesi
Mercaniye Medresesi
Muzafferiye Medresesi

Usmanovskoe (Osmaniye) Medresesi

© ok~ w N

Saitovskoye Medresesi

23 Ag.e.,s. 8.

224 Galeyevskaya camiinin yaninda, iinlii Tatar ilahiyatc1 miiftii Alimcan Barudi’nin (1857-1921) evinin
binasinda 5 Temmuz 2016 tarihinde Tataristan Cumhurbaskan1 Rustam Nurgaleyevi¢ Minnihanov’un
ve ¢ok sayida devlet erkaninin katilimiyla Tataristan Cumhuriyeti Miiftiiliik binas1 agildi.
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https://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%90%D0%BF%D0%B0%D0%BD%D0%B0%D0%B5%D0%B2%D1%81%D0%BA%D0%B0%D1%8F_%D0%BC%D0%B5%D1%87%D0%B5%D1%82%D1%8C
https://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%93%D0%B0%D0%BB%D0%B5%D0%B5%D0%B2%D1%81%D0%BA%D0%B0%D1%8F_%D0%BC%D0%B5%D1%87%D0%B5%D1%82%D1%8C
https://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%91%D1%83%D1%80%D0%BD%D0%B0%D0%B5%D0%B2%D1%81%D0%BA%D0%B0%D1%8F_%D0%BC%D0%B5%D1%87%D0%B5%D1%82%D1%8C
https://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%9C%D0%B5%D1%87%D0%B5%D1%82%D1%8C_%D0%9D%D1%83%D1%80%D1%83%D0%BB%D0%BB%D0%B0
https://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%9C%D1%83%D1%85%D0%B0%D0%BC%D0%BC%D0%B0%D0%B4%D0%B8%D1%8F_(%D0%BC%D0%B5%D0%B4%D1%80%D0%B5%D1%81%D0%B5)
https://ru.wikipedia.org/w/index.php?title=%D0%9C%D0%B0%D1%80%D0%B4%D0%B6%D0%B0%D0%BD%D0%B8%D1%8F_(%D0%BC%D0%B5%D0%B4%D1%80%D0%B5%D1%81%D0%B5)&action=edit&redlink=1
https://ru.wikipedia.org/w/index.php?title=%D0%9C%D1%83%D0%B7%D0%B0%D1%84%D1%84%D0%B0%D1%80%D0%B8%D1%8F_(%D0%BC%D0%B5%D0%B4%D1%80%D0%B5%D1%81%D0%B5)&action=edit&redlink=1

4.6. Kazan Isgali Sonras1 Yeni Tatar Mahallesi’nin Kurulusu

Yeni Tatar Mahallesi, Kazan’in merkezinde bulunan tarihi mahallelerden biridir.
Eski Tatar mahallesinin dolmasi sonrasinda, Tatar niifusu komsu bolgelere yerlesmeye
basladi. Yeni Tatar Mahallesi bu sekilde ortaya ¢ikti. 3 Mayis 1749°da Kazan’da ¢ikan
siddetli bir yangin sonrasinda Eski mahalle, Ortodoks kiliseleri ve piskoposun evi dahil
sehirde bir¢ok bina zarar gordii. Piskopos Luka Konasevig, eski mahallenin yerli
niifusunu komsu bolgeye gog ettirmeye calisti. Hiikiimet, Piskopos Luka’nin dilekgesini
i kez reddetti ve tiim yangin magdurlarina ayni yerde evler insa edilmesini emretti.
Fakat Piskopos Luka, burada yasayan Miisliimanlara baski uygulamak igin eski
mahallede Hristiyan okulu agmaya karar vererek okulun inaatina basladi. Neticede,
insaatin baglamasindan memnun olmayan eski mahalle sakinleri, okula bitisik
alanlardan taginma talebinde bulundular. Boylelikle, sehrin yeni bdlgesi olan Yeni Tatar
Mahallesi insa edilmeye basladi. Baspiskopos Luka’nin Miisliimanlara kars1 saldirilari,
Rus ve Tatarlarin idil-Ural bolgesinde baris i¢inde yasama geleneklerine uygun degildi
ve birkag yil sonra Elizaveta Petrovna’nin 9 Ekim 1755 tarihli emri ile Basgpiskopos

Luka Kazan’dan Belgorod’a tayin edildi.?®

Tatar kiiltiiriiniin ve medeniyetinin, ekonominin ve ticaretin merkezi olan eski
Tatar mahallesinin aksine, Yeni Tatar mahallesinde isciler ve esnaflar yasiyordu.
Bundan dolayr Yeni Tatar mahallesinin, mimari, kiiltiirel ve tarihi degeri oldukca
diisiiktiir. Yeni Tatar mahallesinde basit ve kiigiik ahsap evler ile kiiciik capta camiler
inga edildi. Daha sonra Dokuzuncu Merkez Cami diye bilinen tas cami yapilarak

mahallenin en &nemli tarihi eseri haline gelmistir.??®

Yeni mahallenin giineyinde, bir¢ok iinlii Tatar’in gdmiilii oldugu, iki yiiz yildan
uzun tarihi olan Eski Tatar mezarlig1 bulunmaktadir. Yerin tiikenmesinden dolay1, simdi
icinde yeni mezarlar tahsis edilmemekte ve definler sadece akraba mezarlarina

yapilmaktadir.

Eski Tatar kabristaninda 6nemli din adamlar1 da yatmaktadir. Bunlardan bazilari

sunlardir:

225 Aydarova-Volkova, a.g.e., s.16.
26 A g.e., s. 16.
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1. Apanayev Abdullah Abdulkerim oglu (1862-1919) Bilim adami, egitimci,

Sennoy Camisinin imam Hatibi ve yazar.

2. Amirhanov Hiiseyin Amirhan oglu (1816-1893) Eskitas Camii Imam Hatibi ve
tarihgi.

3. Amirhanov Muhammetzarif Hiiseyin oglu (1853-1921) Eskitas Camii Imam

Hatibi ve yazar.
4. Besirov Taceddin (1813-1879) Apanay Camii imam Hatibi.
5. Abdullin Seyfullah (1856-1926) Mercani Camii Imam Hatibi.

6. Alimcan Barudi (1857-1921) Miiftii, Galeyev Camii imam Hatibi, egitimci ve

din adamu.

7. Galiyev Abdurrahman Muhammetcan oglu (1872-1919) Galiyev Camii Imam

Hatipi ve 6gretmen.

8. Galiyev Salihcan Muhammetcan oglu (1862-1932) Rozovoy Camii Imam

Hatibi, egitimci, din adamu.
9. Saitov Ahmet (1793-1867) Galiyev Camii imam Hatibi.
10. Saitov Ahmet (1793-1867) Galiyev Camii Imam Hatibi.

11. Saitov Muhammetyusuf Abdulsettar oglu (1830-1909) Galiyev Camii Imam
Hatibi.

12. Abdulgaffarov Abdulveli (61.1891) Azimovskiy Camii imam Hatibi.

13. Abdulgaffarov Hiisameddin Abdulveli oglu (1849-1923) Azimovskiy Camii

Imam Hatibi.

14. Maksudi Ahmathadi Nizameddin oglu (1868-1941) egitimci, gazeteci ve
yazar.

15 Mercani Sehabeddin Baheveddin oglu (1818-1889) din adami, Kazan schri

Birinci Merkez Camii Imam Hatibi, tarihgi ve egitimci.
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16. Muhammed Burhaneddin Mercani (1856-1916) Mercani Camii Imam Hatibi.
17. Mustariyev Ismail Mingali oglu (1888-1962) Mercani Camii Imam Hatibi.
18. Kayytim Nasiri Abdiinnasir oglu (1825-1902) ilim adami, etnolog, egitimci.
19. Saitov Ishak (61.1838) Apanay Camii imam Hatibi.

20. Saitov Selahaddin (51.1875) Apanay Camii imam Hatibi.

21. Halitov Hammad ( 61.1867) Goluboy Camii Imam Hatibi.

22. Halitov Muhammedzakir Hammad oglu (61.1893) Goluboy Camii Imam
Hatibi.

23. Rahmankulov Giyaseddin Habibullah oglu (61.1897) Goluboy Camii imam
Hatibi.

24.Saitov Abdulgani (1813-1871) Sennoy Camii Imam Hatip.
25. Salihov Abdulgallam (1832-1899) Apanay Camii Imam hatibi.

26. Salihov Muhammetkasim Abdulgallam (1871-1934) Apanay Camii imam
Hatibi, din adamu.

27. Salihov Muhammedarif Muhammed oglu (1861-1915) Usmanovskaya /

Sultanovskaya Camii Imam Hatibi.

28.Samatov Abdulhak Abdulhak oglu (1930-2009) imam hatip, Tataristan

Cumhuriyeti kadisi.
29. Safiullin Ahmatzeki (1896-1995) Mercani Camii Imam Hatibi.
30. Gaynullin Garifulla (1894-1984) Naksibendi-Halidiye Seyhi.

31. Bikbulatov Singatulla Nimatulla oglu (1886-1954) Egitimci.?%’

227 Jihansin 1. 1. Kazan Seherinin Idel Boyu Hem Vahitov Rayonlarindagi Megetler Torinda Belesmelek,
Fenni moherrir I. F. Fettahov, Kazan: 2015, s. 63.
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Eski Tarar yerlesiminde bulunan kabristandaki 6nemli sahsiyetler hakkinda bilgi
verdikten sonra giiniimiizde Kazan sehrinin Vahitov ilgesinin giineybatisinda bululan

Yeni Tatar mahallesinde bulunan camilere de yer vermemiz faydali olacakatir:
1. Azimovskaya Camii.
2. Eskitas Camii.
3. Rozovaya /Al Camii.??

4. Belaya/Ak Camii.??®

228 Ruscada “rozovaya” Tatarcada “al” yani kirmiz1 anlamina gelmektedir.
229 Ruscada “belaya”, Tatarcada “ak” yani beyaz anlamina gelmektedir.
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IKINCi BOLUM
iDIL-URAL BOLGE CAMILERI
1. iDIL-URAL BOLGESINDE DINi YAPILAR

Tezimizin ikinci boliimiinde Idil-Ural bolgesinde asirlardir faaliyet gosteren
sosyal hayatin merkezi olan camileri ele aldik. Minareleri, kubbeleri, genis avlulari,
geometrik sekillerle ve tekrarlanan desenlerle c¢izilmis parlak renkli islemeleri ve
Kabe’ye bakan mihraplariyla i¢ giizelligine ve estetigine dis goriinlimden daha fazla
Oonem verilmistir. Tevhit inanc1 sebebiyle i¢ mekanlardaki siislemelerde insan, hayvan,

ates, gibi Allah’a ortak kosulabilecek tiim resimlerden uzak durulmustur.

Tarihgilerin tahminlerine gore, XVI. ylizyilin ortalarinda hanlik topraklarinda
yaklasik 1500 cami vardi, ancak onlar hakkinda ¢ok az bilgi varligin stirdiirmiistiir. Bu
yapilarin bazilar1 sehir merkezlerinde, cogunlugu ise sehir disinda kirsal kesimlerdeydi.

Bugiin Bulgar sehrinde arkeolojik kazilarda 6rneklerini grebiliyoruz.?*

Bilinen tiim verileri 6zetleyerek, Idil-Ural bélgesinin Ortagag mimarisinde, her
biri kendi islevini yerine getiren ve oldukca 6zel amaclara veya sakinlerin sosyal
katmanlarina yonelik olan farkli cami gruplarindan bahsedebiliriz. Bu binalar hem
biiytikligii hem de mimarilerinin sanatsal yapisi acisindan farkliik gosteriyordu.
Mahalle mescidi, cami, iginde tiirbe bulunan mescid ve agikta biiyiik kitlenin topluca
namaz kilmasi i¢in etrafi duvarla gevrilmis ve iginde sadece kible yoniinii gosteren bir

mihrap olan musalla.?!

Bu donemin belirli yapilar arasinda, birkag cami hakkinda asag1 yukari1 giivenilir
bilgiler vardir. Bunlar, Han Camii, el-Kebir Camii, Kul Serif Camii, Nur Ali Camii
hakkinda kaynaklarda azda olsa bilgilere ulagsmak miimkiindiir. Ayrica Eski Tatar
mahallesinde 1742 yilindan oOncelere ait Ortacag ahsap camilerinin varligindan

kaynaklarda bilgilere rastlamak miimkiindiir.?3?

230 Halitov Niyaz, Tatarskaya Mecet i yeyo Arhitektura, Kazan: Kazanskoye knijnoye izd-vo, 2012, s. 17.

231 Halitov Niyaz, “Arhitektura Kazanskogo Hanstva” Istoriya Tatar, Kazan: 2014, T. 1V, s. 609.

232 Halitov, a. g. md, s. 609; Halitov Niyaz, “Arhitektura Megetey Megeti Voljskoy Bulgarii” Istoriya na
Yevropeyskom Vostoke: Ensiklopediceskiy Slovar, Kazan: Izdatelstvo Magarif, 2004, s. 211; Halitov
Niyaz, Pamyatniki Arhitektur: Kazani XVIII-nagala XIX, Kazan: Kazanskoye knijnoye izd-vo, s. 17.
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Idil-Ural bélgesinde varligii siirdiiren dinlerin basinda Islam ve Ortodoksluk
gelmektedir. Bu bolgede giinlimiizde Rusya Federasyonuna bagli birka¢ cumhuriyet
kurulmustur. Burada ki kanunlar iki dinin ¢ikar dengesinin korunmasi, etnik gruplar ve
dinler arasi baris ve uyumun korunmasi ve giig¢lendirilmesinde onemli bir rol

oynamaktadir.

Giiniimiizde {slam dini, Hiristiyanliktan sonra Rusya Federasyonu’ndaki en biiyiik
ikinci dindir. Bolgede Miisliimanlarin sayisi1 azinsanmayacak kadar fazladir. Hatta
Rusya Federasyonu, Tiirkiye’den sonra Avrupada en fazla Miisliiman niifusa sahip bir
iilkedir. Kendi iginde ise Miisliimanlarin yogun olarak yasadig1 yer ise idil-Ural bolgesi
olarak bilinen giiniimiiz Tataristan Cumhuriyeti, Baskurdistan Cumhuriyeti, Orenburg

bolgesidir.

Bu bolge tarihinde her zaman &nemli bir rol oynayan IslAm dini giiniimiizde de
Oonemini korumaktadir. Onlarca etnik topluluga ve yerli halka ev sahipligi yapmaktadir.
Tatarlar ve Bagkirtlar gibi yerli halkin yaninda sonradan bolgeye go¢ eden Cegenler,
Inguslar, Darginler, Balkarlar, Avarlar, Karagaylar, Kabardinler, Lezginler, Ozbekler,
Tacikler, Kirkizlar vb. gibi pek ¢cok Miisliiman topluluklar yagamaktadirlar. Bunlardan
bir kag1 istisna tutulursa burada yasayanlarin gégmen olmadiklar1 tam aksine binlerce

yildir bu topraklarda yasayan asli sahipleri oldugu unutulmamalidir.

Bolgede Islam dini giiniimiizde Ortodoks Hristiyanlik, Budizm ve Yahudilikle
birlikte geleneksel bir din olarak tanimlanmaktadir. Rus yetkili makamlar1 ve siyasileri
[slam’in Rus toplumunun bir parcasi oldugunu her firsatta dile getirerek farkli
geleneksel dinlerin bir arada uyum igerisinde yasamasinin giiclinii ve faydasini
gordiiklerini dile getirmektedirler. Hakikaten 6zellikle Miisliimanlarin bu topraklarda
kiiltiir ve medeniyet insa ettiklerini ve bu insa edilen medeniyet ve kiiltiir sayesinde bu
topraklarda hayatin devam ettigini sOylemeliyiz. Asagida Kazan Hanligi doneminde
varligint siirdiiren giiniimiize kadar ulasan ve temelleri tespit edilen, isimleri bilinen

camilerden bahsedecegiz.
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2. XVIIL. YUZYIL ONCESI iDiL-URAL CAMILERI
2.1. el-Kebir Camii

Biitiin islam sehirleri gibi, Idil-Ural blgesinin en énemli merkezlerinden olan 1dil
Bulgar Hanligi’nda 1260’1 yillarda insa edilen merkezi EI-Kebir Camii’ne sahipti.
Sehabeddin Mercani’nin eserlerinin birinde sekiz minareli cami hakkinda bilgi
verilmektedir. Dort minare ile ¢evrili merkezi kubbenin tabaninin etrafinda, kubbenin
itme kuvvetini tutan kiigiik kuleler insa edilmis, minareler ve binanin diger tamamlayici
unsurlar gesitli sekillerde sogan kubbelerine benzer sekilde tamamlanmistir. el-Kebir
Camii’nin minaresi, Osmanli minarelerinin aksine dort kose kaideler lizerine insa
edilmis yuvarlak govdesiyle Selguklu gelenegine bagli minarelerin mimari 6zelliklerine

daha yakind1.?*

Tarih¢i M. Hudyakov, bu camiyi somutlastirmak i¢in ayni mimari 6zelliklerde
Moskovanin merkezinde kremlin ig¢inde bulunan Vasiliya Blajennogo katedralinin
Kazanin isgal edilmesi anisina insa ettirildigini savunuyor. Bu fikir Sovyet ve Sovyet
sonrasi tarihi edebiyat ve sanatta popiilerlik kazanmist1.?3* Moskova’daki Pokrovskoy
Kilisesini ve diger tarihi kiliseler incelendiginde Ivan Groznu’nun Kazan seferi ile
irtibatlandirmak miimkiindiir. Bunun ve diger kiliselerin mimari 6zelliklerinde caminin
prototip sematik diyagrami da dahil olmak iizere bir¢ok Tatar mimarisi ile iliskili

benzerlikleri goriilmektedir.

2.2. Kazan Hanhigi Donemi Han Camii

Kazan Kremlin’de Kazan hanlarina hizmet veren Han Camii’nin bulundugu
bilinmektedir. Bolgede Miisliimanlar arasinda iki tiir cami vardi: mahalle mescidi ve
cami. Idil-Ural bélgesinde halk arasinda cami kelimesi sadece bina degil, ayn1 zamanda
bir tiirbe ve aile mezarlarinin tas duvarla korunan bir avlu da dahil olmak iizere tiim kiilt
kompleksi olarak bilinmekteydi. Kazan’in Ruslar tarafindan saldirtya ugramasi
esnasinda 1000 civarinda kadinin, din adamlarinin ve hanin yakinlarmin saklandig: bir
camiydi. Tarihi belgelere ve o donemi resmeden tablolardaki goriintiilere bakilirsa, iki

katli bir tas bina oldugunu, aym yiikseklikte iki kubbeli salonu, duvarlar boyunca

238 Halitov, a.g.md., Istoriya Tatar, s. 604; Halitov, a.g.e., s. 17.
23 Halitov, a.g.md., Istoriya Tatar, s. 604; Halitov, a.g.e., s. 17.
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balkonu goriilmektedir. Yapimin giineybati kdsesinin biraz giineyinde, kare bir kaide

iizerinde yiiksek silindirik bir minare duruyordu.?*®

I¢ mekanlarmin yetersiz de olsa hatiralar1 korunmustur. Duvarlarda altin islemeli
siisleri, hanin sandukalar1 kumas oOrtiileri inci ve degerli taslar ile siislenmis, lahitleri
mezarlarin {izerinde mevcuttur. 1978 ve 1998-2001 yillarinda Siiytimbike minaresinin
hemen yanindaki arkeolojik arastirmalar sirasinda burada al¢i kaplamali ¢igek

siislemelerle kapli bir al¢1 kaplama kalmtilar1 ve mezar tasi1 pargalar1 bulunmustur.?*®

2.3. Siiyiimbike Minaresi

Kazan’in en O6nemli mimari ve manevi sembollerinden biride Siiylimbike
minaresidir. Minarenin var olusu Kazan’in bir islam sehri oldugunu isbat ediyor
niteliktedir. Idil-Ural bdlgesinin smirlarinin ¢ok uzaklarinda bile minare bilinmekte ve
diinyanin farkli iilkelerinde yasayan tiim Tatarlar tarafindan Anavatanlarinin bir
sembolii olarak kabul edilmektedir. Bu muazzam yapi, Kazan’in eski yerlesim yeri olan
Kremlin tepesinin en yiiksek noktasinda yer almaktadir. Bu tarihi minare sehir
merkezinin en 6nemli hakim tepesinde sehrin kuzey panoramada lider konumuna sahip
tarithi bir yapidir. Yapim tarihiyle ilgili net bir bilgiye sahip degiliz. Giinlimiize kadar
ulagan minare biiylik boyutlu, 53 metre yiiksekliginde, pisirilmis tuglalardan insa
edilmis kuzeydogu tarafina dogru belirgin bir egime sahiptir. Bugiin minare farkl

sebeplerle 1,98 m. dikeyden sapmistir.?’

Minare, Stiyiimbike minaresi olarak bilinmektedir. Tarih boyunca tatarlar arasinda
bu yap1 Han minaresi veya Han Camii minaresi olarak bilinmistir. 1976-1977 yillarinda
minarenin etrafindaki arkeolojik kazilar, caminin yikildigini yerine kilise insa edildigini
gostermektedir. Dolayisiyla bu tarihi yapi ilk yapildig: yillarda kule olarak kullanilmis
olsa da sonrasinda yiizyillarca bunun yaninda insa edilen Han Camii’nin minaresi
islevini gérmiistiir. Kazanin Ruslar tarafindan ele gegirilmesi akabinde bu minarenin

yanmdaki caminin yikildigini anliyoruz. %8 Siiyiimbike minaresinin tarihi seriiveni ve

235 Halitov, a.g.md., Istoriya Tatar, s. 609.

236 Halitov, a.g.md., Istoriya Tatar, s. 604;

237 {smail Tiirkoglu, “Kazan”, DI4, Ankara: 2022, C. 25, ss. 134-136.

238 Niyaz Halitov, “Basnya Suyumbike” Istoriya na Yevropeyskom Vostoke: Ensiklopediceskiy Slovar,
Kazan: Izdatelstvo Magarif, 2004, s. 220.
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simge olusu Antalya ilimizde bulunan sekiz asirdir varligini siirdiiren Yivli Minareli
camiyi animsatmaktadir. Ayrica bircok yerde halk arasinda camilerin yikildigi veya

yiktirildigi i¢in kule olarak bilinen onlarca buna benzer minareler mevcuttur.

Stiylimbike minaresinin yapilis tarihi net olmadigindan bir kisim arastirmacilar
Kazan’m isgali sonrasinda insa edildigini ve bu nedenle dekoratifini genellikle
Moskova ekolii ruhunda ve mimari 6zelliklerde yapildigini savunmaktadir. Halbuki
Siiytimbike minaresinin silueti Bulgar Tatar geleneginin motiflerini barindirtyor. Bunlar
arasinda minare benzeri tamamlama, ekli dekoratif, tasiyici olmayan iigceyreklik
siitunlarin varhigi, sarkit basliklari, ikinci katin koselerinde kosebentlerin {izerinde
hiicresel konsollar vardir. 3° Sovyetlerin etkisinde kalan bircok iilkede camiler yikilmis

cami minareleri ise kule olarak adlandirilmstir.

Siytimbike minaresi, XVIII. yiizyilin birinci yarisinda iki bash kartalla
taglandirilmis imparatorlugu sembolize eden Onemli valilik sarayr yapilarindan biri

haline gelmisti.

Minare 1918°’de Halk Komiserleri tarafindan ‘miislaman is¢ilerin kullanimina’
kararnamesiyle Miislimanlara devredilmis ve giimiis renkli bir hilal ile taglandirilmistir.
1934°de hilal tekrar indirilmis, 1991°de 1552 yilinda vefat edenlerin anma programinda
ezan okumak i¢in minare olarak kullanilmis ve bu baglamda 1993°de tekrar yaldizli bir

hilal ile taglandirilmistir.?4

Stiytimbike Minaresi, Kazan’in tarihi ve kiiltlirel mirasinin 6nemli bir parcasidir.
Ziyaretciler, minareyi gezebilir ve panoramik bir sehir manzarasi i¢in yaninda bululan
teras1 kullanabilirler. Ayn1 zamanda minarenin yaninda bir miize de bulunmaktadir ve
burada Kazan’in tarihine iliskin sergileri goriilebilir. Siiyiimbike Minaresi Kazan’in
Oonemli bir sembolii olmasinin yaninda hem tarihi hem de mimari agidan ilgi ¢ekicidir.

Kazan’1 ziyaret edenler i¢in goriilmeye deger yerlerden biridir.

239 R. A. Galimsin, A. Z. Manapov, A. A. Abdyusev., ‘Isledovaniye Deystvitelnogo Sostayaniya Basni
Suyumbike Kazanskogo Kremlya’ Izvestiva KGASU, 2005, Nel(3), s. 63-67; Niyaz Halitov, “Basnya
Suyumbike” Istoriya na Yevropeyskom Vostoke: Ensiklopediceskiy Slovar, Kazan: izdatelstvo Magarif,
2004, s. 220.

240R. A. Galimsin, A. Z. Manapov, A. A. Abdyusev., a.g.e., 65.
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2.4. Kazan Hanhgi Donemi Nur Ali Camii

Nur Ali Camii, Kazan Han sarayinin yakinindaki merkezi tag camiler grubunun
bir parcasiydi ve Kazan Kermaninda (kremlinin eski adi) Muraleeva Kulesinin
yakinlaridaydi. Sivri bir kubbe ile taglandirilmis dortlii sekizgen kompozisyonlu
merkezi bir yapiydi. XV-XVI. yiizyil tipik Osmanl tarzindaki bu caminin dis cephesi
oyma detaylarla dekore edilmemis, kiremitli bir tas yap1yd.?4*

2.5. Kazan Hanlhig1 Donemi Kul Serif Camii

Idil-Ural bolgesi camilerini ¢alisirken tarih boyunca bélgenin en 6nemli cami
tinvanini tagiyan giiniimiizde de ayn1 degerde olan mabedi konunun biitiinliigii agisindan
degerlendirmek hi¢ kuskusuz faydali olacaktir. Kazan Hanligi’'nin en biyik
yapilarindan biri Kul Serif Camii’dir. Adin1 déneminin meshur din ve devlet adami olan
Imam Kul Serif’ten alan giiniimiizdeki cami, XVI. yiizyllda Kazan alindiktan sonra
yikilan merkez camisinin anisina inga edilmistir. Tatar milli desenlerininde kullanildig:
lale sembolii bu camide de kullanilmistir. Ayrica besmele semboliinin de cami
kompozisyonunun 06ziinii olusturdugunu sodylemeliyiz. Lale sembolii, Tataristan’da
Islam dininin ve devletin yeniden dogusunu sembolize etmektedir. Insa edilen yerin
yiikseklik farkliligindan dolayr {ist ve alt olmak iizere iki platform {izerinde
bulunmaktadir. Cami hem miize ziyaretleri i¢in hem ibadet i¢in planlanmistir. Kazan
Hanligi’nin Rus yazili kaynaklarinda agiklandigi gibi, Kazan isgal edilirken, caminin
duvarlarmm yaninda siddetli ¢atismalar yasanmistir.?*> Cami, Han saray1 ve Tezitsky
hendegi arasinda bulunuyordu. Sehdbeddin Mercani ’nin eserlerinden birinde iki
caminin dig goriiniisii anlatilmigtir. Onlardan biri sekiz kubbeli cami, digeri ise

imamhgin1 Kul Serif’in yaptig1 Tesitskiy vadisindeki Medrese Camii’dir.?4®

241 Halitov, a.g.md., Istoriya Tatar, s. 604.

242 F, S. Huzin, A. G. Sitdikov., Drevnyaya Kazan glazami sovremennikov i istorikov, Kazan: 1996, s. 46,
113, 132, ]:33; Halitov N. H., “K rekonstruksii srednevekovoy megeti-medrese Kul-Sarifa v Kazanskom
Kremle,” Izvestiya Kazanskogo gosudarstvennogo arhitekturno —stroitelnogo universiteta, 2011, No:4,
SS. 68-75.

243 Mercani, S., Miistefadu 'l-ahbdr fi ahvali Kazan ve Bulgar, Kazan: 1989, s. 199.
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Tarihi kaynaklar Kul Serif’in meshur bir din adami oldugunu aktarmistir. Bu
kaynaklara dayanarak, Kazan Hanligi’nin isgalinden 6nce Kul Serif’in 6nemli bir din

adami, Miisliimanlarin din{ lideri, emiri ve seyyid oldugu ileri siiriilmiistiir.2**

Seyyid Kul Serif, Tatar halkinin tarihine sair, dini lider, vatansever devlet adami
olarak gec¢mistir. 2 Ekim 1552°de Kazan’in Ruslar tarafindan ele gecirildigi esnada
kahramanca savasarak sehit olmustur. Dini-felsefi siirleri ylizyillarca okul miifredatinda
ders olarak okutulmustur. Ozellikle Kissa-i Hubbi Huca siiri en énemli siirlerindendi.
Okuyucularnin yiiksek ahlaki niteliklerinin gelismesine vesile olmaktaydi.?*®> Mercani,
halk hikayelerine dayanarak, Kul Serif’in geng¢ sifiler ve dervislerden olusan bir birlik
olusturdugunu, bu birligiyle miiritleri ile birlikte, medrese binasinda kendini savunarak
medresenin ¢atisina ¢iktigini burada yaralandiktan sonra yere diistiiglinii boylece Kazan
Hanlig1 doneminin bu olaganiistii kisiligin hayatinin trajik bir sekilde son buldugunu

aktarmaktadir.?4®

1995 yilinin sonbaharinda Tataristan Cumhuriyeti Cumhurbaskani Mintimer
Saripovi¢ Saymiyev caminin yenilenmesine iligkin bir kararname imzaladi. Caminin
yenilenmesi i¢in en iyi projenin segildigi bir yarigma ilan edilmistir. Caminin mimari
tasarimi, ihalesyi kazanan mimarlar Latipov $. H., Safronov M. V., Sattarov A. G.,
Sayfullin 1. F. tarafindan tasarlanmistir. Projenin degeri, genelde bagis kullanilarak 400
milyon Ruble oldugu belirtilmistir. Kirk binden fazla vatandasin ve farkli sirketlerin

yapmis oldugu bagislarin makbuz defteri caminin ana salonunda sergilenmektedir.

Insaat icin eski Junker Okulunun oldugu yer secilerek 1996 yilinda insaat
baslamistir. 2001 yilinin yaz aylarinda, caminin insaati sivri uglu kule ve kubbelerin
montaji ile tamamlanmistir. Caminin agilis1 Kazan’in 1000. y1l doniimii olan 24 Haziran
2005’te yapildi. Idil-Ural bélgesinde Tatar Tiirkleri her sene islamiyeti kabul edislerinin

y1l donlimiinii biiyiik heyecanla kutlamaktadirlar.

Cami kiilliyesi, yan taraflarinda ayni tarzda insd edilen iki kath idari, ticari ve

yangin sondiirme amacli binanin bulundugu c¢ok minareli ana binadan olusan

244 Ahmetzyanov M., Hasanov A., Kul Sarif i yego vremya, Kazan: Tatarskoye knijnoye izdatelstvo,
2005, s. 10.

245 Hatun Minnegulov, “Hudojestvenniye proizvedeniye”, Istoriya Tatar, Kazan: 2014, T. IV, s.31.

246 Mercani, a.g.e., 199; Ahmetzyanov, Hasanov, a.g.e., s. 60.
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kompozisyon seklindedir. Kiilliye ve caminin yeri olarak Tisyaceletiye Meydanindan ve
Kazanka Nehri ile sehrin bir kartpostal olarak goriilen Kremlin panoramasini
zenginlestirmek ve inga edilen yapiya imar agisindan 6nem vermek amaciyla gevresi ile

baglantilidir.

Cami yapiminda kullanilan Granit ve mermer Ural’dan getirilmis, i¢
dekorasyonda kullamilan hali iran hiikiimeti tarafindan hediye edilmistir. Bes metre
capinda yaklasik iki ton agirliginda renkli kristal avize Cek Cumhuriyeti’nde siparis
lizere yaptirilmisti. Caminin iginde ana salon ile baglantili olarak sag ve sol taraflarda
turistlerin rahat bir sekilde caminin igerisini izleyebilmeleri i¢in iki adet izleme balkonu

yapilmuigstir.

Caminin ana binasinda Islam Kiiltiirii ve Idil Bélgesinde Islam’in Yayilis Tarihi
Miizesi, toplant1 salonu, dini etkinlikler salonu ve imam odasi bulunmaktadir. Caminin
zemini ve duvarlart glin batiminda pembemsi tonlarda goriinen beyaz mermerle
kaplanmig, kubbe ve minarelerin sivri uglu kuleleri turkuaz renklidir. Ana binanin
cephesi, Islami temali bronz metal yazitlari ile ve portal kenarlari ile siislenmistir. Avlu
alani, yesil ve kirmizi siislemeli Tataristan bayraginin renklerinde dekoratif désemeye
sahiptir. Cami, gece saatlerinde muhtesem bir mimar1 arka fon 1siklandirma sistemine

sahiptir.

2 Ocak 2015 tarihinden itibaren camide yirmi dort saat boyunca Kur’an-i Kerim
okunmaya devam etmektedir. Kur’an-i Kerim okumak i¢in caminin fuayesinde 6zel bir
yer hazirlandiktan sonra ilk okuyusu Tataristan miiftiisii Kamil Samigullin yapmistir.?4/
Ziyaretgiler rahatlikla Kur’an okuyan hafizi hem gorebiliyor hem dinleyebiliyor. Burada
okunan Kur’an-i Kerimi dinlemek isteyenler icin Tataristan Miiftiiliigiiniin web sitesi?*®

tizerinden canli yaymda yayinlanmaktadir.

Bu uygulama sadece Tataristan i¢in degil, Rusya’nin tamamu i¢in de bir ilktir, zira
Rusya’da bir camide yirmi dort saat boyunca Kur’an-1 Kerim okunmasi ilk kez
baslatilmigtir. Muhtemelen Tataristan miiftiliigii bu uygulamay1 Topkap1 sarayindan
esinlenerek hayata gecirmistir. Bolge Miisliimanlar1 bu uygulamay1 ¢ok olumlu

karsilamislar ve bu sayede cami ziyaret¢i sayisinda artim gozlemlenmistir.

247 Kamil Samigullin Tataristan miiftiiliigiine 2012 yilinda segilmistir ve hala gorevi devam etmektedir.
248 www.dumrt.ru
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Camide Kur’an-1 Kerim, hafiz imamlar ve Kazan Islam Universitesi dgrencileri
tarafindan sira ile okunmaktadir. Universiteye bagli olarak, Kur’an-i Kerim okuyanlar
icin profesyonel egitim veren Hafiz Yetistirme Merkezi faaliyet gostermektedir.
Kur’an-1 Kerim okumasina sadece namaz saatlerinde ara verilmektedir. Caminin Imam

Hatipligini, Tataristan miiftii yardimcis1 Hasanov ilfar Hazret yapmaktadir.

3. XVIII-XIX. YUZYIL KAZAN CAMILERI
3.1. Birinci Merkez Mercani Camii

Mercani Camii Kayyum Nasiri Sokagi ve Nijniy Kaban goliinlin kiyis1 arasinda

Kazan sehrinin eski Tatar mahallesinde yer almaktadir.

Cami, II. Katerina tarafindan daha once de degindigimiz gibi XVIII. yiizyilin
sonunda ilan edilen ¢ok dinli toplumda hosgorii sembolii olarak insa edilmis, iki asirdan
fazla bir siire Kazan’in en biiylikk ve onemli camisi olarak kalmistir. Giiniimiizde

Tataristan Miisliimanlarinin en 6nemli dini merkezi olarak varligini siirdiirmektedir.?4°

Sehabeddin Mercani’nin Miistefddu I-ahbar fi ahvali Kazan ve Bulgar (Kazan ve
Bulgar tarihi i¢in alman bilgiler) adli kitabinda belirtildigi gibi “1766 yilinda II.
Katerina Kazan’a geldiginde Kazan’in ileri gelenleri ve dini liderleri kendisinden tas
cami insd edilmesi igin izin istediler.”?® Boylece cami 1767-1770 yillarinda II.
Katerina’nin 6zel izni ile halkin topladig1 parayla insd edimistir.?®! Baz1 kaynaklara
gbre, caminin insaat1 1771°de veya 1774’te tamamland1. %2> Caminin insas1 igin 62 kisi

5000 ruble para toplamistir.?>

Abdiirresid Yusufov, Molla Ebu Bekir Ibrahimov, Murtaza Yusufov, Ibrahim
Yadgarov ve birgok hayirsever caminin ingasina biiyiik katki saglamislardir. Caminin

ihtiyaglar1 i¢in Molla Abdiirresid Astrahan’a bile gitmistir.2%*

Caminin ilk imamlarindan biri, o déonemin en 6nemli din adami olan Ebu Bekir

Ibrahimovdu. O, Orenburg Miisliimanlarinin dini meclisinin ilk kadilar1 arasindayd: ve

249 Mercani, Sehabeddin., Miistefadu’l-ahbadr fi ahvili Kazan ve Bulgar, Kazan: Tatar kit.nesriyat, 1900,
s.13.

250 Mercani, a.g.e., 366.

251 Mercani, a.g.e., 366.

252 Samatov Gabdulhalik Hazret, Mercdni Mescidi, Kazan: 1997, s. 9.

253 Mercani, a.g.e., s. 367.

254 Samatov, a.g.e., s. 10.
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bu goreve birkag kez segilmisti. Ebu Bekir ibrahimov’un 6liimiinden sonra 1793’te,
Kafkasya’da Gali as-Sirvani’nin medresesinde egitim goren Kazan’in meshur din
adamlarindan ibrahim Huzyas (61.1825) caminin imam hatibi olmustur. Bir takim dini
ve felsefi kitap yazaridir. 1825°ten 1848’¢ kadar Hafiz Molla Mustafa ve Molla Sait
Hamidov caminin imam hatipligini yaptilar. Onlardan sonra, Mart 1850°den itibaren,
meshur din adami ve tarihgi Sehabeddin Mercani Hazret, caminin imam hatibi

olmustur.?®

Caminin ismi 1850-1889 yillar1 arasinda burada gérev yapan imam Sehabeddin
Mercani’denn almistir. Uzun zamanlar bu cami, mahallede yasayan ve caminin bakimi
icin destek veren Yunusov tliccarlarindan dolayr Yunusov camisi olarak da

adlandiriliyordu.?®® Caminin bilinen baska bir adi1 da Efendi camiydi.

1861 yilinda tiiccar Ibrahim Gubaydullovi¢ Yunusov, caminin etrafindaki eski
ahsap ¢it yerine tugla ¢evre duvarini insa ettirmis ve binay1 genisletmistir. 1863°te ise
mihrab1 genisleterek, icinden bir pencere agtirmistir. Daha sonra 1885 yilinda, tiiccar
Zeynullah Usmanov minareyi yeniden insa ettirmis ve 1887 yilinda tiiccarlar Gizatullin

ve M. Valisin’in sagladig1 kaynak ile desenli bir metal korkuluk ilave edilmistir.?’

Mercani’nin 6limiinden sonra oglu Muhammed Burhanuddin 1856-1916 yillar
arasinda Mercani Camii’nin imam hatibi olarak secildi. Hastaligindan dolayi, caminin
ve mabhallenin igleri ile neredeyse ilgilenmiyordu. Mahallenin isleri, medresenin
ihtiyaclarina 6nem vermeyen caminin miiezzini Hayruddin Ishakov tarafindan
yonetiliyordu. Bu durumdan endise eden halk, kisa siirede Mercani medresesinde yeni
yontemi onaylayan, mahallede diizen saglayan ahund Safiulla Abdullin’i 22 Haziran
1899 tarihinde Muhammed Burhanuddin Mercani i¢in gen¢ yardimci olarak sectiler.

Devrim oOncesi doneminde caminin imam hatipligine 6 Temmuz 1917 tarihinde

%5 Salihov Radik, Hayruddinov Ramil, “Mecet Merdjani” Isldm na yevropeyskom vostoke:

Ensiklopediceskiy slovar, Kazan: Magarif, 2004. s. 234-235.

256 Qir Muhammed DUALI, “Mercani Camii ve Kazan Miisliimanlarnin Dini Hayatindaki Yeri”,
Uluslararas: bildiriler Kitabi C. 11. Inénii Univ. Yaynevi, Malatya, 2018, s. 447-455.

27 Halitov N. H., Tataristan Cumhuriyeti: Tatar halkinin hem tarihi hem medeni heykelleri (XVIIL.aswr
sonu— XX. yiizyilbasi) Kazan: Fest nesriyati, 1995, s. 66.
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Sehabeddin Mercani’nin torunu Abdulhamid Muhammet Burhaneddinovi¢ Mercani

gorevlendirildi.?®

XX. ylizyilin basinda mahallede 62 hane vardi. Sovyetler birligi kurulduktan
sonra cami kapanmamustir. Sovyet doneminde bu cami, Kazan’daki tek kapatilmayan
cami idi. Caminin Sovyet doneminde agik kalmasina burada yasayan dindar Miislii
manlarin 6nemli derecede etkisi olmustur. Ayrica bdlge Miisliimanlarinin niifusunun
fazla olmasi Sovyet iktidarinin onlara karsi siyaseten temkinli davranmasina sebep
olmus ve sembol bir cami olan bu mabedin agik kalmasma g6z yumulmustur. Diger
taraftan 1930’1u yillarda camilerin kapandigi, din adamlarmin da siirgiine gonderildigi
zamanda, Mercani Camisi’nin kapanmamasi i¢in cami cemaatinden hayirsever
Hayreddinov Mustafa, Mercani Camisi’nin karsisinda Kayytim Nasiri Sok. No0:18
adresinde bulunan kendisine ait iki katli evini Sovyet iktidarina vermistir. Kendisi ise
ailesi ile birlikte, karsiliksiz hizmet ettikleri cami kiilliyesinde bulunan lojmana
yerlesmistir. Caminin kapanmamasi i¢in ¢aba sarfeden bu hayirsever, caminin sobasini
yakmak, kislik odun kesmek, karlar1 temizlemek gibi cami kiilliyesinin biitiin islerini
yaptilar. Bu yillarda Mercani Camisi’nin imami Kasim Hazret, miiezzini ise Zarif
Hazretti. 1937°de Hayreddinov Mustafa, daha sonra vefat ettigi Krasnoyarsk Bolgesine

siirgiine gonderildi.?*

Imam Ismail Mustari de caminin hizmetine &nemli katkilarda bulunmak igin
1952°de camide hizmet vermeye basladi. 1950’lerde caminin alt katinda petrol iirtinleri
ile ugrasan irek adli ticari kurulus bulunuyordu. 1956’da, Ismail Hazret bu kurulusu
camiden c¢ikartti. Kendisi camide uzun zaman hizmet etmisti. Pobeda marka arac ile
GAZ-21 marka arag satin aldi, Moskova’dan ii¢ adet biiyiik avize getirdi. Ismail Hazret

gorevdeyken caminin miiezzini Seyfulla izzatullin atandi.2%°

1975’te cami cemaatinden geng Zekeriya Minvaliev, Miitevelli baskanligina
atandi. Cok ¢aliskan ve sorumluluk sahibi biriydi, cami i¢in ¢ok yararl isler yapmustir.
Onun déneminde caminin ¢atist ve hilali degistirildi, sadirvanlara sicak su veren kazan,
havlu kurutmak icin havlupan takildi, bayanlar i¢cin abdest alma yeri yapildi. Camide

ayrica bliylik onarimlar yapilarak, minarenin ahsap merdivenleri ¢ikmak i¢in uygun

2%8 Halitov, a.g.e., s. 67.
259 Samatov, a.g.e., s. 11.
260 Samatov, a.g.e., s. 11.
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olmadigindan dolay1 demir spiral bir merdiven ile degistirildi. 1958’den sonra 17 yil

boyunca minareden ezanin okunmasi yasaklandi. 1975°te, yetkililerin uyarilarina

ragmen, minareden ezan okunmaya basladi. Caminin yaninda gecen ve ezan sesini

duyan insanlar sevingten aglamiglardi.

Mercani Camisi’nin resmi imamlari;
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25

26.

Yusuf oglu Abdiierresid

Ibrahim oglu Ebu Bekir (61.1793)

Huzas oglu Ibrahim (61.1825)

Miisa oglu Mustafa (1825’den 1848’e kadar)

Hamid oglu Said

Sehabeddin Mercani (1850°den 1889’a kadar)

Sehabeddin Mercani oglu Burhaneddin (61.1916)

Abdullah oglu Seyfullah (Mercani’nin damadi) (1899’dan 1917’ye kadar)

Burhaneddin oglu Abdulhamid (Mercani’nin torunu)

. Ilyas oglu Tahir (Seyfullah Hazretin damadu)

. Salih oglu Kasim

. Kiyameddin Kadiri (1941°de imam olarak tayin edildi)

. Salih oglu Kemaleddin

. Mingali Mustari oglu Ismail (1952°de imam olarak atand1)
. Seyfullah Izzatullin

. Halilerrahman Lutfullin (Ulyanovsk’dan)

. Ismail Rahmatullin (Troitsk’tan)

. Abdiilhabir Yarullin (1967-1994)

. Vefa Gilyazov (1973-1977)

. Talgat Taceddin (1973- 1980)

. Ahmedzaki Safiullin (1978-1995)

. Abdulla Galiullin (Tataristan Cumhuriyeti’nin ilk miiftisii)
. Abdulhak Samatov (1991’den 2009’a kadar)

Abdulhamit Zinnatullin (1993-1995)
Gusman Ishakov (Tataristan Cumhuriyeti’nin ikinci miiftiisii)

Farid Haydarov (Salman)
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27. Mansur Celaleddin (1996’dan bu yana)

28. Almaz Muhlisov (1998-2001, 2003-2005)

29. Rustam Zinnurov (1999-2000)

30. Irek Mahmudov (1998-2000)

31. Fatih Huzin (2000-2004)

32. lilnar Zinnatullin (2004-2006)

33. ilfar Hasanov (2005-2013)

34. Niyaz Sabirov (2010-2013)

35. Ramil Mingarayev (2009°den halan gorevde)

Cami ve kiilliyesi, 0Ozellikle 2005 yilinda Kazan’in 1000. yillik dénemi
kutlamalarindan 6nce, kapsamli bir sekilde restore edildi ve ¢evre peyzaj calismalari

yapild.

Camide, Miisliimanlarin toplant1 yaptiklari, yarigmalar ve diger egitim ve kiiltiir
etkinlikleri diizenledikleri biiyiik bir salon vardir. Yine cami kiilliyesinde, Islam
sanatlar1, Islam Tarihi ve dini edebiyat eserlerinin sergilendigi, Kurban ve Ramazan
bayramlarinin kutlandigi, ramazan ayinda iftar programlarinin ve etkinliklerinin

diizenlendigi salonu mevcuttur.?®

Cami Kkiilliyesinde yine tarihi Mercani medresesi, Kazan Islam Koleji olarak
faaliyet gosteren, Ogrenciler i¢in pansiyon ve misafirhane, tatarlarin milli tathlarina

k262

yonelik acilan Cakca miizesi, bolgede yasayan Miisliimanlar i¢in helal lokantalar,

kasap diikkanlar1 ve hac malzemesi satan magazalar faaliyet gostermektedir.

Kayyim Nasiri sokaginda bulunan cami, sehre gelen turistler tarafindan ziyaret
edilen Kazan’in en 6nemli bir sembol camilerindendir. Sembol cami olmasi sebebiyle
bir¢ok kisi ilk namaza burada baslamistir. Yine birgok Miisliiman tarafindan cuma ve

vakit namazlari i¢in bu cami tercih edilmektedir.

3.2. Ikinci Merkez Apanayevskaya Camii

Apanayevskaya Camii (Ikinci Merkezi, Bayskaya) Rusya Federasyonu’na bagh

Tataristan Cumhuriyeti’nde bulunan en O6nemli camilerden biridir. Bolgede Ki

261 Duali, a.g.m., s. 453.
262 Bal ve hamurdan yapilan bir gesit tatl1.
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Miisliiman toplulugun ibadetlerini gerceklestirdigi ve dini hayatlarini stirdiirdigi,
manevi ihtiyaglarini karsilamak i¢in toplandiklari camidir. Ayrica cami, Miislimanlarin
dini egitim ve sosyal etkinlikler diizenledigi dini merkezidir. Ayrica mahallede aym
zamanda dayanisma, yardimlagsma ve sosyal iligkilerin giiclendirilmesine de katkida
bulunmaktadir. Miisliimanlarin toplu ibadet etmelerine, dini bilgi edinmelerine ve dini

degerlere uygun olarak bir arada olmalarina olanak tanimaktadir.

Camiler, Miisliman topluluklarin dini hayatin1 etkileyen en onemli faktorden
biridir. Ancak, Rusya gibi bazi iilkelerde, dini kurumlar belirli diizenlemelere tabidirler
ve faaliyetleri devlet tarafindan denetlenmektedir. Dolayisiyla, bu tiir mescitlerdeki dini
hayat, yerel yasalara ve diizenlemelere uygun olarak gerceklestirilmelidir. Miisliimanlar,
yerel yasalar ve diizenlemelere dikkat ederek ve yerel yetkililerle isbirligi yaparak dini

ibadetlerini ve etkinliklerini siirdiirmektedirler.

Apanaevskaya Camii hosgorii politikasini izleyen II. Katerina’nin 6zel izni ile
1768-1769 yilinda insd edilmistir. Cami, Kazan’in tarihi merkezi olan Eski Tatar
mahallesinde bulunmakta olup énemli tarihi eserdir.?®> Caminin tam olarak ne zaman
inga edildigine dair farkli goriisler bulunmaktadir. Bazi arastirmacilar caminin bazi
hususiyetlerinden dolay1 genel olarak kabul edilen tarihten 6nce yapildigini iddia
etmislerdir. Bizim arastirmalarimiza gore ise Mercani camisiyle ayni tarihlerde insa

edilmis olabilecegini sOyleyebiliriz.

Murat Remzi’nin Mercani’ye atifta bulunarak yazdig gibi, Kazan’da tag cami hi¢
yok iken, eski Tatar mahallesinde iki adet ahsap cami faaliyet gosteriyordu. Il. Katerina
izin verdikten hemen sonra iki cami insa edilmistir. Bu camiler daha 6nce var olan fakat
farkli sebeplerle yikilan eski camilerin yerine insd edilmistir, yani hem Mercani
camisinin hem Apanayevskaya camisinin yeri ¢ok eskidir. 64 Bu camilerin yerinde
ahsap camilerin oldugunu kig aylarinda kaban golii buzladigi zaman karsi taraftan

ruslarin gelip camileri yaktig: bilinmektedir.

XVII. ylizyilda Hanlik déneminden kalan ve yenilenen ya da yeniden insa edilen

camilerin varlig1r kaynaklar ile teyit edilmistir. Boylece, 1656’da Kazan’1 ziyaret eden

263 galihov R. R., Hayruddinov R. R., fstori(:eskiye megeti Kazani, Tat.kn.izdatelstvo, Kazan, 2005, s.
264 Yakupov V., “Imami goroda Kazani”, Musulmanskiy Mir, No: 1, Kazan 2008, s. 16.
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Danimarka Biiyiikelcisi Olearius tarafindan 1656 yilinda yayinlanan Kazan manzaral
bir graviirde, Yamskaya ve Arhiyepiskovskaya yerlesimlerinde biri toprak temelli,
digeri ise caminin egimli catisinda yer almak tiizere iki minare agik¢a goriilmektedir.
Graviiriin sol tarafinda gosterilen Tatar mahallesinde, Zabulatskiy hapishanesinin
yakinlarinda catida sivri bir minaresi bulunan bir cami gésterilmistir 2%, Onun gériisiine
gore, bunlar yenilenen eski tas camilerdir, zira resmi olmayan camilerde muhtemelen
minareler yoktu ¢ilinkii evler arasinda dikkat ¢ekmemek i¢in siradan bir ev gibi insa
ediliyordu.?® Yine onun ifadesine gore, Tatarlara Kremline giris, 6liim cezasi ile

yasaklanmisti.

E. Turnerelli’nin dedigine gore, “Tatarlar (Siiyiimbike kulesindeki) kuleye ozel bir
ilgi gosteriyorlar, ¢iinkii bu kulenin iginde onlarin ozgiirliigii ve dini ile ilgili degerli

belgelerin bulunduguna inaniyorlar.” 7

Kazan Kremlin’de mezar1 olan bes hanin kalintilarinin bulundugu yerde yiiksek
camiler vardi.?®® I. Georgi’nin yazilarmi okudugumuzda, XVIIIL. yiizyilda Hanlik
donemine ait eski camilerin tas yapilarinin kisimlarimin bulundugunu anliyoruz:
“Kazan’da Tatarlarin iki 6nemli yerlesim yeri vardir, birinde iki tane tas mabet ve eski
zamandan kalan yiiksek ve yuvarlak kuleler (minareler), digerinde ise iki ahsap mabet
bulunmaktadir.”®° Eger iki tas mabet giiniimiizin Mercani ve Apanaevskaya
camileriyse, yuvarlak kuleler hi¢ siiphesiz hanlik déneminin minarelerinin kalintilar

olabilir.

XVIII. yiizyilin baslarinda Kazan’daki camilerin ¢oklugu konusunda 1742 yilina
ait bir belgede asagidaki ifade bulunmaktadir: “Kazan’a bagh Tatar mahallesinde beg
adet cami ingd edildi ve o Tatar yerlesiminde bir¢cok Tatar ailesinden kiiciik yasta

Kalmik milletinden ¢ocuklar hizmet icin bulunuyordu ve bunlar Islam kurallarina gére

265 Oleariy Adem, Opisaniye putesestviya v Moskoviyu i cerez Moskoviyu v Persiyu i obratno, vvedeniye,
per., primeg, ukazatel, A. Lovyagina, Sankt Petersburg: 1906, s. 582.

266 Salihov, Hayruddinov, a.g.e., s. 10.

267 Turnerelli Eduard Petrovig, Kazan i yeyo jitel, Kazan: DOMO Globus, 2005, s. 275.

268 Aydarova-Volkova G. N., Tatarskiye Slobod: Kazani: arhitekturno-gradosrtoitelnoye razvitiye i
metodologiceskiye aspektr rekonstruksii, Kazan: Kazanskaya gosudarstvennaya arhitekturno-
stroitelnaya akademiya, 1999, s. 37.

269 Georgi I. 1. Opisaniye vseh jivusih v Rossiyskom gosudarstve narodov (i ih jiteyskih obryadov,
obiknoveniy, odejd, jilis, uprajneniy, zabav, veroispovedaniy i dr. Dostoprimecatelnoste) II. Boliim. St.
Petersburg: Knijnoye izdaniye, 1799, s. 9.
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yasatilyordu” 2™

O zamandan beri Kazan’da bes caminin faaliyette bulundugu
anlagilmaktadir. G. N. Aydarova-Volkova, 7 Ocak 1712 tarihli belgeden arsiv verileri
sunmaktadir: “Ramazan Tevkelev’in terciimanlart ve ¢evirmenlerinin Tatar camisinde

Kazan Tatar Asir Kadiyev'a gonderilen yazidan™?™

, caminin 1712 yilinda resmi
yazigsma konusu olduguna gdre, onun varligi ¢ok acik ve net bir sekilde anlasilmaktadir.
1788’de yayimlanan “Kazan ve ilgelerinin topografik yapisi agiklamasinda”, 1726’da
var olan bir camiye atifta bulunulur. Bunun 1712 belgesinde ortaya ¢ikan ayni cami
oldugu aciktir. G. N. Aidarova-Volkova, 1712’den 6nce insa edilen bir caminin 1726’da
ya da XVIII. yilizyilin ikinci yarisinda yok olamayacagini belirtmektedir. Bu cami yasal
oldugu i¢in, tag yap1 ve hatta muhtemelen eski bir caminin kalintilarindan restore
edilebilirdi. Belki daha sonra, XVIII. yilizyilin ikinci yarisinda, cami yeniden Barok
tarzinda insa edildi ve Apanaevskaya olarak bilinir oldu. Ciinkii resmi camilere

minarelerinin insa edilmesine miisaade ediliyordu.?’

Yapilan hesaplamalar sonucunda, eski Tatar mahallesinin 1756 yilindaki
yangindan Once, burada Apanayevskaya camisi olmak {izere birka¢ caminin bulundugu
ortaya ¢ikmistir. Yangin nedeniyle hasar gormiis ve yeniden insad edilmis oldugu
diisiiniilmektedir. Arastirmacilar mimari analiz yontemi uygulayarak caminin insa
edildigi tarihi belirlemeye ¢alismislar ve Apanayevskaya camisinin tarz olarak Mercani
camisinden daha eski oldugunu kanitlamaya g¢alismiglardir. Boylece arastirmacilar
mabhalle i¢in ve hatta bolge i¢in 6nem arz eden simge cami olan Apanayevskaya
camisini en ince detaylarina kadar incelemislerdir. Edinilen biitiin bu bilgilerden yola
cikarak aragtirmacilar, Apanayevskaya camisinin Mercani camisinden daha eski
oldugunu kanitlamaya ¢alismislardir. Bizim edindigimiz bilgilere gore II. Katerina izin
verinceye kadar burada ahsap camiler vardi fakat kullamilamaz haldeydi. izin verildikten
sonra bunlarin yerine tas camiler insa edilmistir. Bugiin bu camiler mahalleli i¢in ve

hatta bolge halki i¢in olduk¢a 6nem arzetmektedir.

1722 yilinda, Tatar mahallesini ziyaret eden ve mahallenin ileri gelenleri ile

sohbet eden |. Petro, “bundan boyle hem eski hem yeni camilere ve mezarliklara zarar

210 Georgi, a.g.e., s. 9.
211 Aydarova-Volkova, a.g.e., s. 38.
22 A g.e., s. 38.
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verilmeyecegine ” iliskin emirname yayinlamistir.”® Fakat goriilen o ki bu emirname
dikkate alinmamistir. Kazanin isgali sonrasinda II. Katerina’nin ziyaretine kadar bir¢ok

mezarlik ve cami rus askerleri tarafindan tahrib edilmistir.

Burada eski cami kavramimin varligi, Kazan’daki camilerin varliginin inkar
edilemezligini agik¢a gostermektedir. Bu hususlar, Kazan’da bu konu ile ilgili kapsamli
bir goriis birligi oldugunu dogrulamaktadir. Tabii ki, her zaman, bu konuda olumsuz bir
aciklama yapmaya calisan kotii niyetli insanlar vardi. 1. Gorkunov adli Kazan sakini,
Konsil’e yazdig1 ihbarnamede, Kazan’da bir¢ok caminin varligini, valilerin ve devlet
adamlarinin miisliimanlardan énemli hediyeler aldiklarini ve boylece camilerin ingasina
g6z yumduklarini aciklamaktadir.?’* Ancak, uygun bir kamuoyunun bulunmamasi
durumunda, hi¢bir devlet adami herhangi bir hediyeye ragmen, yasay1 ihlal etmeye

cesaret edemezdi.

10 Mayis 1742°de Konsil, biitiin camilerin yikilmasmin emredildigi bir
kararnameyi imzalamis, ayni1 y1l 19 Kasim’da Senato kararnameyle, yasaklari atlamak
icin yeni insd edilen camilerin yikima maruz kaldigin1 belirtir. Aralik ayinda,
Miisliimanlarin protestolarma ragmen Kazan garnizon tegmeni Ivan Posisolsikov’un

komutasinda ki askeri birlik camileri imha etmeye baslamgtir. 27

Ancak, Kazan Hanlig1 doneminde insa edilen camiler, yani yasaklayici kararlara
kadar, yikima tabi degildi. 1744 yilinda, Konsil “Kazan’da saglam kalmis ve iki yiiz
villik bir varliga sahip olan camilerin yikilmamasi gerektigine ” Karar vermistir. Burada,

bu iki camiden bahsedilmektedir.2"®

Yukaridaki mimari analizlerin de gosterdigi gibi, Apanayevskaya caminin eski

camilerin yerine insa edildigi diistiniilebilir.

E. Turnerelli Kazan’in Miisliiman mahallesini Hristiyan Mabhallesi ile

karsilagtirarak soyle ifade eder: “Kubbeli ve altin kaplamal, kiliseler yerine dar

23 Sanacin Sergey, “Megeti v duhovnoy Kkiiltiire tatarskogo naroda XVII v-1917g.” Vyavleniye
mestoraspolojeniya megetey Kazani Elizavetinskogo vremeni (40-50-ye gg.. XVIII v.) Materiali
Vserossiykiy naugno-prokticeskoy konferensii gorod Kazan 25 Aprelya 2006, s. 29.

274 Sanagin, a.g.m., s. 29.

25 A.g.m., s. 30.

276 A.g.m., s. 30.
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minareli ve hilalli camiler goriinmektedir. Gri renk tas ve tugladan yapilmis Avrupa
evlerinin yerini, oryantal mimarinin muhtesem renkleri ve ¢esitli formlart aldi. Tatar
kadinlart pece ve karmasik bir desen ile siislenmis, kenarlar: altin ve giimiis renkte
elbiselerle, Tatar din adamlart beyaz muslin kumaglarindan biiyiik sariklar takarak
sokaklarda yiiriimektedir, onlarin viicut hatlart Fars ve Buhara kumaslardan yapilmis

genis renkli ciibbeler ile kapatilmistir. %"’

Apanayevskaya camisinde Cuma namazina katilan E. Turnerelli, namazi1 sdyle
anlatmaktadir: “Namaz esnasinda cemaatin ve din adamlarimin hareketleri acayip
dogru ve esit araliklidir;, bana gore, en egitimli askerler bile bu hareketleri bu kadar
dogru yapamazlardi ve tiim ritiiel hareketleri biiyiik onur ve huzurla yerine getirirler.
Dua swrasinda Tatar cemaati ne ile karsiastirilabilir? Ancak bugday tarlasina

benzetilebilir: riizgdrda basaklar bir hisirti ile egilir ve tekrar tekrar yiikselir.”*"®

Turnerelli, Tatarlarin ibadet esnasinda kendilerini tam adadiklarini, namazi husu
icerisinde Allah1 goriiyormuscasina kilmalarini, onu hissederek kiyama durduklarini,
biitlin kétii diisiincelerden arindirildiklarini, hiristiyanlarin ise onlarin yapmis olduklari

bu ibadetleri miisahede etmeleri ve 6rnek almalari gerektigini savunmustur.?’®

E. Turnerelli, daha sonra imamin harektelerini ve hutbe esnasinda elinde tuttugu
asay1 anlatiyor: “Kazan’li mollanmin vaaz sirasinda uzun bir asaya dayanmirken, diger
tilkelerdeki Miisliimanlar ise elinde kili¢ tuttugunu” belirterek bunun sebebini yine
Miisliimanlardan 6grendigini sdyle sdyle agikliyor; Silahlarla fethedilen topraklarda,
imam hutbe irad ederken kili¢ kullanir, kan dokiilmeden fethedilen topraklarda ise asa
kullamlmistir.”® Giiniimiizde 1dil — Ural bdlgesinde din adamlar1 hutbeye ellerinde
biiyiikk bir asa ile ¢ikarak uzun bir hutbe irad etmektedirler. Bunun nedeni, vaazin
ezandan Once yapilmamasidir. Biitlin konusmalarini ve nasihatlerini hutbe sirasinda
yaptiklarindan hutbe epeyce uzamaktadir. Hutbe Arapga ve Tatarca okunmaktadir.
Bolgede hutbenin Tatarca okunmast i¢in Tatar din adamlar1 uzun zaman miicadele
etmislerdir. Ciinkii Kadimciler hutbenin sadece Arapga okunabilecegini savunurken,

Ceditgiler hutbenin asil gayesinin insanlara nasihat oldugunu Arapg¢a hutbenin yaninda

27 Turnerelli, a.g.e., s. 548.
278 Turnerelli, a.g.e., s. 549.
2% A.g.e., s. 550.
280 A g.e., $.550.
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birde yerel dilde okunmasi gerektigini savunmuslardir. Boylece bolgede hutbe

giiniimiizde hem Arapca hem Tatarca okunmaktadir.

Guiniimiize kadar ayakta kalan Apanaevskaya Camii’nin insasi 1768 yilinda
zengin Tatar tliccar1 Yakub Sultangaliev’in maddi destekleriyle baslamistir. Cami daha
sonra, camiye kaynak saglayan zengin ve hayirsever tiiccar Apanayev SOylularinin
onuruna Apanaevskaya olarak adlandirildi. Boylece ikinci adi olan Bayskaya da ortaya
¢itkmis oldu. Cami cemaatinin ¢ogu zengin ve entelektiiel insanlardi. Baslangicta
binanin cephesi boyunca bes penceresi vardi. 1872’de, cami cemaati 5000 ruble
toplayarak, kuzeyinde tugladan iki katli ek bina insa ettiler. On yil sonra 1882 yilinda,
tiiccar Ishak Gubaydullovi¢ Yunusov, caminin etrafinda tugladan bir duvar insa ettirdi

1887 yilinda ise tiiccar Apanayev caminin ikinci katin1 insa ettirip camiyi genisletti.?®!

Caminin ilk imami, Suudi Arabistan ve Buhara’da 6grenim goéren Kileevo
koyiinde (simdi Tataristan Cumhuriyeti’nin Baltasinsky il¢esi) dogan Salih Saitov’du.
Salih Saitov camiye miistemilatinda insa edilen medrsede yiiksek egitimli bir miiderris
olarak gorev yapmustir. 1831°de ise, Buhara medreselerinden mezun olan taninmis bir
dgretmen ve ilahiyatci olan ishak Saitov, caminin imami oldu. 1838 yilinda &liimiinden
sonra imam-hatiplik gorevi 1861 yilina kadar gorevde kalan Dusayevo koyil (simdi
Tataristan Cumhuriyetin  Mamadisskiy ilgesi) dogumlu Muhammet Kerim
Muhammetrahimov’a verildi. 1861 yilina kadar burada hizmet verdikten sonra bu gérev
icin Ishak Saitov’un oglu Selahaddin secilmistir. 1875°te vefat ettikten sonra 19 Ekim
1876’da Bolsoy Menger (simdi Tataristan Cumbhuriyeti’nin Atninsky ilgesi) koyiiniin
din gorevlisi Taceddin Basirov tayin oldu (1813-1879). 1880°’den sonra, Apanaevskaya
Camii’nin imam-hatipleri baba ve oglu Salihov’lar idi. Onlardan biri, Kazan ilgesinin
Cirsi koyliniin (simdi Tataristan Cumhuriyeti Visokogorskiy ilgesi) sakini ve eski
mollas1 Abdulgallam Salihov (1832-1899), ikincisi ise halk arasinda ceditgilik
egitiminin yayilmasina biiyiik katki saglayan Muhammed Kasim Salihov (1871-1954)

idi.282

81 Ag.e., s.551.
282 Salihov R. R., Hayruddinov R.R., “Apanayevskaya Meget”, Islim na evropeyskom Vostoke:
Ensiklopediceskiy slovar, Kazan: izd-vo Magarif, 2004, s. 228-229.
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Cami, sehrin en zengini ve iinlii tliccar Apanaev ailesinin sorumlulugu altindaydi.
Bu nedenle, cami ve cami gorevlileri sehrin en yiiksek prestijine sahipti. XX. yiizyilin

basinda mahallede 38 hane bulunmaktayd:.?8®

Cami, 1930’larin baslarinda Tataristan Cumhuriyeti Merkez Icra Komitesi
karariyla kapatildi. Sovyet doneminde ana salonu iige boliinmiis mihrab1 ve minaresi
yikilmisti. Bina gesitli kamu ihtiyaglart icin kullanilmistir. Uzun yillar boyunca
kullanim amaci disinda kullanilan mabet taninmayacak kadar harap edilmistir. 1995
yilinda Tataristan Cumbhuriyeti Bakanlar Kurulu Karar1 ile cami Miisliimanlara
devredilmistir. Tataristan Cumhuriyeti Kiiltiir Bakanliginin kontroliinde aslina uygun bir
sekilde restore edilmistir. Caminin yenilenmesine en biiyiik katki, Rusyali din adam1 ve

aragtirmaci yazar Yakupov Valiyullah Hazret (1963-2012) tarafindan saglanmstir.

12 Aralik 2011 yili Tataristan Cumhuriyeti Cumhurbaskani1 Riistem Nurgalievi¢
Minihanov, Kazan Belediye baskani Ilsur Reisovi¢ Metsin ve Rusya Federasyonu
hiikkiimeti temsilcilerinin katilimi ile caminin acilist gergeklestirildi. Cami Kiilliyesi,
abdesthane, ders siniflari, kiitliphaner, idari ofisleri, konferans salonu ve cami
ithtiyaclarmin giderildigi idari binadan olusmaktadir. Ayrica cami avlusunda bir kitapg1
ve miize hizmet vermektedir.

Ikinci katta yaklasik 200 kisi kapasiteli ana salon vardir. Zemin katta, Kur’an
kursunun siniflar1 bulunmaktadir. Dini yapmin alan1 298 metrekaredir. Giinlimiizde
caminin imam hatipligini Niyaz Hazret Sabirov yapmaktadir. Kiilliyede ayrica Tatar din
adamlarmin eserleri, IslAim kiiltiirii ve tarihi iizerine kitaplarm yaymlandigi Iman
Yaymevi faaliyet gostermektedir.

Yiizyillarca Rus hakimiyeti altinda kalmalarina, her tiirlii baski, zuliim, yildirma
ve asimilasyon politikalarina ragmen Tatar Tiirkleri bugiin bu camilerde dini hayatlarim
serbestce yasamaktadirlar. Bu mabetlerin ayakta kalmalarina halkin ve hayirseverlerin
onemli derecede katkilar1 ve etkileri olmustur. Ayn1 zamanda din adamlar1 ise halki
sohbetleri ve nasihatleri ile irsat etmisler onlarin dini bakimdan ayakta kalmalarini
saglamislardir. Bugiin hala bu camilerde toplu ibadetlerin yaninda dini programlar aktif

bir sekilde devam etmektedir.

28 galihov R. R., Hayruddinov R. R., A.g.m., s. 229.
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3.3. Uciincii Merkez Burunayevskaya Camii

Burunaevskaya Camii, Kazan’da Eski Tatar mahallesinde bulunan Tatar mimarisi
tarzinda yapilan onemli bir eserdir. Cami ilk olarak 1799 yilinda Salih Mustafin adli
tiiccarin destekleriyle ahsaptan yapilmistir. Mahalle sakinlerinin ileri gelenlerinden
onurlu, sahsiyetli, diiriist tiiccar Sadik Burunayev (1826-1898) eski ahsap caminin
yandig1 1872 yilinda onun yerine mimar P. I. Romanov’a yeni tek katli tugla bina inga
ettirmistir. Daha sonra 1895°te bu binanin {izerine mimar F. N. Malinovskiye tugladan
minare insa ettirdi. Bu cami 1917°den oOnce de tgilinci merkez cami olarak

isimlendirilmekteydi.?®

Caminin ilk imam hatipligini Hamid Hazret yapiyordu. Ondan sonra Salih Hazret
goreve devam etmistir. Salih Hazret cami’ye atandiginda, sirasiyla damadi Beyazid
Hazret, hafiz Mustafa Hazret, 1850 yilinda vefatina kadar hafiz Semsettin Zabir Hazret,
Sehabeddin Hazret, 1856 yilindan itibaren Selahaddin Hazret, 1887°de vefatina kadar
Bik¢ura Muhammetgali Hazret, yine 1880 yili vafatina kadar Seyfeddin Kemaleddin
Hazret, sonrasinda Buhara’da egitim géren Abdiilcabbar Kuliyev 1917’ye kadar bu

camide gorev yaptilar.?®® XX. yiizyilin basinda mahallede 45 hane vard.

Cami, 1930’larin sonlarinda Tataristan Cumhuriyeti Merkez Yiiriitme Kurulu
karar1 ile kapatildi. Sovyetler Birligi yikildiktan sonra 1994 yilinda cami Miisliimanlara
iade edildi. 26 Haziran 1992’de Kamil Valiullin Hazret tarafindan kayit islemlerinden
gecirildi. Cami faaliyete agildiktan sonra 1995 yilinda Irak’a ilim tahsili almak ig¢in
gidinceye kadar caminin imamhigini Temel islam Bilimleri dgretmeni Zufar Galiullin
Hazret imam hatibi olarak goérev yapti. Sonrasinda Burunaevskaya camisinin
imamligini, 1995 yilindan bu yana Bin Yillik medresesi mezunlarindan Farhat Hazret
Mavleddinov yapmaktadir. Cami binasina bagh dini eserler satan bir kitap magazasi
faaliyet gostermektedir. Buradan elde edilen gelir genellikle cami ihtiyaglart igin

kullanilmaktadir.286

2841 1. Jihansin, I. F. Fettahov, Kazan seherinin Idel boyu hem Vahitov rayonlarindag: mecetler turinda
belesmelik, Kazan: 2015, s. 22; Salihov Radik, Hayruddinov Ramil, “Mecet Burunayevskaya” Isldm na
yevropeyskom vostoke: Ensiklopedigeskiy slovar, Kazan: Magarif, 2004, ss. 229-230.

285 Jihansin, a.g.e., S. 23.

286 Jihansin, a.g.e., S. 23.
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3.4. Dordiincii Merkez Golubaya Camii

Golubaya Camii, XVIII. yiizyilin son ¢eyreginde ahsaptan insd edilmisti. Ahsap
Camii, 1815-1819 yillarinda simdi Tataristan Cumhuriyetin Tukayevskiy il¢esi Suiksu
kdyiine tasmmustir. Ahsap caminin yerine ise Kazan’l1 tiiccar Ahmet ishakov tarafindan
su anda mevcut olan tugladan cami insa edildi. Cami Eski Tatar mahallesinde yer
almakta olup, Tatar mimarisi tarzinda bir eserdir. Ismini duvarlarin renginden almustir.
1864’te tiiccar Abdiilmannan Mustakimov, kendi arazisini bagislayarak camiyi cephe
boyunca {i¢ pencere ekletereck mimar P. I. Romanov’a genisletti ve etrafinda gevre
duvar1 insa ettirdi. Biiyiikk toprak sahibi ve sanayici tiiccar Abdrahman Ahmetovig
Ismuratov 1907 yilinda binanin mihrap kismimi biiyiitmiis ve caminin deposunu

genisletmistir. Cami, Narimanov sokaginda yer almaktadir. 28

Caminin ilk imam1 1835°te vefat eden Abdiinnasir Rahmankulov’du. O, Kazana
bagl Tetiis ilgesinin Bikeyevo koyiinde (glinimiizde Tataristan Cumhuriyetin Kama-
Ustinskiy il¢esi) dogdu, Orenburg yakinlarindaki Kargali medresesinde egitim aldi.
1825’te Dordiincii merkezi camide imam-hatiplik ve miiderrislik yapmaya basladigi
Kazan’a geldi. Abdiinnasir Hazret ilk olarak burada bir medrese agt1 ve Kazanl tliccar
Yusuf ve Kurbangaley Arsayev onun i¢in ayri bir bina insa etti. Boylece, bu medrese

1825 yilinda acilan en eski Kazan medreselerinden biri olarak kabul edilmektedir.?®

1835 yilinda Abdiinnasir Rahmankulov’un vefatindan sonra caminin imam
hatipligine onun kardesi Habibullah Rahmankulov (1780-1850) atandi, ondan sonra ise
bu goreve Tetiis ilcesinin Yanasala kdyiinde (simdi Tataristan Cumhuriyeti Kama-
Ustyinsky il¢esi) dogan Hammad Halitov atandi. Onun kii¢iik oglu Fatih Halidi (1850-
1923), ilk Tatar drama yazarlarindan biri olan taninmis bir egitimciydi. Halitov
Hammad Hazret 1864’te 6ldii ve onun yerini Rahmankulov ailesinin son imami
Giyaseddin bin Habibullah Rahmankulov aldi. Giyaseddin Hazret, Sehabeddin
Mercani’nin en sevilen Ogrencileri arasindaydi. Giyaseddin Rahmankulov, altt yil
boyunca Golubaya Camii’nde gorev yaptiktan sonra 1897°de 6ldii. Ondan sonra Ekim

Devrimine kadar, bu caminin imam-hatipligini Hammad Halitov’un torunlar1 devam

287 Nabiyev R. A., Minnegulov H. Yu., Habutdinov A. Yu., “Golubaya Meget” Isldm na Yevropeyskom
Vostoke , Ensiklopedigeskiy slovar, Kazan: Magarif, 2004, s. 231.
28 A g.md., s. 232.
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ettirmislerdi. 1870 yilinda Muhammetzakir Hammadovi¢ Halitov, onun 1893’te
oliimiinden sonra oglu Ibrahim Halitov 1894’te imam hatipligini yaptilar.?8® XX.

ylizyilin basinda mahallede 89 hane vardi.

Cami biinyesinde 1825’te Arsaevskoe, Aytuganovskoe, Mustakimovskoe,
Halidiya gibi degisik isimlerle bilinen medrese faaliyet gostermekteydi. En cok
kullanilan isim, bu medreseyi yoneten imamlardan birinin soyadi olan Halidiye ismiydi.
Bu okul Kazan’daki en biiyiik okullardan biri olarak kabul edilirdi. XX. yiizyilin

basinda bu medresede 155 6grenci eski yonteme gére egitim aliyordu.?®

XIX. yiizytlin sonlarinda Halidiye medresesinde oyun yazari Aliasker Kemal,
1895-1904 yilinda bilim adami-tarihgi Aziz Ubeydullin, sair Abdurrahman Sungati

egitim gordii.

1930’larin baslarinda cami, Tataristan Cumhuriyeti Merkez Icra Kurulunun karart
ile kapatilmig, minare yikilmisti. Sovyetlerin dagilmasindan sonra 1993 yilinda devlet
tarafindan tekrar Miisliimanlara iade edilmistir. Cami Miislimanlara iade edildikten
sonra imam hatipligini bir miiddet bugiin imamligin1 yaptigi Mercani Camii’nin imam
hatibi Mansur Hazret Celalettin yapmisti. Restorasyon ¢alismalart nedeniyle cami uzun

bir siire kapatildi. 2008 yilinda minare insa edildi.

1997 yilindan bu yana cami kiilliyesinde dini icerikli ses kayit stiidyosu ve helal
sabun iretimi yapan is yeri hizmet vermekteydi. 2003 yilinda camide yapilan
restorasyon sonrasi ilk cuma namazi kilindi. Caminin imamligim1 2003 yilindan 2008
yilina kadar Fatih Huzin Hazret yapmaktaydi. 2008-2011 yillar1 arasinda Munir
Minlebayev Hazret imam hatipligini yapti. 2012’den Mart 2014’e kadar caminin imami1
hatipligini Mansur Miftahov Hazret yapti. 2004 yilindan 2014 yilina kadar, camide
Cuma ve bayram namazi hutbeleri Kazan’a c¢aligmak icin gelen Tiirkiye Cumhuriyeti
vatandasi isciler ig¢in Tiirkge olarak okunmustur. Giiniimiizde Golubaya Camii’nin
imam hatipligini Muhammediye medresesinin miidiir yardimcist Zulfet Abdullin Hazret

yapmaktadir.

289 A.g.md., s. 232.
2% gSalihov R. R., Hayrutdinov R. R., Istoriceskiye Meceti Kazani, Kazan: Tatar. kn. izd-vo, 2005, s. 191.
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3.5. Besinci Merkez Galeyevskaya Camii

Galeyevskaya Camii, besinci merkez cami olarak bilinmektedir. 1798’de Serda
koyiinden (simdi Tataristan Cumbhuriyeti’nin Sabinsky Ilgesi) gelen tiiccar Misa

Mamyas’in (61. 1812) katkilariyla ve destekleriyle insa edilmistir.

1882°de, tiiccar Ibrahim Saitovi¢ Urazaev’in (d.1825) destekleriyle cami, mimar
P. I. Romanov tarafindan bina giiney tarafina bir ek bina yapilarak genisletildi. 1897°de
tiiccarlar Muhammatcan ibneaminovi¢ Galeev (1832-1908) ve Ismail Gubaydullovig
Imankulov (1834-1899) caminin kuzey ve giiney tarafindan genisletti ve ayrica arazinin
giineybat1 kisminda iki katli tugla bir ev insa ettirildi (giiniimiizde Paris Komiinii Sokag1

No0:22).2%!

Caminin ilk imamlarindan biri Sirdani®®? koyiinden gelen Sait bin Ahmet’di. O,
Orenburg’a baglh Kazilino ve Kazaklar®® kdylerinde ve Kargali medresesinde egitim
gordi. Bir bilim adamu, ilahiyat¢1 ve yazar olan Sait Ahmet Hazret din alaninda birkag
eser kaleme almustir. 1810°da caminin imam hatibi olan Sait Ahmed, burada bir
medrese insa etmistir. 1814 yilinda onun oglu, daha énce Buhara emiri olan Haydar’in
yakini olan meshur bir din alimi olan Abdissettar Saitov caminin ikinci imam hatibi
olarak secildi. Ayn1 zamanda, baska bir oglu Abdiilgaffar Saitov, medrese yonetiminde

babasina yardim etmeye baslad.?®*

Imamlarm iicii de farkli sebeplerle 1831°de vefat ettiler. Ayn1 zamanda tanmmis
bir din adami olan Abdiinnasir Kursavi’nin 6grencisi olan Sait Ahmedov’un kii¢iik oglu
Ahmed Saitov (1793-1867), mahallenin manevi 6nderi oldu. Saitov ailesinden caminin
son imam hatibi, bu goreve 23 Haziran 1868 tarihinde secilen Muhammetyusuf
Abdussattar Saitov (1830-1909) oldu. O kadimcilerin taraftari olarak bilinirdi. Bu
nedenle, 22 Ekim 1882 yilinda cami cemaati Muhammetyusuf Saitov’un yardimcisi
olarak mabhallenin en zengin tiiccar1 olan Muhammetcan Aminovi¢ Galeev’in oglu
Alimcan Barudi’yi (1857-1921) segtikten sonra onlarin arasinda siddetli bir miicadele

basladi. Alimcan Barudi, Muhammet Yusuf Saitov’un olusturdugu engellere ragmen,

21 Nabiyev R. A., Minnegulov H. Yu., Habutdinov A. Yu ., “Mecet Galeyevskaya”, Islim na
Yevropeyskom Vostoke, Ensiklopedigeskiy slovar, Kazan, Magarif, 2004, s. 231.

292 Tataristan Cumhuriyetinin Zelenodolsky ilgesi.

293 Tataristan Cumhuriyeti Arskiy ilgesi.

2% Nabiyev, a.g.md., s. 230.
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yeni yontemle egitim veren Muhammediye medresesini kurmay1 ve yenilik¢i diisiinceye
sahip olan tiiccarlar1 ve din adamlarini yanina g¢ekmeyi basardi. Sonug olarak,
Galeyevskaya Camii’nin bulundugu Tatar mahallesi kisa zamanda Kazan’in sosyal ve
politik faaliyetlerinin merkezi oldu.?® Ugiincii bélimde de ele alacagimiz gibi
Muhammediye medresesi kuruldugundan beri bolgede Onemini korumakta ve cok

sayida etkili din adam1 yetistirmektedir.

Mayis 1908’de Kazan’da yeni yoOntemle egitim veren medresenin Kurucusu
Alimcan Barudi, miiderris ve 6gretmen yetistiren kurslar1 organize ettiginden dolay:
polis gozetiminde iki y1lligina Vologodskaya iline siirgiine gonderildi. Muhammedyusuf
Saitov ise ondan &nce 14 Ocak 1909 yilina vefat etti.?%

Boylece, bir siireligine Galeyevskaya Camii imamsiz kaldi. 15 Mart 1909 yilinda
bu goreve Alimcan Barudi’nin kiigiik kardesi Abdurrahman Galeev atandi. O, 1893
yilinda mahalle medresesinden mezun olmus, daha sonra iki yil boyunca Tiirkiye ve
Arabistan’da Islami egitim kurumlarinda egitim gdrmiistii. Abdurrahman Galeev abisi
gibi ceditci hareketi destekliyordu. Alimcan Barudi siirgiinden 25 Mart 1913 tarihinde
dondii ve besinci merkez camii’nin bas imam hatibi gorevine yeniden basladi. Onun
zamaninda Muhammediye medresesinde hakim olan yenilik¢i ruhu o yokken kardesi

tarafindan korunmustu. XX. yiizyilin basinda mahallede 75 hane vardi.

Tataristan Cumhuriyeti’nin Merkez Icra Kurulun (MIK) 25 Ekim 1931 tarihli
kararma gore Sovyetlerin kurulusunun 11. y1l déoneminde cami kapatilmistir. Minaresi
yikilmis ve planlamasi yeniden yapilmistir. I¢ mekanlar giiniimiize kadar ulasmamustir.
XVIII. yiizyilin sonlarina ait bolgenin en 6nemli camisi, 1997°den itibaren amacina
uygun kullanilmaktadir. 29 Haziran 1998’den 2000 yilina kadar cami binasinda Rusya
Islam Universitesi faaliyet gdsteriyordu. Ayrica cami biinyesinde bulunan binalardan
birinde 2000-2013 yillar1 arasinda Muhammediye medresesinin kiz yurdu faaliyet
gosteriyordu. Galeyevskaya Camii’nin 2013’te baslayan restorasyon g¢alismalar®®’ 22
Aralik 2015 yilinda biterek biiyiik térenle acildi. Agilis torenine Tataristan Cumhuriyeti

Cumhurbagkant Rustam Minihanov, bakanlar, milletvekilleri, Tataristan Cumhuriyeti

2% Nabiyev, a.g.md., s. 231.
2% A.g.md., s. 231.
297 Jihansin, Fettahov, a.g.e., s. 26-27; Salihov, Hayrutdinov., a.g.e., s. 191.
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Miftisit Kamil Samigullin  Hazret ve yardimcilari, Kazan’in ve Tataristan

Cumhuriyeti’nin bir¢gok imami da katildi.

3.6. Altinc1 Merkez Azimovskaya Camii

Azimovskaya Camii, Idil-Ural bolgesinin en Onemli camilerindendir. Cami,
Altinct Merkez Camii olarak bilinmektedir. XIX. yiizyilin sonlarinda insa edilen ve ayni
doneme ait mimari 6zellikleri tagiyan bir eserdir. Cami 6nemli bir tarihe sahiptir. Daha
once, bunun yerinde sabun fabrikasinin is¢ileri i¢cin 1804 yilinda insa edilmis minaresiz
tek katli ahsap bir bina vardi. Daha sonra tag cami Haci Abdiilmecit Ebubekirov
tarafindan insa ettirilmistir.?®® Miisliimanlar burada sadece bes vakit namaz kiliyor,

Cuma ve Bayram namazlari icin ise Iske tag camisine gidiyorlardi.?%

1851 yilinda mahallenin en zengin tiiccarlarindan olan, Kazan Tatar
Ratusasinin®® Baskan1 Azimov Mustafa Nazirovi¢ (1780-1865) kendi imkanlariyla yine
ahsaptan olan ama minareli yeni bir cami yaptirdi. 1860’11 yillarda, tiiccar ve iki fabrika
sahibi olan oglu Azimov Murtaza (1812-1887) eski binay1 yiktirip, yerine daha genis bir

cami insa ettirdi.3%

22 Nisan 1887°de, Kazanl tiiccar olan Aminov Sagiahmet Thsanovi¢ belediye
yonetiminin iznini aldiktan sonra caminin mevcut tugla binasinin yapimini baglatmis ve
1890 yilinda Azimov’un destegi olmadan tamamlanmistir. Mimarlar bu caminin sehrin
en giizel camisi, kendine 6zgii bir tarzi oldugunu diisiinmektedir. Agik yesil renkli, tek
katli, iki boliimlii cami, ii¢ katli minaresiyle diger camilerde oldugu gibi ana binanin
catisindan degil de direkt yerden olmasi ve ayri bir temel {izerine insa edilmesi farkli

olusunu ortaya koymaktadir.

Caminin ilk imam hatipligini ibrahim Esfendiyar Hazret yapmistir.3%? Caminin
tarihi ile caminin din gorevlisi Abdulgafar ailesi ile yakindan iligkilidir. Abdulveli

Abdulgafarov (1891 6.) Noviy Cukali kdyii, Buinsk bolgesi Simbirskaya®® ilcesinden

2% Nabiyev R. A. Minnegulov H. Yu. Habutdinov A. Yu., “Meget Azimovskaya” Islim na
yevropeyskom Vostoke: ensiklopediceskiy slovar, Kazan, Magarif, 2004, s. 227

29 Jihansin, Fettahov, a.g.e., s. 27.

300 Ratusa: Carlik doneminde merkezlerde bulunan belediye baskanlig:.

301 Nabiyev, Minnegulov, Habutdinov, a.g.md., s. 227.

302 Jihansin I 1., Fettahov I. F., a.g.e., s. 27.

303 Drojjanovskiy bélgesi, Tataristan Cumhuriyeti.
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gelmis ve bu camide 1849-1888 yillar1 arasinda imam hatipligini yapmistir. Daha sonra,
onun yerine oglu Hiisameddin Abdulvaliyevi¢ Abdulgafarov tayin olmustur (1849-
1923). Faaliyetlerinin ilk yillarinda Abdulveli Hoca, Gaffaria olarak bilinen medreseyi
inga ettirmistir. O zamanin sartlarina gore medrese nispeten kiigliktii, 68renci sayis1 60
civarindayd: ve egitim usulii kadimcilik gelenegi iizerine yapilmaktaydi. Ozellikle bu
medrese i¢in, 1871’te tiiccar Murtaza Mustafievi¢ Asimov, Mimar Pavel Evgrafovig
Anik’in projesine uygun olarak caminin avlusunda tek katli bir tugla ev insa ettirmistir.
1887-1890 yillarinda Azimovskaya camisinin ingaati sirasinda, mevcut iki katl yari
tagli medrese binasina doniistiiriildi. 1875-1880 yillarinda Gaffariya medresesinde din
adami, tarih¢i Hasangata Gabasi (1863-1936) egitim almigs ve ardindan burada
miderrislik yapmis, 1890’larin basinda ise dramatist ve oyun yazari bu medresede

Aliasker Kemal egitim gdrmiistii.®*

Cami 1930 yilinin sonlarinda Tataristan Merkez Yiiriitme Komitesi (MSK) karari
ile kapatildi. ¢ mekéanlarin yeniden tadilat: ile dis cephelerin restorasyonu 1992 yilinda
Bilalov Rafik Vagizovi¢’in projesiyle gergeklestirildi. Cami, devlet tarafindan 1989
yilinda Miisliimanlara iade edilen ilk cami olarak bilinmektedir. Devlet bu camiyi ve
Ortodoks Hristiyanlarin 6nemli eseri olan Petropovlovsk Katedralini de Hristiyanlara
iade etmistir.3® Kazan’daki milli hareketin bazi liderleri bu yapry1 sadece kadimlar icin
tahsis etmeye calismis fakat bu gerceklesmemisti. 1990’larin basinda cami, Islam
dininin yayilmasinin en biiyiilk merkezi olarak kabul edilmistir. Binlerce Miisliiman

burada Temel islam Bilimleri egitimi almigtir.3%

Cami Miisliimanlara iade edildikten sonra, 1990 yilinda mahallenin sakinlerinden
Ahmetvaliyev Hadi Hazret’in dnderliginde restorasyon ¢alismasi baslatildi. i1k Imami
Abdurrauf Zinnatullin Hazret (1913-2004) 1991-1998 yillar1 arasinda gérev yapmustir.

Ondan sonra imamlik gorevine Sevket Hazret devam etmistir. 2006’dan giinlimiize

304 Nabiyev, Minnegulov, Habutdinov., a.g.md., s. 228.

305 Kazan Ortodoks Katedrali 1. Petro zamanimnda insd edilmistir. Bu katedral, Biiyiik Petro dénemi
tarzinin en ¢arpict Orneklerinden biridir. Petropavlov Katedralini II. Katerina’dan baglayarak (II.
Nikolay harig) tiim Rus carlar1 ve Kazan’a gelen dini ne olursa olsun hemen hemen tiim iinlii insanlar
ziyaret etmiglerdir. Katedral hakkinda Aleksandr Humboldt ve Aleksandr Dyumanin eserlerinde yer
verilmistir. Aleksandr Sergevi¢ Puskin’in bile ziyaret ettigi, katedral korosunda iinlii sanat¢1 Fyodor
Ivanovi¢ Saliyapin’in sarki sdyledigi aktarilir. Katedral kompleksi su boliimleri igerir: katedralin
merkezi binasi, ¢an kulesi, din adamlarinin lojmant.

%% Jihansin, Fettahov, a.g.e., s. 28; Valiyullah Yakubov, Kazan, Musulmanskaya Spravognik, Kazan: iz-
vo Iman, 2005, s. 26.
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kadar caminin Imam Hatibi Sibgatullah Minazeddinov Hazret yapmaktadir. 1990’larda,

caminin miistemilatinda dini kitaplar yayinlayan kitap yayinevi bulunmaktadir.

Giliniimiizde  Devlet  deste§iyle caminin onartmi  ve  restorasyonu
gerceklestirilmistir.  Hayirsever Miisliimanlarin  gayretleri ve cabalar1 sayesinde,
Azimovskaya Camii’nin yaninda, Hafizlik Kur’an Kursu, Arapca kursu ve Temel Dini
Bilgiler dersleri veren yeni bir medrese binasi insa edilmistir. Cami, Fatkullina Caddesi
no 15’te bulunmaktadir. Tataristan’in 6nemli turistik yerlerinden biri olan caminin,
ziyaretcilerin hem tarihi hem de kiiltiirel olarak 6nemli bir yer olarak gdérmesini
saglamaktadir. Cami, Tataristan’da yapilan ¢esitli etkinliklere de ev sahipligi yapmakta

ve Miisliimanlar i¢in 6nemli bir merkez olarak hizmet vermektedir.

3.7. Yedinci Merkez Nurullah/Sennaya Camii

Sennaya Camii, diger adlariyla Yunusovskaya, Yedinci Merkez, Nurullah Cami,
tiiccar kardesler Ibrahim (1806-1886) ve Ishak (1810-1884) Yunusov’lar tarafindan
1845-1849 yillarinda babalar1 tarafindan birakilan ve cami yapilmasi icin vasiyet edilen
kaynaklarla, ayrica ayn1 zamanda tiiccar Ubeydullah Muhammet Rahimovig
Yunusov’un destekleriyle insa edilmistir. Caminin mimar1 Aleksandr Karlovig

Lomanov’dur (1810-1883).%%

Dogu sehirlerinde bircok benzeri olan cami, islim diinyasinin en 6nemli
mabetlerinden biri olan VII. yiizyil’da insa edilen Kudiis’teki Kubbatii’s-Sahra’dan
esinlenmigtir. Caminin kubbesi XVI-XVII. yiizy1l Osmanli mimarisini animsatmaktadir.
Binadan ozgiin bir sekilde ti¢ katli minare, camiye istii kapali olan bir koridor ile

baglanan girisin yayli kemeri ayr1 bir hayranlik duygusu uyandirmaktadir. 3%

Caminin ingas1 i¢in belirlenen yer 6zellikle segilmistir. Tarihgiler Kazan’daki
Islami simgesel bina goriiniimlerinin olusmasinda XIX. yiizyilin ikinci yaris1 ve XX,
yiizyllin baslarinda Miisliimanlarin toplu yerlesim bdlgelerinde bu caminin biiyiik

onemi olduguna dikkat cekiyor.3%®

37 Radik Salihov, Hayruddinov Ramil, “Mecet Sennaya”, Isldim na yevropeyskom Vostoke:
ensiklopedigeskiy slovar, Kazan: Magarif, 2004, s. 235.

308 Sehabeddin Mercani, Miistefddu 'I-ahbaér fi ahvali Kazan ve Bulgar, Kazan: 1900, s. 102.

309 Radik Salihov, Hayruddinov Ramil, a.g.md., s. 235.
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XIX. yiizyilda eski ve yeni Tatar mahallelerinin hemen hemen hepsinde tiim sehir
altyapi tesisleri pazar yeri, meydanlar, sanayi kuruluslari, at6lyeler, egitim kurumlari,
oteller, hanlar, diikkanlar vb. mevcuttu. Prestijli sokaklar1 sekillendirirken, bolgenin
ticari ve sanayi elit kesimi, kendi konaklarini kullanilan sehir planlama normlarina gore
ingd ediyorlardi. Kazan’in Tatar mahallelerinde, hayat geleneksel yasam tarzi
cercevesinde sekillenmistir. Camiler, toplumun dini ve kiltirel yasaminin ana
merkezleriydi. Din adamlari, zengin tiiccarlar ve belediye yetKilileri bolgede diizenin

ana koruyucular1 olarak hareket etmekteydiler.

Ruslarin yagadiklar1 mahallelerde hayat tarzi, 6zel veya kamu kuruluslar fark
etmeksizin, bes vakit ve cuma namazlarmin aksatilmasi i¢in yeterli bir neden olarak
goriilirken, bu bolgedeki esnaflik yapan ve ticaretle ugrasan tiiccarlarin ahlaki
tutumlari, kendilerini immetin ahlaki durumundan sorumlu tutan Kazanin ileri gelenleri
ve din adamlarn tarafindan ciddi bir endiseyle karsilanmaktaydi. Boyle talihsiz bir yer,
halk arasinda daha sonra ise resmi kayitlara gececek, bazen olumsuz olaylarin
gozlemlendigi Sennty Bazar olarak adlandirilan dogu pazari olacakti. Tatarlar bu Pazar
yerini  Kofer po¢magt (kelimenin tam anlamiyla inangsizlik kosesi) olarak

adlandirmislardir.31°

XVII-XIX. vyizyillarda, pazara gelen Miisliimanlar, tiiccar Msd Mamyas
tarafindan 1798 yilinda ingd edilen ve Tihvinskaya Caddesi’nde giiniimiizde Tukay
Caddesi’nde bulunan ve 1800’lerde ibadete acgilan Besinci Merkez Galeevskaya
Camii’nde ibadetlerini yapiyorlardi. Bu nedenle, halk dilinde pazar camisi olarak da
biliniyordu. Camiye varmak i¢in biitlin mahalleyi gecmek gerekiyordu, bu da epey
zaman aliyordu. Bundan dolayi, pazar i¢in gelen Miislimanlarin bir kismi i¢in bu
durum ibadetten kagmak igin yeterli bir bahane haline gelmisti. *** Din adamlar
toplumun ahlaki yapisinin bozulmamasi ve ibadetlerini aksatmamalar1 icin daima

gayretler igerisinde olmusglardir.

XIX. yiizyihin din adamlarma gére, toplumun Islam ahlakmnin korunmasi, farkl
din mensuplarinin bulundugu pazar yerlerinde dindarliklarinin muhafaza edilmesi adina

onemli unsurlardan biri, tliccarlarin toplu ibadetlere tesviki 6nem arzediyordu.

310 Sehabeddin Mercani, a.g.e., 103.
1L Aymi yer.
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Bu yondeki ilk girisim Kazanli Miisliman esnaf ve tiiccarlar tarafindan XIX.
yiizyilin ilk ¢eyreginde gerceklesti. 15 Ocak 1815 yilinda Il miidiirliigii, XVIIL. yiizyilin
sonlarinda meshur tiiccar bir ailenin temsilcisi olan dul Gabida Kitayeva’nin, Sennaya
pazart yakinlarinda Tatar evleri arasinda, tiiccar Yunusov’un evi ve diikkanlarinin
karsisinda bir tag yapimi caminin ingast konusunda olan talebini onayladi. Ancak,
hiristiyan dini temsilcileri, caminin yapimini Cetire Evangelista kilisesine olan yakinligi
nedeniyle, ezanin Hiristiyanlarin ibadetini rahatsiz edebilecegi iddiasiyla engellediler.
Mevcut kanun, Ortodoks din adamlarini destekliyordu. Cami ingaatinin miimkiin
olabilmesi i¢in, Miisliimanlar ve yeni vaftiz edilmis Tatarlarla beraber yasayan
Hristiyanlarin etkilenmemesi gerekiyordu. Kazan Bagpiskoposu Avromsiy ve dini
konsorsiyumun protestolarini aldiktan sonra vali daha once alinan karardan geri ¢ekildi.
Dini otoritenin talimatlarina uygun olarak, 10 Mayis 1815 tarihli yeni bir karar ile il
yonetimi, Gabida Kitaeva’ya baslangicta gosterilmis arsada insaat islerinden
kaginmasini ve baska uygun yer bulmasin1 6nermistir. Cami ingasini uygun goren ilk
karar siiphesiz hizli sekilde yayilmis oldugundan, sonradan idarenin Miisliimanlar1 yeni
camiden edecek bu ikili davranisi ve karardan geri g¢ekilmesi Ssebebiyle toplum

tarafindan elestirilere maruz kalmigt:.3*2

II. Katerina doneminde hizmetkdr smifindan tliccar smifina yiikselen
Muhametrahim Ishakovi¢ Yunusov’un ogullari, Abdiilkerim (1767-1821) ve
Ubeydullah (1776-1842) kardesler Tatar toplumu arasinda biiyiik bir etkiye sahipti.
Namaz vaktinde c¢arsiya geldiginde, tiim Tatarlarin kendilerini ticarete kaptirdigini ve
toplu ibadeti gormezden geldigini fark eden kardeslerden biri Miisliimanlarin toplu
ibadet yapabilecekleri cami yaptirmaya karar vermistir. Bes vakit namaz kilmanin,
Islam’in  sartlarindan biri oldugunu, uygulanmas1 takdirde Allah tarafindan
odiillendirileceklerini, birlik ve beraberlik acisindan o6nemli oldugunu biliyordu.
Mabhalle sakinlerini namaz kilmalar1 i¢in bir araya getirilmesi gerektigini boylece bir
carst camisinin insa edilmesi gerektigine kesin karar vermisti. Bdylece caminin yapilma

asamast ortaya ¢ikmustir.3

Netice olarak, Yunusov kardeslerinin tesebbiisii ile 1845-1849 yillarinda

Moskovskaya ve Sennaya caddelerinin kdsesinde iki katli tugla cami insa edildi. Bunlar,

312 Aym yer.
313 Sehabeddin Mercani, Miistefddu I-ahbadr fi ahvali Kazan ve Bulgar, Kazan: 1900, s. 102.
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tiiccar olan babalar1 Ubeydullah Yunusov tarafindan, bir hayir kurumun ingast igin 6zel
olarak vasiyet edilen kaynaklar sayesinde gergeklesti. Cami, Kazan’in eski Tatar
yerlesiminin biiylik bir aligveris merkezi olan Sennaya cephesine ¢ikisi oldugundan,

Sennaya (Saman) ya da Sennobazarskaya olarak da adlandiriliyordu.

Cami biinyesinde kirk Ogrencinin egitim gordiigii bir medrese vardi, fakat
Mercani ya da Muhammediye medreseleri ile rekabet edemezdi. Cami, Kamsko-
Voljsky Bankasi’nin Kazan subesinde 12 bin ruble yatirim sonucunda elde edilen karla,
depo ve iki ticari diikkanin kira gelirleri (yilda 640 ruble) sayesinde ayakta

kalabilmisti.3*

Yerel mahalli gelisiminin tarihine goz atacak olursak, genellikle oldugu gibi, her
sey bas imamin kisiligine bagliydi. Caminin ilk imami Sait bin Hamid idi. 1856 yilinda,
onun yerini Buhara’da medrese egitimini tamamlayan, Apanaev Camii imaminin oglu
Abdulgani Saitov (1813-1871) aldi. Onun vefatindan sonra, 23 Temmuz 1871’de,
Sennaya Camii’nin imam hatipligine saygin bir ilahiyatgi, Kazan Miisliimanlari
tarafindan sevilip sayilan isim olan Ahun Huziahmet Muzaffarov gecti. O Tatarlar
arasinda ¢ok taninan bir kisiydi. Kizi ilerde iinli sair, oglu Mansur Muzafarov ise

besteci olacakt1. O, bu camide 22 y1l gorev yapmistir..3%°

Ondan sonra imamliga, en az onun kadar saygin olan Abdullah Abdulkarimov
Apanayev atandi. Olaganiistii bir kisilige sahip, cedidciligin temsilcisi Alimcan
Barudi’nin (1857-1921) takipgisiydi. Uzun bir siire cami giderlerini kendisi kargilamisti.
1895 yilinda zengin tiiccar kesim, onu caminin birinci imam konumuna getirmek
istemisti. Ancak, bu gerceklestirilemedi. Hiikiimet, farkli diisiinen herkese panislamist
goziiyle baktigi i¢in, Apanayev’in merkez mahallenin bag imami ve dini lideri olmasina
imkan tanimadi. Ondan sonra cami imamhgma Sakir Urazgildeev getirildi (1861-

1908)36 fakat camide ki tiim faaliyet Abdullah Apanayev tarafindan idare ediliyordu.3!’

Abdullah Apanayev XX. yiizyilin baslarinda o donemin ilk yayinlarindan biri olan

Azat (Ozgiir) gazetesini yayinlamaya baslamis, Devlet Dumasi’na (Parlamento)

314 Mercani, a.g.e., s. 103.

315 Ag.e., s. 103.

316Sakir Urazgildiyev 1limli goriisleri ile biliniyordu. Zengin bir tiiccar ailenin evinde dogmus ve Kazanin
en iyl medreselerinde egitim gérmiistii.

817 salihov, Hayruddinov., a.g.md., s. 235.
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milletvekili adayr olmus, Rusya genelinde diizenlenen Miisliman kongrelerine
katilmistir. 1908°de hiikiimet yetkilileri Abdullah’t camide ki hizmetlerine son verip, iki
yilligina Vologda eyaletine siirgiine gonderdiler. Onu yenilik¢i metotlar1 barindiran
ogretmen kurslarinin organizasyonu diizenlemekle suglamiglardi. Apanaev’in kaderi
trajik bir sekilde degisti, siirgiinden dondiikten sonra, eski goérevini geri alamadi ve
1919°da Sovyet Mahkemesi onu karsi-devrimci faaliyetlerden dolay1 idam cezasina

carptirdi.

Sakir Urazgildeev’in vefatindan sonra, 19 Eylil 1908’de imamliga Riyazan
eyaletinin Cetayevo-Kasimovskiy koylinlin yerlisi Muhammetaib Sigabutdinovig
Altinbayev (1852 yilinda dogdu) secildi. Altinbayev, Kaskar koyliniin medresesinde
bugiinkii Tataristan Cumhuriyeti’nin Arskiy ilgesinde egitim gérmiis, daha sonra Simbir
vilayetinin Kurmis ilgesinin Kopek Adasi kdyiinde imam olarak gorevde bulunmus,
Kazan’a geldikten sonra Abdullah Apanayev tarafindan camiye getirilen tiim yenilikleri
ortadan kaldirmisti. Cami medresesinde, eski dgretim yontemi tekrar hakim oldu ve laik

bilimler miifredattan tamamen cikartild:.3*

Yirminci yiizyilin baslarmda 270 erkek nufusun®'® yasadigi mahallede 6zellikle
esnaflar icin dnem arz eden cami, 16 Kasim 1929 tarihli Tatar Ozerk Cumhuriyeti
Merkez Yiirliitme Komitesi (MYK) tarafindan kapatildi, minaresi ise yikildi. 1992’ye

kadar cami konut ve ofis olarak kullanilmistir.

1980’lerin sonlarinda, cami Tataristan Cumbhuriyeti kiitiiphanesine verilmis, 23
Ocak 1981 yilinda Bakanlar Kurulunca alinan kararla cami mimari bir anit olarak kabul

edilmistir.3%°

1990 yilinda Miisliimanlara iade edildikten sonra 1992 yilinda Nurullah olarak
yeniden isimlendirildi, 1990-1995 yillarinda cami minaresiyle birlikte restore edildi.
Caminin yeniden ibadete agilmasindan sonra imamligim1i 1978-1983 yillarinda
Buhara’da Mir Arap Medresesi’nde, 1983-1987 yillarinda ise Taskent Islam
Enstitiisii’nde yliksekogrenim goren Abdullah Galiullin yapmistir. 1992-1998 yillarinda,

Tataristan Cumhuriyeti Miisliimanlarinin dini idaresi Nurullah Camisinde bulunuyordu.

318 salihov, Hayruddinov, a.g.md., s. 236.
319 A.g.md., s. 236.
320 A.g.md., s. 236.
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[k miiftii Abdullah Galiullin bu camin imam hatibi idi. Camide ¢esitli helal diikkanlar
bolge Miislimanlarina hizmet vermektedir. Caminin daha sonraki imamlar1 Ferit
Kadirov Hazret (1992-2013), Abdurresid Samigullin Hazret (1994°ten beri), Marat
Aripov, Timur Yuldagev (2009-2011) ve 2013’ten beri ise Ravil Aliyev goreve devam

etmektedir.3%

3.8. Sekizinci Merkez Usmanovskaya Camii

Usmanovskaya Camii, diger adlariyla Kirmizi Camii, Sultan Camii, Sekizinci
Merkez Camii, 1867-1868 yillarinda tiiccar Usmanov Zigansoy Bikmuhammetovig
tarafindan Kureys mahallesinde yaptirilmigtir. Mahallenin ismi Peygamberimizin de
mensubu oldugu Kureys kabilesinden gelir. Nikolay Filipovi¢ Kalinin, Galina
Nikolayevna Aydarova ve Volkova gibi meshur tarihgilerin iddiasina gére Idil-Ural
bolgesine Kureys kabilesine mensup ilim adamlar1 gonderilmistir. Bdylece bu
mahallenin temellerini onlarin soyundan olanlar atmisti. 1917 yilina kadar

Usmanovskya Camii, Sekizinci Merkezi Camii olarak bilinirdi.3?2

Bu yeni camide ilk namazi meshur Tatar bilim adami tarih¢i Sehabeddin
Mercani kilmistir (1818-1889). O ayn1 zamanda caminin insaat1 esnasinda kible yoniinii
tespit etmistir. Tiiccar yaptirdigi camide imamlik goérevini yapmasi i¢in Ufa eyaletine
bagli bir kdyde yasayan din gorevlisi Muhammed Salihovu davet etti. Muhammed
Salihov caminin ilk imam hatibi medresesinin de ilk 6gretmeni idi. Bilgisi, calisgkanligi
ve diristliigiiyle taniirdi. 1870’li yillarda onu Mahkeme-i Ser’iyye’ye bas kadi olarak
sectiler. Ufa’ya gittigi zaman kendi yerine Sultanova kdyiiniin din gorevlisi, ayni
zamanda enistesi Sehabeddin Abdullatipovu birakti. Sonrasinda tekrar eski gorevine
donen M. Salihov, 1893 yilinin agustos ayinda vefat ettiginde caminin bas imamligina
oglu Garifulla Muhammetovi¢ Salihov ge¢mistir (1861-1915). ikinci imam ise 1894
yilindan itibaren kardesi Muhammetgarif Muhammetovi¢ Salihov (1870-1921) idi. Ikisi

de Kiskar medresesi mezunlariydi. 1898 de kardesler caminin hemen yani basinda

%21 Jihansin, Fettahov., a.g.e., s. 29-30.
3221 1. Jihansin, I. F. Fettahov, Kazan seherinin Idel boyu hem Vahitov rayonlarindagi megetler turinda
belesmelik, Kazan: 2015, s. 29.
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simdiki Aliasker Kemal sokaginda ahsaptan iki kat ev yaparak burada ikamet

etmislerdir.3?

XX. yiizyilin basinda mahallede 38 ev ve bu evlerde yasayan niifusun toplam
508 kisiydi.*** 1931 yilinda Muhammetgarif Hazret Salihovu tutukladilar ve camiyi
kapattilar.

Sovyetler Birliginin Bakanlar Kurulu kararina gore 23 Eyliil 1981 yilindan

itibaren cami mimari anit olarak kabul edildi.

15 Mayis 1995 yilinda Usmanovskaya Camii Miislimanlara iade edildi.
Caminin iade edilmesi ve tekrar agilmasinda 1925 yilinda dogan ikinci diinya savasi
gazisi Abdiilaziz Abdiilhadiyevi¢ Gaynullinin énemli derecede etkisi olmustur. 4 ekim

1995 yilinda cami biinyesinde bir medrese de faaliyet gdstermeye baslamistir.3?°

Caminin minaresi 1990-1993 yillarinda mimar Niyaz Halitov tarafindan
yenilendi. Caminin Sovyetler birligi sonrasinda agilisindan itibaren giiniimiize kadar
imam hatiplik gorevini Kamil Hazret Bik¢intayev yliriitmektedir. Cami bilinyesinde dini
kitaplar matbaas1 ve yayinevi ve bir asevi faaliyet gostermektedir. Cami yonetimi ve

cemaati her sene belirli giinlerde ihtiyag sahipleri i¢in 6glen yemekleri organize ediyor.

3.9. Dokuzuncu Merkez iske Tas Camii

Eski Tas Camii Kazan’in dokuzuncu merkez camisidir. Diger adi ise
Starokamennaya Camii olarak bilinmektedir. Bu cami 1801-1802 yillarinda tiiccar
Abdullah Abdiissalamovi¢ Utamisev (6.1832) tarafindan yaptirilmistir. O ayn1 zamanda
aydin bir kisilige sahipti ve dini konularda birka¢ kitap yazmisti. Onun esi Merhaba,
taninmig, meshur Tatar din adami1 Abu’n- Nasr Kursavi’nin (1776-1812) 6zbedz kiz
kardesiydi. Eski tas cami yapimi esnasinda kiblenin yoniinii Kursavi tespit etmisti.
Sehabeddin Mercani, Miistefddu’l-ahbar fi ahvali Kazan ve Bulgar eserinde tiiccar
Abdullah Utamisevin dine, din adamlarina ve ilme karsi ¢ok saygili, ayni zamanda

comert bir kisilige sahip oldugunu, Rusyada 150 civarinda cami yaptirdigini

323 Salihov R. K., Hayruddinov R. R. Tatarstan Jumhuriyeti: Tatar halkimin tarihi hem medeni heykelleri
(XVII.gasrin ahir — XX. yiizyilbast) Kazan: Fest Nesriyati, 1995, s. 99.

324 salihov, Hayruddinov, a.g.e., s. 100.

%5 Ag.e., 831
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kaydetmistir.3?® 1830-1840’lii yillarda cami binas1 mimar Aleksandir Kirillovig¢ Smidt

tarafindan tadilat ve tamirat edilerek yeniden genisletilmistir.3%’

Caminin ilk imam hatipligini Fazil Sayfuddinov Hazret (6.1812) yapmustir. Ondan
sonra onun yerine Tolkis®® Kiiyii sakinlerinden Amirhan bin Abdiilmennan tayin
olmustur. O Tataristan’in Kukmora ilgesinin Sosna ve Macgkara koylerinde iyi bir
medrese egitimi aldiktan sonra Buhara’da da egitim almisti. Kazan’a tasinmadan once
Kazan’in koylerinden birinde imam hatip olarak gorev yapmistt. Amirhan Hazretin
Olimiinden sonra caminin ve mahallenin basma Fazil Seyfuddinov’un oglu
Muhammetvefa Hazret (6.1848) getirildi, oda Rusya Miisliimanlar1 Dini Nezarete kad1
olarak se¢ildikten sonra 1838 yilinda Kazan’dan Ufaya gitti. Ondan sonra 1848’e kadar
Iske Tas Camii’'nde imamlik gorevi Baymurat Muharramov Hazret tarafindan yerine
getirildi. Bolsoy Menger koylinde yasayan, tiiccar bir aileden gelen Baymurat Hazret
hem camide ki imamlik gorevini hem de ticari faaliyetlerini basarili bir sekilde
yiriitiyordu. Evinde ki kumas fabrikasinda iirettigi triinleri Sennaya meydaninda
sattyordu. Baymurat Hazret ayn1 zamanda camiye bagli medresenin de iase ve ibatesini

sagliyordu. O ¢ok farkli nitelikte birgok eser yazmist1.32°

1847 yilinda caminin yeni imam hatipligine Amirhan Abdiilmennan oglu Hiiseyin
(1816-1893) Hazret secildi. O Cistopol, Kazan, Buhara medreselerinde egitim gormiis
ve Tirk milletlerinin tarihine hasredilmis birkag¢ kitap kaleme almistir. 1883 yilinda
Tevdrih-i Bulgar (Istoriva Bolgariya),1884 yilinda Béyek secere yaki Neseller bayani
(Velikaya sadcara, ili Izlojeniye rodoslovnih) adli kitaplar1 yazmstir. 1889 yilinda
Huseyin Amirhan Hazret Eski Tas Camii imam hatiplik gorevinden ayrildi. Bundan
sonra 1917 devrimine kadar mahallenin dini o6nderligini ogullar1 Muhammetnazip
(1859-1921) ve Muhammetzarif Amirhanovlar (1853-1921) yaptilar. Bunlardan biri
Cistopola giderek buradaki merkezi caminin imami oldu, digeri ise 1875 yilindan
itibaren ikinci imamin gorevlerini en iyi sekilde yerine getirdi, XIX. asrin sonlarina

dogru Oyle etkili bir din adami1 oldu ki sadece kendi mahallesinde degil biitiin Kazanda

3% Sehabeddin Mercani, Miistefddu’l-ahbar fi ahvadli Kazan ve Bulgar, Kazan, Tatar Kitap Nesriyati,
1989, s. 387.

%27 Radik Salihov, Hayruddinov Ramil, “Meget Iske Tas”, Isldm na yevropeyskom Vostoke:
ensiklopediceskiy slovar, Magarif, Kazan, 2004. s. 233.

328 Tataristan Cumhuriyetinde bulunan Cistopolskiy rayonu (ilgesi)

329 Radik Salihov, Hayruddinov, a.g.md., s. 233.
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Miisliimanlar onu tanimaya basladilar. Egitim alaninda reformcu biriydi, cedidg¢i
gelenegine gore egitim verme taraftartydr bu nedenle bu medreseler i¢in birkag ders
kitabi yazmustir. Meshur yazar Fatih Amirhan (1886-1926) Muhammetzarif
Hiseyinovi¢ Amirhanin ailesinde dogmustu. 1893 yilinda Muhammetzarif Amirhan
Hazret’in Eski Tas Camii’nde yardimciligina, 1886-1893 yillar1 arasinda Buhara’da
egitim almis onemli sahsiyet olan Muhammedsadik Sagiahmetovi¢ imankulov (1870-
1932) secildi. Kazan’da agirlikli olarak dini konular iizerine yazilar yazan sair, bilim
adamu ve ilahiyatc1 olarak taninirdi. Teshilu’l-beyan fi tefsirul-Kur’'an adli tefsir kitabi
ona aittir. Bu eser Kazanda, 1910-1911 yillar1 arasinda iki béliim halinde Urnek

yaymevinde basilmistir.33

Bu bolgede Fars dilinden terciime edilen ilk ve en 6nemli eser Teshilu’l-beydn 'dir.
Farsca tefsirin yazar1 XV. yilizyilda yasamis iinlii din adami Hiiseyin Vaiz-i el-
Kasifi’dir. O Ali Sir Nevai'nin en yakin dostuydu. Hiiseyin Vaiz-i el-Kasifi, XVI.
ylizyilda iinlii Tiirk din adam1 Ali Celebi tarafindan Osmanli Tiirk¢esine Hiimayznname

adu ile terciime ettigi Envar-: Sitheyl7 adli eserinde yazarrydi. 33!

Ayrica Idil-Ural bélge din adamlarmin tefsir kitab1 Teshilu’l-beydn’1 en kabul
edilebilir ve giivenilir olarak nitelendirmeleri de dikkate degerdir. Bu inceleme, o zaman
ki Kazan’in tinlii din adamlari, Abdullah Seyfullah, Habibullah Usmanov, Muhammed
Kasim el-Salihi, imam Muhammed Arif el-Salihi tarafindan onaylanmsti. Tefsir ile
ilgili olumlu bir degerlendirme de meshur din adami Zarif Amirhani yapmisti. O
“Teshilu’l-beydn eserini yazan Kazan sehrinin saygin hocalarindan biri olan Damolla
Muhammedsadik el-Imankuli, iilkemizde din dlimleri arasinda yer alan, halkini seven ve
dinine derinden saygi duyan heyecanli ve gayretli bir miimindir. Onun bu paha bigilmez
eseri, tiim vicdan sahibi insanlar ve inananlar i¢in oldugu kadar, ortaokul ve ilkokul
ogrencileri ve ogretmenler icin de faydali olacaktir. Siiphesiz soz konusu tefsirin bir

95332

niishasina herkesin sahip olmasi1 faydali ve gereklidir seklinde agiklamada

bulunmustur.

330 Zaynullin Dj. G., Tatarskaya bogoslovskaya literatura XVIII nagalaa XIX vekov i yeyo yazikoviye
osobennosti, Kazan: Magarif, 1999, s. 39.

331 Zaynullin, a.g.e., s. 39.

32 Ag.e.,s. 39.
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XX. ylizyilin baginda mahallede 180 hanede 1.260 kisi yasiyordu. Amirhanovskoe
olarak bilinen mahalle medresesi, en 6nde gelen dini egitim kurumlarindan biri olarak
kabul edilirdi. Medresede yilda 80 6grenci egitim goriiyordu. XIX. ylizyilin sonunda
{inlii Tatar yazar ve halk sanatcis1 Ayaz Ishaki (1878-1954) bu medresede 6gretmen
olarak ¢alist1.3® Cami, 1930’larin sonlarinda Tataristan Merkez Yiiriitme Kurulu
karartyla kapatildi. Sovyet doneminde cami Once okul sonra da depo olarak

kullanilmustir.

1993 yilinda Ristem Valiullin Hazret 6nderliginde cami restore edildi. 1995
yilinda cami binasinin bir kismi faaliyete gecti. Okul baska bir yere tasindiginda, cami
tamamen mahalleliye iade edildi. 1995- 2014 yillar1 arasinda caminin imam hatipligini
Ravil Valiullin Hazret yapmustir. 2003-2009°da Isldm’1n kabuliiniin 1000. Yildéniimii
adli Kazan Islam Medresesi ogrencileri bu camide egitim gordiiler. 2011-2013’te
binanin i¢i yenilenmis 2010 yilinda Haris Nazmiev Hazret caminin ikinci imam
hatipligine se¢ilmistir. 2014 yilindan giiniimiize kadar imam hatip olarak gorev
yapmaktadir. Haris Hazret, camide iftar programlari, mevlid programlari, dini nikah

programlar1 gibi ¢esitli dini etkinlikler diizenlemektedir.33*

3.10. Onuncu Merkez Rozovaya Camii

Meshur Tatar din alimi ve tarih¢i Sehdbeddin Mercani Miistefddu l-ahbar fi
ahvali Kazan ve Bulgar adli kitabinda Rozovaya (Pembe) Camii, saygin bir aileden
gelen tiiccar Misa Ismailovi¢ Apanayev tarafindan, vefat eden kiz1 Ziibeyde nin (1766~

1826) anisia 1808 yilinda, insa edildigini belirtmektedir.3%

Rozovaya (Tatarca Al / pembe) Camii, diger adlariyla onuncu merkez cami,
Nizenkaya Buharskaya (Tiibenck Buharali) Camii olarak da bilinir ve kabul edilirdi.
Yeni Tatar mahallesinde, Tatar mezarliginin yaninda yer almaktadir. Mimari
bilinmiyor. Adim1 duvarlarin renginden almistir, yapildigindan beri birka¢ defa
degismistir. Glinlimiizde caminin cepheleri her ne kadarda mavi ve beyaz olsa da ad1

eski adiyla bilinmektedir. N. H. Halitovun arastirmalarina gore, caminin yapildig1 tarih

333 galihov, Hayruddinov, a.g.md., s. 233.

334 Jihansin, Fettahov, a.g.e., s. 33.

335 Sehabeddin Mercani, Miistefddu’l-ahbdr fi ahvali Kazan ve Bulgar, Kazan, Tatar Kitap Nesriyati,
1989, s. 107.
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ile ilgili herhangi bir kayit bulunamadi.®*® 1905-1906 yilinda tiiccar Muhammedsadik
Muhammetsafi¢ Galikeev (1847-1919) bu camiyi énemli 6l¢iide genisletmis ve yeniden

insa ettirmistir.>%’

[lk imamlar arasinda Aldermis koyiiniin simdi Tataristan Cumbhuriyeti’nin
Visokogorsk ilgesinin yerlisi olan ve hanlik donemi sonrasinda Kazan’da Miislimanlar
icin din egitimi veren kurumlart koruma konusunu ilk kez giindeme getiren Hamit
Murtazin de var. Hamit Hazret, kendisinden sonra gérevi 1832 yilina kadar goérev yapan
oglu Muhammed Hazret’e birakmistir. Cami, hayirseverlerin destegi sayesinde varligin

stirdiirmuistiir.

1879 yilinda, emekli Abdulganiy Sagiahmetovi¢ imankulov Hazret’in yerine cami
cemaati, Kazan’in Sviyajskiy il¢esi Bolsoye Rusakovo kdyiiniin yerlisi olan
giiniimiizdeki Kaibitskiy il¢esinden olan Abdulkayum Abdulbadigov’u (1838-1906)
mahallenin imam hatibi seg¢mislerdir. O, schrin din adamlar1 i¢inde biitiin dini
faaliyetlere katilarak kendini iyi bir sekilde tanitmis bir imam hatipti. 1890°da kendisine
yardimci olarak segilen Salihzyan Muhametcanovi¢ Galeev (1862-1932) ile birlikte,

camide yeni egitim ydntemini uygulamaya basladilar.3%

Cedidizmin 6nde gelen temsilcilerinden ve din felsefesi {izerine yazilan birgok
kitabin yazar1 Salihzyan Muhametzyanovi¢ Galeev, 1908 yilinda agabeyi Alimcan
Barudji ile birlikte onuncu merkez cami cemaatine yonelik yeni yontem metodu yoluyla
kurslar diizenledigi nedeniyle Vologda eyaletine siirgiine gonderilmigstir. 1907 yilinda
vefat eden babasinin yerine Muhammed Abdullah Abdulkayumovi¢ Abdulbadigov (d.
1883) gecti ve buradaki hizmetlere devam etti. Kazan’in en biiyiik medreselerinden biri
olarak kabul edilen Yakupov medresesinde tim yenilikleri muhafaza etmeyi
basarmugtir. Medresede 1910 yilinda 90 dgrenci egitim gériiyordu.®*® Mahallede XX.
ylizyilin baglarinda 127 evde toplam 486 erkek niifus ikamet etmekteydi.

Caminin ana binasi iki kath, kirma catili dikdortgen planlidir. Cepheler mavi,

pencereler arasinda beyaz koseli siitunlardan dekoratif ekler vardir. Kuzey tarafinda,

336 Halit Niyaz, Tatarskaya Meget i Yego Arhitektura, Kazan: Tatarskoye knijnoye izd-vo, 2012. s. 78.

37 Radik Salihov, Hayruddinov Ramil, “Meget Rozovaya”, Islim na yevropeyskom Vostoke:
ensiklopedigeskiy slovar, Kazan: Magarif, 2004, s. 236.

338 Salihov, Hayruddinov, a.g.md., ss. 236-237; Jihansin, Fettahov., a.g.e., s. 33.

339 Galihov, Hayruddinov, a.g.md., ss. 236-237; Jihansin, Fettahov., a.g.e., s. 33.
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bitisiginde girisi olan bir minare basliyor. Minaresi dortgendir; lobisi kesik koseli bir
uzanti seklinde yapilmistir. Minare, tist katin ¢evresi boyunca dantelden ferforje bir ¢itle
oyulmustur. Kazan’daki mimari agidan en giizel minareye sahip olan birka¢ camiden
biridir. Cephelerin dekoru agik¢a dogu tarzini animsatir, ancak genel olarak eklektik

olup farkli mimari tarzlarin unsurlari vardir.34

Cami 22 Temmuz 1931°de Tataristan Cumhuriyeti Merkez Yiiriitme Kurulu
(MSK) karariyla kapatilarak minaresi yiktirilmistir. Sovyet doneminde cami binasinda
bir yatakhane yerlestirilerek bir sosyal dinlenme tesisi haline getirilmistir. 1991 yilinda

Rozovaya Camii mimari bir anit olarak kabul edildi.3*

Kazan Belediye Baskani Kamil Samilievi¢ ishakov’un 1 Temmuz 1998 tarihli
1351 sayili kararina gore Rozovaya Camii, Tataristan Cumhuriyeti Miisliimanlarinin
Dini Idaresine devredildi. Caminin biinyesinde Tisyacaletiye Medresesi (islam’in
kabuliiniin 1000. Yildoniimii adma bir medrese) bulunmaktadir. Kasim 1998’de,
Rozovaya Camii, resmi olarak Tataristan Cumhuriyeti Adalet Bakanliginca tescil
ettirildi. ilyas Zigansin Hazret, caminin imam hatibi segildikten sonra ayni zamanda
Medresenin de ydneticiligini yapmaktaydi. O gilinden sonra cami Miisliimanlar
tarafindan kullanilmaya baslamistir. Kisa siirede cami, mescit, abdesthane, derslikler,
yemekhane, kiitiiphane ve 6grenci yurdunda tadilat yaptirilarak 15 Aralik 2005°te yeni
Tatar mahallesinde yasayan Miisliimanlarin hayali gergeklesmistir. Caminin minaresine
hilal yerlestirilerek, cami kiilliyesinin Tatar halkinin zengin manevi mirasin1 korumay1
amaglayan bircok farkli etkinlige ev sahipligi yapmasini saglamistir. Boylece yillarca
acilmasimi 6zlemle bekledikleri cami bugiin aktif bir sekilde Miisliimanlar tarafindan

kullanilmaktadir.

3.11. Onbirinci Merkez Belaya Camii

Beyaz anlamimna gelen Belaya Camii, Onbirinci merkez, Novoslobodskaya,
Bolsaya Kamennaya Camii olarak da bilinmektedir. 1801-1805’te eski ahsap caminin
yerine insa edilmistir. Tataristan Cumbhuriyeti’nin Arsk ilgesine bagli Urnabas

koylinden, Kazan Miislimanlar1 arasinda takma adi Rakiy bay diye bilinen tiiccar

340 Halit, a.g.e., s. 78
341 Jihansin, Fettahov, a.g.e., s. 37.
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Abdiirrahim Valitov (1850’de oldii) tarafindan yaptirilmistir. Cami, Yeni Tatar
mahallesinde yaptirilan ilk Tag Camii’dir.

Sehabeddin Mercani’ye gore, Yeni Tatar mahallesinde Tatar yerlesiminin
olusumundan sonra 1741 yilinda bugilinkii caminin yerinde ahsap bir cami insa

edilmisti. Muhammed Hazret onun imamiydi.34?

Caminin en meshur imami1 Mahmut Muhammed Emin Mamyas’t1 (61.1812). O
caminin bitisiginde din egitimi vermek i¢in medrese insa ettirmis burada mahallenin
cocuklarini egitmistir. Daha sonra, Hamit Murtazin caminin bir sonraki imami
secilmistir daha sonra onun yerine Ziyabas koylinden Buhara’da egitimini tamamlayan
ayni zamanda ¢ok sayida 6grencisi olan Ebubekir Yusupov (61.1830) caminin imami

sec¢ilmistir.

Caminin bir diger meshur imami1 Abdulgafur Hazret idi. 1837°de Abdulgafur
Hazretin damad: Seitov Hiisniidddin Omerovig Hazret cami imam secildi (81.1871).
1872-1904 yillar1 arasinda caminin imam hatipligini Muhammetsakir Hiisniiddinovig
Seitov Hazret(1843-1904) yapti. Seleflerinin geleneklerini ¢ok basarili olmasa da
siirdiirmeye calisti. Midiirligiinii yaptig1 Seitovskiy medresesinde eski usulle devam
ettigi icin her yil 6grenci sayist giderek azaldi. XIX. yiizyilin sonlarinda bolgede
ogrenciler daha ¢ok yeni usulle egitim veren medreseleri tercih ediyorlardi. Boylece,
1893’te Seitov Muhammetsakir Hazretin medresesinde sadece 20 O6grenci egitim

goriiyordu.

Durum ancak 1904’te, unli bilim adami Kagsafeddin Kiyamuddinovig
Terctimani’nin (1877-1943) mahallenin manevi Onderi segildigi zaman kokten
degismistir. O Kazan’in Spasskiy il¢esinde bir imamin ailesinde dogmus ve Mercani
medresesinden mezun olmustur. 1906’daki III. Tiim Rusya Miisliiman Kongresi’nde
Terciimani, dini komisyonun iiyesi secilmistir. Kassafeddin Terciimani, Alimcan

Barudi’nin miiridi ve en yakin arkadastydi. 34

342 Mercani, a.g.e., s. 125.
343 Habuddinov Aydar, “Terdjemani Kassaf”, Islam na yevropeyskom Vostoke: ensiklopedigeskiy slovar,
Kazan: Magarif, 2004. s. 317.
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Mayis 1917°de Kessafeddin Hazret 1. Rusya Miisliimanlar1 Kongresinde kadi
secildi, ardindan dini Idare kurulu iiyesi secildi. 1921°de Terciimani, Miisliimanlarin
Merkezi Dini Idare Merkezi komisyonuna baskanlik etti, ayrica merkezi hiikiimetin
catist altinda Miisliimanlarin Dini Idare Merkezi temsilcisi olarak Tataristan
Cumhuriyeti liderleriyle bir araya geldi. 1924’te Terciimani, /sldm Majallas: dergisinin
editorii oldu. 1926’da Hac sirasinda Miiftii Rizdeddin Fahreddin ile birlikte Suudi
Arabistan’da diizenlenen I. Diinya Miisliimanlar Kongresi’ne katildi. 1935°te, camilerin
toplu olarak kapatilmasi ve tutuklamalarla baglantili olarak Terciimani, Miisliimanlarin
Dini idare Merkezinin kapatilmas: igin bir teklif sundu. R. Fahreddin’nin 6liimiinden
sonra Terciimani, Miisliimanlarin Dini Idare Merkezi baskan vekilligini yapti. Miiftii
secimine yetkililer izin vermedi. 1936’da Terciimani, Miislimanlarin Dini Idare
Merkezi davasinda tutuklandi ve 1937°de 10 yil hapis cezasia garptirildiktan sonra
gbzaltinda iken vefat etti.®** XX. yiizyilm basinda, caminin bulundugu mahallede 75
hane bulunmaktaydi.3*® 11-12 Nisan 1929 tarihleri arasinda Tataristan Cumbhuriyeti

Merkez Yiiriitme Komitesi kararnamesi ile on birinci cami kapatilmigtir.34®

Cami kapatildiktan sonra 1930 yilinda diger camilerde oldugu gibi caminin
minaresi yiktirilmis ve yapi1 yeniden imar edilerek dogu ve giiney cephelerine ekler
ilave edilmistir. Uzun bir siire caminin binast Melita kiirk derneginin fabrikasi olarak
kullaniliyordu. 30.08.1960 tarih ve 1327 sayili Bakanlar Kurulu Karar1 ile caminin
binast mimari anit olarak devlet korumasi altina alinmistir. 2002 yilinda Tataristan
Cumhuriyeti Bakanlar Kurulu, caminin Tataristan Cumhuriyeti Miisliimanlarinin Dini
Idaresine iade edilmesi yoniinde bir karar yayinlayarak 2004 yilinda bina Miisliimanlara

iade edilmistir. Camii giintimiizde ag¢ik olup Miisliimanlara hizmet vermektedir.

3.12. On ikinci Merkez Kazakovskaya Camii

Onikinci Merkezi Kazakovskaya Camii, Kazan’in Eski Tatar yerlesiminde

bulunan tas bir camidir. 1876 yilinda tiiccar Muhammedcan Nasirovi¢ Kazakov (1805-

344 Habuddinov, a.g.md.,. s. 318. .
35 Radik Salihov, Hayruddinov Ramil, “Meget Belaya”, Isldm na yevropeyskom Vostoke:
ensiklopedigeskiy slovar, Kazan: Magarif, 2004, s. 237.

36 Jihansin 1. 1., Fettahov 1. F. Kazan seherinin Idel bue hem Vahitov rayonlarindago megetler turinda
belesmelik Kazan: 2015, s. 39.
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1882) tarafindan insd edilmistir. Mimar1 Peter Ivanovig Romanov’dur. Giiniimiizde

Kerim Tingurin ve Tataristan caddelerinin kesistigi noktada bulunuyor.>*’

Klasik tugla desenli, Tatar dekoratif sanatinin unsurlarinin bir kombinasyonu ile
eklektizm big¢iminde girisin iizerinde sekizgen bir minaresi olan tek katli iki salonlu
binayd1.**® Adin1 camiyi yaptiran hayirseverden alan cami, XVIL. yiizyildan kalma eski

bir Miisliiman mezarliginin bulundugu yere insa edilmistir.

Caminin insa edildigi yer bir zamanlar Eski Tatar yerlesiminin kenariyd: ve
mezarlik i¢in ayrilmisti. XVIII. yiizyilda eski mahalle biiytlik 6l¢iide genisleyince Yeni
Tatar yerlesimi ortaya ¢ikt1 ve mezarlik iki mahalle arasinda kaldi. Buraya iki mahalle
arasindaki mezarlik deniyordu. Kazan’da bilinen hemen hemen tiim Tatar ailelerinin
temsilcilerinin  defnedildigi eski mezarliktir. Muhammedcan Kazakov camiyi

yaptiracagl zaman Sehabeddin Mercani’ye miiracaat etmis o da burayi tavsiye etmisti.

Aslinda bu bolgede bir camiye ihtiyag yoktu ¢iinkii yakinlarinda Golubaya Camii,
biraz 6tesinde merkez Galeyev Camii bulunuyordu. Ancak Tatar mezarligin1 korumak

diisiincesiyle buraya bu cami yaptirilmisti.

Mezarlik yerine insa edilen diger bir cami de Iske Tas Camii’dir. Bu caminin yeri
Kazan isgal edilirken sehit diisenlerin toplu mezarlariin bulundugu yerdir. Burada Ki

amag sehitlerin hatirasini korumakti.

Mercani, bir¢ok camide oldugu gibi bu caminin kiblesini de bizzat kendisi
gbstermis, projesinin ¢izimine katkida bulunmus ve hatta insaatin baglamasi icin Mayis
1875 tarihini belirlemistir. Kisa siirede insaat bitirilmis ve ibadete a¢ilmisti. Bu caminin
caminin cemaati, mahallede ki diger camilerin miidavimlerinden olusuyordu. Tam yiiz
yil sonra 1975 yilinda Tataristan caddesinin yapimiyla baglantili olarak cami, sehir

yonetim kurulu karartyla mimari anitlar listesinden ¢ikarilarak yiktirilmistir, 34

4. UFA CAMILERI

Baskurdistan Cumhuriyetinde yasayan Bagkirt Tiirkleri, Tarih boyunca Altin Orda

ve ardindan Kazan Hanligi’nin idaresinde kalmistir. Ruslar’in  1552°de Kazan

347 Niyaz Bigbalta, Terlesennen, Kazan: iman yayinevi, 2020, s. 4.
348 Bigbalta, a.g.e., s. 4.
349 Bisbalta, a.g.e., S. 4.
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Hanligi’n1, 1556’da Astarhan Hanligi’n1 ele gegirmesinin ardindan Idil-Ural bélgesi Rus

hakimiyeti altina girince diger bdlge halklar1 gibi onlarda vergiye baglandi.

Baskenti Ufanimn, Idil-Ural ve genel olarak Rusya tarihi agisindan en Onemli
Ozelliklerinden biri, birinci boliimde yer verdigimiz II. Katerina’min 1788 tarihli
kararndmesiyle Orenburg’ta kurulan Rusya Miisliimanlarinin Merkezi Dini Idaresinin

burada giiniimiize kadar ulasmis olmasidir.

Ik caminin 1830°da insa edildigi Ufa’da giiniimiizde onlarca faaliyet gdsteren cami
bulunmaktadir. Ufa camileri islam medeniyeti icinde énemli bir yere sahiptir. Sehir,
Bagkirdistan Cumbhuriyeti’nin baskenti olmasi nedeniyle Orta Asya ve Kafkaslar’dan
gelen Miisliimanlar tarafindan zengin bir Islam kiiltiiriine sahiptir. Ufa’daki camiler,
I[slam dininin geleneksel mimari &zelliklerini yansitan giizel mimari yapilar olarak

bilinirler.

Ufa camileri ayrica, Islam dininin geleneksel egitim sisteminin bir pargasi olan
medreselerin de 6nemli birer parcasidir. Camiler, dini bilgi ve kiiltiirlin yan1 sira, tarih,
felsefe, matematik ve diger bilim dallarinda da egitim veren medreselerin merkezi
haline gelmistir. Bu medreselerde yetisen dgrenciler, Islam diinyasinda birgok alanda

basarili olmuslardir.

Burada ki camiler, bolge de Islam dininin yayilmas1 ve gelismesinde énemli rol
oynamis, Islam kiiltiiriiniin ve biliminin yayilmasina katkida bulunmustur. Ufa camileri
bolgede Islam kiiltiiriiniin 6nemli birer simgesi haline gelmis bugiin de tiiristlerin

dikkatini ¢eken mimari yapilar ve merkezlerdir.

XVIII. yiizyilin sonunda Orenburg Dini Idarenin kurulmasindan sonra, Idil-Ural
bolgesinde dini kurumlarin ve din adamlarinin konumlar1 giiglendirildi. Islam,
Bagkirdistan’in Tiirk niifusunun kitle bilincine, giinlik yasamina, yasam bigimine
1865’ten oOnce, Ufa’nin eyaleti olan Orenburg’a ise 1865’ten sonra siki sikiya

girmistir. %!

30 {lyas Kemaloglu, “Ufa”, DIA, Ankara: 2019, EK-2, s. 621-622.
3 Yunusova A. B. Islam v Bagskortostane, Ufa: Ufimskiy Poligraf kombinat, 1999, s. 48; ilyas
Kemaloglu, “Ufa”, DI4, Ankara: 2019, EK-2, ss. 621-622
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4.1. Birinci Merkez Celaleddin Rumi Camii

Yanan ahsap caminin yerine Ufa’da ilk merkez tag cami, 1827-1830’da Orenburg
Dini Idare’nin Miiftiisii Abdiisselam Hazret Abdiirrahimov’un (1765-1840)*%? talebi
lizerine Ufa’l1 hayirsever tiiccar Mirza Tagirovi¢ Hazmitev’in®*® destegiyle tam 12 bin
rubleye insa edildi.®®* Cami, Tukayev caddesi iizerine insd edilmistir. insa tarihi
bilinmeyen ahsap cami yandiktan sonra cami insa edilene kadar Miisliimanlar cuma ve

bayram namazlarimi miiftiiniin evinde kilryorlardi.>*®

1830-1840 yillar arasinda caminin bas imam hatibi vefatina kadar imamlik yapan
Miifti Abdiisselam Hazret Abdiirrahimov’du. 1840-1844 yillar1 arasinda merhum
miiftiiniin Ahund®® unvanim alan oglu Abdurrauf Hazret Abdiisselamov imam hatiplik
gorevini yapmistir. Miisliiman harbiye 6grencilerine yillik 500 ruble maas karsiliginda
Islam dininin temel esaslarini dgretiyordu. 1844°te imamlik ve ahundluk gérevlerinden
alindi. 1881°de vefat etti, Orenburg’a gomiildii. Onun Oliimiinden sonra ahund
Serafeddin Hazret Siileymanov (1823-1888),%" 1844’ten baslayarak kirk yildan fazla
bir siire caminin imam hatipligini yapt1.**® 1907-1938 yillar1 arasinda caminin imam1
Cihangir Hazret Abzgildin,®° 1983-1992 yillar1 arasmnda Nurmuhammet Hazret
Nigmatullin,®° 1992-2006 yillar1 arasinda caminin imam hatipligini Muhammad

Islamov Hazret yapmustir.

1890°da camide toplanan yardimlarla caminin yan tarafindaki hamam, meyve
bahgesi olan bir ev satin alindi ve cami miistemilatina dahil edildi. 1894-1911°de

miithendis mimar I. Myalov’un projesine gore mescidin biiyiitiilmesi icin caminin

%2 Azamatov D. D, Gabdurrahimov Gabdesselam, Baskortostan: Kratkaya Ansiklopediya, Ufa:
Baskirskaya Ansiklopediya, 1996, s. 218.

%3 Farkli kaynaklarda ismi Hozyasev Mukmin Tagirovi¢ olan ikinci lonca tiiccari, kirtasiye ve sakiz
fabrikalarinin sahibi hayirsever bir tiiccardi. Fabrikasii 1799’da agti, Kazak bozkirindan gerekli
malzemeleri getirir, deri ve kumag gibi hazir iiriinleri Kazaklara satardi. 1834°te Kazak bozkirina 8 kez
mal gotiirmiis 42.333 ruble ve 1835°te 7 kez gidisinde 50.060 ruble tutarinda mal ihra¢ etmisti.

34 Vasilyeva O. V., Latipova V. V., Daroga k Hramu, Istoriya Religiozih Ugrejdeniy, Ufa:1993, s. 83.

3% Valeyeva M. G., Vasilyeva O. V., Latipova V. V., Baskirskaya Ensiklopediya, Ufa, 1996, s. 399

3% Jran’da din adamlarmna verilen tinvan, istad, hoca anlaminda.

357 Siileymanov Serafeddin Abdulvahidovi¢ (1823-1888) iinlii bir din adamidir. Ona Ahund unvam
1857°de verildi.

3% Valeyeva M. G., Vasilyeva O. V., Latipova V. V., a.g.e., 399.

39 Cahangir Talhovig Abzgildin (1875-1938) Miisliiman dini lider, ilahiyate1, egitimci. 1912°den sonra
Ahund {invanini almistir.

30 Nurmuhammet Magafurovig Nigmatullin (1946-2019) Baskirdistanli meshur din adami. Miifti ve
Baskirdistan Miisliimanlarinin Dini Idaresi Baskani (1992-2019)
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yeniden insas1 gerceklestirildi.*®* XX. yiizyilin baslarinda mahallede 920 kisi ikamet
etmekteydi.

1920’lere kadar Ufa Birinci Merkez Camii, Rusya’daki camiler arasinda 6nemli
bir konuma sahipti.®®? Biitiin camilerin kapandig1 yillarda 1940°dan 1992’ye kadar
Ufa’da faaliyet gosteren iki camiden biriydi.®*® Diger agik kalan cami ise mezarlik

camisiydi. 2006 yilinda cami tekrar restarasyona alinmistir.

Sovyetler kurulduktan sonra ilk baslarda hiikiimet tarafindan Miisliimanlara kars1
hosgoriilii davranilmisti. Bunun sebebi bu cografyada Hiristiyanliktan sonra Islam
dininin mensuplar1 niifus olarak ikinci sirada gelmekteydi ayrica Orta Asya’da
Miislimanlar egemendi. Dolayisiyla Bolsevikler diinya devrimlerini Orta Asya
Misliiman ilkeleri arasmma da yaymak istiyorlardi. Sovyetler, devrimlerini
Miisliimanlarin yasadig: iilkelerde saglam bir sekilde kurduktan sonra onlara karsi da
politikalar1 degisti. 1930 yilindan sonra camilerin ¢ogu kapatilmis veya yiktirilmisti, din
gorevlileri ise ya siirgiine génderilmis ya da dldiiriilmiistii. Ikinci diinya savas1 basladig1
zaman onlarin destegini almak icin Misliimanlara kars1 politikalar1 yine degismis din
adamlarimin faaliyetleri fiilen yasallanmis ve bazi camiler agilmigti. Ruslarin
Miisliimanlara kars1 tavirlart hi¢cbir zaman stabil olmamistir. Sikistiklarinda her zaman
onlara hosgoriilii davranmiglardir. Bugiin de iilkede aynisi yasanmaktadir. Ukrayna

savasl1 basladigindan beri Miisliimanlara kars1 tavirlar1 olumlu yonde degismistir.

4.2. ikinci Merkez Camii

Ikinci Merkez Camii, mahalleli tarafindan 1880’lerde Ufa sehrinde
Preobrajenskaya Caddesi’nde (Levanevskiy Caddesi) Nijegorodskaya Sloboda’da insa
edildi. Bu dénemde, Orenburg Dini idarenin baskan1 miiftii Salimgari Tevkelev (1805-
1885) secilmisti.?®* Cami geleneksel mimari motiflere uygun sekilde kdy camileri gibi

ahsaptan inga edilmis, ilk imam hatipligine Zarif Galikev Hazret gérevlendirilmistir.3®

361 Kalimullin B. G., Arhitekturniye pamyatniki Baskirii, Kultoviye Soorjeniye Ufa, 1958, s. 25.

%2 Sirgazin A. R., Kalimullina D. B., Ufa. Pamyatniki Islamskoy Arhitekturt, Gilem, Ufa, 2008, s. 28.
33 Valeyeva M. G., Vasilyeva O. V., Latipova V. V., a.g.e., 399.

%4 Valeyeva M. G., Vasilyeva O. V., Latipova V. V., Baskirskaya Ensiklopediya, Ufa, s. 399.

365 Sirgazin, Kalimullina, a.g.e., s. 35.
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Daha sonra ki yillarda Tatar Tiirkleri’nin Cedidci diisliniir ve yazarlarindan, ayni
zamanda Osmaniye medresesinden mezun olan meshur din adami Ziyaeddin Kemali
(1873-1942) caminin imam hatipligine tayin edildi. O 1909-1924 yillar1 arasinda gok
zor sartlarda imam hatiplik yapti ayni zamanda ¢ok sayida Ogrenci yetistirdi. Bir
taraftan imamlik yaparken diger taraftanda ¢ocukken mezun oldugu Osmaniye
Medresesi’nde ders verdi. 10 Ekim 1906°da Medrese-i Aliye-i Diniyye’yi agti
midiirliigiini yaptig1 gibi tefsir, hadis, siyer psikoloji derslerini de verdi. 1930°da

Bolsevikler’in yaptig1 kiyimda mahkim edildi ve 1942°de Samara’da 61diiriildii.>®

XX. yiizyilin baglarinda 876 kisinin ikamet ettigi mahallede cami biinyesinde
Ziyaddin Kemali tarafindan agilan Medrese-i Aliye-i Diniyye (Galiya Medresesi)
faaliyet gosteriyordu.®®’ Baskirt Merkez Yiiriitme Komitesi’nin 14 Mayis 1931 tarihli
kararnamesine gore, cami kapatilmistir.3® Caminin binas giiniimiize kadar ulasmamus

yerinde bir ev insa edilmistir.

4.3. Uciincii Merkez Camii

Ufa’nin, Nijniy Novgorod mahallesinde ikamet eden Miisliimanlar 29 Ocak
1899°da eyalet hiikiimetine dilekce yazarak cami insad etmek igin izin istediler.3%
Gilman Abdiilkerimov ve Ishak Bikbulatov projenin hayata gegirilmesi icin segilirken,

mahallede yasayan 215 kisi caminin insa ve bakim masrafini iistlendi.

Ufa eyalet hiikiimeti giinden giine kalabaliklagan niifusu gz oniinde bulundurarak
23 Kasim 1900 yilinda Miislimanlarin dikegesine olumlu cevap vererek
Vozdvijenskaya Caddesi iizerinde 24 nolu arsayi, Guryevskaya ve Kuzneskaya
caddeleri tizerinde 17 nolu ve 5 nolu toplam 420 m2’lik arsalari tahsis etmisti. 2 Mayis

1901°de caminin projesi valiligin imar dairesince incelenmis ve onaylanmistir. 37

Cami 1903 yilinda eski adiyla Vozdvijenskaya Caddesi giintimiizde ki adiyla
kereste fabrikasi caddesi iizerine insa edildi.®"* Caminin ilk imam hatibi 20 Eyliil 1903

tarih ve 3289 sayili kararname ile atanan Hasanov Muhammedsabir Muhammedcanovig

366 {smail Tiirkoglu, Ibrahim Maras, “Ziyaddin Kemali ”, DI4, Ankara: 2022, C.25, s. 233-234.
37 {smail Tiirkoglu, ibrahim Maras, a.g.md., s. 233.

38 Sirgazin, Kalimullina, a.g.e., s. 38.

%9 Sirgazin A. R., Kalimullina D. B., Ufa. Pamyatniki Islamskoy Arhitekturi, a.g.e., s. 39.

S0 Ag.e., s. 38.

371 Valeyeva M. G., Vasilyeva O. V., Latipova V. V., a.g.e., 399
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(1866-1924), miiezzin kayyumu ise 26 Eyliil 1903’te 3291 Sayili Kararname ile atanan
Kerimov Abdullah idi.3"

Tatar Tirklerin’den olan Sabir Hasanov, koken olarak, Samara ilinin Buguruslan
ilgesine bagli Bakaevo kdyiindendi. Ufanin Belebeevskiy ilgesinin Kurug koyiindeki
medreseden mezun oldu. Daha sonra Molla Cemaleddin Subhankul el-Kazanli’nin
medresesine girmek igin Orenburg eyaletine bagli Troitsk’e tasindi. Molla
Cemaleddin’in vefatindan sonra Rasulev Zeynullah Hazretin medresesine gegis
yapmistir. Aym1 zamanda medresede, gerekli sertifikayr aldigi Rusca sinifindan da
mezun oldu. Belirtilen kararnameye gore imam hatip oldu. 1903 yilina kadar Troitsk
sehrinde Islam Dininin Temel Esaslar1 derslerine girdi. 1903’ten sonra Ufa’nin Ugiincii
Merkez Camii’nin imam hatibi ve cami miistemilatinda bulunan medresenin
miiderrisligine devam etti. Ayni zamanda bir hayir kurumunda da goniillii olarak gérev
alan hazret 1906’dan sonra Ufa’da el-Alem el-/slami (Miisliiman Diinyasi) adli dini
gazetenin yayminladilar®® ve 6 Subat 1907°de Ufa Il secim meclisi segmenlerinin genel
bilesiminin II. toplantisinda Devlet Dumasina se¢ildi. Miisliimanlarin kurdugu partiye

katildu.

Duma’nin dagilmasindan sonra Ufa’ya donerek yeniden imamlik gérevine devam
etti. 1908’de Orenburg dini Idaresinin cikardigi Malumat adli liberal derginin
editorliigiinii yapti. Hasanov, dergi aracilifiyla Miisliman kongrelerinin fikirleri
hakkinda okuyucular1 bilgilendirdigi igin, hiikiimet yetkililerin istegi iizerine yayin
kurulundan ihra¢ edildi. Daha sonra Miisliiman din adamlarinin daha ilimli kesimine
girdi. Uciincii Baskirt Kurultayi’'nda Baskirdistan Miisliimanlarmm Dini Idare

Baskanligina secildi. Nisan 1918’de ayrildu.

1924 yilinda Ugiincii Merkez Camii’nin imamligma Ziya Kemali (Kemaleddinov
Parvazeddin Cemaleddinovig) getirildi. Camii kapanincaya kadar imamlik vazifesini o
yaptt. 1924°te mahallede 825 kisi ikamet etmekteydi. Caminin biinyesinde bdlgede ¢ok

sayda Ogrenci yetistiren Hasaniye medresesi faaliyet gostermekteydi.

Sovyetler birliginin kurulusu sonrasinda caminin kapatilmasi durumu giindeme

geldi. Cami kapatildiktan sonra Ufa Kent Konseyi, caminin minaresini yangin kulesi

372 Sirgazin A. R., Kalimullina D. B., Ufa. Pamyatniki Islamskoy Arhitektur:, Gilem, Ufa 2008, s. 28
S8 ALg.e., 39.
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olarak kullanmak istemistir.3*Béylece islam medeniyetinin en énemli unsurlarindan ve

simgelerinden biri olan minare, maksadi disinda kullanilmistir.

Ugiincii Merkez Camii’nin Miisliimanlarin Dini Idaresinden Baskirt Dini
Idaresi’ne gegisi, iki kurum arasindaki etki alanlar1 icin miicadelenin bir parcasi haline
geldi, cemaatin tasfiyesini on yil ertelemeyi miimkiin kildi. Cami, 1940’a kadar uzun bir

siire Sovyet iktidar1 altinda kald: ve son dalgalanmalar arasinda oda kapand1.®”™

Faaliyetlerinin durdurulmasindan sonra, Halk Saglik Komiseri Askerov, Yiiksek
Sovyet Baskanlhigina asagidaki icerige sahip bir mektupla basvurdu: “Leninsky
Bolgesi’'nde, demiryolu hattimin arkasinda yasayan niifusa hizmet etmek icin bir uyuz
hastaligi dispansiyonu ile cilt ve ziihrevi hastaliklar poliklinigi acilmast onem arz
etmektedir. Bu alanda iicretsiz yer bulmak miimkiin degildir. Su anda kimsenin
oturmadigr 34 Savopilnaya Caddesi’nde eski caminin bir binasi var. Bu bélge halki
camiyi kapatmaya karar verdi ve Yiiksek Kurul Baskanligi’'ndan bu karari onaylamasini
istiyoruz. Halk Saglik Komiseri, cilt hastaliklari icin bir poliklinik a¢manin acil
ihtiyacint ve bu bélgenin sehir merkezinden uzakligini goz oniinde bulundurarak,
vatandaslarin kararimin degerlendirilmesini hizlandirmayr ve bu binayr yukarida
belirtilen tibbi kurumu acmak icin Ufa sehir dispanserine devretmeyi istiyor” .3
Sovyetler déneminde cogu caminin kaderini Ugiincii Merkez Camii’de yasamis ve

amaci disinda kullanilmistir. Hatta Sovyetlerin yikilmasindan sonra bile asli hiiviyetine

kavusamayan camiler listesine dahil olmustur.

Yiiksek Sovyet Baskanligin’dan talep edilen karar ¢ikmadi. 20 Ocak 1940 tarihli
Yiiksek Sovyet Baskanligi Kararnamesi ile bina, bir ortaokul i¢cin Leninskiy Bolge
Konseyi’nin yliriitme komitesine devredildi. Giinlimiizde caminin binas1 Yiiksek Spor

Okulu’na ev sahipligi yapmaktadir.

374 Sirgazin, Kalimullina, a.g.e., s. 43.
375 Yunusova, a.g.e., s. 164.
376 Sirgazin, Kalimullina, a.g.e., s. 43.
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4.4, Dordiincii Merkez Hakimov Camii

Miisliimanlar tarafindan 1904’te Ufa Eyalet Hiikiimetine Beketovskaya Caddesi
{izerinde cami insa etmek i¢in dilekce ile basvuruldu. Iki yil sonra 7 Eyliil 1906’da

onaylanan projeye izin veren 114 sayil1 kararname cikarildz. 377

Caminin ingaat1 1908 yilinda tamamlandi. Caminin yapimini ayn1 sokakta oturan,
Rus Kizilhag Dernegi’nin Ufa il idaresi iiyesi olan, Miisliman Yoksullar Derneginin de
baskani olan Tatar tiiccar Abdiillatif Abdulhakimovi¢ Hakimov finanse etmisti.3"

Caminin batisinda daha sonra Hakimiye Medresesi insa edilmistir. 37

Caminin ilk imam hatibi, Bugulma ilgesinin Zai-Karataevskaya mahallesinin
imami1 Muhammed Hadi Fahreddinov Hazret’ti. Miiezzinligini ise Tuhvatulla Kurbanov

yapryordu®®®

Insaat tamamlandiktan sonra Abdiillatif Hakimov tarafindan Orenburg Dini
Idaresine bagislanmisti. 22 Ekim 1913’te caminin miitevelli heyeti tarafindan bu hediye
ve ayrica Ufali Misliimanlarin ihtiyaglarina aktif bir sekilde devamli yardim
etmesinden dolay1, tiiccar Abdiillatif Hakimov’a Ufa’nin serefli vatandas unvaninin

verilmesini uygun gérmiistii.

Ufa is¢ilerinin binay1 okula devretme talebi iizerine 9 Subat 1930’da Baskirt
Merkez Yiiriitme Komitesi Hakimov camisinin kapatilmasi hakkinda bir karar kabul
etti. Farkli sebeplerden dolay1 bina okula doniistiiriilemedi, bagka bir kararnameye gore
caminin binas1 baska bir devlet kurumuna devredildi. Daha sonra 1934’te caminin
binasi, 8 Mart adina bir fabrika kuliibline doniistiiriildii. 1939 yilinda minareler yikilmis

ve binann i¢i tamamen yeniden yapilmigt1.8!

877 Valiyeva R. M., Yaminova S. A., “Megeti Davlekanovskogo rayona Baskirii kak svidetelstvo
blagotvoritelnosti musulmanskih kupsov” Rossiyskiy Naugniy Elektronniy Jurnal, Baskirskiy
Gudarstvenniy Agrarniy Universitet, Ufa: 2017, No:1, s.191; Sirgazin, Kalimullina, a.g.e., s. 45.

378 Valeyeva M. G., Vasilyeva O. V., Latipova V. V., Baskirskaya Ensiklopediya, Ufa, s. 399.

379 Birinci loncanin tiiccar1 Abdiillatif Abdulkhakimovi¢ Hakimov, sadece Ufa’da degil, Bugulma’da da
kapsamli ticaret yapiyordu. Ekmek, yiin, ham madde, kiirk, balmumu ve koyun yagi ticareti ve imalati
yapiyordu. Ayrica Birskiy ilgesine bagli Dyurtyuli kdylinde buharla ¢alisan bir kereste fabrikasina,
buharla ¢alisan bir degirmenine ve arazi tahsislerine sahipti. Ayrica, tiiccar Hakimov, hayir islerinde de
yer aldi. Ufa’nin fakir Miislimanlarina yardim etmek i¢in bir hayir derneginin baskaniydi, Galia
medresesini giderlerini karsiliyor ve yerel Miisliiman Diinyas: gazetesini yaymliyordu.

380 Sirgazin, Kalimullina, a.g.€., s. 46.

%L Ag.e.,s. 53.
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1948°de Ufa’nn askeri subesi burada faaliyet gostermeye baslamisti. 1970’lerden
sonra cami binast Bagkirenergo sirketi tarafindan elektrik trafo merkezi olarak
kullanild1. Yillarca amact disinda kullanilan cami Sovyetler Birligi dagildiktan sonra
Miisliimanlara iade edildi ve Miisliimanlarin Dini Merkezi idaresi ve Rusya Ufa Islam

Universitesi’nin destegiyle restarasyonu gerceklestirildi

Ufanin en 6nemli camilerinden olan cami geleneksel mimari tarzda yapilan tarihi
bir camidir. 24 Ekim 2019 yilinda resmi agilis térenine Rusya Miislimanlar1 Merkez
Dini Idaresi Baskan1 Talgat Tajuddin Hazret, Hindistan, Irak, Tiirkiye, Misir, Urdiin ve
diger yabanci iilkelerden Diyanet Isleri Baskanlar1 ve dini kuruluslarin temsilcileri

katild.

4.5. Besinci Merkez Camii

Diger adiyla Mezarlik Camii yapimmi i¢in XX. yiizyilin baginda Miisliimanlar
eyalet hiikiimetine bir dilekge ile Miisliman mezarligina cami yapilmasina iliskin izin
istediler.®® Ufa’da {i¢ cami olmasima ragmen Cuma ve bayram namazlarinda, giinden
giine kalabaliklagan cemaat bu camilere sigmiyordu. Ahsap bir cami projesi 2 Mart
1906°da onaylandi. Insaat birkag yil siirdii. Bu siire zarfinda Ufa’da dordiincii cami daha
inga edildi, cami Ufimskiy caddesi tizerinde Altayskaya sokaginda yer aliyordu. Mayis
1909°’da yapimi tamamlandi.®®® Besinci merkez cami olarak adlandirildi. Valeev
Haciahmet Hazret caminin ilk imam hatibi oldu.*® Cami ahsaptan iki kath ve tek
minareli insa edilmisti. 1960 yilinda ¢ikan yangin sonrasinda kapanan caminin son

imamlar1t Muhammed Ziyaeddinov ve Abdulbari Nizamuddinovig Isayevdi.38®

Burada da gordiiglimiiz gibi cami 1960 yilina kadar agik kalmisti. Daha 6nce bazi
camilerin Sovyetler Birligi déoneminde agik olmasinin gesitli sebeplerini yazmistik. Bu
sebepler arasinda cami cemaatinin énemli roli olmustur. Sovyet iktidart yillarinda
Ufa’daki mevcut kilise ve cami gibi mabetlerin ¢ogu kapatilmis ancak mezarlik cami

acik kalmaya devam etmisti. 23 Mart 1960 tarihinde caminin binasinda ¢ikan yangin

382 Bplgede Miislmanlarin mezarliklar: tarih boyunca ayri olmustur. Giiniimiizde de ayn1 gelenek devam
etmektedir. Sonradan ihtida eden gayr-i mislimler miiftiilillerden ihtida ettiklerine dair belge alirlar ve
bdylece Miisliiman mezarligina defnedilme hakkina sahip olurlar.

33 Valeyeva M. G., Vasilyeva O. V., Latipova V. V., Baskirskaya Ensiklopediya, Ufa, .399.

34 Yunusova,a.g.e., s. 140; Sirgazin, Kalimullina, a.g.e., s. 59-62.

385 Sirgazin, Kalimullina, a.g.e., s. 75.
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binanin st katin1 harap etmis, ancak alt katin temeli, zemini ve duvarlar1 zarar
gérmemistir.>® Miisliimanlar her ne kadar camiyi restore etmek isteselerde buna izin

verilmedi. Hiikiimet yetkililerine yapilan basvuru da higbir sonug¢ vermedi. 3¢

1930’lu yillar1 arasinda camilerin toplu olarak kapatilmasi sonra, Rusya’nin 6zerk
cumhuriyetleri ve bolgelerindeki faaliyet gdsteren camilerin sayilar1 azalmisti. Bu
nedenle faaliyetine devam eden tiim camilerin Miisliimanlar i¢in 6zel bir degeri vardi.
Dolayisiyla camilerin kapatilmasi veya yanmasi1 Miisliimanlar i¢in gergek bir trajediye
dontisiiyordu. Bu acgidan Ufali Miislimanlarin hafizalarinda ve goniillerinde Besinci

Merkez Camii’nin yeri bambagkaydi.

Yanan caminin yerine yeni bir cami yapimi konusunda bir¢ok kez girisimde
bulunuldu fakat bir netice alinamadi. Ufa’li Miislimanlar1 temsilen yanan caminin
binasini restore etmelerine izin verilmesi hususunda SSCB Bakanlar Kurulu Baskani
Merkez Komitesi Birinci Sekreteri Yoldas Nikita Sergeevi¢ Krusev’e hitaben yazilan
dilekce ile Moskova’ya gelmelerine ragmen Yoldas Krusev ile goriisiilememis, Ufa’da
Miislimanlarin ibadetlerini yapabilecekleri, dini ritiiellerini gerceklestirebilecekleri
biiyiik bir caminin oldugunu, uzakta olanlarin toplu tasima araclarini kullanarak oraya
varabileceklerini, bu baglamda milyonlarca insani ilgilendiren ¢ok Onemli devlet
isleriyle mesgul olan Yoldas N. S. Krusev’e sikdyet etmeleri i¢in hicbir neden
olmadiginu ileri siirerek goriisme gerceklestirilmemistir. 388

Misliimanlarin binay1 restore etme taleplerine ragmen, caminin kalintilart
yikilmis ve 7 Mayis 1962 tarihli Bakanlar Kurulu Karari ile bes cami dini idaresi
kayitlarindan silinmistir.®° 1994 yilinda ayn1 yere mimar I. Sabitov’un projesine gore

Planeta, Socinvestbank ve Sentyabir gibi ticari kuruluslarin sponsdrliigiinde Gufran

Camii insa edilmistir..3%

386 Yunusova, a.g.e., s. 251. .

37 SSCB Bakanlar Kurulu’na bagh dini Amtlar Konseyi’nin kidemli miifettisi Yoldas N. I. Smirnovla
goriismek i¢in Ufali Misliimanlarin temsilcileri Bahtiyarov Z. L. ve Habarahmanova H. randevii talep
ettiler.

38 Yunusova, a.g.e., s. 253.

389 Kalimullin B. G., Arhitekturniye Pamyatniki Baskirii, Vipusk III: kultoviye soorujeniye, Ufa: 1958, ss.
36-41.

3% Yunusova, a.g.e., S. 255.
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4.6. Altinc1 Merkez Camii

Ufa’da Cuma ve bayram namazlarinda artik insanlar mevcut camilere sigmamaya
baslamis bu nedenle bir cami insaat1 zaruri hale gelmisti.®' Carlik déneminde insa
edilen en son cami 1914 yilinda insa edilmeye baslayan 1918 yilinda insaati
tamamlanan Altinci Merkez Camii’dir. %2 Cami, bdlgenin en biiyiik tiiccarlarindan
Seyhmuhammed Baybikov tarafindan yaptirilmistir.3% Iki minareli, agik sar1 renk boya
ile boyanmus, iki katli giizel bir ahsap yapi1 olan cami, sehrin en yiiksek noktasinda
bulunuyordu. Caminin agilisina Rizdeddin Fahreddin, Cihangir Abizgildin, Abdullah
Siileymanov, Kessaf Siileymanov ve baslarinda Ziyaddin Kemali’nin oldugu Galiya

medresesinin 6grencileri de katilmustir.3%4

Seyhuddin Baybikov, XIX. yiizyilin ortalarinda Penza’dan Ufa’ya gelerek buraya
yerlesmistir. Ufa’da evlendikten sonra Gaynuddin, Ibadullah ve Seyhmuhammed adinda
lic oglu diinyaya gelmistir. Seyhudddin’in ailesinin nerede yasadigi ve ekonomik
durumlar1 hakkinda fazla bilgi sahibi degiliz. Ancak Seyhmuhammed’in Galiya
medresesinin  0grencisi oldugu, Rusgayr iyi bildigi, cok giizel yazilar yazdig

bilinmektedir. 3%

Seyhmuhammed tiim hayat1 boyunca bir cami insa etmeyi hayal ediyordu. Hatta
1904°te 17 yasinda olan Gafiya Yagudinay: istemeye geldiginde bir Gviing vesilesi
olarak cami insaat1 i¢in para biriktirdigini itiraf etmis ancak herseye ragmen ailesine iyi
bakacagini onlar1 ihmal etmeyecegini su sozleriyle itiraf etmisti: “Hi¢chir seye muhtag
olmaman igin ¢alisacagima emin olabilirsin ancak birikimimin ¢ogunu cami yapmak
icin biriktirecegim. Sehrin nasil biiyiidiigiinii goriiyorsunuz. Yakinda namaz kilacak
hi¢chir yer kalmayacak”3%® Bolgede cami insaatina tarih boyunca énem verilmistir.
Gliniimiizde kiz istemeye gidenler igini giiclini, sahip oldugu imkanlari, mal varligini

referans olarak gosterirken Seyhmuhammed yaptirmak istedigi camiyi referans

391 Rodoslovnaya Ufi, Ufa: 2004, Belaya reka, s.141.

392 Valeyeva M. G., Vasilyeva O. V., Latipova V. V., Baskirskaya Ensiklopediya, Ufa, $.399

393 Sirgazin, Kalimullina, a.g.e., s. 78.

39 Utyabayev Kerimi R. A., ‘Slavniye lignosti, svyazanniye s megetyami g.Ufi’, Umet, 1995, No:33, s.
36.

39% http://islam-portal.ru/communication/stat/100/1717/

3% http://islam-portal.ru/communication/stat/100/1717/
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gostermistir. Bu yasanmis olay da bolgede dine ve dinin sembollerine ne kadar 6nem

verildigini gostermektedir.

Ufanin niifusu hizli bir sekilde artmaktaydi. Bunun nedeni Beyaz Nehir {izerinden
bir demiryolu kopriisiiniin agilmasiydi. Sehrin niifusu 1843 yilinda 26.976 kisi iken
1897 yilinda 49.275° e yiikselmisti. XIX. ylizyilin basinda, son bos arsa Bogorodskaya
giiniimiizde Devrimci, Uralskiy caddesi giiniimiizde ibragimov bulvari, Sentralnaya
giiniimiizde Lenin ve Bolsaya, Sibirskaya simdi ki Mingajeva sokaklarinda kalmuisti.
Ozellikle Severnaya Sloboda’da bir¢ok ev insa edilmis, demiryolu iscilerinin aileleri
buraya yerlesmeye baglamisti. Bu bolgede hem Ortodoks Hiristiyanlar hem de
Miisliimanlar yasiyordu. Mahallede Aleksandrovskaya Kilisesi faaliyet gosteriyor fakat
yakinlarda cami yoktu. Bu nedenle Seyhmuhammed burada bir cami insa edilmesi

gerektigini diisiiniiyordu.>®’

Orenburg Miisliimanlar1 Dini Idaresi, 28 Nisan 1907°’de Miisliimanlarinin
dilekgesine iligkin karariyla birlikte Kent Konseyine bir niisha gondererek Ufada, altinci
caminin insas1 i¢in Kuzey Sloboda bdlgesinde bir arsa tahsisi hususunda dilekceyi
Duma’ya bildirilmesi istendi. Sehirde niifusun artmasi, ibadet edenlerin sayisinin
giinden giine artmasi, 6zellikle hava kosullarinin zor oldugu giinlerde Miisliimanlarin
ulagiminin miimkiin olmayis1 nedeniyle cami insaatinin elzem oldugu kanaatinin
bulundugu dilek¢e dumaya gonderilmisti. Ayrica Ufada biiyiik bayramlarda, mevcut
camiler tiim ibadet edenler igin yetmiyordu. Dini Idare tarafindan caminin insasi igin
Kuzey Sloboda’da kiracilarin kullandigi arsa, Novaya Nijegorodka’da Lesnaya
Caddesinde bir arsa ve Kuzey Sloboda’da Zlatoustovskaya ve Menzelinskaya caddeleri

arasinda iiglincii bir arsa tahsis edildi. 3%

Sehir hiikiimeti ilk iki secenegi kabul etmedi. Uciincii yere gelince, o yerinde
bataklik {izerinde oldugunu bahane ederek, sehirde bina yapilabilecek miisait yerlerin
azaldi@ini, ayrica miisait olan yerlere de okul binalarmin insa edilme ihtimali
oldugundan ve kuzey Sloboda Miisliimanlar i¢in Beketovskaya’da Hakimov Camii’nin

faaliyet gosterdigini, burada bayramlarda bile ibadetlerini yapma imkani oldugunu

397 Sirgazin, Kalimullina, a.g.e., s. 77.
3% Rodoslovnaya Ufi, Ufa: 2004, Belaya reka, s.141.
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sOyleyerek dini idarenin bu talebinin yerine getirilme imkaninin olmadigini

bildirmislerdir.3%

7 yil sonra, 1914’te Prolomnaya Caddesi’nde bir cami insad etmeye basladilar.
Habibullah Abdulhakovi¢ Ahtyamov caminin ilk imam hatibi olarak atandi. ildarhan
Mirsayipov ise caminin katibi oldu. Caminin avlusunda mahallelinin bugdayimni
oglitmek icin bir degirmen calistiriyorlar, bayramlarda camiye gelen cemaata yemek

ikam ediyorlardi.

Lagernaya Gora’da modern ismiyle Prolomnaya caddesinde bulunan cami, 1934
yilinda yetkililerin karari ile kapatilmis, 16 yil hizmet veren cami, fabrika calisanlari

i¢in yatakhaneye dontstiiriilmiistii

1932’de Seyhmuhammed Baybikov evinin esiginde oldiiriildii. Sorusturma agild1
fakat bir netice alinamadan ve failler bulunamadan Kapatildi. Baybikov’un
oldiiriilmesinden sonra su belge ortaya cikti: “Lagernaya Gora’daki caminin birkag
vildir kimse tarafindan kullanilmadigint ve yénetilemez hale geldigini goz oniinde
bulundurarak, Ufa Kent Konseyi Baskanligi’'min bu camiyi tasfiye etme dilek¢esini
yerine getirin. Ufa Kent Konseyi'ne, séz konusu caminin kiiltiirel ve egitim amach
kullanmilmasi igin gerekli islemlerin yerine getirilmesi hususUnda talimatlar: verin.

Baskan Tagirov. Sekreter Kalmetyev. 9 Ekim 1934”40

Caminin Misliimanlara iade edilme miicadelesi 1994 yilinda baslamis, miiftii
Talgat Safa Tajuddin ve caminin ilk banisi Seyhmuhammed Baybikov’un torunu Rasida
Sagidullovna bu siiregte bliylik miicadele vermistir. Miisliimanlara iade edilen cami
2014 yilinda bilinmeyen sebeplerle yanmis, 2019 yilinda Rusya Miisliimanlar1 Merkezi
Dini Idaresi tarafindan yeni bir cami insa edilmeye karar verilmis ve tarihi projeye

uygun bir sekilde yeni bir cami yapilmaistir.

5. ORENBURG CAMILERI

Kurulus yili 1743 yilindan beri Orenburg, Islam’m etkisi altinda kalmis bir
sehirdir. Sehir, XVIII. ylizyillda Kazak hanliklarinin bolgede hiikiim stirdiigii bir

donemde Islam’in yayilmasiyla birlikte Miisliiman topluluklarin yogunlastig1 bir yer

39 Ag.e., s.141.
400 http://islam-portal.ru/communication/stat/100/1717/
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haline gelmistir. Bu donemde, Orenburg’da bir¢ok cami insa edilmis ve sehir, Rus
Imparatorlugu’nun Miisliiman halklarin yasadigi en &nemli merkezlerinden biri

olmustur.

Bugiin, Orenburg’daki camiler genellikle geleneksel Islami mimariye sahiptir.
Camiler, biiylik bir avluya sahip olup, avlular genellikle Miisliimanlarin toplanip bir
araya gelebilecegi bir yerdir. Camilerin mimarisi, Ortadogu ve Asya’nin geleneksel

mimarisiyle birleserek benzersiz bir tarz olusturmustur.

Orenburg’daki camilerde cuma namazi ve bayram namazlar1 gibi 6nemli ibadetler
kilinmaktadir. Sehirde camiler, Miisliimanlarin toplanarak bir araya gelmeleri i¢in de bir
sosyal merkez olarak hizmet vermektedir. Camilerde ayrica gesitli dini etkinlikler,
konferanslar ve seminerler de diizenlenmektedir. Asagida Orenburg’daki merkezi

camilerin tarihini ve banilerini ele alacagiz.

5.1. Birinci Merkez Camii

Birinci Merkez Camii 1804 yilinda insa edilmistir. yoOrenburg’daki Miisliiman
niifusun ¢ogunlugu, Tiirk kokenli halklardan olusmaktaydi. Bunlar arasinda Tatarlar,
Bagkirtlar, Kazaklar ve Kirgizlar yer almaktadir. Ancak, sehirde ayni zamanda
Rusya’nin mubhtelif bolgelerinden ve diger iilkelerden gelen Miisliiman go¢menler de
yasamaktadir. Go¢menler, yerel camilerde ibadet etmekte ve Miisliiman topluluga
katkida bulunmaktadirlar. XVIIL. Yiizyiln sonlarina dogru, Orta Asya’dan ve Idil-Ural
bolgesinden gelen tiiccar gogmenler burada Miisliiman toplulugu olusturmaya
baslamisti. Rusya imparatorlugu i¢in burada ticaretin gelismesi Onem arzediyordu.
Buraya gelen tiiccarlar ibadetlerini yapmak igin Seitovskiy mahallesine giderek

Orenburg Menovna®*®* camisinde ibadetlerini yapiyorlardi.

1800 yilinda, Kazak Han’1 Nurali Taikara-hanim’in kizi tarafindan yonetilen bir

girisim grubu, ilk caminin dogrudan sehrin merkezinde insa edilmesi icin bir talepte

401 QOrenburg Menovninskaya Camii, Orenburg’un giineyinde, Urallarin 6tesinde, bozkir tarafinda

Menoviy Dvor’un insasiyla beraber 1746 yilinda insd edilen ilk mescittir. Panayira gelen
Miisliimanlarin manevi ihtiyaglarina hizmet etmesi i¢in insa edilidi. 1749°da tiim kiilliye, sel felaketiyle
yok edildi. 1782’de II. Katerinanin kararnamesiyle, gocebe Kazaklar1 ve Orta Asyali tiiccarlar1 gekmek
icin Ufa valiligi ve Tobolsk eyaleti sinirinda 1785 yeniden cami insa edilmesine karar verildi. Cami,
panayirin kuruldugu meydanin kuzeyinde yer aliyordu. Kubbeli ve {i¢ serefeli iki minareli 1 katl tas bir
yapiydi. Cami 1930°da kapatild1 ve ardindan tiim mistemilat1 ile birlikte yikildi.
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bulundu, ancak hiikiimetin yaniti bilinmeyen nedenlerle gecikti. Daha sonra
Miisliimanlar, Mangislak®®? hiikiimdar1 secildikten sonra St. Petersburg’a elgiler
gondermek ve resmi goriismelerde bulunmak i¢in Orenburg’a gelen Tiirkmen Han’i
Pirgali Sultan’a kendilerine yardim etmeleri i¢in miracaat ettiler. Miislimanlarin
sozctisit Abdusselamov Abdulvahid, imparatora Tiirkmen Han’inin adina bir mektup
yazdi. Bunun iizerine 1. Aleksandirin emriyle 6 Mayis 1802 tarihinde, Orenburg askeri
valisi N. N. Bahmetev’e “Orenburg’da yasayan ¢ok sayida Miisliimanin ibadet
yapabilecekleri ve oraya ticari amagla gelenleri tesvik etmeleri i¢in” sehirde bir cami

insa etmesi talimat1 verildi.*%3

Caminin insaati Ekim 1804’te tamamland1 ve devlet hazinesine 6351,45 rubleye
mal oldu. Caminin acilis téreni Ocak 1805°te gercgeklesti. Bulundugu caddeye
giiniimiizde Levasova olan Megetnaya adi verildi. 13.03.1806 tarihli kararname ile cami
imamlarma 150 ruble tutarinda maas Odeniyordu. 14 Haziran 1844’te onaylanan
kararnameye gore Orenburg Sehir yonetimi, bolgenin Kirgiz imamlarina dini ritiiellerin

yerine getirilmesi ve Kazaklarin itaat altinda tutulmasi i¢in ayni miktarda bir iicret

verdi.*%*

Giin gectikge sayilar1 ¢ogalan cemaatin talebi {izerine cami birka¢ kez genisletildi.
1876 yilinda bilinmeyen sebeplerle c¢ikan yangin sonrasinda, hayirsever tiiccar
Hiseyinov Ahmet Muhammedgalievi¢’in (1838-1906) destegiyle restore edildi ve
tamamen farkli bir goriiniim kazandirilarak genisletildi. Mahallede cami insa edildikten
sonra buraya go¢ edenlerin sayisi daha da artti. XIX. yilizyilin ilk yarisina kadar, buraya
go¢ edenler bu bolgeye Megetniy ve Tatarskiy ismini verdiler fakat giinlimiizde burasi
Kagsirina olarak degistirilmistir. Askeri departmanin tutmus oldugu Buharali ve Hiveli
tiiccarlar listeleri disinda 1826 yilinda caminin cemaat sayis1 146 idi.*®® 1861 yilinda
197 kisi (101 erkek ve 96 kadin), 1890 yilinda 625 (350 erkek ve 275 kadin), 1908
yilinda 252 (132 erkek ve 120 kadin) kadardi. Bunlarin ekseriyeti ticaret meydani,

Tolgka ve Cernoregenskaya meydani ¢evresinde ikamet eden tiiccarlardi. Kervansaray

402 K azakistan’da Hazar Denizi’nin dogu kiyisinda bir yarimada.

403 Denisov Denis, “Istorigeskiye megeti Orenburga” Meceti v duhovnoy kiiltiire tatarskogo naroda (XVIII
v. — 1917 g.) Materiali Vserossiykiy naugno-proktigeskoy konferensii gorod Kazan 25 Aprelya 2006 ss.
53-72; Muheddinov Demir, Isldm na Urale: Ensiklopediceskiy slovar, Nijniy Novgorod: izdatelstvo
Medina, 2009. s. 8.

404 Denisov, a.g.m., s. 55; Muheddinov, a.g.e., s. 8.

405 GAOO F. 6. Op. 4. D. 9007. s. 41.
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pazar1 ¢evresinde, yoneticiler, memurlar, katipler, asilzadeler ve tiiccarlar ikamet

ediyorlardi. 4%

Vakfedilen arsalarin cogu Orta Asya’dan gelen tiiccarlar tarafindan yapilmisti. Ya
cami yapimi yada medrese nsaat1 i¢in bagislanmisti. Vakif miilkiine ait arsada yapilan
cami sehrin tarihi merkezinin giiney kisminda yer almaktaydi. 1848 yilinda Markibayev
Tlyaumbay’in, 1860 yilinda Sehzade Ahmetgari Cengiz’in 1871°de Mu’mincanov
Fahreddinin, 1885 yilinda ise Cemir Akilbekov gibi hayirseverlerin bagisladiklar
arsalara yine cami miistemilatinda bulunan Valiya Medresesi insa ederek mahallenin
cocuklarina egitim-6gretim olanaklar1 sundular. Caminin imam hatipligini 1805-1825
yillarinda Abdiirrahimov Abdusselam, 1826-1844 yillarinda Abdusselamov Abdurrauf,
1844-1848 yillar1 arasinda Abdiirrahimov Nigmatulla, 1848-1860 yillarinda Osman
Musin, 1860-1876 yillarinda Abdulkerimov Hiisamuddin, 1876-1907 yillarinda M. M.
Almetev, 1908-1928 yillarinda M. A. Hiseyinov, 1929-1930 yillar1 arasinda ise
Muhammed Osmanovi¢ Musin yapmistr. 1930 yilinda cami kapatilmig, binasi 6grenci
yurduna devredilmis, ardindan pedogoji iiniversitesi 0gretmenlerine lojman olarak
tahsis edilmisti. Sonra ki donemlerde bir konut binasi olarak kullanilmis bir daha

camiye déniistiiriilememistir. 4°7

5.2. ikinci Merkez Kervan Saray Camii

Cami 1844 yilinda insa edilmeye baslamis 1846 yilinda ibadete ag¢ilmigtir. 1805
yilinda merkezi yonetim Ufa’ya ge¢ince Orenburg askeri iis merkezi haline gelmistir.
Ortaya Asya’ya giden yol iizerinde oldugundan Ruslar acisindan buranin konumu
onemliydi. Cok sayida Miisliimanin yasamasi sebebiyle énemli tarihi Islami eserlerin
oldugu sehirlerdendir. Kervansay cami, bu eserlerin basinda gelmektedir. 1836’da
Orenburg valisi V. A. Perovskiy, tarafindan sehirde Baskirt-Misar*®® ordusunun
yonetimi i¢in tas binalardan olusan iginde cami, lojman, diikkan, atdlyeler bulunan
kiilliye inga ettirdi ve buraya da Kervan Saray adini verdi. Idari binasim1 1838-1844
yilinda insa ettirdi. Maliyeti 295.034 rubleyi ge¢misti. Kervan Saray’in insaati valinin

olaganiistii haller i¢in ayrilan askeri biitceden finanse edildi fakat caminin insas1 igin

4% Sentralnly gosudarstvenniy istorigeskiy arhiv Respubliki Boskorstan, (SGIA RB) F. 1. 295, op.10,
d.97. s. 125; Gosudarstvenniy arhiv Orenburgskiy Oblast (GAOO). F. 11, op. 2, d. 3577 s. 6.

47 SGIA RB, F. 1. 295, op. 6, d. 87, s. 59.

408 [dil-Ural bolge Tatarlarmin alt irklar1. Tatar dilinin Misar lehgesini konusurlar.
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ayrica Miislimanlardan bagis toplamaya karar verildi. V. A. Perovskinin talimati
lizerine Verhniye Cebenki kdyiiniin Imam Hatib’i A. Devletsin, tiim Bagkirt ve
Misarlarin yasadig1 yerlesim yerlerini dolagarak 15,895,95 ruble topladi. 1838-1839°da
Kazak Bukeevsk Horde Hani1 Cahangir caminin insaati igin topladigir 9.512.9 rublenin,
8.703 rublesini 12 Kazak koylerinden, 1500 rublesini han’in kendisinden, 808.9
rublesini ise bahar panayirini ziyaret eden Miisliimanlardan toplamistir. Caminin insa
siirecinde bolgede yasayan Baskirt ve Misarlarin 6nemli derecede katkilari olmustu.

Caminin ag1lis téreni 1846 yilinda gerceklesmistir. %°

Caminin belirli bir cemaati olmadigindan imamin maddi zorluklar ¢ekmemesi
icin, Baskirt-Misar ordu yonetiminin kadro tablosuna gore, devlet maasi verilmeye
baslanmigtir. Yilda 100 ruble imama, 50 ruble miiezzine, ayrica Kervan Saray
kiilliyesinde lojman tahsis edilmistir. 1863’te yillik maaslar1 150 ve 100 rubleye
yiikseltilmigtir. 07.02.1865 tarihinde Danistay’in aldigi bir kararla, Baskirt-Misar
ordusu dagitild1 ve Bagkirtlarin kontrolii ordudan sivil vatandaslara devredilerek Kervan
Saray binasi Igisleri Bakanligi’nin ydnetimine ge¢mistir. Il yetkililerinin emriyle, sehrin
banliydlerinde, Eski ve Yeni mahallelerde yasayan Miisliimanlar, kalict cami cemaati
olusturulmasi i¢in Birinci Merkez Camii’nden uzaklastirilmistir. Bunlar ¢ogunlukla is¢i,
kii¢iik tliccar, zanaatkar ve hamallardi. 1890°da, 650 kisi, 350°si erkek 300’1 kadin,
1908°de ise yaklasik 2000 kisi ikamet ediyordu. XX. yiizyilin baslarinda caminin
cemaati, Novaya Sloboda’nin bati kesiminde ve sehrin tarihi merkezinin kuzey

kesiminde yasayan Miisliimanlard. 4

Orenburg valisinin, caminin devlet dairelerinin yerleskesi olan kiilliyeden
nakledilmesi, din adamlarina devlet biitgesinden maas Odenmemesine yonelik
girisimlerde bulunduysa da bu hususta basarili olamadi. Cami cemaati din goérevlisini
savunmay1 basardi ve imamlar1 monarsinin diisiisiine kadar devlet desteginden
yararlandirdilar. 1881°’de cami cemaati ayrica hayir hizmetlerini yiiriitebilecekleri bir
vakif kurdular. Cami acildiktan sonra kiilliyede faaliyet gosteren mektep acilmus,

1879°dan sonra ise bu mektep Kervan Saray medresesi olarak faaliyet gdstermeye

409 Denisov D. Y., “Musulmanskaya obsina Karavan-Sarayskoy megeti” Etniceskaya istoriya i duhovnaya
kultura Baskir Orenburga (160-letiyu osnovaniya Karavan-Saraya) Orenburg 2007, ss. 7-8.

40 Muheddinov, a.g.e., s. 10; Halfin S. A., Karavan-Saray, pamyatnik istrorii i kulturi baskirskogo
naroda, Bagkirt i Oronburjiye, Ufa-Orenburg: 1996, s. 24.
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baslamisti. Bolgede bazi camiler biinyesinde vakiflar agilmistir fakat sovyetlerin

kurulmasiyla birlikte bu vakiflarda kapatilmigtir.

Cami’de 1846-1865 yillar1 arasinda Gataulla Altinguzin, 1865-1886 yillart
arasinda Davutov Siileyman, 1887-1893 yillar1 arasinda F. S. Dautov, 1893-1906 yillar1
arasinda Gayneddinov Muhammed Fatih, 1906 yilindan sonra kapanisina kadar N. F.

Timosev imam hatiplik gorevini yapmslard. 41

Orenburg’un en oOnemli camisi, 1930°da kapatildi 2 yil sonra binasi Bagkirt
Pedagoji Koleji 6grencilerinin kalmalar1 i¢in pansiyona doniistiiriildiic ve ardindan
Baskirt Pedagoji Enstitiisii kuliibiine doniistiiriildii. Ikinci Diinya Savas1 sirasinda,
buraya askeri birlik yerlestirildi ve 1954’ten sonra sehir planetaryumu agildi. Caminin
binast 1991 yilinda Miislimanlara iade edildikten sonra tekrar ibadete agildi. Kervan

Saray Kiilliye Camii, Orenburg’un en énemli sembolik tarihi eserlerindendir.*'?

5.3. Uciincii Merkez Camii

Orenburg i¢in bir diger dnem arzeden 1885 yilinda insa edilen Ugiincii Merkez
Camii’dir. 1838’de, sehri gecekondu binalardan kurtarmak ve tarihi kalenin kuzeyindeki
gbemenleri yerlestirmek igin yeni mahallenin ingaati basladi. Kalenin kaldirilmasindan,
surlarin yikilmasindan ve 1864°te biiyiik bir sehir yanginindan sonra, mahalle 6nemli
Olciide genisletilmistir. 1860-1870’1i yillarda Tatar yerlesimciler, kuzey sinir1 Kervan-
Saray camisinden daha da uzaklasan Novaya Sloboda’da evler insd ediyorlardi.
Talepleri iizerine, Orenburg Sehir Dumasi, 1591 metrekarelik bir arsa tahsis etmek i¢in
25.01.1879 tarihli bir genelge yayinladi. Eski adiyla Nijegorodskaya, giliniimiizde
Tereskova caddesinin basinda, Konno-Sennaya meydaninda yeni bir cami insaati i¢in
izin verildi. Yer se¢imi biiyiik dl¢lide, Ribakovskaya Caddesi’nin giineyinde, modern
Pobeda Caddesi ve Tereskova Caddesi’nin {izerinde yer alan, o giinlerde mezarlik i¢in
ayrilan eski Miisliman mezarligi’nin yakiligindan kaynaklanityordu. 12. 04. 1879

tarihli Insaat Dairesi Tutanaklar1 ile Ugiincii Merkez Camii’nin mimari tasarimi

41 Denisov, a.g.m., s. 7-8.

412 Dorofayev V. V., Simvol Goroda: K 250-letiyu Orenburga, Orenburg: 1993, ss. 11-14; Abubekirova
L. F., Abubekirov T. T., Ob Istoriko Hudejestvennoy Znagimosti Odnogo iz Pomyatnikov Kulturi
Orenburjya, Orenburg vgera, segodnya, zavtra: Istoriceskiy i Sosiokulturniy Opit, Orenburg:
Izdatelskiy dom Dimur, 2003. s. 233.
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Orenburg Valisi tarafindan onaylandi ve 18. 03. 1880 tarihli Orenburg Eyaleti

Kurulunun kararnamesi ile insaatina izin verildi. 43

Caminin ingas1 5 yil siirdi ve 1885’te tamamlandi. Kervan Saray Camii’nin
cemaatinin bir kisminin yeni yapilan camiye gitmeleri tesvik edildi. 1890’da tigiincii
Merkez Camii’nde 400’1 erkek 300’1 kadin olmak tizere 700 kisilik cemaat vardi ve
1908°de tam listeler tutulmasa da yaklagik 2000 kisinin bu mahallede yasadigi tahmin
ediliyor. ** Bunlar arasinda, Konno-Sennaya Meydaninin yakinindaki gida ve et
pazariin tliccarlarinin biiyiik bir kismi, firincilar, han sahipleri ve kapicilar da
kaydedilmisti fakat cami cemaatinin 6nemli bir kismi sehir degirmenlerinde ¢alismakta
ve el sanatlari ile ugrasmaktaydi. Cami miistemilatinda Arapga kurslari, Tatarca okuma,
yazma, etimoloji (sarf) ve sdzdizimi (nahv), Islim dininin temel esaslari, Kur’an ve
tecvit, peygamberler tarihi ve islam tarihi, hadis, matematik ve cografya derslerinin
okutuldugu 5 yillik bir mektep vardi. 1910°da burada 4 pedagog tarafindan 86 erkek
gocuga egitim veriliyordu. Cami vakif miilkiine sahipti: 1903°te Abdulgazim
Hakimovi¢ Abdulvaliev vakfa 1905-1916 yillarinda 3301 ruble gelir getiren 3 ek bina
miras birakmisti. 1908’de ise Bibi-Kandalata Serifhuzin bir lojman, 1916’da ise

Ahmetsa Thsanov camii miistemilatina dahil edilecek yeni bir bina vakfetmisti.**®

Caminin Imam Hatipligini 1881-1907 yillar1 arasinda K. I. Kutyev, 1907-1932
yillar1 arasinda ise Abdulkerimov Abdiilaziz Sadreddinovi¢ yapiyordu. 18 Eyliil 1931
tarihli Merkez Volga Bolge Yiiriitme Komitesinin emriyle cami kapatildi. Cami ve
miistemilat1 bir yetimhane ve bir konfeksiyon fabrikasi olarak kullanilmaya basladi.
Sovyet hiikiimetinin dini politikasinin serbestlestirilmesi déneminde, Orenburg’ta
yasayan Miisliimanlarin sayis1 yaklasik sekiz bin kisiydi, dolayisiyla kentteki camilerin
yeniden faaliyete agilmasi giindeme gelmisti. Cami Agustos 1945°te agildi. Orenburg
merkez camii’nin imam hatipligini 1945-1953 yillar1 arasinda Z. M. Rahmankulov,
1953-1954, 1965-1972 yillar1 arasinda H. L. Latipov, 1954-1956 yillar1 arasinda F. S.
Sarafuddinov, 1956-1965 yillarinda A. S. Murtazin, 1972-1984 yillar1 arasinda Ya. A.

Imameddinov yaptilar. 1985 yilindan sonra uzun yillar boyunca caminin bas imam

413 Denisov, a. g. m, ss. 7-8; Muheddinov, a.g.e., s. 10.
44 GAOO. F. 11. Op. 2. D. 3577. s. 6.
415 SGIA RB, F. 1, 295, op. 6. d. 657, 1724,3967.
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hatibi A. B. Hayrullin Hazret idi. *!® Sovyet doneminde bazi camiler tam kapatilmamis

ibadete agik kalmist1. Ugiincii Merkez Camii kapatilmayan camilerden biridir.

1991 yilinda cami, Orenburg yerel dini idare kurulusu tarafindan Merkez Camii
adiyla tescil edildi. Giiniimiizde cami miistemilatinda Orenburg Miiftiiliigii, Huseyniye
medresesi ve Helal magazasi hizmet vermektedir. Miislimanlar tarafindan sik sik

ziyaret edilen camidir.

5.4. Dérdiincii Merkez Camii

Cami 1885 yilinda yapilmistir. XIX. asrin sonlarima dogru Rusya’nin farki
bolgelerinden biiyiik bir gogmen akin1 yasanmaya baslamis ve sehir giinden giine
biiyiimeye, Berlinskiy ve Kargalinskaya yollari arasindaki Novaya Sloboda’nin
kuzeyine dogru yeni yerlesim yeri kurulmaya baslamisti. Novasrtoyka (Yeni Binalar)
ad1 verilen bu bolgede Miislimanlara bir¢cok arsa verildi. Onlarin talebi {izerine, 6
Kasim 1884’te Orenburg Sehir Dumasi, onlara Nikolaevskaya Meydani’nin
kuzeydogusunda arsa tahsis etmeye karar verdi ve Orenburg Eyalet Hiikiimeti’nin
27.06.1885 tarihli kararnamesine gore, Dordiincii Merkez Camii’nin yapimina izin
verildi. Baslangigta, Orenburg’daki Uciincii Merkez Camii’nde kayith bulunan 833
erkek Miisliiman’dan 330’u yeni kurulan mahalleye gonderildi. Gogmenlerin amansiz
akini nedeniyle, bu bolge ¢ok hizli olarak insa edildi. 1890°da burada 280 erkek ve 250
kadindan olusan toplam 530 kisilik niifusu olan mahalle, 1908’de buradaki
Miisliimanlarin niifusu 3251 kisiye yiikselmisti. Onlar, Novostroyka’nin batisinda
bulunan sehrin en biiyiikk degirmeni olan Yurov degirmeninde, demiryolu isletmesi
Orles’te, Pimenov’un kereste deposunda, yag, gazyagi, katran gibi iiriinler iireten
fabrikalarda ve madenlerde c¢alisiyorlardi. Ayni zamanda caminin cemaatini

olusturuyorlard:.**’

Cami kiilliyesinde, avlunun arka tarafinda, 5 yil egitim veren Arapga, Tatarca,
Fikih, Hat sanati, Arap dili etimolojisi, Temel Dini Bilgiler, Kur’an-i Kerim, tecvit,
Peygamberler tarihi, Islam tarihi, ahlak, hadis, matematik ve cografya derslerinin
okutuldugu bes yillik ahsap bir medrese vardi. 1910°da burada iki 6gretmen tarafindan

90 erkek Ogrenci egitim gormekteydi. Ayrica miiezzin Bibi-Fatiha Devletsina’nin esi

416 Denisov, a.g.m., ss. 62; Muheddinov, a.g.e., s. 11.
4T GAOO, f. 41, op. 1, d.17,s. 479-481 ob; Denisov, a.g.m., s. 63.
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kizlara Lagernaya Caddesi’ndeki evinde (giinimiizde 1 Mayis) din dersleri veriyor ve
Tatarca okuma yazma Ogretiyordu. 1914 yilinda bagislarla medrese i¢in yeni bir bina
ingaatina baslandi. 1917°de caminin miistemilatinda bulunan Habibiye medresesi’nde

71 dgrenci egitim gormekteydi. 418

Caminin imam hatipligini 1885-1902 yillar1 arasinda Gilyazeddin Abdulmanovig
Mustafin, 1902 yilindan sonra ise Kesafuddin Kasimovi¢ Habibullin yapmaktaydi. 1923
yilina gelindiginde, camiye aktif olarak katilan cemaat Sayis1 145 kisiyi bulmaktaydi.
1930 yilinda cami kapatilmis ve minaresi yiktirilmisti. Minareyi yiktirmalarinin bilinen
en Onemli sebebi islam dininin izlerini silmekti. Minaresi yikilan bina, 28 numarali
okulun kiiltiir merkezi olarak kullanildi. Ikinci Diinya Savasi sirasinda, 3327 Nolu
hastaneye doniistiiriildii. Daha sonraki donemlerde yasanan gelismeler ile baglantili
olarak, Komsomolskaya caddesinde bulunan cami binasinin Orenburg hospital
hastanesinin miistemilatinda oldugu ve hizmet merkezlerinden biri olarak kullanildig:

ortaya ¢ikmistr.*1°

5.5. Besinci Merkez Suleymaniye Camii

Besinci Merkez Siileymaniye Camii 1887 yilinda insa edilmistir. Cami,
Orenburg’un en 6nemli kiiltiirel mimarilerinden ve ¢okga ziyaretgisi olan camilerinden
biridir. Burada dini ibadetlerin yaninda c¢esitli dini icerikli kiiltlirel faaliyetlerde
diizenlenmektedir. 1786’da, yasanan yangin felaketi sonrasinda ¢ogu kisi evsiz ve
barksiz kaldi, ayrica sehir merkezi giinden giine artan niifus yogunlugunu kaldiracak
genislikte olmadigindan hiikiimet yangin sonrasi burada yasayanlarin bir kismini sehrin
merkezinin batisinda yeni kurulan Golubina ve Staraya Slobodka olarak adlandirilan
kiiciik bir mahalleye tahliye etme karari aldi. Daha sonra ki yillarda burada sanayi
kuruluglar1 ortaya ¢ikmaya bagladi. Bundan dolay1 tiim bu bolge tarihi adi olan Arenda
ismini aldi. XIX. yiizyilin ikinci yarisinda her iki banliydniin Idil-Ural bélgesinin farkli

eyaletlerinden gelen Tatar Tiirkleriyle niifusu artirildi.

Arenda mahallesine yerlesenler genellikle dericilik, sabunculuk ve diger buna
benzer mesleklerle ugrasiyorlardi ve bu alanlarda iiretimin ve ticaretin yapildig: yerler

sthhi nedenlerle sehir sinirlar1 disinda yapilmaliydi. Baslangicta Staraya Slobodka ve

418 Muheddinov, a.g.e., s. 11.
419 Muheddinov, a.g.e., s. 11.
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Arenda’da yasayan Miisliimanlar ibadetlerini Kervan Saray Camii’nde yapiyorlardi
ancak sayilar1 giinden giine artinca, zamanla burada bir cami insa etmek gerekli hale
gelmisti. Yerel Miisliimanlarin talebi tizerine, Orenburg eyalet hiikiimetinin 12.07.1885
tarihli genelgesiyle, dericilikle ugrasan Orenburg’un ileri gelenlerinden hayirsever
Abdulaziz Semseddinovi¢ Ageev tarafindan bagislanan arsada Besinci Merkez
Camii’nin insasina izin verildi. 1887°de Staraya Slobodka’da Kinikeevskaya Caddesi
lizerinde (glinlimiizde Zavodskaya Lane ve Voronego) daha sonralari da Culogniy

caddesinde insa edildi. 4?°

XIX. ylizyilin sonunda Besinci Merkez Camii’nin cemaati sehrin en kalabalik
cemaati olarak 1.941 kisiye ulagmisti. Bunlardan 875’erkek, 1066’s1 kadindi. 1908
yilma geldigimizde bu say1r farli sebepler nedeniyle 1052 kisiye diismiistii.
Miislimanlarin ekseriyeti Kinikeevskaya, Zavodskoy, Vlasovskaya, Pavlovskaya,
Efimovskaya, Mavritskiy, Birinci Gongarniy, Ikinci Gongarniy, Uciincii Gongarniy, M.
Jelil ve Safeev gibi sokaklarda ikamet ediyorlardi. Staraya Slobodka ve Arenda
mahallelerinin Miisliiman niifusu, tahil tiiccarlari, kunduracilar, terziler, sapkacilar,
kiirkgiiler, tabakgilar ve diger zanaatkarlardan olusan sanayi isletmelerinin is¢ilerinden
olusuyordu. Ilme ve bilime verilen &nem sebebiyle burada Zagidiya Mektebi ve
medresesi daha sonralari da buraya ilave edilen sehir kiitliphanesi faaliyet

gostermekteydi.*?

Caminin Imam Hatipligini 1887-1923 yillarinda Z. H. Kataev, 1923-1931
yillarinda ise A.Z. Kasaev yapiyorlardi. Sovyetler birliginin kuruldugu dénemlerde en
biiyilk cami burasiydi. 1923’te mahallede, 420 miisliman erkek cami cemaatini
olusturuyordu. Cami 1931°de kapatildi ve caminin imam hatibi A. Z. Kasaev, Orenburg
Icisleri Halk Komiserligi Daire Baskanlhigi’nin karariyla 15.02.1938 tarihinde idam
edildi. Sovyetlerin ¢esitli sebeplerle idam ettigi binlerce din adamindan biriydi. Binada
bir yurt, yetimhane, kiiclik ¢cocuklar i¢in bir siginma merkezi bulunuyordu. Sovyetlerin

dagilmasindan sonra 1991°de Miisliimanlara iade edildi.*??

Is adam1 Rahim Siileymanov’un destekleriyle restore edilen camiye Siileymaniye

ad: verildi. Su anda imam hatibi Ilgiz Mazitovi¢ Bikbov’dur. Camide dini derslerin

420 GAQO, f. 11, op. 3, d. 4173, 5.648-650; Denisov, a.g.m., s. 65.
421 GAQO, f. 21, op. 2,d. 618, 5.245.
422 Denisov, a.g.m., s. 65.
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verildigi pazar kurslari, Miisliman Halk Miizesi, G. V. Ebubekirova liderliginde
toplanan kadinlarin yonettigi Nur Dernegi toplulugu dini musiki grubu koordine
edilmektedir. Idil-Uaral bolgesinde ki camilerin neredeyse hepsinde hafta sonlar1 dini
egitim kurslar1 diizenlenmektedir. Bu kurslara yediden yetmise, genci yaslis1 herkes

dinini 6grenmek i¢in gelmektedirler.

5.6. Altinc1 Merkez Hiiseyiniye Camii

Cami 1892 yilinda insa edilmistir. Bolgede niifusun yogunlagmasi {izerine
Orenburglu tiiccar Abdulgani Mukhammedgalievi¢ Hiiseyinov yeni bir cami ve yaninda
yeni bir medrese insa ettirme karari aldi. O ayn1 zamanda Altinct Merkez Camii’nin
konumunun sehrin tarihi merkezinde olmasi gerektigini onceden belirlemisti. 1890
yilinda tliccar Abdulgani 10971.38 ruble karsiliginda iki arsa satin aldi. Orenburg eyalet
hiikiimetinin 31 Aralik 1890 tarihli kararnamesi ile Altinc1 Merkez Camii’nin insa

edilmesine izin verildi. 423

Mimari tasarim yalnizca Devlet Idaresi Insaat Dairesi'nin 18.02.1892 tarihli
tutanaklari ile onayland1 ve iki insaat sezonunda bina tamamen tamamlandi. Caminin
kendine has bir mimari yapist vardir. Dekorasyonunda Avrupa tarzi unsurlar
kullanilmistir. Cami cemaati, daha Once sehirde ki diger camilere devam eden
Miisliimanlardan olusuyordu. 1908’de bu mahallede 350’si erkek, 300’ kadin olmak
tizere 650 Miisliiman ikamet ediyordu. Burada da g¢ogunluk tiiccarlar, zanaatkarlar gibi
cesitli esnaftan olusuyordu. Cami insa edilirken bdlgenin en iyi Islami egitim veren
kurumlarindan biri haline gelen, Hiiseyniye Medresesi de insa edildi ve faaliyet
gostermeye bagladi. Abdulgani Muhammedgalievi¢ Hiiseyinov’un yapmis oldugu
vasiyeti tizerine 6liimiinden sonra bir vakif kuruldu. Gelirin bir kismi1 caminin bakimina
harcanmak iizere vakfin biitcesi 1911 yilinda 575.44 ruble, 1912 yilinda 2200 ruble,
1913 yilinda 720 ruble, 1914 yilinda 590 ruble degerinde meblagdan olusuyordu. 424

Caminin yaninda o dénemin en Onemli medreselerinden ii¢ katli Hiiseyniye
medrsesi faaliyet gosteriyorsu. Caminin imam hatibi G. G. Devletsin’di. Cami 1931°de

kapatilmig ve binasi Tatar Pedagoji Koleji’nin pansiyonuna devredilmistir. Bina 1992

423 Muheddinov, a.g.e., s. 13.
424 Denisov, a.g.m., s. 69.
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yilinda Miislimanlara tekrar iade edildi. Gilinlimiizde caminin imam hatipligini Ruslan

Enes Gubaydullin yapmaktadir.

5.7. Yedinci Merkez Ramazan Camii

XIX. ylizyilin sonlar1 ve XX. yiizyilin baslarinda Rusya miisliimanlarinin kiiltiir
merkezlerinden sayilan Orenburg kuzey yoniine dogru genisliyor, gilinlimiizdeki
Tereskova eski adiyla Ufimskaya Caddesi’nin dogu yoniinde biiyliyordu. XX. yilizyilin
basinda, yeni insa edilen mahallelerde 80’den fazla hane ve 300’den fazla Miisliiman
erkek vardi. Miislimanlarin talepleri lizerine, 27 Agustos 1908 tarihli Orenburg Sehir
Duma genelgesi kapsaminda, 19 Kasim 1908 tarihli Orenburg Valiligi Hiikiimeti
genelgesine gore, Yekaterinburgskaya Caddesi’nde simdiki Lobovskaya caddesinde bir
arsa tahsis edilmeye karar verilerek Yedinci Merkez Camii’nin insasina izin verildi.
Burada c¢ogunlukla is¢i sinifi insanlar degirmen iscileri, taksiciler, c¢iftgiler ve
zanaatkarlar yasiyordu. Camide eski usul mektep ve medreseler faaliyet gostermekteydi.
Ilkokul programi 5 yil igin tasarlanmis Tatar dili, Temel Dini Bilgiler, Kur’an-i Kerim,
Tecvit, Hadis Usulii, dersleri okutulmaktaydi. Medresede ise 5 yil boyunca Arap dilinin
etimolojisi, sarf ve nahiv, kelam, tefsir, ahlak, mantik, islam hukuku, fikth, matematik,
kimya gibi dersler verilmekteydi. 1910°da Gi¢ 6gretmen 50’si ilkokulda, 25’1 medresede

egitim goren 75 kisiye ders veriyordu. 42°

Caminin en eski imam hatibi 1909 yillarinda goéreve baslayan Zagidulla
Ahmetcanov’du. Cami sadece Sovyet doneminde islevini siirdiirmekle kalmadi, kisa bir
siire i¢in de olsa Orenburg Miisliimanlarinin dini yasaminin merkezi oldu. 1930-31’de
sehrin camilerinin ¢ogu kapandiktan sonra halk sehrin her yerinden ibadet i¢in buraya
akin etmeye basladi. 1932’de cami cemaati yaklasik 300 kisi, 1933’te 400, 1936 yilinda
cami cemaatinin sayis1 bine yiikselmsti. 4%® Tabii ki, bu yetkililerin endise duymamasina
sebep olmus ve cami kapatilmisti. Bina ise bir devlet dairesi olarak kullanilmaya
baglamisti. Sovyetler Birliginin dagilmasindan sonra cami Miisliimanlara iade edildi ve
1996’da Orenburg Bolge Miiftiisii Abdulbari Habiyevi¢ Hayrullin’in Onerisiyle camiye
ramazan adi verildi. Giinlimiizde imam hatipligini F. Z. Zinatullin yapmakta ve hafta

sonlar1 Kur’an Kursu diizenlenmektedir. Ayrica bir¢ok camide oldugu gibi burada da

425 Muheddinov, a.g.e., s. 13.
426 Muheddinov, a.g.e., s. 13.
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ramazan ayinda iftar programlari, diger aylarda da mevlit programlar1 yapilmaktadir.
Cok sayida Miisliiman bu tarihi camide bes vakit namaza devam emekte ayrica Cuma

ve bayram namazlar1 tiklim tiklim dolmaktadir.

6. URAL TROITSK CAMILERi*?

Troitsk giliniimiiz Celyabinsk bolgesinde Orenburg sinir hattinda 1743 yilinda
kurulmustur. Sehrin jeopolitik konumu dogu halklari ile ticari ve diplomatik iliskilerin
saglanmasinda onemli rol oynamistir. Burast da Orenburg gibi Miisliimanlarin yogun
olarak yasadiklar1 yerdi. Ozellikle en yogun niifus Tatarlardan olugsmaktaydi. Rusya’nin
Orta Asya’ya acilan kapilarindan olan sehir, ticari kervanlarin dinlendigi alis veris
yaptigi Onemli ticaret sehrine donismdisti. Burada da varliklari glinimiize kadar
siirdiirilen diger sehirlerde oldugu gibi Miisliimanlarin ibadetlerini yapabilecekleri
camiler yapilmistir. Bazi yazarlar bu sehirde biiyiik ticaretlerin yapilmasi ve ayni
zamanda Mislimanlarin ibadetlerini yerine getirebilmeleri i¢in camilerin olmasi

sebebiyle Uralin Mekkesi olarak tanimlamigslardir.

6.1. Birinci Merkez Glavnaya Camii

Cami 1789 yilinda yapilmustir. Troitsk sehrindeki ilk cami Ahun Hazret cami veya
Glavnaya Camii, Torgovaya (Merkez) meydaninin giiney ucuna bitisik Orenburgskaya

(simdi Oktyabrskaya) caddesinde yer almaktadir.

Samara ve Ufa sehirlerinin genel valisi O. A. Igelstromun kontroliinde 1786
yilinda cami insaatina baslanmis, 1789 yilinda medrese ve misafirhaneleriyle beraber
bir kiilliye seklinde tamamlanmustir. Tarih¢i P. D. Rayskogoya goére camilerin yapimi,
“XVIII. yiizyilin sonlarina dogru Orenburg eyaleti yoneticilerinin dilekgeleri tizerine
Kirgizlar, akraba topluluklart olan tatarlarla kaynastirmak igin Orenburg,
Verhneuralsk, Troitsk ve Petropavlovsk sehirlerinde devam edecekti”.*?® Insaat maliyet
tahmininin, toplanan para miktarini astigi ortaya ¢ikinca, carigenin 4 Temmuz 1787

tarihli 6zel kararnamesi’nde Korgeneral Baron igelstroma mevcut imkanlarla insaati

427 Giiniimiizde Rusya Federasyonunun Celyabinsk oblastinda bir sehir.

48Abubakirova M., Samsuddinov 1., Hasanjanova R., Istoriyu Ostavit narodu svoyomu, Troisk: ZAO
Tipografya im. Siromolotova, 2002, ss. 13-16; Muheddinov Demir, Isldm na Urale: Ensiklopedigeskiy
slovar, Nijniy Novgorod: Izdatelstvo Medina, 2009, s. 15; Gizatullin R.N., “Istoriya i arhitektura
Troiskih megetey”, Yujniy Ural v sudbe Rossii (k 70-letiyu Celyabinskoy oblasti) Mateiali naugno-
prakticeskoy konferensii, Celyabinsk: 2003, ss. 102-105.
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baslatmasini istemis geri kalan meblaginda kendisi tarafindan gonderilecegi soziinii

vermisti.*?°

Muhtemelen daha once yapilan ahsap caminin yerine 1828’de ilk merkez cami
yeniden insa edildi. Yeni tas caminin ilk projesi Ural Kazak ordusu Gopius’un mimari
tarafindan ¢izildi. Ancak daha sonra eyalet yetkilileri Kazan valisinin emriyle
hazirlanan ii¢ standart projeden birini secti. Artik bolgede zeminden baslayan minaresi
ve alt katindan camiye girisi olan yeni bir tag cami tipi hdkim olmaya basglamisti.
Devletin daha da giiclendiginin kanmiti, Igisleri Bakanlig1 tarafindan ¢ikarilan 1829
model plan ve kurallarda en yiiksek onaylanan oldu. Caminin insas1 sirasinda yerli halka
rehberlik yapmalar1 6nerilmisti. Bazi yazarlar, sehrin dogu kesiminde bulunan caminin,
tarzinin alisilmadik sekilde Ortodoks Kilisesi’ne benzemesiyle dikkat ¢ektigini iddia
ediyorlar. Cami Kazanli Abdulvahab Bakirov veya Abdulvagap Ebubekirov ve

Heseyinov ailesinin sponsorliigiinde yaptirilmistir. 3

XIX. ylzyil’da imamlari, {inlii Giliney Ural bolgesi Sufi seyhi olan Troisk
bolgesinin dini lideri M. Abdiillatifov ve ikinci adini aldig1 Orenburg eyaleti dini lideri
Rahmankulov Ahmethaci Hazret’di. 1919°da kapatilan cami birkag yil sonra yeniden
acilarak 1929 yilina kadar acik kalmitir. Acik oldugu siralarda imam hatipligine
Ahmethaci Hazretin oglu Vali Rahmankulov se¢ilmisti. Sovyet iktidar1 yillarinda
veterinerlik ve zooteknik teknik okulu 6grencileri i¢in bir pansiyon gibi ¢esitli kurumlar
bulunuyor, savas yillart sirasinda ise cami ve medresenin binast 11 yedek demiryolu

alay tarafindan kullamlyordu. 43

Cami killiyesi korunmus olup giiniimiizde amaci1 disinda Troitsk Sehir

Mahkemesi ve morg binasi olarak kullanilmaktadir.

429 Abubakirova, Samsuddinov, Hasanjanova, a.g.e., ss. 13-16; Gizatullin, a.g.m., ss.102-105;
Muheddinov, a.g.e., s. 15; Daha genis bilgi icin bkz. Arhiv grafa igelstroma: Ukaz1 Eketerin1 Velikoy, s
peredisloviyem grafa D. A. Tolstogo, Russkiy arhiv: 1886, Kniga 11.

430 Kolobayeva T. V., “Arhitektura mecetey yujnogo Urala konse XVIII-go nacala XIX v., Kultura i
iskusstvov pomyatnikah i issledovaniyah,” sb.naug.tr. Minissterstvo obrazovaniya i nauki Rossiiyskiy
Federasii, Yujniy Ural, gosudarstvennty universitet, naugniy redaktor, N. P. Parfentev, Celyabinsk:
2004, Vipusk 3, s. 135-140; Muheddinov, a.g.e., s. 15; G. S. Skrebnya., Krayevedeniye. Celyabinskaya
oblast 7-y klas, ABRIS, Celyabinsk 2009, ss. 56-60; E. I. Artyuskina, V. M. Kuznesov, A. P Moiseyev,
M. S. Salmina., Istoriva i Kultura norodov Yujnogo Urala, metod. posob. pod redaksiyey V. M.
Kuznesova, ABRIS Celyabinsk 2010, ss. 72—75.

431 Abubakirova, Samsuddinov, Hasanjanova, a.g.e., s. 13-16; Gizatullin, a.g.m.,102-105; Muheddinov,
a.g.e., s. 15.
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6.2. ikinci Merkez Yusevskya Camii

Troitsk’te ikinci merkezi Yausevskaya Camii, Tatarskiy sokaginda bulunuyordu.
Diger ad1 Verhnyaya olan cami, 1835-1838 yillarinda Troitsk’te yasayan Buhara kervan
sefi 1. Babacanov’un istegi {izerine Kazan’in Uri kdyiiniin ileri gelenlerinden Tagirov
Mumin’in destekleriyle insa edildi. Caminin mimari tarzi bolgede baska higbir yerde
bulunmayan 6zelliklere sahipti. Kare, dairesel dovme demir balkonlarla siislenmis iki

minaresi girisi ¢ergeveleyen binanin koselerine insa edilmisti.

Caminin, Yausevskaya olarak bilinmesinin nedeni, XX. ylizyilin basinda caminin
giderleri tiiccar Yausevler tarafindan karsilantyordu. Camide Muhammediye diye
bilinen medrese de faaliyet gostermekteydi. Onun i¢in Yausevler ailesi, disaridan gelen

ogrenciler icin 2 katli bir egitim binas1 ve 1 katli bir pansiyon insa etmisti. 432

Giiniimiize kadar ulagmayan camiler listesinde olan cami, 1930 yilinda
kapatilmistir. Sovyet doneminde, bina hemsirecilik okulu i¢in bir kuliip ve kiitiiphane
olarak kullanildi. ikinci diinya savas1 sirasinda 11. yedek demiryolu alay1, 1946’dan
sonra da burasi yag fabrikasi olarak kullanilmaktaydi. 1970’11 yillarda caminin binasi
yikilmis, cami arsasina 5 katli bir konut insa edilmistir. Medrese ve pansiyon binalarinin

ise restorasyonu yapilarak konut olarak kullanilmas1 saglanmistir. 432

6.3. Ugiincii Merkez Rasulev Zeynullah Camii

Meshur sufi Rasulev Zeynullah Hazretin adini tasiyan Troitsk’teki ti¢lincii merkez
cami 1863 yilinda Isa Yusupovi¢ Yausevin destekleriyle Oktyabrskaya caddesinde insa
edildi. Tas caminin binas1 ve bahgesi tas bir ¢itle ¢evrilidir. Mahallenin en 6nemli yerine
inga edilen cami ayni zamanda Ural bdlgesindeki Islami mimarinin en iyi érneklerinden
biridir.*3*Cami tek kat iizerine insa edilmis, iki béliimden olusmakta olup her ikisi de
hilallerle taglandirilmistir. Caminin yapist dogu bati ekseninde uzunlamasina bir yapi
olup, dogusunda 46 m yiiksekliginde 2 katli minaresi vardi. Kiilliye icerisinde sadece

cami degil ayn1 zamanda medrese ve diikkan da bulunmaktadir.

432 Rayskiy P. D., Putevaditel po gorodu Orenburgu, Orenburg: 2000, s. 24; Artyuskina, Kuznesov,
Moiseyev, Salmina., a.g.e., ss. 72-75.
433 Rayskiy, a.g.e., s. 24; Muheddinov, a.g.e., s. 16; Artyuskina, Kuznesov, Moiseyev, Salmina., a.g.€., SS.

72-75.
434 Muheddinov, a.g.e., s. 16
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Bolgedeki camilerin neredeyse tamaminin temizlik ve bakim fiicretini iistlenen
hayirsever insanlar vardi. Bu caminin bakim ve giderlerini ise tiiccar Bekirov Abdullah
gidermekteydi. 1888’de cami yeniden insa edildikten sonra ilk imami Rahmankulov
Muhammedcan Hazret tayin edildi. Ondan sonra caminin imam hatipleri sirasiyla
ogullar1 Rahmankulov Abdiirrahim ve Ziyaddin gorevlendirilerek halka hizmet etmeye

devam ettiler.

25 Kasim 1900°de caminin imam hatibi Rahmankulov Muhammedcan Hazret
vefat ettiginde onun yerine cami cemaaati oglu Rahmankulov Abbdurrahim Hazreti
onun yerine segtiler. Islami konularda ki derin bilgileri sayesinde miiftiiliik onun imam
hatiplik ve miiderrislik yapabilecegini kabul etmistir. 18 Ocak 1901 tarihli ve 29 sayili
kararname ile din adamlar1 tarafindan onun imamligi onaylandi. Rahmankulov
Abdurrahman, biiyiik Tatar sairi Abdullah Tukay’1 (1886-1913) iyi taniyordu. 1912
yilinin yaz aylarinda agir verem hastaligina yakalanan Abdullah Tukay, onun daveti
tizerine kimiz tedavisi icin Orenburg vilayetine gelerek once birkac giin imamin sehir
evinde kalmis, sonra iki buguk ay imama ait ¢ok sayida at ¢iftliginin bulundugu bozkir
gocebesinde Troitsk’ten 25 kilometre uzaklikta konaklayarak burada tedavi gormiistiir.
Ayni zamanda sairligi olan Abdurrahman Hazret bizzat kendisi de sehir gazetelerinde
yayinlanan ahlak ve etik konularda siirler yaziyordu. 1937°de tutuklandi ve Sibirya’ya
siirgiine gonderildi burada siirgiin hayat1 yasadig1 Stalinin kamplarinda vefat etti. 4*°
Hiikiimete karst en ufak tehdit olusturan din adamlarininin kaderi ya siirgiine
gonderilmek ya da oldiiriilmek olmustur. Abdurrahman Hazret’in kaderi siirgiine

gonderilmek orada agir sartlarda yasamak ve 6liimii bekleme olmustur.

1906’da kardesi Rahmankulov Ziyaddin Muhammedcanovi¢ onun yerine imam
hatip olarak gorevlendirilmistir. 1881°de diinya’ya gelen Ziyaddin hazret 1899’da hac
ibadetini yerine getirmek hacca gitmistir. 1905’te Troisk medreselerinden mezun olan
hazret iyi derecede Rusca, Tatarca, Arapca, Farsca, Tiirkce, orta seviyede de Ingilizce
ve Almanca biliyordu. Kardesi ile ayn1 belgelere sahip olan Ziyaddin Rahmankulov, 16

Agustos 1906 tarihinde 410 nolu genelge ile imam hatiplik géreve baslamustir.**

435 Denisov D. N., Ogerki po istorii musulmanskih obsin Celyabinskogo kraya (XVII — nacalo XX v.)
Moskova: Izdatelstvo Mercani, 2011, s. 13.
436 Denisov, a.g.e., s. 14.
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Hitabeti ve dini bilgileri derin olan din adamlar1 kendi gorev yaptiklar1 camiler
disinda da davet iizerine bolgenin farkli camilerinde vaaz veriyor hutbe okuyorlardi. Bu
camide de Troitsk sehrinin besinci camii imami Rasulev Zeynullah Hazret sik stk Cuma
vaazlar1 vermek i¢in buraya gelirdi, bu nedenle kisisel esyalari, 6zellikle ahsap bir

bastonu onun hatirasini1 korumak i¢in burada muhafaza edilmektedir.

Daha oOnce de belirttigimiz gibi oOzellikle savas donemlerinde ruslarin
Miisliimanlara kars1 tutumlar1 degismistir. Birinci Diinya Savasi sirasinda, Uciincii
Camii imamlari, sehrin Misliimanlar1 arasinda vatanseverligi tesvik etmek, savasa
katilmak, vatani savunma ugrunda 6lmek i¢in ¢ok sayida ¢aligsma yiiriittiiler. Ancak ¢ok
gegmeden biitiin bunlar unutularak 1930 yilinda sehir yonetimi karari ile cami
kapatilarak Tatar kiiltiir merkezine donistirilmistir. 1937-1938 yillarinda Tatar
tiyatrosu olarak faaliyet gostermis, 9 Ekim 1943’te, Troisk Kent Konseyi yiiriitme
komitesinin Karart ile 11. demiryolu alaymnim pansiyonuna donistirilmistiir. Ayni
kararla alay komutan1 Aborovi¢ minareyi yiktirmistir. Tarih boyunca Ruslar, Islam’in
simgesi Miisliimanlarin miihrii sayilabilecek minarelerden asir1 derecede rahatsiz

olmuslardir.*®

1944’te cami Misliimanlara tekrar iade edildi. Sehir halki 6zgiir bir sekilde
ibadetlerini yerine getirmenin mutlulugunu yasadilar. Yillarca kapali kalan, ibadet
yapilmasina izin verilmeyen cami, asli hiiviyetine tekrar dondiiriilmiistii. Ikinci diinya
savasindan sonra camide I. Rahmatullin, M. Amirov, R. Rafikov sirayla imam hatiplik
gorevini yerine getirmislerdi. Burada bayanlara yonelik hizmet Taifa Sadrievna

Abdiirrahimova tarafindan yapilmaktaydi.

24.09.1992 tarihinde Troitsk sehri idare baskaninin karariyla cami, mimari bir anit
olarak kabul edilmis ve belediye korumasina alinmistir. Mahallenin ileri gelenlerinden
caminin miitevelli heyet baskanilifina segilen S. Y. Yakubov harabe olan camiyi ve
minaresini halktan topladigi 70 bin ruble ile restore ettirmeye baslamis fakat tadilati
bitmeyen caminin restorasyonu 2000 yilinda imam hatipligine atanan A. Habibullin

tarafindan siirdiiriilmistiir. 2002 yilinda Celyabinsk bodlgesi valisi P. Sumin’in caminin

437 Gosudarstvennty Arhiv Orenburgskoy oblasti (GAOO). F-6. Op. 4. D.9779.
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restorasyonu i¢in 10 milyon ruble tahsis etmesi ayrica Miisliimanlarin cami i¢in yardim

toplamas1 neticesinde caminin tadilat1 tamamlanmis ve ibadete agilmugtir.*3®

Caminin cemaati bolgede ki biitiin camilerde oldugu gibi Rusya’ya ¢alismak i¢in
gelmis yahut Rusya’ni yerli Miisliimanlarindan olusan etnik gruplardan olusmaktadir.
Cami bes vakit namaza agik oldugu gibi Cuma ve bayram namazlarinda binlerce
Miisliiman tarafindan ziyaret edilmektedir. 2008 yilinda agilist olan ve {i¢iincii merkez
olarak bilinen caminin ad1 Miiftii Talgat Tacuddin tarafindan Zeynullah Rasulev olarak

degistirilmistir.
6.4. Dordiincii Merkez Bazarnaya Camii

Troitsk’teki dordiincii cami Bazarnaya Camii’dir. 1877-1879°da Muhammad
Abdulvagapov tarafindan Troitsk’teki Pazar yerine yaptirildigi i¢in bu adi almustir.
Cami biinyesinde medrese agilmis ayrica camiye gelir getirmesi i¢in bir de diikkan
acilmistir. Diikkandan elde edilen gelirler caminin giderleri i¢in kullanilmaktaydi.
Devrimden once bile elektrikli aydinlatmasi vardi. Caminin bakimi tiiccar M. F. Valeev
tarafindan yapilmaktaydi. Kubbeli ve minareli tek katli bir binaydi. Ilk imam Kazanl H.
Yarullin’dir, caminin karsisina biiytlik bir ev yaptirilmistir. Bir sonraki imam onun oglu

Yarullin Muhammed Abdulahad’t1.*3°

Cami 1928’de kapatilmistir. Celyabinsk ili arsivlerine gore, 1930’da cami isgiler
i¢in bir pansiyon olarak kullamild:. Ikinci Diinya Savasi yillarinda, havacilik mekanigi
okulu burada bulunuyordu. Giiniimiizde, bina Troitsk Elektromekanik Tesisi’nin hizmet

binasi olarak kullanilmaktadir.*4°

6.5. Besinci Merkez Camii

Cami yapilmadan Once Miisliimanlar ibadetlerini tiiccar bir aileden gelen
Habibullah Abbasov tarafindan bagislanan miistakil bir evde yapiyorlardi. 1872°de bu
evde, Celyabinsk eyaletinden Kireev Isengali Muhammetsa tarafindan derslerin
verildigi medrese agildi. 3 Temmuz 1880’de, tiiccar Seyfullah Abbasov ve oglu

Habibullah’in girisimi ve destekleriyle bir cami ingaati bagland1 ve ayni yildan itibaren

438 Denisov, a.g.e., s. 17.
4% Muheddinov, a.g.e., s. 17.
440 Gosudarstvenniy Arhiv Orenburgskoy oblasti (GAOO). F-6. Op. 4. D.9779
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niifus kayitlart tutulmaya basladi. Besinci Camii 1883 yilinda tamamlandi.

Geleneklsel tatar mimarisi tarzinda insa edilen cami, ¢atidan yiikselen minaresi ile iki

katl1 ahsap bir yapiydi. Etrafi tas bir ¢itle ¢evriliydi.

1884 yilinda caminin imam hatipligini ve miderrisligini H. Abbasov ve
mahallenin ileri gelenleri tarafindan davet edilen meshur Seyh Zaynulla Resulev
yapmaktaydi. 1886’da Rasuliye medresesinin 6grencileri i¢in Kazak tiiccar Altinsarin’in
destekleriyle, ahsaptan bir egitim binasi ve 6grenciler i¢in bir pansiyon insa edildi. 6
Temmuz 1898’de tiiccarlar Abbasov ve Yausevlerin destekleriyle caminin etrafina tas

bir duvar oriilerek cami yeniden insa edildi.

1905°te 19 bin ruble katkida bulunan Rasulev Zeynullah’in kendisi de dahil olmak
tizere hayirseverlerin  destekleriyle, Krahmalev caddesi ve Eremeev sokagi
miistemilatinda iki katli yeni bir medrese binas1 ve 6grenci yurdu insé edildi. Ayrica her
imam ve miiderris i¢in evler insa edildi. Egitim binasinda siniflarin yani sira ¢ok sayida
kitap bulunan bir kiitiiphane, yurdun birinci katinda yemekhane ve mutfak, ikinci
katinda ise misafirler i¢in oturma odalar1 bulunuyordu. Devrimden Once kisith
imkanlara ragmen medrese ve lojmanlarda telefon baglantis1 ve elektrik aydinlatmasi

vardi.

Seyh Zeynullah Rasulev caminin bulundugu Zaregnaya mahallesine Arapgada
yenilenmis, donanimlanmis anlamlarma gelen ‘Ma’mur’ admi vermisti. Yerlesim
yerinin bir diger isminin ‘Amur’ olma nedeni buradan geldigi anlagilmaktadir. Caminin
imam hatibi Seyh Rasulev Zeynullah’mm 1917’de &liimiinden sonra oglu Rasulev
Abdurrahman Hazret yapmistir. Camide 1920’lerde Taifa Sadrievna Abdurahimova’nin
kiz ¢ocuklarina egitim verdigi kiz medresesi de faaliyet gostermekteydi. 1936’da
Rasulev Abdurrahman Hazret SSCB’nin dogu Avrupa tarafinda Rusya Miisliimanlari

Merkezi Dini Idaresi Baskan1 ve miiftiisii segildi.**?

Cami 1937 yilinda yetkililerin talimatiyla kapatilmis, 4 no’lu demiryolu okulu
burada faaliyet gostermeye baslamigtir. Daha sonra veterinerlik ve pedagoji okulu
Ogrencileri i¢in bir pansiyona doniistiiriilen bina ikinci diinya savasi sirasinda 11.

demiryolu alay1 tarafindan pansiyon olarak kullanilmis, 1946’da ise Troitsk tren

41 Muheddinov, a.g.e., s. 18.
“2 Age.,s. 18.
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istasyonunun ¢alisanlarina devredilmistir. 1980’lerin sonlarinda cami binasi tamamen

yikilmig ve yerine bir hamam yapilmistir.

6.6. Altinc1 Merkez Gataulla Molla Camii

Gilinden giline Miisliiman niifusun arttig1 Troitsk’te 1894 yilinda Miisliimanlarin
sayis1 sekiz binin lizerindeydi. Bu nedenle mevcut camilere artik sigmiyorlardi. Altinct
cami, adin1 ayn1 zamanda ilk imamligin1 yapan imam hatibinden almistir. Gataulla
Molla Camii, 1894-1895 yillarinda tiiccar Abdulvali Akhmedcanovi¢ Yausev tarafindan
Bazarnaya ve Osipovsky caddelerinin kesistigi yerde yapilmistir. Arsiv verilerine gore
20 Nisan 1893°te sehrin dogu kesiminde yasayan Miislimanlar, Taskent tiiccart A. A.
Yausevin Bazarnaya Caddesi’nde ki kendisine ait arsalardan birine tastan bir cami insa
etmesi ricada bulunmuslar. Bunun iizerine Orenburg eyalet hiikiimeti cami planini
13.05.1894 tarihli kararnameye gore, insaat departmanina géndermis, 20.09.1894 tarihli
kararname ile mimari proje onayini alan tasra idaresi caminin yapimina izin vermistir.
443

Altinc1 merkez cami Troitsk’teki koseleri kesilmis, genisten daralan dortgen
seklinde bes katli minareli tek camidir. Caminin yapisi minareye bitisiktir. Barok
pencereler, klasisizm kornigler ve i¢ tasarim, oryantal mimarinin 6zelliklerini igerir.
Avluda 1895 yilindan beri faaliyette olan tek katli tugladan bir medrese binasi, kdsede
ise diikkdn bulunmaktadir. Mimarlik tarihgilerine gore, Idil-Ural boélgesinin Islam

mimarisi 6rneklerinin en énemlisidir.**

Camide 1923-1928 yillar1 arasinda Gataulla Hazret gorev yapmis sonra Rasulev
Zeynullah’ i ogullarindan Rasulev Abdulkadir devam etmistir. 1928’de cami kapatilmis
ve ¢esitli kurumlar buraya yerlestirilmistir. Savas yillarinda 42 nolu askeri birlik buray1
hizmet binasi olarak kullanmis, sonra ki yillarda caminin binasinda uzun yillar sarap ve

votka iiriinleri satilmigtir.*4°

1977°de Celyabinsk Bolge Yiiriitme Komitesi’nin karariyla cami bolgesel 6neme

sahip bir mimari anit olarak kabul edildikten sonra 1990’larin basinda cami

43 Gizzatullin R. N., “Istoriya i Arhitektura Troitskih Megetey”, Yujniy Ural v Sudbe Rossii (k 70-letiyu
Celyabinskoy oblasti) meteriali nau¢noy prak.konf. Celyabinsk OGACO 2003: ss. 102—105.

; Muheddinov, a.g.e., s. 18.

44 Gizzatullin, a.g.m., ss. 102-105; Muheddinov, a.g.e., s. 19.

45 Gizzatullin, a.g.m., ss. 102-105; Muheddinov, a.g.e., s. 19.
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Miislimanlara iade edilmistir. 2002°de minarenin ve caminin restorasyonu sehir
yonetimi tarafindan baslamig, Rafayil Rafkatovi¢ Abbasov ve diger hayirseverlerin
katkilariyla devam etmistir. Abbasov’un biiyiikbabasi ile onun babasi da IV. ve V.

camilerin yapimina katkida bulunmuslard:.*4®

Sehrin en 6nemli camilerinden olan Gataullah Molla Camii bugiin ibadete agiktir.
Cok sayida Miisliiman hem bes vakit namaza hem Cuma ve bayram namazlarina buraya
gelmektedirler. Mahallenin Miisliimanlar1 camiyi sadece namaz kilmak i¢in degil, ayn
zamanda nikah kiydirmak, vefat edenler i¢in Kuran okutmak, yeni dogan ¢ocuklarin
kulagina ezan okutmak ve ismini koymak gibi dini ritiiellerini yerine getirmek ig¢in
kullanmaktadir. Yine bdlgenin Miislimanlart Kur’an ve dini bilgilerini 6grenmek igin
cami kurslarina devam eder, ailevi ve sosyal problemlere ¢6ziim bulmak i¢in din
gorevlisinden destek almak i¢in yine camiye giderler. Cocuklar dogdugu zaman camiye
getirilir ezan okutulur 6ldiigii zaman yine camiye getirilir cenazesi kilinir ve defnedilir.
Hayat camide baglar yine camide biter. Bu nedenle bu bolgede bir¢ok yerde daha dnce
de degerlendirdigimiz gibi mezarlik camiler mevcuttur. idil- Ural bélge toplumunun

nezdinde caminin sosyal hayatta ki 6nemi herseyden dnce gelmektedir.

6.7. Yedinci Merkez Camii

Calismamizin biitiinliigii agisindan 1912 yilinda yapilan cami hakkinda da kisa bir
degerlendirmede bulunmak gerekirse, Troitsk’teki Yedinci Merkez ~ Camii
Kuznetsovskaya Sloboda’da Yausev Muhammed Serif Ahmetcanovi¢’in vasiyyeti
lizerine oglu Latif tarafindan ahsaptan tek minareli bir sekilde yaptirilmistir. Imam
hatipligini Kazan’li Arif Gataullovi¢ Valeev (1886-?) hazret aylik 30 ruble maas
karsihginda yapmistir.*4” Valeev bir miiddet imamlik yaptiktan sonra istifa etmistir.
Cami kapatildiktan sonra binas1 20 Nolu Tatar ilkdgretim okulu ve Tatar Kiitiiphanesi
olarak faaliyet gostermeye baslamis, ikinci diinya savasi sirasinda 42 numarali askeri
birligin hizmet binasi1 buraya yerlesmis, 1960 yilinda caminin ahsap binasi yikilarak

yerine 7 numarali okul insa edilmistir.

46 Gizzatullin, a.g.m., ss. 102-105; Muheddinov, a.g.e., s. 19.
47 Gizzatullin, a.g.m., ss. 102-105; Muheddinov, a.g.e., s. 19.
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UCUNCU BOLUM
XVIII XIX. YUZYILLARDA IDIL-URAL BOLGESINDE
MEDRESELER
1. IDIL-URAL BOLGESINDE EGITIiM TARIHi

Orta Cag’da Idil-Ural bdlgesinde Islami din egitiminin olusumu ve gelisimi, basta
Orta Asya olmak iizere IslAm diinyasiin kiiltiirel gelisiminin etkisi altinda
gerceklesmistir. Kazan Hanligi’nin isgali sonrasinda bolgedeki yerel niifusun sosyal
yapisinda onemli degisiklikler meydana geldi. Devlet desteginden yoksun kalmasi,
Tatar feodal tabakasinin zayiflamasi, Miisliimanlarin kirsal kesime zorunlu iskani ve
diger faktorler, din gorevlisi yetistiren egitim kurumlariin ortadan kalkmasina sebep

olmustur.

Ancak XVIII. ylizyilin ikinci yarisinda tiiccar sinifi tarafindan temsil edilen yeni
milli seckinler, Tatarlar arasinda tam tesekkiillii bir Islami egitim sisteminin yeniden
canlanmasim miimkiin kildi. Girisimciler, Tatar egitim kurumlarinda Orta Asya Islami
egitim modelinin giiglendirilmesinde kilit bir rol oynadi ve Idil-Ural bolgesinde Buhara
medreselerinin mezunlar1 ortaya ¢ikmaya basladi. XVI1II. yiizyilin bagindan itibaren bazi
diisiintirler eski usule gore devam edilemeyecegini bolgede ve diinyada s6z sahibi
olabilmek i¢in yenilesmeye ihtiya¢ duyuldugunu anladilar ve bu yonde hareket etmeye
basladilar. Sehabeddin Mercani, Misa Carullah, Alimcan Barudi, Fatih Kerimi, Hadi
Atlasi gibi baz1 tarihgiler, egitimciler, medrese hocalar1 ve din adamlar1 yenilesme

hareketini desteklediler ve bizzat i¢inde yer aldilar.

Rusya’da, Tatarlarin gen¢ nesile Islim’in ve okuryazarh@m temellerini
Ogretmenin, sadece gergek bir Miisliman olmanin temeli olarak algilanmadi, ayni
zamanda c¢ocuklarin zihninde etnik kimliklerini pekistirmek i¢in en temel husus
olduguna inanildi. Milli okullar, birgok yonden geleneklerin korunmasinin ve Rusya’da

Islamin gelecegine olan giivenin bir semboliinii olusturmustur.

XIX. ylizyilin ikinci ¢eyreginde Kazan’in Eski Tatar Mahallesinde yasayan ve
bolge halkinin hayatin1 iyi bilen Karl Fuks, “Okuma yazma bilmeyen bir Tatar,

hemsehrileri tarafindan hor goriiliir ve vatandas olarak digerleri tarafindan saygi
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gormezdi. Bu nedenle her baba, ¢ocuklarini miimkiin oldugu kadar erken, en azindan
okuma, yazma ve dinlerinin temel esaslarini ogrenecekleri bir okula kaydettirmeye
calisirdr. Bunu kolaylastirmak icin her caminin medresesine, miiftiiliigiin 6zel denetimi
altinda olan bir molla atanir; buraya gelen ¢ocuklara Islamin temel esaslari 6gretilrdi.
Cocuklar 7-8 yaslarinda bu okula gidiyorlar, ogrenim siireleri en az 5 yil siiriiyordu.
Kendini bilime adayanlar, din adami veya ogretmen olmak isteyenler ise daha uzun

stire kalryorlardi.**®

Bolge Miisliimanlar1 arasinda egitim kurumlar1 sayesinde okuma
yazma orani oldukca yiiksektir. Ayrica Islamiyet’in Rusya topraklarinda hala ayakta ve

canli kalmas1 bu egitim kurumlari ve burada yetisen din adamlar1 sayesinde olmustur.

Il. Katerina’min dini disiplin politikas1 ve Isldim’m Rusya Imparatorlugu’ndaki
hosgoriilii dinlerden biri olarak taninmasi da isldmi egitimin canlanmasi ve gelismesi
tizerinde olumlu bir etkiye sahiptir. Dini idaredeki denemelerin neticesinde Orenburg
Miiftiiligi tarafindan gelecegin imamlarina ve miiezzinlerine sadece dini {invan degil,
ayni zamanda miiderris (medrese 6gretmeni), mugallim (6gretmen), mugallim-sabian
(cocuklarin Ogretmeni) gibi O0gretim gorevlisi linvanlar1 da verilmistir. Bu onlarin

mahalle cemaatine egitim faaliyetleri yiiriitme haklar1 verme anlamina da geliyordu. 44°

Tatarlar arasinda egitim kurumlart ikiye ayrilirdi: mekteb (ilkokul) ve medrese
(orta ve en yiiksek). Her camide, mahallenin din gorevlisi tarafindan yonetilen bir
ilkokul olarak mekteb vardi. Mekteblerde sinif ve bdlimler olmadigi gibi belirli
miifredatlar da yoktu. Ogretim, her 6grenciyle kisisel olarak, dini inang esaslaridan ve
genellikle peygamberlerin hayatindan ahlaki hikayelerden olusan kitaplardan
veriliyordu. Mekteblerde dgrenim sartlar1 da belirlenmemistir. Ogrencilerin ¢ogu 8 ila
14 yas arasit erkek cocuklardi. Medreseler Miisliman din adamlari, din gorevlisi
yetistiren orta ve yiiksek 6gretim (imam hatip ve ilahiyat) kurumlariydi. Tam kursu
tamamlamak 10-15 y1l siiriiyordii.**° Tatar, Baskirt ve Kirgizlarin geleneksel okullari ile
ilgili taninmis Tiirkolog ve miifettis V. V. Radlov, “Dogu Rusya Tatarlar: arasinda bu

isimlerin farkli anlamlarda farkly anlamlar tasidigini, yani 6rnegin Kazan vilayetinde

448 Karl Fuks, O Kazani, Kazanskom kraye: naucno biograficeskiy sbornik, Kazan: Jiyen, 2005, s. 212,

49 R, A. Gimazova, O. V. Fedotova, N. A. Sarangina., “Medrese Kazanskiy Gubernii vtoroy treti XIX —
nacala XX v.” shornik dokumentov i materialov otv.sost.: pod. Obs. Red. D. L. Ibragimova. Glavnoye
arhivnoye upravleniye pri Kabinete Ministrov Respubliki Tatarstan, Kazan: 2012, s. 14.

450 Farhsatov M. N. Narodnoye obrazovaniye v Bagkirii v proreformenniy period. 60-90-ye. gg. XIX v.
Moskova: Nauka, 1994. s. 67.
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mekteb kelimesi hemen hemen hi¢ kullanilmaz ve en kiigiigiine bile medrese dendigini

» 451

kaydetmigti”.*>* Genellikle halk arasinda biitiin okullar medrese olarak bilinirdi.

Tatar mekteb ve medreselerinde, Islami egitimin en dSnemli ilkesi olan sosyal statii
durumu, mali durumu ve ikamet yeri ne olursa olsun her miisliimanin erisilebilirligi
ilkesi uygulanirdi. Ancak bir medresede uzun siire 6grenim gormek, belirli maddi
maliyetler gerektiriyordu. Bu nedenle, her kdyli ailesinin hayali, ¢ocuklarindan en az
birini medresede yetistirip onu molla yapmak ve Tatar toplumu i¢inde bir din adami,

yetkili ve saygin bir kisi yapmakti.

Cami, mektep ve medreselerdeki 6zel veya resmi egitim kurumlarinin resmi
olarak onaylanmis programlar1 ve tiiziikleri nadir istisnalar disinda, kesin bir egitim
programi yoktu. Her molla dgretmen kendi bildigini ve kendisine dgretildigi sekilde
ogretirdi. Geleneksel program, Arap dilinin morfolojisi (sarf) ve sozdizimi (nahv),
mantik, felsefe, kelam ve Islam hukuku calismalarmi igeriyordu. Okutulan Kitaplar

dgrencinin ilerleyisinin bir gdstergesiydi. Programin merkezinde din dersi vardi.*®2

Orta Asya’nin Rusya’ya katilmasindan sonra, Buhara’nin Miisliiman bilim
merkezi olarak otoritesinin keskin bir sekilde diistiigiinii, Osmanli imparatorlugu ve

Misir’in egitim kurumlarinin Tatarlar igin daha cazip hale geldigini belirtmeliyiz.

Biiyiik medreseler ya varlikli tiiccarlarin katkilari sayesinde ya da kirsalda pratikte
bulunmayan vakiflar sayesinde var oldular. Medresenin maddi refah1 miiderrislerin bilgi
seviyesi, 0grenci sayist, hayirseverlerin comertligi vb. bir¢ok nedene bagliydi. Cogunun
kalict ve istikrarli bir gelir kaynagi yoktu. Mahalle ilkokullari, yerel halk, toprak

kooperatifi liyeleri tarafindan desteklenirdi.

Tatar kizlari, gelenek olarak, ‘ostabike’ veya ‘abistai’ olarak adlandirilan din
adamlarmin esleri tarafindan egitilirdi. Egitimin amaci, yalnizca Miisliiman ailelerin
miistakbel annelerinin, Islim’1n asirlik gelenek ve tdrelerinin itaatkar tastyicilarmin dini
ve ahlaki egitimiydi. Ayrica bilimsel olarak gelistirilmis 6zel bir 6gretim yontemi de

yoktu. 453

41 Gimazova, Fedotova, Sarangina., a.g.m., s. 15.

%2 Ag.e.,s. 15.
453 Bitimirova T. Stupeni obrazovaniya do Sorbonni, Kazan: Alma-Lit, 2003, s. 10.
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Reform oncesi donemde, hiikiimet ozellikle dini egitim kurumlarini kontrol
etmiyordu. Kanuna gore mektep ve medreseler cami biinyesinde bulundugundan, dini
idarenin yetkisinde kabul edilirdi. Sadece Oryantalistler ve misyonerler ilgileniyorlardi.
Bu nedenle, reform 6ncesi donemin bdlgesel yetkililerinin biiro belgelerinde Tatar

okullar1 hakkindaki bilgiler kisitlidir.

Kazan ve Odessa egitim bolgelerinde okul politikasinin yasal temellerini
olusturan 26 Mart 1870 tarihli Rusya’da yasayan yabancilarin egitimi i¢in dnlemlere
iliskin kurallarin getirilmesinden sonra, geleneksel Tatar okullarinin incelenmesi
baslamigtir. 1874’te Idil-Ural bolgesindeki Tatar okullarinm, 1882’den beri egitim
faaliyetlerini kontrol etme yetkisini alan Halk Egitim Bakanligi’nin yetkisine
devredildigini belirtmemiz gerekir. 1890 yilindan sonra illerdeki devlet okullarinin
midiirlikleri, Miisliiman okullar1 hakkinda istatistiki ve diger bilgileri toplamaya

baslamistir.

26 Mart 1870 tarihli bir kanunla hiikiimet, Tatar milli egitim sistemine devlet
dilinin &gretilmesini Koymus, mektep ve medreseye devam eden 16 yasindan kiigiik tim
cocuklari Rusga derslerinin verilmesini mecbur etmistir. Rus dili egitiminin
masraflarinin Tatarlarin kendileri tarafindan 6denmesi gerekiyordu. Ayrica Rus-Tatar
ilkdgretim okullarinin hazine biit¢esiyle acilmasi da 6ngoriilmiistii. Devletin, Rus dilini
ve egitimini Tatar milleti arasinda, inan¢lara ihmal siiphesine yol agmadan yaymasi
gerekiyordu. Bununla birlikte, yerel yonetimin tavri ve yeni okullar agmaya yonelik
eylemi, yerel halk arasinda hiikiimetin samimiyetine dair sliphelerinin artmasina neden
oldu. Yetkililerin Miisliimanlarin dini egitim alanina miidahalesi, ¢esitli sOylentilerin
yayilmasina sebep oldu. Hiikiimetin geleneksel dini okullarinin kapatilmasiyla birlikte
Rus dilinin 6gretimini tiim Miisliiman ¢ocuklar i¢in zorunlu hale getirme niyetinden s6z

ediliyordu.

Sonug olarak, Idil-Ural bolgesinde Rus siniflari sadece medreselerde kuruldu.
Ancak, 1891°de imam hatip, miiezzinlik ve miiftiiliik gorevini almak isteyenler i¢in
Rusca egitim yeterlilgi getirildiginde, bagvuranlar kural olarak Rusca siniflarini ve Rus-

Tatar okullarindan ziyade 6zel okullara gitmeye calistilar. XX. yiizyilin baginda Idil-
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Ural’da, medreselerde Rusca siniflarinin sayist o kadar azdi ki, Tatar egitimi {izerinde

herhangi bir gozle goriiliir etkisinden sdz etmek miimkiin degildi. 4**

Rusya’daki Tatar Tiirklerinin yenilesme hareketinin temel ideolojisni Kirim Tatar
egitimcisi Ismail Bey Gasprinskiy (1851-1914) olusturmustur. Doniisiimlerine
ilkdgretim okulu reformu ile basladi ve 1884’te Hdce-i Sibydn (Cocuk Ogretmeni)
kitabin1 yayinladi. Sesli yontemle okuryazarlik ¢aligmasi, egitim siiresini 6nemli dl¢iide
azaltmay1 miimkiin kilmistir. Serbest birakilan ¢alisma siiresi nedeniyle, diger derslerin
yani sira Rus dili de ders programma koyuldu.*® XIX. yiizyilin sonunda idil-Ural
bolgesinde yeni yonteme gore ders veren okullar genel olarak sehirlerde ve biiyiik

kdylerinde yayilmaya baglamist.

Islahat¢1 din alimleri, geri kalmislig1 temelde dinin yanlis yorumlanmasina ve dort
mezhebin imamlart gibi 6zgilin fikirli alimlerin yorumlarinin sonrakiler tarafindan
dondurularak hiir diisiinceye engel kaliplar haline doniistiiriilmesine bagliyordu. ilmi
geriligi asmanin ve toplumu degistirmenin en 6nemli dinamigini medrese 0gretiminin
1slahinda goriiyordu. Asirlardan beri islam diinyasinda tartisilmaz bir yeri olan Buhara
medreselerinde bilineni tekrarlamaya dayali egitim anlayisinin hakim olmasindan ve
uzun zamanda az sey Ogretilmesinden kaynaklandigini savunuyorlardi. Kelamecilarin
Islamiyet’in saf akidesini spekiilatif Grek diisiincesiyle bulandirdigini, miisliimanlarin
terakkisi i¢in Selef’in dinamizminin ve akidevi safliginin yakalanmasi gerektigini
diisiiniiyorlardi. Genel olarak bu din adamlari, Islam diinyasindaki fikri durgunlugun
asilabilmesi ve yeni meseleler iizerinde fikir yiiriitiilebilmesi i¢in ferdi ictihad kapisinin
acilmasi, taklit¢ilige son verilmesi, egitim programindan skolastik muhtevali eski
yararsiz Kitaplarin cikarilmasi, medrese programma Kur’an, hadis ve Islam tarihi
derslerinin konulmasi, ayrica matematik, tarih, cografya gibi bilimlerin ve Rus dilinin
okutulmasi, Islam’in koklerine doniilerek miisliimanlarin dinamik ve taassuptan uzak
Asr-1 saadet esaslarina gore yetistirilmesi, dinin hurafelerden, yabanci unsurlardan ve

taassuptan temizlenmesi gerektigine inaniyorlardi.

Geleneksel egitimin savunuculari, medreseleri ve mektepleri yalnizca dini okullar

olarak goriiyorlardi. Sadece Rus dilinin akademik takvime koyulmasmi degil, ayni

454 Gimazova, Fedotova, Sarangina., a.g.m., s. 17.
455 Hakan Kirmmli, “Gaspirali, Ismail Bey”, DIA, Istanbul: 1996, C. 13, ss. 392-395.
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zamanda geleneksel dini disiplinlerin diger Islami bilimlerle degistirilmesini de
sapkinlik olarak ilan ettiler. Gelenekselcilerin bakis acisina gore, gayrimiislim niifustan
dini okullara maddi ve manevi her tiirlii yardimin yapilmasini, kamu kurumlar1 olsalar

bile kabul edilemezdi.

Yeni yontemin savunuculari, din kardeslerini, inanglarin1 kavramaya, onu
hurafelerden ve mollalarin cahilce yorumlarindan arindirmaya ve millilesmeye, edebi,
bilimsel ve dini alanlarda ana dillerinin kapsammi genisletmeye ve Islam tiirk

milliyet¢iligi temelinde ilerlemeye davet ettiler.

Medresedeki kiitiiphanelerde, merakli 6grenciler kendi kendilerini yetistirerek
bilgilerini gelistirdiler. Ogrencilerin el yazmas kitaplar1 ve tuttuklari 6zetler, Dogu’nun
klasik edebiyatina, matematik, astronomi, tip, retorik, poetika, felsefe, tarih, cografyaya

asina olduklarini kanitlamaktadir. En 1y1 medreseler ytliksek diizeyde egitim verirdi.

Sovyet iktidar1 yillarinda mektep ve medrese kapatilmig, din egitimi sistemi
kaldirilmisti. Asagida Idil-Ural bolgesinde faaliyet gostermis yiizlerce kisinin
yetismesine sebep olmus medreselerin tarihi ve metodolojisi hakkinda kapsamli bilgi

verilecektir.

2. IDIL-URAL BOLGE MEDRESELERI
2.1. Apanayev / Kasimiye Medresesi

Kazan’daki en eski Islami egitim kurumlarindan biri Apanayev medresesidir.
Apanayev medresesinin insas1 1770’li yillara kadar uzaniyor. Kazan’da ikinci tag cami
inga edildiginde ona bagli onun bahgesinde bu egitim kurumu kurulmustur. Su anda
Sehabeddin Mercani Sokag1 28 nolu medrese binasi, mimar Peter Ivanovi¢ Romanov’un
projesine gore 1877°de yeniden insa edildi. Medresenin bir diger adi medrese binasinin

ana cephesi Kaban Golii’ne baktigindan Priozyornoye diger adi ise Kasimiye olarakta

bilinirdi.

Medresenin yoneticiligini 1820’lere kadar Salih Saitov, 1831-1838 yillar1 arasinda
Ishak Saitov, 1836-1861 yillar1 arasinda Muhammed Kerim Muhammetrahimov, 1861-
1875 yillart arasinda Salahuddin Saitov, 1875-1879 yillar1 arasinda Taceddin Sultanov,
1879-1899 yillar1 arasinda Abdulgalim Salihov ve 1898’den itibaren Muhammed Kasim
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Salihov yapmisti. Medresenin son yoneticisi Apanaev medresesini yeni yontem siirecine

gecisinde katkilar bulunan Alimcan Barudi’nin 6grencilerindendi.**®

XIX. yiizyilda Apanayev Medresesi, Rusya Miisliimanlar1 arasinda en prestijli
egitim kurumlarindan biri olarak kabul edilirdi. 1875yilinda 300’den fazla &grenci
egitim goriiyordu. Medresenin giderleri biiylik meblaglar tahsis eden Tatar tiiccarlarin
ve hayrr kurumlarinin comertligi sayesinde gideriliyordu. Tiiccar Ahmedzyan
Fazlullovi¢ Rahmatullin (1832-1910) medresenin mevcut iki katli binasinin insaatini
baslatanlarindan biriydi. Kiilliyede genis siniflar, 6grencler icin yatakhane, ek hizmet

binasi, kantin, camasirhane ve bir atdlye vardi. *°/

XX. yiizyilin baslarinda bu egitim kurumu, hazirlik ve 3 ana derslikli bir mekteb
(ibtidai) ve bir medrese olmak iizere sekiz sinif’dan olusuyordu. Medresede, Halk
Egitim Bakanligi’nin ilkogretim okullarinin programina gore ii¢ yillik Rusca kursu da

hizmet vermekteydi.

Medresede meshur egitimci ve din adami ayni1 zamanda Rusya miiftiisii Alimcan
Barudi (1857-1921), meshur Tatar dilbilimci, 6gretmen Ahmet Hadi Maksudi (1868-
1941), taninmis din diisiintirii ve din adami Miasa Carullah Bigiev (1873-1949 ), {inlii
tarih¢i ve 6gretmen Hiiseyin Faizhanov, oyun yazari ve gazeteci Ayaz ishaki (1878-
1954), halk sanatcist ve politikact Sadri Maksudi (1878-1957), iinlii oyun yazar
Aliasker Kemalov (1879-1933), tarih¢i ve Tiirkolog Ahmet Zeki Velidi (1890-1970)
gibi onde gelen bilim adamlari, egitimciler, yazarlar ve halk sanatcilart egitim
gormiistiir. Apanayev Medresesi’nin bazi 6gretmenleri, yine bu medreseden mezun olan
kisilerdi. Ornegin Arapcayr Ahmet Hadi Maksudi, Tiirk tarihini Ahmet Zeki Velidi
ogretmistir. 4°® Apanayev medresesi ve Muhammediye medresesi Tatar egitim

kurumlarinin arasinda 6nemli bir yere sahiptir.

10 Aralik 1890°da Rusya Federasyonu’nun Baskirt Ozerk Cumbhuriyeti

topraklarinda dogan Apanaev Medresesinin mezunlarindan Ahmet Zeki Velidi

4% Daha genis bilgi i¢in bkz. Sehabeddin Mercani, Miistefddu I-ahbar fi ahvdli Kazan ve Bulgar, Kazan:
Tatar. kit. nesr, 1989.

47 Salihov Radik, Hayruddinov Ramil, “Medrese Apanayevskoye” Isldm na Yevropeyskom Vostoke:

Ansiklopedigeskiy slovar, Kazan: Magarif, 2004, s. 196.
458 A.g.md., s. 196.
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Tiirkiye’de egitim, bilim ve kiiltiiriin gelismesine biiyiik katki saglamistir. 3 Haziran
1925’te Tirkiye Cumhuriyeti Bakanlar Kurulu’nun Ahmet Zeki Velidi’ye Tirk
vatandaslig1 verilmesine iliskin Kararnamesi Tiirkiye Resmi Gazetesinde yayinlandiktan
sonra Milli Egitim bakanligi damigmanligi yapmus, ardindan Istanbul Universitesi’nde
Ogretim gorevlisi olarak ¢alismigtir. Ayrica, Tiirkistan milli dernegi cemiyetinin yeniden
canlanmas i¢in gayret etmis ve 1927-1931 yillar1 arasinda Istanbul’da eski bir tanidig
olan Mustafa Sokai ile birlikte tiim Miisliimanlar1 Tiirkiye etrafinda birlestirme fikrini

savundugu Yeni Tiirkistan gazetesini yaymlamustir. 4°°

1935°te Viyana Universitesi'nden doktora programini “Ibn Fadlan'in Kuzey
Bulgarlar, Tiirkler ve Hazarlara Yolculugu” Kkonulu teziyle bitirmistir. Ayni1 yilin
Haziran ayinda, Bonn Universitesi’nden 6gretim gorevlisi olarak calismak {izere bir
davet aldi. 1938-1939 kisinda Almanyanin en biiyiik ve en eski tiniversitelerinden biri
olan Géttingen Universitesi’nde ¢alistr. 1 Eyliil 1939°da Almanya’dan ayrildiktan sonra
Tiirkiye’ye donerek Istanbul Universitesi’ndeki gorevine devam etti. 1946°da Tiirklerin
Umumi Tarihine Giris kitabini, ertesi yil ise Modern Tiirkistan ve Yakin Gegmisi

kitabin1 yayimladi. 46°

1948 yilindan 1970 yilina kadar Istanbul Universitesi’nde Tiirk tarihini 6gretmeye
devam etti. %! Temmuz 1951°de onun baskanhiginda Istanbul’da 21. Uluslararas
Oryantalizm Kongresi diizenlendi. Onlarca eserin yazart Ahmet Zeki Velidi Togan, 26
Temmuz 1970°de Tiirkiye’de vefat etti. Istanbul’da Karacaahmet mezarligina
defnedilen merhumun mezar tasinda su soézler yazilidir: “Ruhu icin Al-Fatiha
Ordinaryus Profesor Dr. Ahmet Zeki Velidi Togan, Kuzyanovskiy Baskir Ahmetsah’in
oglu.” (1890-1970).

Apanayev diger adiyla Kasimiye Medresesinin bir diger mezunu Tiirkiye
Cumbhuriyeti’nin gelismesinde biiyiik rol oynayan Sadri Maksudi’dir. Rusya’da Kazan
civarinda Tassu kdyiinde dogdu. Koyiin imami Nizdmeddin Maksudi’nin ogludur. Ilk

tahsiline Kazan’da Allamiye Medresesi’nde basladi. Burada Arapga ve dini ilimleri

459 Tuncer Baykara, “Togan, Ahmed Zeki Velidi”, DI4, Istanbul: 2012, C. 41, ss. 209-210; Tevfik Evci,
Yeni Tiirkistan Dergisi (1927-1931), (Basilmamis Yiiksek Lisan Tezi) Kirikkale: Kirikkale Universitesi
Sosyal Bilimler Enstitiisii, 2006, s.138.

460 Tuncer Baykara, a.g.md., ss. 209-210.

4! yuldagbayev A. M. “Validov Ahmetzaki Ahmetsahovi¢”, Baskordistan: Kratkaya ansiklopediya, Ufa:
1996, s. 200.
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ogrendi. Daha sonra Paris’e gitti hukuk fakiiltesine kyit oldu burada Yusuf Akgura ve
Yahya Kemal ile tanisti. 1925 yilinda Gazi Mustafa Kemal Atatiirk’iin istegi iizerine
Maarif Vekili Hamdullah Suphi’nin (Tanridver) daveti lizere Tiirkiye’ye gelen Sadri

Maksudi, Tiirkiye Cumhuriyeti’nin gelismesine katkida bulunmustur.*®?

Sadri Maksudi Arsal, Ankara’daki hukuk fakiiltesinin kurucularindan biriydi.
Uzun yillar orada ve ardindan istanbul Universitesi’nde 6gretim gorevliligi yapti. Tiirk
Dili Cemiyeti ve Tiirk Tarthi Cemiyeti’nin kurulmasinda 6nemli rol oynadi. Hukuk
tarihi ve felsefesi iizerine bir¢ok eserin miiellifidir. 1931-1935, 1935-1939 ve 1950-
1954 wyillarinda iic kez TBMM milletvekilligi yapti. Ayni zamanda Birlesmis

Milletlerde Tiirk heyetinin bir iiyesiydi.*6®

Tiirk Yurdu,*®* Milliyet, Tasvir, Cumhuriyet gibi Tiirk¢ce yayinlarda makaleleri
yayinlandi. Tirkiye de bulundugu dénem Sadri Maksudi’nin ilmi c¢aligmasinda en

verimli olan donemdir.

Tiirk dilinin kendi temelinde gelisimini konu alan Tiirk Dili I¢in (Ankara 1930)
adli kitabi, llkedeki dil reformu igin 6zel bir 6nem tasiyordu; bunun tanitim yazisi
Tiirkiye Cumhuriyeti Cumhurbaskam Atatiirk tarafindan yazilmustir.*® Dil ile ilgili
calismalarmi Iskitler ve Sakalar {izerine devam ettiren Sadri Maksudi Tiirk halklarinin
tarihi kokenini arastirmug, Iskitler ve Sakalarm etnik kokeninde tiirk genlerini

tasidiklarini iddia etmistir.

Sadri Maksudi’nin temel bilimsel ilgi alani hukuk teorisi ve hukuk tarihi
alanindadir, bu konuda bir dizi monografi yazmistir: Hukuk Tarihi Dersleri, (Ankara,
1927) Hukukun Umumi Esaslart, (Ankara, 1937), Umumi Hukuk Tarihi (Ankara, 1941),
Hukuk Felsefesi (Istanbul, 1946).

Sadri Maksudi, Tirk Hukuku Tarihi adli eserinde, Tiirk tarihinin Islamdan 6nceki
kokenlerini, hukuk tarihini, devlet yapisi, miilkiyet, miras, evlat edinme, kadinin statiisii

gibi konularini incelemis ve aragtirmistir.

462 Tyrgut Akpnar, “Arsal Sadri Maksudi”, DI4, Istanbul: 1991, C. 3, ss. 396-397.

463 Turgut Akprnar, a.g.md., ss. 396-397.

464 Hiiseyin Tuncer, “Tiirk Yurdu”, DI4, istanbul: 2012, C.41, ss. 550-551.

485 Betiil Aydogan, “Sadri Maksudi Arsal’in Tiirk Diline Katkilar:”, TURUK Uluslararast Dil, Edebiyat
ve Halkbilimi Aragtirmalart Dergisi, 2019, C 7, ss. 222-224.
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Orta Asya Tiirk Devletleri kitabinda oldugu gibi Sadri Maksudi, Tirk
medeniyetinin farkli tarihsel asamalardaki gelisme derecesini ve Ozelliklerini

gostermeye caligmistir.

1955°te siyasetten ayrildi, ayn1 yil iginde Milliyet Duygusunun Sosyolojik Esaslari
adli monogrofi kitabin1 nesretti, o bu ¢alismasinda milliyet¢ilikte itici giicler olarak
toplumun sosyo-politik ve ve dini gelisiminin, uluslarin bagimsiz gelisme haklarinin

devredilemezligini kanitladi.

Sadri Maksudi Arsal 1957 yilinda Istanbul’da vefat etti. Altin madencisi Sakir
Rameev’in kizi Kamila Rameeva ile evli idi, amcasi Tatar sair Dardemant’ti.
Kizlarindan biri olan Adila Ayda, Tiirkiye’deki ilk kadin diplomatti, daha sonra senator
oldu, babas1 hakkinda bir kitap ve Etriiskler*®® hakkinda bir monografi yazdi. Sadri
Maksudi’nin torunu Goniil Pultar, Tirkiye’de yasamakta olan Filoloji Doktorudur.
Diger bir torunu ise Istanbul’da Marmara Universitesi siyaset bilimi profesdrii ve

Belediye Yonetimi Boliim Baskani Ali Vahit Turhandir.*¢’

Apanaevskoe Medresesi, diger dini egitim kurumlar1 gibi, Ekim Devrimi’nden
sonra 1918’de kapatildi. Sovyet doneminde medrese binasi ¢esitli devlet kurumlari

tarafindan kullanilmistir.

Sovyetlerin dagilmasi sonrasinda toplumun demokratik yapiya doniigimii ile
Rusya’daki Miisliimanlarin dinl ve manevi kiiltiirinde yeniden canlanmalar ortaya
¢ikmaya basladi. Meshur Tatar din adam1 ve yazar1 Valiullah Yakupov (1963-2012) ve
yardimcist Ahmet Sabirov’un ¢abalari ile 2010 yilinda Rusya Federasyonu hiikiimetinin
kararnamesiyle medresenin miilkiyeti Apanayev camisine devredildi. Apanaevskaya
Camii cemaati’nin ¢abalariyla medresede gerekli tiim altyapi saglandi, binaya dogal gaz

baglandi, cok amagli siniflar, atdlyeler, konferans salonu ve abdesthane yapildi.

Gilinlimiizde Apanay Medresesinde Tataristan Cumhuriyeti Kiiltiir ve Egitim

Merkezi Iman, Egitim faaliyetleri, Kiiltiir faaliyetleri, Tatar halkinin kiiltiirel mirasini

466 Etriiskler, Italya’nin Tiber ile Arno nehirleri arasinda yer alan Etruria bolgesinde yasamis ve M. O. 6.
yiizyila dek varligini slirdiirmiis bir halk olup Antik Romalilar tarafindan Etrusci veya Tusci adlartyla
tanimlanan bir 1rk.

467 Daha genis bilgi i¢in bkz: Ayda A., Sadri Maksudi Arsal, Moskova, 1996.
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468

inceleme, koruma ve yayginlagtirma alanindaki faaliyetler*® gibi ¢esitli alanlarda

faaliyetlerini stirdiirmektedir.

2.2. Muhammediye Medresesi

Muhammediye medresesisi, Rusya’daki en biiyiikk Cedidgi Islami egitim
kurumudur. Bu medrese, Kazan’daki Galeevskaya Camii’nin imami Alimcan Galeev
(Barudi) ve ikinci loncanin tiiccari olan babast Muhammedcan Galeev tarafindan
1882°de kuruldu.*®® 1883’te Muhammedcan ibnaminovi¢c Galeev, Alimcan Barudi’nin
ilk caligmalarina basladigr medresenin avlu arsasinda tek katli kiigiik bir tag bina inga
etti. Ik baslarda, gen¢ miiderrisin sadece birkag &grencisi vardi. Ancak bir yil icinde
geng imamdan ders almak isteyen 6grenci sayisi o kadar arttt ki mahalle Miisliimanlari
bu kii¢iik binay1 genisletme zorunda kaldilar. Bu nedenle, 1885 yilinda Muhametzyan
Galeev ve Ahmetcan Saidasev’in®’® cabalar1 sayesinde Galeevskiy medresesinin binasi
iki katli hale getirildi. Tiiccarlarin ikinci tugla katin {ist yapist i¢in resmi bir projesi
olmasina ragmen, zaman yetersizliginden dolayr binanin bodrumunu yerden biraz
yukar1 kaldirdilar ve pencereler eklenerek birinci kat haline getirdiler. Biitiin bu
calismalar ve cabalar, gengler arasinda her gecen giin daha fazla popiilerlik ve otorite

kazanan medresenin giindelik sorunlarmi kokten ¢ozemezdi.*"*

Medreseye, Vyatka eyaleti (simdi Tataristan Cumhuriyeti’nin Kukmorskiy
bolgesi) Malmijskiy ilgesi Maskara kdyiinden hayirsever fabrikatorler Utyamisevler
tarafindan hatir1 sayilir maddi yardim saglandi. Bu eski tiiccar ailesi, yalnizca tekstil
iiretiminde ve ticaret hayatlarindaki basarilar1 ile degil, ayn1 zamanda hayirseverlik ve

[slam’1n gelismesine ve yayilmasina da vesile olmuslard.

Sehabbeddin Mercani eserlerinde, Rusya’nin her yerinde onlarca cami inga eden

ilk lonca Abdullah Abdiissalamovi¢ Utamigev’in (6. 1832) tliccar olan oglu Miisa’dan

468 Rafik Muhammetsin, Yakubov Valiulla, “Iman” Isldm na Yevropeyskom Vostoke, Ensiklopediceskiy
slovar, Kazan: Magarif, 2004. s. 117.

469 Nabiyev Rinat, Habuddinov Aydar, “Medrese Muhammadiya” Isldm na Yevropeyskom Vostoke,
Ensiklopediceskiy slovar, Kazan: Magarif, 2004. s. 204; Ayrica detayli bilgi i¢in bkz. Abdullin Y.G.
Djadidizm sredi tatar: Voznniknoveniye, razvitiye i istorigeskiye mesto, Kazan: iman Yaymevi, 1998.

470 Ahmetzyan Saidasev (1840-1912) taninmus Tatar girisimcisi, halk sanatgisi, cdmert, hayirsever bir
kisilige sahipti. 1870 yilinda Kazan’da cay ve deri iriinleri satis1 igin bir ticaret evi kurarak aktif
girisimcilik faaliyetine basladi. 1875’ten itibaren II. Loncanin iiyesi, 1888’den sonra III. Loncanin
iiyesiydi. Kazan’in meshur aligveris caddesi Bolsaya Prolomnaya’da (simdi Bauman caddesi.), Sennoy
Carsis1, Voskresenskaya Caddesi’nde (simdi Kremlevskaya Caddesi) ¢ay diikkanlarina sahipti.

471 Nabiyev Rinat, Habuddinov Aydar, a.g.md., s. 204.
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(6. 1835) ¢ok saygiyla bahsetmistir.*’? Abdullah Utamisev, meshur diisiiniir Abdiinnasir
Kursavi'nin kiz kardesi ile evlendikten sonra onun hem arkadasi hemde onun gibi
diistinen biri olarak kabul edildi. Utamisevlerin XIX. yiizyilin baslarindan itibaren
bolgede Islam hakkinda cesurca diisiincerini acgikga sdyleyen Isldama korkmadan

cekinmeden hizmet eden tarafiyla taninmaya baslamist1.

Muhammedcan Galeev boyle bir aile ile evlenmeyi basardi, Alimcan’1 1883’te
Bibimagruyi Ishakovna Utamiseva ile ve bes yil sonra, 1888’de baska bir oglu
Salihzyam kiz kardesi Bibinagima ile evlendirdi. Bu iyi egitimli kadinlarin ikisi de
egitim faaliyetlerinde eslerinin en yakin yardimcilar1 oldular. Uzun zaman iireticilik
yapan Maskarali fabrikatérler Muhammediye medresesinin insaatina onemli katkida

bulundular.

1886°da Abdullah Ishakovi¢ Utamisev, énemli derecede kaynak tahsis ederek,
Kazanli damadinin medresesini ii¢iincii katin1 inga etti. Boylece 1883-1886 yillari
arasinda, Alimcan Barudi, kisisel kullanim igin yeni bir egitim binasi ald1 ve
Muhammediye Medresesi, Yusuf Saitov’un*’® medresesinden 6zerk, Miisliimanlardan

tamamen Ozel bir statii kazand1.*’*

1887 yilinda kendi okulunun temellerini atan Alimcan, Miisliman Dogu iilkeleri
arasinda bir yolculuga ¢iktr. Ozellikle bu yolculuk onun reform faaliyetlerinin
diislincesini belirleyen bir yolculuk oldu. Misir, Tiirkiye ve Arabistan gibi sosyo-politik
kiiltiir merkezlerinde dini yenilesmelerin, akilciligin kabul edilirligini, geleneksel egitim
metodlarinin temellerinin diizenlenmis ve gerceklestirilmis oldugu merkezlerin ziyaret
edilmesinin dogru oldugunu anlamisti. Kazan Tiirkleri’nin oldugu kadar biitiin Rusya
miisliimanlarinin uyanis hareketlerinde biiylik pay1 bulunan ve devrin en ileri egitici

kadrosuyla en iyi egitim kurulusu olarak taninan, ibtidai, riisdiye, idadi ve aliye kismi

472 Mercani S., Miistefadu’l-ahbar fi ahvali Kazan ve Bulgar , Kazan: 1989, s. 387-388.

473 Qagitov medresesi 1810 yilinda Molla Sagit bin Ahmed tarafindan Galeevskaya camisinde kuruldu.
Egitim eski yonteme gore veriliyordu. 1869°dan 1909’a kadar, Akhun Yusuf Sagitov medresenin
kidemli miderrisiydi.

474 Salihov R. R. “Osobennosti novometodnih preobrozovaniy v mahalle Galeyevskoy megeti goroda
Kazani v konse XIX —nagala XX veka, Medrese Muhammadiya: preyemstvennost tradisiy”. Tatralarin
belem ucagi Muhammediye: Materiali naugno-prakticeskoy konferensii, posvyasenniy 125-letiyu
medrese Muhammediya i 150 letiyu G. Barudi, 25 oktyabrya 2007 g./ otv. red. i sost. V. M. Yakubov,
Kazan: Izdatelstvo DUM RT, 2008, s. 20-21.
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olmak {izere egitimin her kademesine sahip yeni usullerle egitim yapmak iizere

Muhammediye Medresesi’ni kurdu ve bu miiessesede idarecilik ve hocalik yapt1.4"®

Alimcan Barudi, diinyada islamm canlanma fikrinden giderek daha fazla ilham
ald1 ve Rusya Miisliimanlarinin da bu yenilesme hareketinden geri kalmayacagini ¢igir
acan siirecin diginda durmadigini fark etti. Alimcan Barudi, yenilenen Islam
diinyasindaki gezintilerden dondiikten sonra, kendi okulunda yeni metodu baglatti.
Belirtmeliyiz ki XIX. ylizyilin sonlarina kadar gen¢ miiderrisin medresesi esas itibariyle

pratik ve teori derslerinin okutuldugu temel dini egitim veren bir okuldu.*’®

Medresenin adi, besinci Merkez Camii’nin eski imami Muhammet Yusuf
Saitov’un adindan geliyorsu. Her gegen yil hem egitim kalitesi hem de dgrenci sayisi ve

yasam kosullar1 agisindan gelismeye devam ediyordu.*’’

Alimcan Barudi, etkili ve makul bir miifredat hazirlamak, 6zel ders kitaplar1 ve
Ogretim yardimcilar1 yazmak ve yayilamak, yetenekli bir 6gretim kadrosu olusturmak
gibi bir dizi spesifik eylemle yeni bir tiir dini medrese insaatina bagladi. Yeni yonteme
gore Muhammediye’de resmi 6gretimin basladigi 1891°de, yeni 6gretim yontemi igin
ilk Tatar elifbas1 Savadhan kitapgigint ve aritmetik tizerine bir ders kitabi Namund-i

hisap gibi yeni metodolojik ders kitaplariyla yeni ders donemine baglanmist1.#’®

1891-1899 yillar1 arasinda Alimcan Barudi’nin metoduna gore egitim 6gretimin
yapisi yerlesti. Bu sirada ilkokul seviyesinde yeni metodolojiye uygun sekilde Kur’an-i
Kerim, Inan¢ Esaslari, Islam Tarihi, Hadis Usulii, Arapga, Farsca, Tatarca, Rusca,
Tatarlarin Tarihi, Rusya tarihi, Aritmetik, Doga tarihi, Cografya, Hat, Resim ve baska
derslerin okutuldugu siniflar agmay1 basardi. Programin ana hedefi, dini disiplinlerin
detayl1 bir sekilde incelenmesiydi. Ustelik bu tiir derslerde sadece Arapca degil, Tatarca

da ana egitim diliydi.*"

475 Jemaleddin Velidov, Ocerki istorii obrazovannosti i literatur: tatar, zdatelstvo Iman, Kazan: 1998, s.
81.

476 Nadir Devlet, “Alimcan Barudi”, DIA4, Istanbul: 1989, C. 2, ss. 463-464.

477 Galihov, a. g. m. s. 22.

478 Amirhan R., Galimjan Barudi hem Muhammediye medresesi, dk¢ura Y. Damella Galimjan Barudi,
Kazan, 1997, s. 65.

47 Jemaleddin Velidov, Ocerki istorii obrazovannosti i literatur tatar, 1zdatelstvo Iman, Kazan: 1998, s.
81.
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1890’11 yillarda, Alimcan Barudi’nin medresesi Kazan’daki en énemli dini egitim
merkezlerinden biri haline geldi. Onun okulunun baskalarima benzemeyen tarafi,
ilericiligi, yaraticiligl, geleneksel metodun disina c¢ikilarak yeni metodolojinin

uygulanabilir olusu bazi ¢evrelerin olumsuz tepki vermesine sebep oldu.*®°

XX. yilizyilin baginda Muhammediye medresesi hakkinda hemen hemen tiim Tatar
gazete ve dergilerinde genis yer buldu. En fazla bilgiler Mekteb, Terbiyd-i Etfal
dergilerinden ve el-Islah, Kazan Muhbiri gazeteleri gibi diger yayilardan gorebiliriz.*®*

1913 yilinda Mekteb dergisinin sayfalarinda Islami egitim kurumlarindaki yeni
miifredatla ilgili ¢esitli makaleler yayinlandi. Bu yaymin hemen her sayisinda “Faaliyet
Gosteren Medreselerin - Durumu”  bashgr altinda Muhammediye Medresesi’nin

faaliyetleri hakkinda genis bilgiler verildi.*®2

Alimcan Barudi’nin pedagojik faaliyetlerine ayrilmis makaleler Terbiyd-i Etfal
dergisinde medrese ve Galeevsky cami manzarali 6grencilerinin fotograflart

yerlestirilerek yaymlanmagti.*8®

Medresenin giinliik hayati hakkinda en eksiksiz bilgiler, editorii ve yayincisi
Alimcan Barudi’nin kendisi olan Ed-Din ve’l-Edeb dergisinin sayfalarinda
sunulmaktadir. Muhammediye medresesi Ogretmenlerinin listelerini, ders ve sinav
takvimini, miifredatta yapilan degisiklikleri, medreseye giris kosullarin1 ve g¢esitli

duyurular1 yaymlantyordu. 4

Muhammediye medresesinde dersler iki kez koklii degisikliklere ugramasina
ragmen kendi programlarina gore yiiriitiiliiyordu. 1906’da gelistirilen plana gore,
Muhammediye medresesi dort boliimden olusuyordu: hazirlik sinifi olan 4 yillik

ilkdgretim, 4 yillik orta 6gretim, yiiksek 6gretime hazirlik 1 yil ve 1 yillik yiiksek

480 galihov, a.g.m., ss. 22-23.

48! Hismatullina L. “Mesto i rol medrese Muhammediya v poviseniye obrazovatelnogo urovnya tyurksih
narodov, Medrese Muhammediya: preyemstvennost tradisiy”, Materiali naugno-prakticeskoy
konferensii, posvyasenniy 125-letiyu medrese Muhammediya i 150 letiyu G. Barudi, 25 oktyabrya 2007
g. otv. red. i sost. V. M. Yakubov, Kazan: izdatelstvo DUM RT, 2008, ss. 20-28.

482 Hismatullina, a.g.m., s. 29.

483 A.g.m., s. 29.

484 A g.m., s. 29.
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ogretim. Medresede egitim 6gretim 10 yil siiriiyordu.*® 1913 programma gore eski
ibtidai/temel programi degistirilerek 6grenim siiresi 15 yila ¢ikarilmistir. Din derslerinin
ve yabanci dillerin temelleri ile ilgili derslerin sayisinin artmasi, medresede okutulan
toplam saat sayisinin artmasina neden olmugtur. Son degisikliklerden sonra iig
boliimden olusuyordu: hazirlik smifi ile ibtidai/temel 6 yil, orta okul seviyesi 6 yil ve
yiiksek &retim 3 yila ¢ikartilmist1.*®® 1906 programinda, tiim boliimlerin her sinifinda
haftalik toplam saat sayis1 23 saatti ve 1913 programinda sayilar1 artirilmisti: ilkogretim
siniflarina 18-28 saate kadar ve ortalama olarak 29 saat, iist boliimde haftada 24 saate

kadar egitim verilmekteydi.

[Ikogrenim goren dgrenciler, ayn1 medresede dgrenimlerine devam etme imkani
buldular veya devlet okullarina girebildiler ve egitime devam imkani olmayanlar ise
calistyorlardi. Orta 6grenim/rlistiye egitiminden sonra dgretmen olarak calistyorlardi

veya yliksek 6grenime /galiye devam ediyorlardi.

Ilkokul / ibtidai boliimiiniin alt: simifinda haftada 152 saat ders vardi. Bunlarin 41
saati dini dersler, 39 saat anadili, 22 saat aritmetik, 21 saat Rus dili, 6 saat Arapga, 3
saat Farsca dersine yer verilir, cografya, tarih ve doga bilimlerinin ders saatleri ise
belirsizdi. Rus dili c¢alismasmin ilkokul siniflarindan baglamasi, devlet okullarina

girerken ve is bagvurusunda bulunurken mezunlar igin ek firsatlar sagliyordu.*8’

1913 tarihli ilkokul / ibtidai programi, bazi agiklamalardan sonra Tatar siireli
yayinlarinda ¢ok begenildi. Boylece, Mekteb dergisi bu programi diger medreselerdeki
egitim programlarinin gelistirilmesi icin temel &rnek olarak sundu.*®® Ancak dergi,
Arapga ve Farsca’nin ilkokul planinda yer almasini elestirdi. Ancak Muhammediye
Medresesinin her seyden once bir dini egitim kurumu oldugu gergegi gz Oniine

alindiginda, bu dersler zorunluydu.

Alt1 y1l boyunca ortaokul boliimiinde, haftalik toplam ders saat sayis1 145 saatti.
Bunlarin en 6nemli boliimii, din (43 saat), Rus dili (36 saat) ve Arap dili (30 saat)

485 M. Gafuri, H. Gabasi, S. Imankuli, Z. Urazai, “Medrese Muhammediye Nizamnamesi”, Ed-Din ve el-
edeb, 1906, No 8. ss. 232-248.

486 M. Gafuri, H. Gabasi, S. Imankuli, Z. Urazai, “Medrese Muhammediye Programmas1”, Ed-din ve el-
edeb, 1913, No: 18-21. s. 573-651.

487 Gafuri, Gabasi, Imankuli, Urazai., a.g.e., ss. 573-651.

488 Mekteb, 1913, No: 10. s. 255.
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derslerinin verilmesine ayrildi. Programin 6nemli bir dezavantajim V. M. Gorohov,
programda usul ve metodoloji yontemleri eksikligini vurgulamisti, ¢iinkii orta okuldan

sonra bir ¢ok dgrenci cesitli medrese ve mekteplerde muallim olarak ataniyorlard. %

Yiiksek Ogretim / galiya ders programi 72 saati igeriyordu. Molla ve miiderris
olmaya hazirlanan st smiflarin 6grencileri, dini konularda 50 saat din dersi ve 9 saat
Arap edebiyati okuyorlardi. Alimcan Barudi, “Cocuklarin ruhunda Islam sevgisini
giiclendirecek ve Islam’in ruhuna aykiri akimlardan uzaklastirmak ve bunlardan
kacinmalart icin ¢ocuklara din egitimi verilmelidir” diyordu.*®® Barudi dgrencilerin dini
bilimlerin yaninda diinyevi derslerin dgretimini artirma taleplerine, tiim medreselerin
oncelikle Islam dininin temellerini 6gretmek icin kuruldugunu, bu medreselerde yetisen
ogrencilerin, egitimli Misliimanlar olmalar1 gerektigini ve daha sonra milletlerine ve

Islam dinine faydal1 olmalar1 gerektigini diisiiniiyordu. 4°*

Alimcan Barudi, “Ogretilen derslerin listesinin gozden gegirilmesi gerektigini’**%

disiinliyordu. Miifredatin, gereksiz ders kitaplarindan tamamen temizlenmesi
gerektigini, Mantik, felsefe, daha dogrusu bu isimler altinda 6gretilenleri degistirilmesi
gerektigini, ihtiyactan yola cikarak belirli bilimleri secmek ve eski ile yeni arasinda
dogru orant1 kurmak gerektigini, aritmetik, geometri, yeni doga bilimleri, astronomi
kabul edilmeli, ayrica uzun yorumlardan sakiilmasi gerektigini diisiiniiyordu.**® Barudi
egitim programinda Kur’an tefsiri, hadislerin okunmasi ve Arap edebiyati konularina
daha fazla agirlik verilmesini Oneriyor, sekiiller konulardan geometri, aritmetik,

cografya, tarih ve doga tarihi caligmalarina biiyiik 6nem veriyordu.

Ogrencilerin egitilmesi ve yetistirilmesi siirecinde ders kitabi segimine biiyiik
onem verilmistir. Hem laik hem de dini konularin 6gretimi, ana dilde yeni, 6zel olarak
derlenmis ders kitaplaria gore gergeklestirildi. Barudi, Muhammediye’de okutulan ders
kitaplariin ¢ogunun yazariydi. Bununla birlikte, salih ameller ve dindar Miislimanlar
hakkinda, cennet nimetleri ve cehennem azabini anlatan, 6gretmenlerin vermis oldugu

egitim kadar onemli olan daha Once okutulan kitaplarin kaldirilmamasini 6nerdi.

489 Gorohov V. M. Reaksionnaya skolnaya politika sarizma v otnosenii tatar Povoljya. Kazan: 1941, s.
192

490 Barudi G., “Mekteb 6giin iski kitaplarin da kirekleri”, Ed-din ve el edeb, 1906, No 10, s. 304-306.

491 Barudi G. “Beznen mekteb ve medreseler ni 6¢iin?”” Ed- din ve el edeb, 1906. No 2, s. 50.

492 Barudi G., Pamyatnaya knijka, Kazan: 2000, s. 65-66.

4% Barudi, a.g.e.,ss. 65-66.
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Boylece bu yoéntemle g¢ocuklarda Isldm ruhunun canlanacagi ve diri tutulacag
diisiiniilityordu. Ciinkii ¢ocuklar1 dini bir ruhla yetistirmek isteyen eski alimler bu tiir

kitaplar yazmistilar.%

Egitim kurumunun programina Tiirk Dili olarak adlandirilan Tatar diline ek
olarak, Arapg¢a, Farsca ve Rusca dilleri de eklenmisti. 1913 yilina kadar, en fazla
yabanci dil programi Arapgaya ayrilmisti ve sonraki yillarda ise Rus dilinin

gelistirilmesine daha fazla 6nem gosterilmeye baslanmisti.

Medresede edebiyat atolyes1 agilmisti, haftada bir kez 6grencilerin siirlerini ve

dykiilerini okuduklar1 edebiyat aksamlar1 diizenlenirdi. 4%

Eski usul medreselerden farkli olarak, Muhammediye medresesinin egitim
sistemine smavlar getirildi ve bu da 6grencilerin akademik performanslarini artirmaya
tesvik etti. Sinavlarin tamamlanmasinin ardindan medrese 6grencilerinin ve hocalarinin
yani sira Ogrenci velilerinin de davet edildigi programlar yapildi. Toplantt ve
kutlamalarda medrese yonetimince caligmalarinda gayret gosteren Ogrenciler tesvik

edilerek takdirname ile 6diillendirilirdi.*®®

Yeni medrese, eski usul egitim kurumlarindan sadece Ogretilen disiplinlerin
programlarinda degil, ayn1 zamanda egitim siirecinin organizasyonunda da farkliydi.
Yeni okulun mobilyali siniflari, ¢ok sayida 6grenciye ders vermek {izere uyarlandi.
Medresede 6grencilerin barindig1 pansiyon ve kantin vardi. Sinifta harita, tablo, kiire vb.

cesitli gorsel araglar da kullanilmisti.

Alimcan Barudi, 6grencilerin fiziksel sagliginin korunmasina biiyiik énem verirdi.
Fiziksel ve zihinsel gelisim agisindan, okullarda ve medreselerde onlari jimnastik

yapmaya tesvik etmenin éneminden bahsederdi.*®’

Muhammediye medresesinin iinii kisa siirede Idil-Ural bolgesinin smirlarinmn ¢ok
otesinde yayilmisti. Alimcan Barudi'nin medresesi Rusya genelinde tanmmaya

baslamist. Ogrenciler buraya sadece Kazan ve Ural gevresinden degil, aym1 zamanda

494 Barudi, “Mekteb ogiin iski kitaplarin da kirekleri” Ed-din ve el edeb, 1906, No 10, s. 304.
4% Mekteb, 1913, No 14, s. 11; No 20, s. 14.

4% Barudi, Pamyatnaya knijka, s. 45.

497 Barudi, Pamyatnaya knijka, s. 45.
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Tiirkistan, Kuzey Katkasya, Sibirya, Kazakistan ve Kirgizistan steplerinden de egitim

i¢in geliyordu.

Medreseye 6grenci almirken yas sinirlamasi getirilmisti. {lkokul / ibtidai 7-10 yas
aras1 cocuklar, riistiye / orta okul icin 12-15 yas arast Ogrenciler aliniyordu.*%®
Ogrenciler medresede egitim almak igin yilda 5 ile 15 ruble ddiiyorlardi. Odeme
miktari, medrese idaresi tarafindan, 6grencilerin velilerinin durumuna bagli olarak
belirleniyordu. 1905 yilinda medresede 330 6grenci egitim goriiyordu, medresenin gider
maliyeti 2300 ruble idi. Bu meblagin yarisi, hayirseverlerin bagislarindan ve 6grenim
ticretlerinden, diger yarisi ise medresenin gayrimenkullerinden elde edilen gelirlerden
toplanmistir. 1909 yilinda aynm1 6grenci sayist ile medresenin giderleri 3650 rubleye

ulasmist1.*%°

Ogrencilerin iyi kosullarda egitim gormeleri i¢in imkanlar sunmaya calisan
Barudi, 6gretmenlerin refahin1 da unutmamisti. Arsiv belgelerine gore, 1913’te yirmi
ogretmenden tigii iicret almadan calistyorlardi. Alimcan Barudi Tefsir, Abdurrahman
Galeev Tefsir ve Arapca, en yaslt d6gretmen olan Bikbulatov Samsevali Akaid dersine
giriyordu. Muhammediye 6gretmenlerinin geri kalan1 ayda 20-65 ruble maas aliyor ve

yillik gelirleri 180 ile 600 ruble arasinda degisiyordu. >

Ogretmenlerin maasinin ayda 20 ile 65 rubleyi gecmedigi Apanayev
medresesi’nin arsiv verilerinden oOgreniyoruz. Medresenin en yiiksek maash
ogretmenleri Islam hukuku, Islam Akaidi ve Mantik derslerine Tahir Ilyasov ve Siyeri
Nebi, Geometri ve Arap dili edebiyati derslerine giren Yakub Adutov’du. Bu
Ogretmenler, 6gretmenlik yapmanin yani sira siireli yayinlarda aktif olarak 6zellikle ed-

Din ve’l-ddab dergisinde makaleleri yaymlanmaktaydi.>®

1906 yilinda, medresenin 6gretim kadrosu, aralarinda Alimcan Barudi’nin yam
sira S. Galikeev, G. Apanaev, A. Mustafa, S. Saraf, S. Alkin’in de bulundugu on iki

muallimden olusuyordu. 592

4% Barudi, “Medrese Muhammediyenin programas:”, Ed-din ve el-edeb, 1913, No 18-21, s. 573-651.
4% Hismatullina, a.g.m., 42.

50 Hismatullina, a.g.m., 42.

501 Nadir Devlet, “Alimcan Barudi”, D4, Istanbul: 1989, C. 2, ss.463-464.

502 Galiyev M. “Muhammediye medresesinnen magarif 6lkesine”, Kazan utlar:, 1983, No: 11, s. 161.
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Medresede, aralarinda en nadide baski ve yazmalarin da bulundugu 2945 kitaptan
olusan zengin bir kiitiphane bulunuyordu. Kitaplar katalogu yaymlar konusunda
derlenmis ve ii¢ bdliimden olusmustur. °® Muhammediye medresesi 1882’den 1918’

kadar bir dini egitim kurumu olarak varligini siirdiirdii.

Medrese uzun bir aradan sonra 1993 yilinda yeniden hizmete acgilmistir.
Muhammediye medresesinin yeniden agilmasinda merhum Veliyullah Yakupov’un
(1963-2012) ¢ok onemli katkist olmustur. Medresenin kurucusu Tataristan Cumhuriyeti
Miisliimanlarm Dini Idaresidir. 1998 yilinda medrese binasi egitim kurumuna iade
edilmistir. Tekrar egitim faaliyetlerine baslayan medreseye Tataristan Cumhuriyeti
Miiftisti olan Kamil Samigullin bir miiddet yoneticilik yapmistir. Giinimiizde

Muhammediye Medresesi egitim faaliyetlerine devam etmektedir.

2.3. Mercani Medresesi

Mercani Medresesi Kazanin eski Tatar yerlesim mahallesinde insa edilen ilk
egitim merkezidir. 1880 yilinda insd edilmistir. Mercani Medresesi’nin mimar1 Petr
Ivanovic Romanov’dur. Medresenin tarihi, Kazan’da Birinci Merkez Camii’nin
ingaatinin tamamlandig1 1770 yilina kadar uzanmaktadir. Caminin biinyesinde bir
mekteb bulunuyordu. 20 yil boyunca ders burada veriliyordu. Artan 6grenci sayisi
nedeniyle caminin yeni imam hatibi Ibrahim Huzyas Hazret, Kaban Golii kiyisinda
medresenin ayri bir binasini inga ettirdi. Zamanla, bakima muhta¢ hale gelen bina,
1837°de ilk lonca tiiccar1 Ubeydullah Muhammed Yunusov tarafindan yenilendi be
Fatih Kerimi Caddesi’nde 6zellikle okul dgrencilerinin kalabilicegi 6grenci yurdu insa

ettirildi. >%*

Unlii tarih¢i ve din adami, egitimci Sehabeddin Mercani, 1849°da Orta Asya’dan
dondiikten sonra Eski Tatar yerlesiminin ilk merkezi caminin imam hatipligine atanir ve
ayn1 zamanda medresede pedagojik faaliyetine baslar. Bundan sonra medresenin
tarihinde yeni bir agsama baslar. Yetenekli bir 6gretmen olan Mercani, egitim siirecini

yeniden sekillendirmistir. Matematik, geometri, astronomi, tarih ve diger diinyevi

503 Hismatullina, a.g.e., s. 43. .
%04 Radik Salihov, Hayruddinov Ramil.,, “Medrese Merjaniya”, Isldm na yevropeyskom Vostoke,
Ensiklopedigeskiy slovar, Kazan: 2004, Magarif yaymlart, s. 202.
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dersleri miifredata ana dersler olarak koymustu. Bu yillarda Mercani Medresesi’nde

100-120 dgrenci egitim gérmekteydi. 5%

Bilim adaminin artan otoritesi, ansiklopedik bilgisi, reformist goriisleri, Kazan din
adamlarmin ve tiiccarlarinin bazi temsilcilerinin elestirisine sebep oldu. Ozellikle
Mercani ile Kazan Miisliimanlariin gayri resmi baskani, zengin tiiccar Yunusov
[brahim Gubaydullovi¢ arasindaki iliskiler bozuldu. Toplumun sempatisi tamamen
Mercani den yanaydi. Bu nedenle Ibrahim Yunusov, Mercani’nin eski medrese
binasinin yerine artik tiim 6grencileri barindirmayan yeni bir medrese binasi insa etme
talebini reddettiginde, cemaatin biiyiik bir cogunlugu ve en saygin insanlar1 Mercani nin

tarafini tuttu ve boylelikle bir vakif kurdu.

Boylece, tiiccarlar Ahmetcan Fazlullovig Rahmatullin (1832-1910) ve
Muhammetsaf Galikeev’in (1823-1890) katkilariyla Zayni Sultan Caddesi’nin bati
tarafinda alinan arsaya 1871°de kamunun destegiyle iki katli modern tugla bina insa
edildi. Daha sonraki yillarda da Ibrahim ve Ishak Yunusov kardesler Mayis 1873 te eski
medresesinin (simdi Fatih Kerim Caddesi, 4) yerine iki katl tugla bir bina da insa
ettiler. 1875 yilinda camide herkes namaz kilarken, Mercani Medresesi bilinmeyen

nedenlerle yanmis ve ¢ok sayida kitap zayi olmustur.

Yangindan bir miiddet sonra tiiccar Ahmetcan Rahmatullin medreseyi restore
ettirdi ve bir siire sonra dersler yeniden basladi. Mahalle’nin zengin hayirseverleri kendi

aralarinda para toplayarak 1880’de bugiin hala var olan Mercani binasini inga ettiler.>%

Kessaf Tercimani, Abdullah Apanaev, Muhammed Murad Remzi gibi taninmig
din adamlari, Mercani Medresesi’nde egitim gormiislerdir. Kessaf Terciimani (1877-
1943) bir 6gretmen, kadi ayn1 zamanda miiftiilik yonetim kurulu liyesiydi. Kazanin
Spasskiy il¢esinde imam ailesinde diinyaya geldi, Mercani medresesini bitirdikten sonra
Kazan’daki Beyaz (Onbirinci) Camii’nin imami ve miiderrisi oldu. Terciimani 1906’da
I1l. Rusya Miislimanlar1 Kongresi’nde, dini idare komisyonunun iiyeligine segildi.

Terciimani Alimcan Barudinin hem &grencisi ve en yakin arkadasiydi.>"’

%05 galihov, Hayruddinov, a.g.md., s. 202.

56 Salihov, Hayruddinov, a.g.md., s. 203.

7 A. Hayrutdinov, “Tercamani Kessaf”, Islim na Yevropeyskom Vostoke, Ensiklopediceskiy slovar,
Kazan: Magarif yayinlari, 2004, s. 317.
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Bir diger ogrencilerinden Abdullah Apanaev (1862-1919) bir ilim adami,
miiderris, din adami1 ve meshur gazeteciydi. Vyatka eyaleti (simdi Tataristan
Cumhuriyeti’nin Baltasinsky bolgesi) Malmizinskiy ilgesi, Sosna koyiinde diinyaya

gelmistir.

1870 yilinda Abdullah Apanaev, Mercani medresesindeki derslere katilmaya
basladi. Daha sonra, Sehabeddin Mercani nin en kii¢iik kiz1 Havva ile evlenerek damadi
oldu. Medreseyi tamamlayan Abdullah Apanaev 1890’da Mercani camisinin ikinci
imamligina atand1 ve burada ayni1 zamanda medresenin reformu ile ilgilenmeye basladi.
1902-1906°da Miisliman Hayirseverler Dernegi’nin ydnetim kurulu baskani olan
Abdullah Apanaev c¢alismalarinda 6nemli degisiklikler yapti. Cesur bir reformcu
davrand1 ve Kazanin ileri gelen hayirsever is insanlarini kendi etrafinda toplamay:

basard.>%®

1905-1907 yillarinda Rus Devrimi Ittifak partisinin kurucularindan biri oldu,
programinin gelistirilmesinde yer aldi. Apanaev, 1905-1906 yillar1 arasindaki ii¢ kez
yapilan Biitlin Rusya Miisliimanlar1 Kongresine de katildi. 1906’daki III. Rusya
Miislimanlar1 Kongresi’nde prezidyum iiyeligine, egitim komisyonunun baskanligina
ve Ittifak parti programini1 hazirlama komisyonunun yani sira Ittifak Merkez Komitesi
tiyeligine ve Kazan biirosuna se¢ildi. Ekim 1906 yili Kazan’da bir 6gretmen okulu
acilmasi1 komisyonuna katildi. Abdullah Apanaev, ‘Bilgi, aydinlanma, birlik ve birlik
icinde mutluluk’slogani altinda yayinlanan Azat (Svobodny, 1906) gazetesinin yazari ve

editorliigiinii yapt:.5%°

1908’de Kazan valisinin emriyle Abdullah Apanaev, Kazan Ittifak Biirosu
liderleri Alimcan Barudi, Salihcan Galeev, Abdulhamid Kazakov ile birlikte Vologda
eyaletine siirgline gonderildi. 1910°da siirgiinden dondiikten sonra kendini yeniden
kamusal yasamin tam merkezinde buldu. Apanayev Sehir Dumasinin bagkani segilir ve

orada ayni anda dort komisyonda calisir. Temmuz 1917°deki Rusya Din Adamlar

508 R. Salihov, A Habutdinov, R Hyrutdinov, “Apanayev Gabdulla” Isldm na Yevropeyskom Vostoke,
Ensiklopedigeskiy slovar, Kazan: Magarif, 2004, s. 20.
509 A.g.md., s. 20.
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Kongresi’nde, Rusya Din Adamlar1 Birligi Merkez Biirosuna segildi. Kasim 1917°de
Milli idare, Kazan vilayetine Abdullah Apanaevi muhtesib olarak atad. °1°

Meshur Tatar din adami, ilahiyatci, tarihg¢isi, Naksibendi tarikatinin seyhi
Muhammed Murad Remzi (1854-1934) Ufa eyaletinin (simdi Tataristan
Cumbhuriyeti’nin Sarmanovsky bdlgesi) Menzelinsky ilgesi, Almetyevo koylinde
dogdu.®™ Temel egitimi annesinden aldiktan sonra 8 yasma geldiginde Ametyevo

Medresesi’nde egitim almaya basladi. 5*2

1869°da Murad Remzi Kazan’a gittikten sonra bir siire Mercani Medresesi’nde
egitim goriir, ardindan egitimine devam etmek i¢in Buhara’ya gider. Buhara
yolculugunda Troitsk’te kalir ve iki yi1lin1 Molla Muhammedcan medresesinde gegirir.
1874 baharinda Buhara’ya gelir, bir yil sonra ayrilir ve 1875’in sonunda Tagkent’e gelir.
Bu siire zarfinda Kazaklar ve Kirgizlar arasinda yaklasik iki yil 6gretmenlik yapar.
1877 nin basinda tekrar Buhara’ya gelir, daha sonra tekrar Taskent’e gider ve orada iki

yil egitim alir. 513

1878 yilinda hacca giden Muhammed Murad Remzi, tahsiline devam etmek i¢in
Suudi Arabistan’da kalir, burada Naksibendiyye tarikatinin seyhleri olan Abdulhamid
Efendi ed-Dagistani ve Muhammed Mazhari’nin miiridi olur, onlarin liimleri {izeriine,
halefleri Muhammed Salih ez-Zevavi’nin ogrencisi olur. Onlarin rehberliginde
egitimine devam eder, Ozellikle Ibnii’l-Arabi, Abdurrahman Cami’nin eserlerini
incelemek igin ¢ok zaman harcadi, hepsinden ¢ok Imam ar-Rabbani Ahmed el-
Sirhindi’nin eserlerini inceledi. Murad Remzi, Muhammed Mazhar ve Muhammed
Salih el-Zavavi’den manevi rehber olma izni aldi. Seyh Muhammed Salih ez-Zevavi’nin
istegi tlizerine Naksibendi tarikatinda yer alan Resahatu Aynu’l-Hayat (Ebedi hayatin
kaynagindan damlalar) ve el-mektubat egs-serife (Soylu Mesajlar) gibi son derece

onemli eserleri Farsgadan Arapgaya ¢evirdi. Muhammed Murad Remzi, 2 Nisan 1934°te

510 A g.md.,, s. 20.

511 Ahmet Ozel, “Remzi, Muhammed Murad”, DA, Istanbul: 2007 C. 34, ss. 566-568.

12 Gimadeyev 1., “Ramzi” Islim na evropeyskom Vostoke; Ensiklopediceskiy slovar, Kazan: Magarif,
2004, s. 276.

513 A.g.md., s. 276.
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Cogecek sehrine yerlesir, imamlik ve miiderrislik yapti§1 Cin’in Sincan Uygur Ozerk

Bolgesinde yer alan bu sehirde vefat etti. >4

Boylece Fars¢a bilmeyen Miisliimanlar, Muhammed Murad Remzi sayesinde,
Hiiseyin Vaiz-i Kasifi°® ve imam-1 Rabbani % gibi énde gelen alimlerin tasavvuf

tizerine ¢cok dnemli eserleriyle tanigmig oldular.

1896 yilindan 1917 yilina kadar Mercani (simdi Zayni Sultan caddesi, 6/15)
binasinda yetim ¢ocuklara egitim verilen bir mektep vardi. 2003 ile 2019 yillar1 arasinda
Tiirkiye, Kahire ve Medine’de egitim kurumlarinda okuyan 6gretmenlerin ders verdigi
Kazan Islam Koleji faaliyet gosteriyordu. 2008-2013 yillar1 arasinda Kazan’da yiiksek
lisans arastirmasi i¢in bulundugum yillarda burada G6gretim gorevlisi olarak gorev
yaptim. Giiniimiizde Mercani Medresesi’nin binas1 Bulgar Islim Akademisi’ne ait

yonetim merkezi olarak kullanilmaktadir.

2.4. Kemaliye Medresesi

Kemaliye Medresesi Tataristan’in Cistopol sehrinde kurulmustu. Medrese, XIX.
yiizyilm ilk yarisinda iinlii din adami ve tiiccar Isan Muhammedzakir Kemalov (6.
1893) tarafindan yaptirilmistir. Tam adi Muhammedzakir bin Abdulvahab bin
Abdulkarim el-Sasnavi’dir. 1804’te Kazan’nin (simdi Tataristan Cumbhuriyeti’nin
Baltasinsky ilgesi) Malmijskiy ilgesine bagli Sasna koOyiinde dogdu. Maskarinskiy
medresesinde Molla Abdullah bin Yahya (simdi Tataristan Cumhuriyeti’nin Kukmorsky
ilgesi Maskara koyii) ve Sasna koyiinde Molla Tajuddin Abdurrasidoglu el-istiryaki’den
dinf egitimini alds. >

17 Eyliil 1846’da Kazan eyalet hiikiimetinin emriyle Cistopol camisinin imam
hatipligine atandi. Muhammed Zakir Hazret’in manevi hocas1 Naksibendiyye tarikatinin
Halidiye kolunun Seyhi Mahmud Efendi Dagistani el-Elmali’ydi1.>® Mahmud-Efendi
ed-Dagistani, Seyh Hasim-Efendi Yamsani liderliginde o da Seyh Ziyauddin
Zubayhullah es-Sirvani liderliginde tarikata girmisti. Ikincisi, Mevlana Halid el-

54 A.g.md., s. 276-277.

515 Adnan Karaismailoglu, “Hiiseyin Vaiz-i Kasifi”, DI4, Istanbul: 1999, C. 19, ss. 16-18.

516 Hamid Algar, “Imam-i Rabbani”, DI4, Istanbul: 2000, C. 22, s5.194-199.

17 Sehdbeddin Mercani, Miistefddu’l-ahbar fi ahvali Kazan ve Bulgar, Kazan: Tipolitografya
1mperat0rskogo Universiteta, 1900, T. Il. s. 207.

518 Resat Ongoren, “Elmali, Mahmid”, DI4, Ankara: 2020, EK-1. ss. 403-404.
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Bagdadi’nin halefiydi.®'® Muhammed Zakir isan, aralarinda meshur Dagistan din adami

ve miiftiisii Seyfullah kad1 Baslarov’un da bulundugu birgok miirid yetistirdi. 52

Zakir Isan diinya islerinden uzak durmamus, ticaretle ugrasmis, 2. lonca tiiccari
olmus, 6nemli bir servet edinmistir. Bibigasima es-Sasnavi ile evliydi. Babas1 Hassan,
Cistopol’da bir cami insa etti. 1867°de vefatindan sonra cami cemaatine 25.900 bin

rublelik bir miras birakti. 22

Zakir Kemalov ¢ok genis bir aileye sahipti, sadece ilk evliliginden dort ¢ocuk
diinyaya gelmisti. Kizlarindan biri Fatima genc¢ yasta 6lmiis, diger ikisi Bibigandalib ve
Bibihadice hayatlarin1 imamlar Muhammed Sagit ve Sehabeddin ile birlestirmisti. Oglu
Muhammed Necib ise saygin bir ailenin kiziyla evlenmisti. Ancak Muhammedzakir
Hazret’in Bibigasima ile olan evliligi tek evlilik degildir. Hazret hatir1 sayilir yasina
ragmen, 1869°da 14 yasindaki Bibifatima ile nisanlanmis ve 16 yasinda evlenmislerdi.

Bu evlilikten dordii cocuk yasta dlen 14 ¢ocugu olmustur. 522

Ticaretle ugrasan Muhammedzakir Kemalov, sadece kendisi i¢in ¢alismadi o ayni
zamanda halki i¢in ¢ok sey yapmustir. En 6nemli islerinden biri Kemaliye Medresesini
ingd ettirmistir. 1847°den itibaren Muhammedzakir Isan orada ders vermeye basladi.
Kemaliye Medresesi’nin mezunlar1 arasinda Rizaeddin Fahreddin, Fatih Karimi,

Galiyaskar Gafurov Cigtay, Ayaz Ishaki gibi iinlii din adamlar1 ve yazarlar vardi.

1893 yilinda Muhammedzakir Kemalov vasiyetinde, bu medresede 46 y1l boyunca
kendi imkanlar1 ile dini ilimler 6grettigini ve oglu Ibrahim’e ve diger yetkili kisilere,
miifredatin disina ¢ikmadan egitim-6gretim hakkimi verdigini belirtmistir. Hayati
boyunca sadece dini disiplinlerin yani sira Tatarca, Arapga ve Farsga dersleri de
okutulmustur. Resmi verilere gore 1874 yilinda 45 O6grenci egitim goérmiis, 1883

yillarinda 60 erkek ¢ocuk egitim gdrmiistiir. °2

519 Suayb b. Idris el-Bagini, et-Tabakdtul-Hdicegin en-Naksibendiyye (Naksibendi hocalarimin
dereceleri). Cev. Ibatullina R. Kazan: iman, 2002. ss. 93-94.

520 Mercani, a.g.e., s. 207.

521 Amirhanov R. U., “Zakir isan Kamalov i Tatarskoye prosveseniye”, Tatarstan: Asurlar Avazi-Eho
Vekov, No:1/2, ss. 69-78.

522 A.g.m., ss. 69.

52 A.g.m., ss. 70.
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Muhammedzakir Kemalov biiylik bir aileye sahipti. Cok zengin olmamasina
ragmen ¢evresinde comert ve hayirsever olarak bilinirdi. 1882°de onun destekleriyle bir

cami de insa edilmistir.

1893 arsiv belgelerinden birinde Muhammedzakir Kemalov hakkinda su bilgiler
geemektedir: “Miisliiman diinyasinda ve sadece Kazan ilinde degil, ayni zamanda
sinirlarimn ¢ok étesinde de tanmirdi. O bu popiileritesini Islami bilimlere olan bilgisi
ve ayrica Islami hayat tarzimi yasadigi icin almisti. Tatar toplumu nazarinda hem bir
ilim adami hem de Islami ilimlerin tasiyicisi, saygin bir miiderris ve kanaat énderi bir
hoca idi.” O, “Kemaliye medresesine ¢ok sayida ogrenci cekti ve bir miirsid olarak
etrafinda ¢ok sayida miirid ve hayranlar topladi. Onun medresesinin talebeleri, kursun
sonunda, molla olup, hocalarimin sanint Rusya’'nin her yerine yaydilar ve Miisliimanlar

arasinda miintesiplerinin sayisi giderek artt1. 5%

Omriiniin biiyiik kismin1 Kutsal sehirler, Mekke ve Medine’de hac ziyareti yapan
Hact Muhammedzakir Isan, zaman zaman Kazan’a geldiginde biiyiik bir onur ve
sevingle karsilanirdi. Arsiv kaynaklariin taniklik ettigi gibi, “yerel mollalar ve segkin
Tatarlar onunla bulusmaya giderler ve onu evlerinde agirlama onuruna erismek igin
gayret ederlerdi, sehirde kaldigi siire boyunca Tatarlar arasinda hergiin farkli birinin

525 Kazan’a yaptig1 bu ziyaretlerden birinde,

evinde onun onuruna yemekler verilirdi.
onder sahsiyet olan Muhammediye medresesi yoneticisi Alimcan Barudi ile birlikte
kalmisti. Muhammedzakir Hazret’in damadi Necip Emirhanla iyi arkadas olan Alimcan

Barudi ondan miirid yetistirmek i¢in izin istemistir.

Muhammedzakir Isan Kemalov 1893 yilinda &ldii ve Cistopol mezarli§ia
defnedildi. Hayat1 boyunca bircok &vgiilerin sdylendigi Isan hakkinda, dliimden sonra
bir dizi kaside ve mersiyeler yazilmigti. Bunlar arasinda, 1895 yilinda Kazan
Universitesi matbaasinda Muhammedcan’in  oglu tiiccar Muhammed-Sakir’in
destekleriyle Damella Muhamadzakir Hazret Cistavi icin agitlar kitapgigi bastirilmisti.
Bu kitapcikta merhum isan’in iyilikleri, yaptig1 faaliyetleri ve hizmetleri, onun basarili

ogrencileri, hocalarmnin faaliyetleri gibi hususlar anlatiliyordu. °2°

5% Ag.m.,s. 71.
55 Ag.m.,s. 71.
526 Amirhanov, a.g.m., s. 88-89.
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Sovyetler birligi dagildiktan sonra bolge Miislimanlart meshur din adamlari
anisina ¢esitli programlar diizenlemektedir. 8 Temmuz 2012°de Cistopol’da Kur’an Yili
cercevesinde, Birinci Merkez Nur Camii’nde Muhammedzakir isan Kemalov’un anisina
ithaf edilen bir kongre tertip edilmistir. Ertesi y1l ise 17 Agustos 2013 tarihindeyine bu
sehirde Enes Camii’nde onun anisina ikinci kongre yapildi. Bilimsel konferansa ¢ok
sayida akademisyen ve din adamlar1 katilarak teblig sunumu yaptilar. Cesitli sehirlerden
programa katilanlar Muhammedzakir Hazret’in mezarini ziyaret ederek Arapga yazilmis

mezar tag1 amt1 acilisim da gergeklestirdiler.>?’

Sovyet doneminde, dini egitim kurumu olmaktan g¢ikarilan Kemaliye Medresesi
1918 yilinda kapatildi. 2018 yilinda uzun siiredir bos kalan medrese binas1 Tataristan
Dini Idaresi'ne bagh Cistopol miiftiiliigiine devredildikten sonra hayirseverlerin
destekleriyle restore edildi. Yiizlerce din adami ve bilim adam1 yetistiren medrese 2019
yilinda asli hiiviyetini kazanmasa da tiyatro sanati, robotik, bilisim teknolojileri,
topluluk oniinde konusma, diksiyon, ¢ocuk gelisimi, yabanci dil kurslarmin oldugu
gelisim merkezine doniistiiriildi. Boylece Sovyet doneminde tamamen farkli amaclarla
kullanilan tarihi bina asli hiiviyetine kavusmasa da yinede yiizlerce 6grenciye hizmet
veren bir merkez olarak halkin hizmetine sunulmustur. Cumhurbaskani Minihanov

ilerki zamanlarda bu merkezi ziyaret etmistir.>?®

Kemaliye Merkezi’nin faaliyetleri arasinda sehirde yasayan biitiin etnik gruplara
aile kurumunun korunmasima yonelik calismalar, ¢ocuklarin ve genglerin gelisimini
saglayan kurslar1 igeriyordu. Binada ¢ok amagli salonlarla, miize, ses kayit stiidyosu vb.

gibi kiiltiirel faaliyetlerin yapilmasi ve arastirlmasi i¢in biirolar faaliyet gostermektedir.

2.5. Mackara Medresesi

Bir bagka egitim kurumu olan Magkara Medresesi Kazan’nin Kukmorskiy
ilgesinin Magkara koyiinde yer almaktadir. Macgkara koyiindeki medrese, Molla

Abdulhamit bin Utegyan bin Yarmuhammed bin Kutlumuhammed bin Muhsin al-

527 https://chisto-muzei.ru/2014/11/muxammadzakir-abdulvagapovich-muxametkamalov-odin-iz-
vydayushhixsya-deyatelej-tatarskogo-naroda/

528 https://www.tatar-inform.ru/news/minnihanov-v-chistopole-posetil-nedavno-otkrytyy-tsentr-kamaliya-
660999
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Tuntari baskanliginda yénetildigi 1758 yilina kadar uzaniyor.’”® Onun tiiccar olan
ogrencisi ve medresesnin hamisi olan Abdullah bin Abdiissellam bin Utamis (6. 1832)
kendi imkanlartyla tugla bir cami ve bir medrese yaptirmistir. Muhammed Rahim bin
Yusuf bin Abdiilkerim bin Arslan el-Asiti (6. 1818) medresenin ikinci miiderrisi oldu.
Ucg y1l boyunca Magkara medresesini yonetti ve ardindan 10 yil egitim aldig1 Dagistana

gitti, bu siiregte medresenin yoneticiligini yine Abdulhamit bin Utegyan yapt1.5®

Muhammed Rahim bin Yusuf egitimini tamamlayip dondiikten sonra Ahund oldu
ve medresede fikih, usul fikih, hadis, kelam ve mantik derslerini verdi. Magkara
medresesi onun egitim verdigi donemlerde en parlak donemini yasamis, idil-Ural
bolgesinde taninmaya baglamisti. Onun &grencileri arasinda Abdiinnasir Kursavi,
Nigmatulla al-Slaugi (Tukaev) gibi meshur din adamlar1 vardi. Muhammed Rahim bin
Yusuf’un yerini Buhara’da okuyan Abdullah bin Yahya bin Mahmud bin Maksud bin
Siileyman el-Cirtusi (1773-1858) ald1. islami bilimler dallarinda iyi bir alim olan hazret,
Serh Molla Cami, Semsiye, Serhu Tahzib, Serhu akaid, Molla Celal gibi kitaplardan
ders verdi. Reform sonrasi yillarda Magkara medresesinin zayiflamaya basladig
donemlerde yerine Muhammed Serif bin Muhammed bin Rahim bin Yusuf (6. 1853)
gecti. Kigkar medresesi gibi, Magkara medrsesi de bir egitim merkezi olma statiisiinii

kaybetmisti.>!

Magkara medresesinin en 6nemli mezunlarindan biri olan Abdiinnasir Kursavi
(1776-1812) 1dil-Ural bolgesinde dini diisiincenin gelismesine, Islami ilimlerin
yayllmasimma Onemli katkilarda bulundu. Eserlerinin ¢ogunu Arapg¢a yazmistir.
Bunlardan en meshuru el-frsad li’l- ibad eseridir.>? Mackara medresesinin taninmis bir
bagska mezunu da Naksibendi tarikatiin Idil bolgesinde yayilmasinda biiyiik rol
oynayan Naksibendi tarikatinin seyhi ayn1 zamanda Kemaliye medresesinin kurucusu
Muhammed Zakir isan Kemalov’dur. (6. 1893)

52 Sehabeddin Mercani, Miistefadu’l-ahbdr fi ahvali Kazan ve Bulgar Kazan: Tipolitografya
1mperatorskogo Universiteta, 1900, T. 1. s. 209.

530 Habutdinov A.Yu. Medrese i yego rol v podgotovke ulemov Volgo-Uralskogo regiona, Kukmorskiy
rayon, problemut istorii i kulturi, Kazan: 2005, s. 102.

531 Nabiyev R., Habuddinov A., “Medrese Macgkara” Islim na Yevropeyskom Vostoke: Ensiklopediceskiy
slovar, Magarif, Kazan: 2004, s. 204.

532 {smail Tiirkoglu, Ibrahim Maras., “Kursavi”, DI4, Ankara: 2002, C. 26, s. 447.
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XIX. yiizyilin baslarinda Magkara Medresesi’nin mezunlari, Kazan’in en énemli
camileri Apanaevskaya, Galeevskaya, Sennaya, Burnaevskaya ve Rozovaya camilerine
imam hatip olarak atanmislardi. Abdullah bin Yahya’dan sonra medresenin etkisi
azalmaya baslamigtir. En meshur 6grencileri arasinda Urallarin ilk Cedid¢i medresesi

olan Ufada ki Osmaniye medresesinin kurucusu Hayrullahh Usmanovu zikredebiliriz.
533

Mackara koyiinde, Maskarinsky Medresesinde ¢alisan bir¢ok Ogretmenin ve
mezununun gomildigi bir mezarlik korunmustur. XVIII. ve XIX. yiizyillara ait
mezarlik ve mezar taglarina, Magkara koyliniin imam hatibi Miinir Hazret Yusupov

tarafindan bakiliyor. >3

2.6. Kiskar Medresesi

Kiskar Medresesi Kazan iline bagl giiniimiizde Tataristan Cumhuriyeti’nin Arsky
ilgesinin Kiskar kdylinde bulunuyordu. Kiskar Medresesi, XVIII. yiizyilin ortalarinda,
tiiccar ve sabun fabrikalarinin sahibi Bayazid bin Usman tarafindan yapilmustir. Ilk
imami1 ve miiderrisi, Apanaevskiy Medresesinin miiderrisi Murtaza bin Abdulazizin
ogrencisi Taskicu kdylinden Kadir bin Tiryak’tir. Kiskar medresesi, 1796-1813 yillari
arasinda medreseyi yoneten Miiderris Sait bin Ibrahim bin Abdullah el-Barusi
zamaninda en parlak dénemlerini yasadi. Naksibendiye tarikatinin seyhleri Faizhan al-
Kabuli ve Habibullah al-Uri’yi manevi hocalar1 olarak kabul ediyor ve onlarla iletisim
kuruyordu. Odan sonra medresenin miiderisi Sait bin Ahmed es-Sirdani’den ve
Kargal’da miiderris Abdurrahman bin Serif el-Kirmaniden daha sonra da Buhara ve

Kabil’de egitim alan Fayaz bin Abdulaziz el-Keneri idi. 5%

Fayaz bin Abdulaziz el-Keneri’nin yerine 1844’te Yakub bin Yahya al-Dubyazi
gecti. 1846-1871 yillart arasinda Kiskar medresesi, Mackara medresesinde egitimini
tamamlamis Ismail bin Masa bin Abdullah bin Abdulislam el-Mackaravi tarafindan
yonetiliyordu. Ilk basta Astrahan ve Buhara’da ticaretle ugrasan, daha sonra Misa

Utamisev’in istegi lizerine cemaate baskanlik etti. Bu muderrislerin déneminde Kigkar

533 Habutdinov, a.g.e., 102.

5% Sabirov N. Magkara avilinda tozeklendirilgen boringi kaber taslari, Kazan: iman Nesriyati, 2019, s. 3.

5% Galihov R. R., Hayruttinov R. R. Tatarstan Jumhuriyeti: Tatar halkinin tarihi hem medeni heykelleri
XV gaswr ahirt — XX. Gaswr bagt). Kazan: Fest negriyati, 1995, s. 148.
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medresesine, idil-Ural bolgesinin farkli bélgelerinden ve Kazak bozkirlarindan egitim

icin dgrenciler geliyordu.5%

Kiskar Medresesi’nde, oyun yazari Fatih Halidi (1850-1923), Tatar egitimcisi
Mutygulla Tuhvatullin (1845-1920), sair Abdullah Tukay Muhammatgarif Hazret
Tukaev’in (1843-1886) babas1 gibi meshur sahsiyetler egitim gérmiistiir. XX. yiizyilin
baslarinda medresenin Ogrencileri keldmi miinazara yapma kabiliyetleri ve mantik
bilgisi ile iinliiydiiler. Medresenin miiderrisleri Ismail Utamisev’in ogullar1 Ibrahim ve
Abdurrahman, 1900’den sonra Samsuddin Utaganov, medresenin finans islerini control
edemediler. Ayrica cedidgilerin egitim reformu taraftar1 da degillerdi. XX. ylizyilin
baslarindaki 6grenci sayist 50’ye diismiis ve seviye olarak Kigkar medresesi diger kirsal
medreselere esit hale gelmisti. Kiskar Medresesi 1918°de kapatildi. Giliniimiizde

medrese binasi cami olarak kullanilmaktadir. %3’

2.7. Bubi Medresesi

Bu bolgede ilk Misliimanlar 1730 yili civarinda ortaya ¢ikti. Bunlar, Kazan
eyaleti, Karadugan koyliniin giinlimiiz Tataristan Cumhuriyeti’nin Baltasinsky ilgesi,
Karadugan koyt yerlileri olan Siilleyman ve Abdullah idi. Baskilardan ka¢gmak ig¢in
buraya tasimnmuslardir. Belirli tarihi ve siyasi olaylar nedeniyle, 1j-Bubi’deki Miisliiman
Tatarlarin sayis1 giin gectikge artiyordu. Her yerde oldugu gibi buraya yerlesen Tatarlar
kerestecilik, ¢ifteilik, hayvancilik, aveilik, aricilik ve ticaretle ugrasiyorlardi.
Miisliimanlar her yerde oldugu gibi burada da hem cami hem medrese yaptilar. Burada
insa edilen Bubi Medresesi, Vyatka eyaletinin Sarapulskiy ilcesi, 1j-Bubi koyiinde
bulunan Rusya’daki ilk Cedid¢i medreselerdendir. Bubi Medresesi, 1881°de imam
Abdulalim Hazret Nigmatullin tarafindan j-Bobinskaya camisinde bir mahalle
medresesi olarak agildi. 1895 yilindan itibaren ogullart Abdullah ve Ubeydullah Bubi
medresesinde ders vermeye basladiktan sonra biitiin Tatar kadinlarinin dinlerini ve

dillerini korumalar1 gerektigine inanan kiz kardesleri Muhlisa Bubinin 6nderliginde

5% galihov, Hayruttinov., a.g.e., s. 149. _
537 Nabiyev R., Habuddinov A., “Medrese Kiskar” Isldm na Yevropeyskom Vostoke: Ensiklopediceskiy
slovar, Kazan: Magarif, 2004, s. 201.
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Bubi medresesinin bayanlar bolimii agildi. Hem erkek ogretmen hem de kadin

dgretmen yetistiren bir tiir gretmen enstitiisii haline getirdiler.>®

Bubi Medresesi’'nin 1895 yilina kadarki egitim sisteminin diger egitim
kurumlarindan higbir farki olmadigini belirtmekte fayda vardir. Medrese sadece koyiin
varlikli insanlar tarafindan finanse ediliyordu. Medresede ¢cogunlukla cami imami1 ve
aile fertlerinden olusan birkac kisi, kesin olarak belirlenmis bir programa gore ders
veriyordu. Medresenin yonetimi Bubi kardeslere devredilmesiyle ve tiiccar Ahmecan’in
mali destegiyle 6gretim sistemi tamamen degisti. Onlarin c¢abalar sayesinde XX.
ylizyillin basinda iinli yeni usule gore egitim veren Bubi Medresesi ortaya c¢ikti.
Medrese 1900°1ii yillarda akaid, fikih, hadis, tefsir ve Islam tarihi ile birlikte Rusca,
Fransizca, Fars¢a, Arapga, Tiirk dilleri ve edebiyati, matematik, fizik, kimya, cografya,
biyoloji ve zooloji, genel tarih ve dillerin 6gretildigi Tatar pedagoji merkezine
doniismiistii. Bubi Medresesi’nde belagat 6gretimine, tartigmalarin yiiriitiilmesine ve
siyasi hareketin temellerinin incelenmesine biiylik dnem verilirdi. 1906 yilinda Bubi
Medresesi’nde Ittihad Cemiyeti kuruldu. Bu birlik tiim Tatar medreselerinin maddi
desteginin ve yOnetiminin bey ve mollalarin elinden yerel kamu ydnetimine ge¢mesini

hedeflemistir.>*

Ubeydullah Bubi, Istanbul’da egitim gordiigii yillarda Jon Tiirk hareketiyle
baglanti kurmustu O Ufa’ya dondiinkten sonra medreseye diizenli olarak Tiirk subaylar
geliyordu. 1906 yilinda Bubi’de kurulan ittihad Cemiyeti biiyiik ihtimalle Jon Tiirk
orgiitii Ittihad ve Tearakki cemiyetinden etkilenerek ve onlarin destekleriyle
kurulmustu. 2 Mayis 1907°de Bubi'de Tumutuk, Cakmak, Biklyani, Tlyanc¢e-Tamak,
Nurkin, Buraev, Bayryakov, Badryas, Perm ve Ufa &grencilerini birlestiren Ittihad
cemiyetinin bir toplantis1 yapildi. Toplanti da mektebin medreseden ayrilmasini,
medreselerin birlestirilmesi gibi konular ele alindi. Toplantinin en 6nemli sebebi egitim

ogretimin eski yontemden yeni yonteme gecisini benimsemek olmustur. 4

5%  Habuddinova M., Habuddinov A., “Medrese Bubi” Isldim na Yevropeyskom Vostoke:
Ensiklopedigeskiy slovar, Kazan: Magarif, 2004, s. 196.

5% Merdanov R., Minullin R., Rahimov C., Bertugan Bubiyler hem [j-Bubi medresesi, Ruhiyat yayinlari,
Kazan:1999, s.14.

540 Habuddinova-Habuddinov, “Medrese Bubi”, s. 196.
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Bubi medresesi, diger medreselerden ihra¢ edilen 6grencilerin ve dgretmenlerin
toplandig1 bir medrese haline donlismiistii. 1908 Orenburg’ta Huseyniye medresesinde
ogretmenlik yapan Feyzullah Muhammed, Abdullah Fahri gibi baz1 6gretmenler ve 35-
40 civarinda eski Ogrencisinin siyasi hareketinin merkezi haline geldi. Medresenin
popiilaritesi, i¢inde hiikiim siiren radikal siyasi ruh hallerinden degil, 6gretilen konularin
cesitliligi ve Ogretim diizeyi sebebiyle artiyordu. Sovyet rejimi yillarinda Bubi
medresesinin diplomasi, pedagoji teknik okulu diplomasi ile es tutuluyordu. 1911°de
Bubi kardesler ve medresenin pedagoji meclisi iiyeleri, pantiirkizm ve panislamizm’in
fikirlerini yaymak sugundan ve hiikiimet karsit1 fikirleri nedeniyle tutuklandilar ve 6nce

erkek medresesi, 1912°de ise bayanlar boliimii kapatildi. >*

2.8. Osmaniye Medresesi

Medrese baslangigta tamamen din adami yetistiren dini egitim kurumuydu. Daha
sonra medresede din adamlarinin yan1 sira medresenin sibyan siniflari i¢in 6gretmen de
yetistirilmistir. Gelecegin din adamlarina din dereslerinin yaninda Arapca ve Farsca
ogretiliyordu. 1890’larin basinda, yeni yonteme ge¢ilmistir. Baskirdistanli 6grenciler
dini egitim almak igin diger bolgelerde ki medreselere gidiyorlardi. Osmaniye
Medresesi, Ufa’da ki ilk cedid¢i medreselerinden biridir. Medrese resmi olarak 1887°de
Ufa Birinci Merkez Camii’nde a¢ildi. Kurucusu ve miiderrisi, Ufa’nin ilk merkez cami
imami1 Hayrullahh Hazret Usmanov’du. Daha sonra medreseye onun adi verilmistir. ilk
acildiginda egitim eski usul ile yapiliyordu. 1890°dan sonra Hayrullah Hazret medreseyi
reform etmeye baslamisti. Donlistimler ilk olarak ilkdgretim smiflarint degistirdi,
cocuklara ses yontemi kullanilarak okuma ve yazma Ogretilmeye baslandi, sinif-ders
ogretim sistemi getirildi, program genisletildi ve Islam tarihi, Kuran, tecvid, gibi dini

derslerin yaninda Tatar dili, Rus dili ve cografya gibi dersler de verilmeye bagladi.>#?

Yeni yoOntemle egitim verilmeye baslayan Ogrenci sayisinin 500°e ulastigi
medresede 1897 yilinda Rusca egitim verilen bir sinif agildi. Muderris Hayrullah
Usmanov’un reform faaliyetlerine maddi ve manevi destek hayirseverler Ahmed ve
Gani Hiseyinov tarafindan saglaniyordu. Medresesi’nin kademeli olarak yenilenmesi,

Hayrullah Usmanov’un vefatina kadar devam etmistir. 1906 yilinda, valilik ve

%41 Merdanov R., Minullin R., Rahimov C., a.g.e., s. 46.
%2 Aminov T. M., Benin B. L. “Musulmanskoye Obrazovaniye v Dorevolyusionnoy Bagskiryi”
Obrazovaniya i nauka, Ufa: 2006, N: 3, 5.119.
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Miisliimanlardan goniilli bagiscilarin destekleriyle iki katli yeni tas binanin insaati

tamamlandi. °*3

1907 de medresenin kurucusu Hayrullah Usmanov’un 6liimiinden sonra birinci
merkez camii imam hatibi Cihangir Abzgildin medresenin basina gecti. O andan
itibaren medrese bir Olglide eski Onemini yitirir ve yeniden siradan bir dini egitim
kurumuna doniisiir. Ogrenci sayis1 giderek azalan medresede 1914 yilinda 180 kisi
egitim gormiistiir. Medrese’de egitim vermek i¢in Habibullah Ahtiyamov, Hatmullah
Fazilov, Ziya Kemali gibi Istanbul ve Kahire mezunlar1 davet edildi. 1907°den itibaren
Osmaniye medresesinin ikinci donemi basladi. Orenburg Hiiseyniye medresesinin
programini buraya uygulayan, egitim kursunu uzatan, 6gretmen kadrosunu degistiren ve
Ogrencilerin iase ve ibadeterini iyilestiren miiderris Cihangir Abzgildin tarafindan
yonetiliyordu. Cihangir Abzgildin’in bir ¢ok projesi kaynak eksikligi sebebiyle eksik
kaldi. Osmaniye medresesi ancak 1915’te kalict ge¢im kaynaklart buldu. Ufanin ileri
gelenleri Sadreddin Nazirov, Sabirjan Samigulov, Salim-Girey Dijanturin, Kutlug-
Muhammed Alkin, vb. Osmaniye medresesini himayeleri altina alarak destek verdiler.
Misir’da El-Ezher Universitesi’nde egitim goren Galiya medresesinin miidiir yardimcisi

Abdullah Sinasi, Osmaniye medresesinde géreve basladi. >

Osmaniye medresesin’de egitim 11 yil siiriiyordu. 11k 4 smifa ibtidaya, sonrasinda
3 yil riigdiye, son dort yillik egitim programi daha yiiksek hazirlik programindan
olusuyordu. Medresede Hayrullah Usmanov tarafindan yazilan Arap dili grameri ve
Rusca kursu, iinlii Tatar 6gretmeni ve politikact Omer Teregulov tarafindan, Tiirklerin
ve Tatarlarin tarihi Ahmet Zeki Velidi tarafindan veriliyordu. 1910°de medresede 242
Ogrenci egitim gorliyordu. Yaklasik on civarinda Ogretmenin c¢alistigi, yoksul
ogrencilere iicretsiz olan medresenin dgretim iicreti 5 ile 10 ruble idi. *° Unlii Tiirk
tarihgisi Zeki Velidi Togan, XX. yiizyilin baglarinda Osmaniye Medresesi’nde de egitim

almistir.>*®

54 Habuddinova M., “Medrese Usmaniya”, Isldm na Yevropeyskom Vostoke: Ensiklopediceskiy slovar,
Kazan: Magarif, 2004, s. 207.

544 Sinenko S. Gorod Ufa Staraya i Novaya, Gosudarstvennaya respublikanskoye izdatelstvo Boskorston,
Ufa: 2007, s. 272.

%4 Habuddinova M., a.g.md., s. 208

546 {lyas Kemaloglu, “Ufa”, DIA, Ankara: 2019, EK-2, s. 621-622.
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1917 sonbaharinda miiderris Cihangir Abzgildin liderligindeki medrese,
Miisliimanlarin Dini Idaresi’nin (TSDUM) en énemli medresesine doniistii ve burada
Miifti de dahil olmak iizere bir dizi ilim adami egitim vermeye basladi. Alimcan
Barudi, Rusya Din Adamlart Birligi Baskani Hasangat Gabasi, Kadi Abdullah
Siileymani, Galiya medresesinin rektorii Ziya Kemali, Abdullah Sinasi, Zakir Kadiri
gibi din adamlar1 miderrislik yaptilar. Osmaniye medresesi 1918 yilinin baslarinda

kapandiktan sonra spor salonuna déniistiiriildii. >4

2.9. Galiya Medresesi

Galiya Medresesi, Ufa’da onemli milli egitim ve aydinlanma merkezlerinden
biriydi. 1906 yilinda hayirsever is adami Ziya Kemali diger adiyla Pervazeddin
Cemaleddin bin Kemaleddin’in (1873-1942) destkeleriyle kuruldu.>*

Galiya Medresesi’nin kurucusu olan Ziya Kemali meshur ilahiyat¢i ve din
adamiydi. 9 Aralik 1873’te Ufa Eyaleti, Kara-Yakupov Volost, Klyas kdyiinde fakir bir
koylii ailesinde dogdu. Maddi zorluklara ragmen c¢ok yonli bir egitim aldi.
Memleketinde bir mektepten mezun olduktan sonra, egitimine Ufa’daki Osmaniye

Medresesi’nde devam etti.>*°

Ufa Misliman Haywr Kurumu’nun tahsis ettigi para ile medresenin
tamamlanmasinin ardindan 1898°de Tiirkiye’ye giden Pervazeddin, Istanbul’da fen ve
matematik ilimleri tahsil etti. Ayrica, Ziya Kemali egitimine Misir’da devam etmeye
karar verir ve Kahire’de Ezher Universitesi Felsefe Fakiiltesi’'ne girer. Orada
Pervazeddin adini, kendisini bilime ve bilginin yayilmasima adayanlara Miisliimanlar

arasinda adet oldugu iizere, Ziyaddin mahlasiyla degistirir. °*

Ziya Kemali 1904’te Ufa’ya dondiikten sonra uzun yillar Osmaniye medresesinde
O0gretmen olarak calismisti. Dini konularin tamamina hakimdi, miikemmel bir
hatipliginin yaninda, ana dili gibi Arapga, Farsca, Tiirkce konusuyor, ek olarak, Rusca,

Almanca ve Fransizca olarak kendini ifade edebiliyordu. Farkl: iilkelerdeki dini egitim

%47 Habuddinova M., a.g.md., s. 208.Valeyeva M. G., “Medrese Gusmaniya,” Baskirskaya Ansiklopediya,
Ufa: 1996, s. 391.

548 {smail Tiirkoglu, Ibrahim Maras, “Kemali Ziyaeddin”, DI4, Ankara: 2022, C. 25, ss. 233-234.

549 {smail Tiirkoglu, ibrahim Maras, a. g. md. ss. 233-234.

50 Tuhvatullina L. T., “Kamali Ziaddin”, Islim na Yevropeyskom Vostoke: Ensiklopediceskiy slovar,
Kazan: Magarif, 2004, s. 160; Nabiyev, Habuddinov., “Medrese Galiya” a.g.md., s. 197.
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sistemlerini karsilagtirma firsati buldu ve okul miifredatinin igerigini derinlestirme
yoniinde gozden gegirmenin gerekli oldugunu diisiinmiistiir. Ziya Kemali, mevcut dini
egitim kurumunun eksik kaldigini daha iyi ve yiiksek egitim vermek i¢in medresenin
gelistirtilmesi gerektigine inanarak caligmaya baglamisti. Medresenin gelistirilmesi
hususunda ikinci merkez cami imami Zarif Galikeev tarafindan destek verildi. !
Medrese 1906 yilinda Ufimskaya Caddesi’nde {i¢ katli bir bina olarak insa edildi. Giizel
bir kirma cat1 ile kirmizi tugladan insa edilmistir. Ik tas1 Miifti Muhammedyar
Sultanov (1837-1915) tarafindan atilmistir, 5°2

Zemin katta mutfak, yemekhane ve vestiyer bulunuyordu. Ikinci katta yatakhane,
kiitiiphane, revir, 0gretmen odasi, miidiir odas1 bulunan medresede iigiincii katta ise
derslikler ve mescid vardi. Insaat masraflar1 halk tarafindan saglanan destek ve
hayirsever tiiccar S. Nazirov tarafindan karsilandi. 1908-1909 egitim yillarinda
medresede 200 civarinda bes smif Ogrenci egitim goriiyordu. 1913°te 114 Ogrenci

bulunan medreseden toplamda 1.400°den fazla 6grenci mezun olmustur.>

Medresede diger medreselerde oldugu gibi dini dersler, Arapca, Tatarca, Rusga,
ve diger dersler okutulmustur. Egitim 2 kategoriden olusuyordu: yiliksek hazirlik sinifi
tic y1l, yiiksek ihtisas ii¢ y1l olmak iizere toplam alt1 yili kapsiyordu. Cedid¢i medresesi
icin geleneksel olan konularin yanmi sira, dinler tarihi ve felsefeye ozel bir ilgi
gosteriliyordu. Medresede psikoloji, pedagoji, mantik, miizik, Fransizca, kimya, fizikve
Tiirk tarihi, Arap dili, Tatar dili ve edebiyat1 gibi pedogoji enstitlisiinde okutulan dersler
okutuluyordu. *** Galiya medresesinde 6zgiirliik tutkunu bir ruh hiikiim siiriiyordu.
Persembe giinleri O6grenciler, siyasi konular tartistiklar1 miinazaralar icin bir araya
geliyorlardi. Medresenin diginda bile edebi toplantilar diizenlenir, ¢ok sayida el yazmasi

dergi yaymlanmaktayd.>®

551 Tuhvatullina, a.g.m., s. 160.

%2 Aminov T. M. Medrese Yujnogo Urala i Priuralya: istoriya sovremennost, Hrestomatiya, Ufa:
Izdatelstvo BGPU, 2010, s. 330; Yunusov A. B., Islam v Baskorstane, Moskova: Logos, Ufa: 2007, s.
95; flgamov M. A., Baskirskaya ensiklopediya, Ufa: 2011, C.7, s. 624.

58 Yunusov A. B., Islam v Bagkorstane, Moskova: Logos, Ufa: 2007, s. 95.

5% Habuddinov A. Yu. “Opit podgotovki konkurentosposobnoy musulmanskoy eliti: djadidskaya sistema
obrazovaniya” Isldm v sovremennom mire: vnutrigosudarstvenniy i mejdunarodno-politiceskiy aspekti.
2006. N 2. URL: http://idmedina.ru/books/materials/?3365 (Data obraseniya: 23.05.2021).

%% Tavkil Kamalov, Tatarskie Bogoslov: Ziya Kamali, Kazan: 1997, ss. 6-9.
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Medrese mezunlarinin neredeyse hicbiri, imam olmak i¢in Merkezi Dini Idare’de
smava girmedi. 1915 yilinda Ziya Kemali, kendisini medreseyi 6gretmen okuluna
cevirmekle suglayan medrese miitevelli heyetin destegini kaybettiginden kaynak
bulmak icin baska sehirlere gitmistir. Medreseye, Tiirk halklarinin bagimsizlik
fikirlerini aktif olarak destekleyen, Tatar dili ve edebiyat: dersini veren Alimcan
Ibrahimov miidiir yardimcisi oldu. .>*® Medresenin dgretmenleri arasinda, Ahmed Zeki
Velidi, Zakir Kadiri, kadi Hassan Gata Gabyasi, Ufa eyaleti Milli Sura lideri Omer
Teregulov, dilbilimci Hoca Badigi, Abdullah Sinasi, Habib Zaini, Mahmud Sataev ve
Zakir Kadiri gibi egitimciler vardi gérmiistii.>®” Ogretmenlerden bazilar1 Tiirkiye’de

bazilar1 Misirda egitim gérmiistii.

Galiya medresesi Kazaklarin ve Bagkirtlarin 6zerk teskilatlarinin ve el yazisi
dergilerinin olusturuldugu ilk Tatar medresesidir. 1917°de medresenin Ogrencileri
Serifcan Suncalyai, Gasim Kasimov, Salah Atnagulov, Fatih Saifi, ibadullah Alparov,
G. Ibrahimov liderligindeki Ufa Tatar Sol Sosyalist Devrimciler &rgiitiiniin ¢ekirdegini
olusturdular. Onlar Ufa eyaleti Miisliimanlari, Milli Idare ve Ufa eyaleti Milli Suraya
ozellikle Gumer Teregulova karst muhalif tutumlariyla Sovyet rejiminin en 6nemli
figlirleri oldular. Yine SSCB’nin Suudi Arabistan ve Yemen’deki ilk biiytikelgisi Kerim

Hakimov burada egitim gérmiistii.

Medreseden Tatarlarin ve Baskirtlarin klasik edebiyatgilart Sehzade Babig,
Hassan Tufan, Saifi Kudas, Mecid Gafuri egitim gordiiler. Ozbek yazar Mirmuhsin
Sirmuhammedov, Kazak sairler Bayembet Maylin ve Magcan Cumabaev’da burada
egitim gormiistii. Ayrica 250 kadar medrese mezunu ilkokul ve ortaokullarda 6gretmen,
300’den fazla mezun doktor, miithendis, bilim adami ve ziraat miihendisi oldu. 10 Subat
1948 tarihli SSCB Bakanlar Kurulu ve Bolsevik Komiinist Partisi Merkez Komitesinin
Karar1 ile Kazan’da Muhammediye ve Kasimiye medreseleri, Ufa’da Galiya ve
Osmaniye medreseleri, Orenburg’da Hiiseyniye medresesi, Troitsk’te Rasuliye
medresesi, 1j Bubi’de Bubi medresesi pedagojik egitim kurumlariyla esitlendi ve din
egitimi veren egitim kurumu olmaktan ¢ikartildi. Ulusal segkinleri olusturan Galiya

medresesi mezunlarinin yiizde 70’1 1930-1940 yillar1 arasinda yok edildi.

56 Ravil Otebay Kerimi, Marsel Farhsatov, “Galiya”, Isldm na territorii bivsey Rossiyskoy imperii,
Moskova: 1998, s. 29.
557 Ravil Otebay Kerimi, Marsel Farhsatov., a.g.e., 5.29.
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Ittifak teskilat1 taraftarlari ve liderleri tarafindan ydnetilmeye baslayan okulda
Sovyet rejiminin gorevlileri olmak {iizere, Bolsevik olan Sol Sosyalist Devrimciler ve
yazarlar yetistirdi. 1917-1918’de Galiya medresesinde 6gretmenlik kurslar1 diizenlendi
ve 1919°da spor salonu olarak hizmet veren okul daha sonra yatili okula

doniistiiriildii.>®

1923 yilinda Miisliimanlarm Merkezi Dini Idaresi kadiligina secilen Ziya Kemali,
Rusya’nin Miislimanlari arasinda inanci, dini egitim kurumlarini ve kapatilan camileri
kurtarmak i¢in zorlu g¢alismalar yiiriitmiistiir. Ayrica diinya ¢apindaki {inii nedeniyle
Merkezi Dini Idare heyet iiyelerini koruyan Miiftii Rizdeddin Fahreddin’in 1936’da
Olimiinden sonra, yetkililer Ziya Kemali ve diger iiyeleri hakkinda suglamada
bulunarak, Sovyet rejimini devirmek amaciyla karst devrimci, panislamist, isyanci bir
orgiit yetistirmek suclamalariyla onu yedi yil hapse mahk(m ettiler. Ziya Kemali

1942°de 61dii.>°

Sovyetler birligi dagildiktan sonra Galiya Medresesi’nin binasinda, Rizaeddin
Fahreddin’in admi tasiyan Merkezi Dini idareye bagl olarak faaliyetlerini siirdiiren

Rusya Islam Enstitiisii agilmistir.

2.10. Hakimiye Medresesi

Hakimiye Medresesi, 1909°da Ufa’daki Dordiincii Merkez Hakimov Camii’nde
acildi. Medrese, 1908 yilinda adimi da ondan aldigi tiiccar Abdulatif Hakimov’un
destekleriyle insa edilmisti. Medreseye ilkokulu bitiren 6grenciler kabul ediliyordu.
Egitim siiresi 7 ile 10 yildi. Egitim siireci yeni egitim Ogretim yontemine gore
yapiliyordu. Okul miifredat1 Arap dili, Tatar dili, hadis, tefsir, IslAm ahlaki, islam tarihi
ve felsefesi, fikih, ayrica Rus dili, aritmetik, cografya, tarih vb. derslerden olusuyordu.

Hakimiye Medresesine bagl kiitliphanesi ve yatakhanesi faaliyet gosteriyordu.

Medresesinin miiderrislerinden Fahreddinov Muhammedhadi Hazret (1872-1937),
Samara ilinin glinimiizde Tataristan Cumbhuriyeti’nin Bugulma il¢esine bagli Zai-
Karatay koyiinde diinyaya gelmisti. Taisuganov Medresesi’nden mezun olduktan sonra

burada Arapga ogretti. 1913°te Muhammedhadi Fahreddinov’dan baska, Taysuganov

58 Utyabay Karimi R. A. “Medrese Galiya” Baskirskaya ensiklopediya, Ufa: 1996, s. 391.
59 Tuhvatullina L. T., “Kamali Ziaddin” Isldm na Yevropeyskom Vostoke: Ensiklopediceskiy slovar
Kazan: Magarif, 2004, s. 161; Nabiyev, Habuddinov., “Medrese Galiya” a.g.md., s. 197.
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Medresesisi mezunu Kabir Tuykin Arapga derslerini, Almetevsk Medresesi mezunu
Imamkuddus Mahmudov Kuran Kerim dersleri, Fazil Tuikin tarih, cografya, Arapca ve
Tatar dili, Zai-Karataev medresesi mezunu Hayrullah Habibullin aritmetik, tarih,
derslerini, veriyordu. Tarihgi Fazil Tuykin bu medresede egitim gérmiistii. Yaklasik 300

dgrencinin egitim gordiigii medrese 1917 ihtilalinden sonra kapatilmistir. >

Hakimiya Medresesi’nin en meshur mezunlarindan biri de bilim adami Sabirzyan
Abdullovi¢g Kunakbaev’dir (1901-1996). Mustai Kerim caddesinde bulunan medresenin
binasi, bir tarih miizesi olarak kullanilmaktayken giiniimiizde Rusya Islam
Universitesi'nin egitim binalarindan birine ev sahipligi yapmaktadir. 2007 yilinda

burada bayanlar i¢cin Hakimiye medresesi acilmistir. °!

2.11. Hasaniye Medresesi

Hasaniye Medresesi Ufa’daki Ucgiincii Merkez Camii biinyesinde bulunuyordu.
1903 yilinda agilmis ve yoneticisi Muhammedsabir Hazret Hasanov’un adini almstir.
Bolsaya Kuznetskaya gilinlimiizde B. Nurimanov caddesinde insa edilmis iki katli tugla
bir binadir. Her katta tiger oda olmak tizere besi derslik ve altincis1 yemekhane olarak
kullanilmaktaydi. Sekiz y1l egitim verilen medrese ii¢ ayr1 boliimden olusuyordu. Ug yil
ilkokul, ti¢ y1l ortaokul ve iki y1l lise diizeyinde egitim verilmekteydi. Eski usulle egitim
verilmeye baslayan medresede 1905°ten sonra egitim O6gretim yeni yonteme gore

verilmeye baslamistir.

Medresenin miifredeti, Arap dili, Hitabet ve belagat, etimoloji (sarf) ve sdzdizimi
(nahiv), Kur’an-i Kerim ve tecvit, tefsir, ilmihal, akaid, Islam ahlaki, Hadis usulii, Islam
hukuku (fikih), Tatar dili (okuma, yazma, dikte, kompozisyon, siir okuma), aritmetik,
tarih ve cografya derslerinden olusmaktaydi. 1910-1911 egitim 6gretim yilinda bes
Ogretmenin rehberliginde 165 kisi egitim gormistiir. Yoksul ailelerin ¢ocuklarinin
ticretsiz egitim gordiigii medresede 6grenciler 2 ila 15 ruble arasinda degisen 6grenim
licreti odiiyorlardi. Ogrencilerin bir kisminin kaldigi iicretli pansiyon da hizmet

vermekteydi.

50 Egorov P.V., “Hakimiya” Bagskirskaya Ensiklopediya, Ufa: 2009, C.7, s. 106.

%1 Daha genis bilgi igin bkz; Aminov T. M. Medrese Yujnogo Urala i Priuralya: istoriya sovremennost,
Hrestomatiya, izdatelstvo BGPU, Ufa: 2010, s. 330; Yunusov A. B., Islam v Baskorstane, 1zdatelstvo
Logos, Moskova: 2007, s. 95.
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1910-1911°de egitim kurumunun yillik gideri toplam 1200 rubleye ulagmistir.
Hasaniye medresesinin raporuna gore, Temmuz 1914°ten Temmuz 1915’e kadar gelirler
1.547 ruble, giderler ise 1534 ruble idi. Medresenin hamileri, Abdiillatif Hakimov ve
Sadreddin Nazirov’du. Medresesinin 6gretmenleri arasinda Fahrulislam Gayneddinov,
Fahrulislam Takaev, Ahmet Habibullin, Haciahmet Yafaev, Halilullah Halikov,
Nurmuhammed Bikkenin gibi miderrisler vardi. Medrese’de Tatar edebiyatinin

duayeni, halk sanatgis1, dilbilimci Naki Isanbet (1899-1992) de egitim gormiistiir.>®2

Hasaniye medresesi, diger Ufa medreseleri Osmaniye ve Galiya medreselerine
gore, egitim-Ogretimi, miifredati ve programimin uygulanmasi noktasinda Rusya
genelinde yonetmeliginin domokratligiyla bilinirdi. 1920 yilinda medrese kapatilmis ve

onun yerine normal okul agilmistir.

2.12. Hiiseyniye Medresesi

Hiiseyniye Medresesi, Rusya’daki en eski dini egitim kurumlarindan biridir.
Orenburg’da tiiccar ve hayirsever Hiiseyinov kardesler Ahmet Bay, Gani Bay, Mahmut
Bay’in tesvikleri ve onlarin destekleriyle 1889-1890 yillarinda insa edilen ve agilan yeni

yonteme gore egitim veren cedidgi medresedir. %%

Bazi tarihi kaynaklar medresenin ortaya c¢ikisint  dogrudan Hiiseyinov
tiiccarlarindan biri olan Ahmed-bay Hiiseyinov’un adiyla iligskilendiriyorlar. Bolgenin
ilim adamlarindan olan R. Fahreddin s0yle yazmisti: “Orenburg’daki Hiiseyniye

Medresesi, Ahmed Bay i yapmis oldugu hayiwr islerinin en énemli eseridir”.5%*

Hiiseyinov kardesler 1889°da yeni neslin iyi bir egitim almalari i¢in 6nce Seitov
mahallesinde Eyub Ibrahimov tarafindan yonetilen dokuzuncu merkez —camii
blinyesinde yeni yontemle egitim veren bir medrese agmaya karar vermisken daha sonra

Orenburg’un merkezinde agmaya karar vermistir.

62 Aminov a.g.e., 429; Genis bilgi i¢in bkz. Komisyon, Of¢yot megeti 3-go prihoda g. Ufa i medrese
Hasaniya pri ney s iyulya 1914 po iyul 1915 g. Ufa: 1915, V arabskom grafike; Yunusova A. B. Isldim v
Baskortostane, pod red. A. B. Malagenko, Logos, Moskova: 2007, s. 95; ilgamov M. A., Baskirskaya
ensiklopediya, Ufa: 2011, C. 7. s. 624.

%3 Hiiseynov kardesler, Ahmed bay (1837-1906), Gani bay (1839-1902) ve Mahmut bay (1839-1910).

%4 Fahreddin R., Ahmed Bay, Tatarcadan Ruscaya Cev. M. Rahimkulova. Orenburg: 1997, s. 25.
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XIX. ylizyilin sonlarinda medrese ve mekteplerin sadece camilerde agilmasina
izin veriliyordu. Bu nedenden dolayr Ahmed Hiiseyinov, medrese agabilmek icin dnce

Orenburg’ta cami insa etmeye karar vermistir.>®®

Medresenin resmi agilist 1906 sonbaharinda gergeklesti. Egitim kurumunun ig¢
diizenlemesi, malzeme ve teknik donanimi, egitim siirecinin ve egitim faaliyetlerinin

asamali olarak yiiriitiilmesi i¢in tiim gereksinimleri tam olarak karsilandu. %%

Medresenin kiitiiphanesinde ¢ok sayida ders kitabi, sanat, popiiler bilim, tarim,
tip, pedagojik, tarihi, felsefi, edebi literatiiriin yan1 sira kaynak kitaplari, sozliiklerden
olusan Ogrenci ve Ogretmenlerin bilimsel calismalar1 ve ansiklopediler vardi. Kaynak
kitaplar Tatarca, Rusga, Kazakca, Arapga, Tiirk¢e, Farsca, Almanca, Fransizca ve
Ingilizce gibi dillerdeydi. Medrese, Orenburg’da Tatar, Kazak ve Rus dillerinde
yayinlanan tiim gazete ve dergilerin yani sira Tirk¢ce ve Arapca olarak sehir disi ve

yabanci bircok yayina abone olmustur.%®’

Kuruldugu giinden itibaren, Huseyniye medresesinde egitim oOgretim, dini
derslerin yaninda diger normal derslere de Onem verilerek yeni yoOnteme gore
gerceklestiriliyordu. Medresenin agilis amact sadece din adami yetistirmek degil, daha
kapsamli ve genis profilli egitimli insanlar yetistirmekti. Burada egitim alacak kisiler
devletin ve kamunun her kademesinde egitimden kiiltiire, ekonomiden ziraata, her
alaninda gorev yapacakti. Donemin gereklerine gére medresenin programi ve miifredati

siirekli gelistirilmekteydi. %

Baslangigta egitim siiresi 10 yild1 ve neredeyse dini disiplinleri i¢cermiyordu.
Huseyniye medresesinde okutulan ders programinin kapsami ve hacmi diger okullarla
aymiydi. Ancak carlik kanunlarina gore medreseler sadece dini egitim kurumlari
statiisiine sahip olabildiginden dini disiplinlerin sayist ve hacmi artirilmistir. Egitim
siiresi 14 yil olup 4 kategoriye ayriliyordu. Ik 3 smif ilkokul sinifi (ibtidaiya), sonraki 4
ortaokul (rusdiya), sonraki 4 sinif liseye hazirlik diizeyi (igdadiya), 3 y1l daha en yiiksek

565 Muheddinov Demir, Islim na Urale: Ensiklopedigeskiy slovar, Nijniy Novgorod: Izdatelstvo Medina,
2009, s. 391.

%6 Rahimkulova M. F. Medrese Huseyniya v Orenburge, Orenburg: Yana vakit, 1998, s. 26.

%67 Muheddinov, a.g.e., s. 391.

568 Rahimkulova, a.g.e., s. 27.
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sif (galiya) olarak kabul edildi. Igdadiye boliimiinden mezun olanlar sertifika ve

ortaokul 6gretmenligi diplomasini alryorlard. °%°

Daha sonraki donemlerde lise bolimi (igdadiye) ilmi ve dini bdlimlere
ayrilmisti. Medresede, isldm hukuku, usul fikih, faraid (miras hukuku), akaid, hadis,

tefsir, siyer, hitabet ve belagat dersleri gibi dini dersler veriliyordu.

Medresede okutulan diger dersler arasinda fizik, kimya, matematik, siyaset
bilimleri, ekonomi, cografya, felsefe, mantik, tarih, Arapca, Fars¢a, Fransizca, Almanca,
Rusca, Tatar dili ve Tatar edebiyat1 gibi dersler okutuluyordu. Sovyet ihtilali sonrasinda
Ogretmen yetistiren Huseyniye medresesi programina, sosyalizm tarihi, Sovyet

Devleti’nin temel yasalar1 ve sosyolojisi eklendi. >’

Medresenin 6gretmen kadrosu 35 kisiye ulasiyordu. Baslangigcta 200 civarinda
ogrencisi olan medresenin Ogrenci sayist sonra ki yillarda 500’e kadar yiikselmisti.
Medreseye katki mahiyetinde Ogrencilerden ebeveynlerinin gelirine goére 100 ruble

tutarinda egitim iicreti alinnyordu.®’

Ahmed Bay Hiiseyinov sagliginda medresenin biitiin giderlerini karsiliyordu. O
Oldiikten sonra medresesinin ihtiyaglarini karsilamak i¢in yillik geliri 18.000-25.000
ruble olan 500.000 rublelik bir vakif birakti. Teknik donanim diizeyi, laik egitim
sistemi, ozellikle pedagoji ve politik ekonomi ile ilgili olarak, Hiiseyniye Medresesi
diger Rusya medreseleri arasinda farkli bir éneme sahipti.>’? Ogretmenlerin egitimine
ve mezun olan Ogrencilerin iniversitelerde egitimlerine devam etmelerine Ve
yetistirilmesine 6zel onem gosterilmistir. Z. Kadiri ve G. Sinasi Ezher universitesinde
egitim alip dondiikten sonra Z. Ayukhanov, V. Battalov, S. Bekbulatov, L. Zaidov, S.
Vakhidov, G. Rafikov, S. Nasirov-Numanov ve A. Sayfeddinov gibi medresenin burslu
ogrencileri Ezher Universitesine gonderildi. G. Kerimi ve G. Maksudov Istanbul
Universitesine, S. Kemal, G. Fayrusin, S. Fayrusin egitimlerine devam etmeleri igin

Beyrut Universitesine gonderildi. Hiiseyniye medresesinin bazi dgrencileri Kazan, St.

59 flgamov M. A., Bagskirskaya ensiklopediya, Ufa: 1996, s. 392.

570 Nabiyev R., Habuddinov A., “Medrese Huseyniya”, Isldim na Yevropeyskom Vostoke:
Ensiklopedigeskiy slovar, Kazan: Magarif, 2004, ss. 208-209.

571 Muheddinov, a.g.e., 391.

572 Jemaleddin Velidov, Ocerki istorii obrazovannosti i literatur tatar, 1zdatelstvo Iman, Kazan: 1998, s.
89.
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Petersburg, Saratov Universitelerinde egitimlerini siirdiirdiiler. Hiiseyniye medresesinin
yoneticiligini G. Devletsin, G. Daminov, R. Fahreddin, T. ilyasi, H. Bakirov gibi
meshur din adamlar1 yapmisti. Medresenin 6gretmen ve dgrencilerinden meshur olanlari
arasinda J. Abzgildin, M. Bigi, J. Velidi, M. Celil, G. Enikeev, G. Ubeydullin, F.
Kerimi, G. Sagdi, X. Taktas, 1. Teregulov, J. Fayzi gibi bilim adamlar1 vardi. Medresede

Rusya’da yasayan biitiin Miisliiman halklarm temsilcileri egitim goriiyordu. 573

Medresesinin 6gretmenleri ve mezunlari, Giiney Urallarda Tatar milli okullar1 ag1
olusturan personelin temelini olusturdu. Ocak 1917°de, Hiiseyniye medresesinin
ogretmenleri 1. Teregulov ve I. Bik¢antaev Orenburg il valilik meclisinin halk egitimi
komisyonuna iiye oldular ve 1917°de Islami egitim kurumlarma baskanlik ettiler ayrica

Pedogoji Enstitiisii’nii kurdular.

Medresenin profesyonel 6gretim kadrosu sayesinde yiiksek egitim standartlari
saglanmistir. Medrese hocalarinin azimli ve caligkan olmalar1 sayesinde gorev yapan
ogretmenlerin neredeyse tamami Arapga, Farsca, Tiirkce, Ingilizce, Fransizca ve

Almancadan geviriler yapmislardir. >

Medresesi’nin 6nde gelen dgretmenlerinin ¢ogu, ilk Sovyet atlaslarinin, tarihi ve
cografi haritalarin, sozliikklerin ve ders kitaplarinin yazarlar1 oldular. Bunlar arasinda, M.
M. Aliyev, Z. N. Ayukhanov, H. K. Bakirov, I. M. Bikgentaev, J. Validov, N. M.
Valisev, Z. G. Isaev, G. S. Sinasi, K. G. Kerimov, N. S. Nadiev, G. S. Habirov gibi

egitimciler vardir. °"

Miisliimanlar, Huseyniye medresesinin Rus  Imparatorlugu’nun  farkli
bolgelerindeki ceditgi egitim merkezlerine hizli bir sekilde kadro yetistirecegini
umuyordu fakat bu hususta basarili olunamadi. Bu egitim kurumunun 6gretmenlerinden
Jemaleddin Velidov Ogerki istorii obrazovannosti i literaturt tatar (Tatarlarin Egitim
Tarihi ve Edebiyati Uzerine Deneme) adli kitabinda sunlar1 kaydetmistir: “Tatar
medreseleri arasinda c¢evre diizenlemesi ve maddi zenginlik bakimindan farklilik
gosteren Huseyniye medresesi, beklenen umutlari karsilamadi. Ahmed-bay’dan sonra,

bir yanda ogrenciler, diger yanda 6gretmenler ve medrese idaresi arasinda vuku bulan

573 Nabiyev, Habuddinov., a.g.md., ss. 209-210.
574 Rahimkulova, a.g.e., 33.
5% Ag.e., s. 71,
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siirekli kavga ve skandallara sahne oldu.” Anlasamamanin ana nedeni, Miitevelli
Heyeti ve Pedagojik komisyon iiyeleri arasinda ayrica yonetim ve ogrenciler arasinda
egitim sisteminin icerigi ve medresenin amag ve hedefi hususunda birlik ve beraberligin

olmamasiydi.°’®

1919 yilinda Huseyniye Medresesi Ogretmen Enstitiisiine doniistiiriildii. 1920
yilinda, bagkenti Orenburg olan Kazak Ozerk Cumhuriyeti’nin ilan edilmesiyle enstiti,
Tatar, Baskirt, Kazak ve Dogu dilleri olmak {izere dort ayri halk egitim enstitiisiine

ayrildi.>’’

Rusya’daki modern tarih donemi, dini egitimin aktif bir sekilde canlanmasi,
doniisiimii ve gelisimi miisahede edilmektedir. Bu egilim, islim’in daha derin tarihsel
koklerine sahip oldugu ve yerel halk igin geleneksel bir din oldugu bolgelerde daha
belirgindir. Bu bolgeler arasinda oOnemli sayida Tiirk uyruklu niifusun yasadig
Orenburg bolgesi sayilabilir. Bu nedenle bu topraklarda yasayan Miisliimanlarin dini
ihtiyaclarinin giderilmesi sorunu ortaya c¢ikmaktadir. Bu amagla bugiin Orenburg
Hiiseyniye Medresesi dini ve egitim faaliyetlerini aktif bir sekilde yiiriitmektedir. Cok

sayida 6grenci mezun olmus ve ¢ok sayida 6grenci de egitim gormektedir.

Sovyetlerin dagilmasi sonrasinda Orenburg bolgesindeki Miisliiman topluluklarin
sayisindaki hizli artis, eski camilerin yeniden canlanmasi ve yeni camilerin insa
edilmesi, nitelikli din adamlarin eksikligi sorunuyla karsi karsiya kalinmistir. 1991
yilinda din adamlar1 imam hatib ve miiezzin yetistirmek i¢in, Orenburg Merkez
Camii’nin bodrum katinda iki y1llik Kur’an Kursu agildi. Yediden yetmise tiim insanlar
dinlerini 6grenmek icin camiye kosuyorlardi. Diger il ve ilgelerden gelen 6grenciler
burada hem egitim goriiyorlardi hem konakliyorlardi. Buranin tefrisati bin bir
mesakkatle gerceklestirilmisti. 1992 yilina gelindiginde tarihi Hiiseyniye medresesinin
iki katli binasi1 Miisliimanlara iade edildi. Bina tekrar tadilat edilerek siniflari,
yatakhanesi ve yemekhanesi eski haline doniistiiriildii. Boylece, din gorevlilerine olan

acil ihtiya¢ Huseyniye medresesinin yeniden ingasina Ve agilmasina sebep oldu.

576 Jemaleddin Velidov, Ocerki istorii obrazovannosti i literatur tatar, 1zdatelstvo Iman, Kazan: 1998, s.
89.
577 Jemaleddin Velidov, a.g.e., s. 89.
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Tiiccar Hiiseyinov kardesler tarafindan XIX. yiizyilin sonunda Miisliimanlardan
zor durumda olanlarin ¢ocuklarinin egitim goérmeleri, Misliiman genglerin kendilerini
gelistirmeleri, rus okullarina gidemeyen yoksul ailelerin gucuklarinin egitime devam
etmeleri, Misliimanlarin kendi dillerinde temel egitimi alabilmeleri, boylece sosyal
hayatta g¢evresine, vatanina milletine faydali olmalar1 i¢in Hiiseyniye medresesini
agmislardi.’’® Sovyetler sonrasi medresenin yeniden insasmnin amaci da bolgedeki
camilerde ve medreselerde, imamlik ve Ogretmenlik yapacak nitelikli din gorevlileri

yetistirmek bdylece Miisliimanlarin thyacini karsilamakti.

Farkli bolgelerden egitim icin gelen &grenciler onlari gonderen dini idareler ve
imamlarin dilekgelerine gére miilakat yapilarak alinmaktadir. Ogrenci sayis1 ve onlarin
ders programi, Miitevelli Heyet tarafindan belirlenmektedir. Egitimin igerigi, temel,

mesleki ve genel dini egitim programlarindan olusmaktadir.

Sovyet iktidar1 dagiltiktan sonra ihtiya¢ ve talep tlizerine medresede kizlarin da
egitim alabilecekleri bir boliim acildi. Bu bdliimde ki bayan Ogretmenlere genellikle
abistay veya mugallima deniyordu. Huseyniye medresesi, kiz ¢ocuklarina egitim veren
ilk medreselerden biridir. °° Giiniimiizde Orenburg bolgesi Dini Idare Merkezi
uhdesinde faaliyet gésteren medrese, dini egitim programlarini uygulayan ve orta
mesleki din egitimi sertifikalar1 verme hakkina sahip yerel dini egitim kurulusudur.
Medrese, egitim faaliyetlerini devletin 2003 yilinda egitim faaliyetlerini yiiriitmek i¢in

verdigi ruhsat esasina gore yiiritmektedir.

Orenburg bolgesinde yirmiden fazla farkli, bolge niifusunun % 16,8’ini olusturan
etnik Miisliiman gruplar1 yasamaktadir. Tatar, Kazak, Baskir, Azeri, Ozbek, Tacik,
Ahiskali Tirkler, Cegen, Kirgiz, Dagistanli, Lezgi, Tiirkmen, Avar, Rutul, Kumuklar,
Ingus ve birgok milletlerin ve halklarin temsilcileri 6rnek gosterilebilir. 2017 yilinin
basinda bolgede 15 muhtasibat (miiftiiliikk), 152 cami, 13 mescit, 103 yerel Miisliiman
dini kurulus ve bir¢ok dini grup faaliyet gostermekteydi. Camilerde ve medreselerde
gérev yapan imam hatiplerin ve O6gretmenlerin bir¢ogu egitimlerini farkli yillarda
Hiiseyniye medresesinden bitirmis olan mezunlardir. Bu da bolgede faaliyet gdsteren

medreselerin dnemini gostermektedir. Idil-Ural Miisliimanlar1 eger cami ve medrese

578 Rahimkulova, a.g.e., s. 63.
79 Saripov A. A., Istoriva musulmanskogo obrazovaniya v Orenburgskoy oblasti, Monografiya,
Orenburg: 2017, s.156.
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acma hususunda miicadele etmemis olsalardi bdlge Miisliimanlarinin tamami

hiristiyanlagmis olacaklardi.

Orenburg Dini Idare Merkezi Hiiseyniye medresesini egitim merkezi olarak
kullanmaktadir. Belirli periyodiklerle burada bdlgenin din gorevlileri ve din
ogretmenleri toplanarak personelin 6zgiivenini, iletisim ve sosyal katilim becerilerini
gelistirmek, hosgorii, kendini yenileme, hurafe ve bid’atlardan uzak ve dini yanilgilari
diizeltmeye yatkinlik 6zelliklerini giiglendirmek, basta Kur’an-1 Kerim olmak {izere,
Islam bilimleriyle ilgili temel kaynaklar1 ve giincel ¢alismalar1 kullanabilme becerisine
sahip kilmak, edindigi bilgi 15181nda dini konularda toplumun sorularina ve ihtiyaglarina
cevap verebilmesini saglamak, Islam diisiincesi ve medeniyetinin Tefsir, Hadis, Kelam,
Fikih, Tasavvuf, Islam Ahlaki gibi temel disiplinler ile ilgili bilgilerini gelistirmek,
gelistirilen bilgilerin ve egitim silirecinde kazandirilan becerilerin; yasam iginde ve tist
O0grenim yasaminda kullanilabilir bilgiler, birikimler olmasint saglamak i¢in kurslar

diizenlenmektedir.

2.13. Orenburg Bolgesi Kargali Medreseleri

Kargali medreseleri, 1746-1920 yillar1 arasinda Ural bdlgesindeki faaliyet
gosteren en biiylik dini okullar arasinda sayilmistir. Kargali yerlesimindeki ilk medrese,
1746 yilinda birinci merkez camisinin yaninda kurulmustur. Orta Asya tarzinda
geleneksel egitim veren medreselerdi. 1745°te Kargali®® kdyiine yerlestirilen 176 aile,
dogu ile ticarete katilmalar1 kosuluyla, din 6zgiirliigii olmak tizere kendi haklarini alan
ilk Rusya Miisliimanlariydi. Kazan Hanligi’nin isgali sonrasinda ilk kez Tatarlarin

resmen taninan milli dini hayati burada yeniden canlanlanmaya baglamist1.

Muhiddinov, Tatarlarin bdlgede s6z sahibi olduklarin1 Rus devletinin de kendi
menfaati i¢in dini egitim hususunda onlar1 serbest biraktigini yazmaktadir; Tatarlar
Kazak bozkirlarinda ve Orta Asya’da Babiir Hindistan’a kadar Rus Devleti’nin
ekonomik ve siyasi ¢ikarlarin giivence altina almis ve Rus devleti onlara din 6zgiirliigii
ve sabit pazarlarda tekel ekonomik kar elde etme firsatlart saglamisti. Kargali
verlesimindeki ilk medrese 1746 yiuinda merkezi cami biinyesinde agimistir. Kargali

Yerlesiminin biiyiimesiyle, Miisliiman haywrseverlerin katkilar: ve destekleriyle, ikincisi

%0 Tatar koyii, eski adiyla Kargalinskaya Sloboda, Seitovskaya Sloboda, Seitov Posad, Rusya
Federasyonu’nun Orenburg Bolgesi’nin Sakmarsky Bolgesi’nde bir yerlesim yeridir.
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1760, iiciinciisii 1773, dordiinciisii 1789, besincisi 1802, vb. camilerde yeni medreseler
acumisti. 1869 yiulinda Kargali’da 496 6grencinin egitim gordiigii 9 medrese ve sibyan
mektebi vardi. XIX. yiizyihin sonunda, 6grenci sayist 700°e yiikseldi, ancak 1913 ’te

egitim kurumlarimin sayisi 10 olmasina ragmen 498 e diismiistii.®*

Kargali medreseleri, Orta Asya medreselerinden mezun olan Isniyaz bin Sirniyaz
el-Havarizmi (6.1791) ve Veliddin bin Hasan el-Bagdadi (1755-1831) gibi ilim
adamlarinin egitim verdigi 6nemli medreselerdi. Bolgede tliccarlarin ¢ogalmasi sebebi
ile egitim kurumlarina ihtiya¢ duyuluyordu. Dogal olarak burada Orta Asya modeli

medreseler agildi.

1873’te Kazan’da Sehabeddin Mercani’nin medresesinde egitim goren din adami
Muhammed Murad el-Ramzi Telfiku I-ahbdr adli tarihi eserinde devrimden 6nce Idil-
Ural bolgesindeki Miisliimanlar kendilerini her zaman Maturidi olarak gordiiklerini
aktarirken Tatar bilim adamlarindan bahsederken de “/nan¢ bakimindan hepsi Siinni
Maturidiler, amelde ise Hanefiydiler” diye aktarmistir.®? Fikihta Hanefi mezhebi,
akaid’de Maturidi ekolii, Tatarlar i¢in geleneksel olan islam modelidir. Bu, Tatar din
adamlarmnin 1917 devriminden 6nce savundugu ve yaydigi geleneksel islam’dir. Bu
hususu kanitlamanin en ikna edici yolu, Idil-Ural bdlgesinde devrim oncesi Tatar
medreselerinde iman esaslarii  6gretmek i¢in din alimlerinin hangi kitaplari

yazildiklarina ve okuttuklarina bakmaktir.

Tatar medreseslerinde grencilerin Islami bilgilerin tamamima hakim olmak igin
cogu akide konulu onlarca kitap okumalar1 gerekiyordu. Hacim olarak kii¢iik olmasina
ragmen, bir Miisliimanin neyi bilmesi, neye inanmasi ve igsel olarak neyi kavramasi
gerektigini siralayan, tiim zamanlarin ana metni olan, Tatar doktrininin vazgecilmez
ders kitaplarindan biri, Necmeddin en-Nesefi’nin (6. 537/1142) akaide dair Aka ’idii n-
Nesefi adli eserinin metni olarak kabul edilirdi. Nesefi’nin bu kiigliik eseri Hanefi
mezhebi mensuplar1 arasinda imam Maturidi’nin (h.8. 333 ) fikirlerinin yayilmasinda

belirleyici bir rol oynamustir.°8

581 Muheddinov Demir, Islim na Urale: Ensiklopedigeskiy slovar, Nijniy Novgorod: Izdatelstvo Medina,
2009. s. 156.

%82 Muhammed Murat Remzi, Telfiku’l-ahbdr ve telkihu’l-dsdr fi veka’i ‘i Kazdn ve Bulgar ve miiliki’t-
Tatdr, Orenburg: 1908, C.I1, s. 331.

583 Yusuf Sevki Yavuz, “Akaidii’'n-Nesefi”, DI4, Istanbul: 1989, C.2, s. 217-219.
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Nesefi’nin risalesi hakkinda birgok serh yapilmistir. Tatar medreselerinde en ¢ok
kabul edilen ve okunan Sa’diiddin Mes’Gd et-Teftazani’nin (6. 792/1390) Serhu’l-
Akd’id adli serh kitabidir. Medreslerde 6grenciler ve hocalar arasinda en yaygin olan
eser buydu ve tam 15 kez yaymlanmig ve hakkinda bir¢ok yorumun yapilmasina neden
olmustu. Bir diger serh, Tatarlar arasinda Sarh Mulla Celal olarak bilinen Celaleddin
ed-Davani’nin serhini yazdig1 Adudiiddin el-Ici’nin (6. 756/1355) akaide dair risalesi el-
Akaidu I Adudiyye yaygin olarak kullanilirdi.®8

Yine Tatar din adamlarindan Abdiinnasir Kursavi’nin (1776 - 1812) Nesefi’nin
risalesine yazdig1 Serh el-akaid en-nesefiyye ve Serh el-akaid en-nesefiyye el-cedid adli
iki eseri dikkat ¢ekicidir. O zamanlar bilim camiasinda pek ¢ok tartisma yaratmist1.>®
Ucgiincii dnemli serh ise Sehabeddin Mercani’nin (1818 - 1889) el-Hikmetii 'I-baligatii 'I-

cinniyye fi serhi’l-Aka idii I-Hanefiyye kitabidir~8®

Isniyaz bin Sirniyaz Urgeng¢’te egitim gordii, Kargali’"de Kazan Hanligi’nin
diisiistinden sonra Tatar 6grencilerin istifade etmesi i¢in akaid iizerine ilk ¢alisma olan
Akaid-i Bulgariya kitabin1 yazdi. Bugiine kadar bu ¢alismanin metni arastirmacilarin
kullanimina agik degildir. Veliddin bin Hasan el-Bagdadi ise Bagdat’ta egitim gormiis,
Hindistan, Horasan ve Buhara’y1 dolasmus, Idil bolgesine yaptig1 bir gezi sirasinda

Kazan, Taski¢c, Mamsya ve Mackara’y1 ziyaret etmistir.

Tatar dilinde ilk hazirlanan akaid ders kitaplarindan biri yine Kayum Nasiri’nin
1867de yaymladig1 Akdid-i Islamiyye ( Akaid Risalesi) adiyla bilinen eseri belirtmemiz
gerekmektedir. Medreselerde daha ¢ok klasik miielliflerin inang ile ilgili eserleri
okundugundan, ¢agdaslarinin eserleri gibi Tatar medreselerinde ¢ok fazla itibar

gormedi. °87

Boylece 1912 yilinda Apanayev Medresesi’nde okutulan ders programindan da
anlagildig1 tlizere akaid dersleri, Nesefi’nin eserlerine gore verilmistir. Ayrica
Muhammediye medresesinin en iist smiflarinda derslerde Teftazani’nin eserleri

okutuluyordu. Ancak bu egitim kurumlarinda klasik ve geleneksel eserlerin yaninda

584 Yusuf Sevki Yavuz, “el-Akaidii’l-Adudiyye”, Di4, istanbul: 1989, C. 2, s. 216.

585 {smail Tiirkoglu, Ibrahim Maras, “Kursavi” DI4, Ankara: 2002, C. 26, s. 447.

586 Ahmet Kanlidere, “Mercani”, DIA, Ankara: 2004, C. 29, s. 169-172.

587 {smail Tiirkoglu, Ibrahim Maras, “Kayyum Nasir” Di4, Ankara: 2002, C. 25, s. 109-110.
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Tatar miiellifleri Kiirsavi ve Marcani’nin yorumlarina gore de akaid egitimi veriliyordu.
Biitiin bunlardan Tatar Ilahiyatcilarinin ezici ¢ogunlugunun, inan¢ meselelerinde Ehl-i
Siinnet yani Hanefi-Maturidi mezhebinin geleneksel pozisyonlarina bagli kaldiklarini

acik bir sekilde goriiyoruz.

XIX. yiizyilin sonlarinda, Orenburglu tiiccar Gani-bay Hiiseyinov’un (1836-1902)
girisimi ve maddi destegiyle, Kargali okullarinin reformu bagsladi. Tatar Halk
Edebiyat¢is1 Fatih Kerimi’nin o6nderliginde 1896-1898 yaz aylarinda ustl-i cedid
muallimleri yetistirildi, 1899-1901°de, dokuzuncu caminin medresesinde, daha sonra
polis tarafindan kapatilan medreselerde yeni yonteme gore ogretmen yetistirmek i¢in
yaz pedagoji kurslar1 acilmist1.°®® Ders programinda ses yontemi, Tiirk¢e imla ve sdz
dizimi, tecvid ile Kur’an-i Kerim, matematik, tarih, cografya, pedogoji, hadis ve tefsir

dersleri yer almist1.%®

XIX yilizyilda Kargali’de sekiz medrese faaliyet gosteriyordu. Hepsi yerli
Miisliiman tiiccarlarin destekleriyle egitim Ogretim planlarim1  basariyla devam
ettiriyorlardi. Birgok basarili egitimci bu medreselerde ders vermek istiyorlardi.
Abdurrahman Saripov (1743-1826), donemin en meshur tarihgisi ve din adami
Sehabeddin Mercani, Valieddin bin Hasan (1747-1831), Abdulmanih Kargali (1784-
1824) ve Ibadullah Salihov (1794-1867), gibi meshur egitimciler ve din adamlar1 bu
medreselerde ders vermislerdi. 1860’11 yillarda Kargali medreselerinde 500 civarinda
Tatar, Bagkirt ve Kazak 6grenci egitim gormekteydi. Astrahan harig, Tatar diinyasinin
biitliin bolgelerini temsil eden yaklasik 210 6gretmen burada egitim almistir. Buhara
medreselerinden geri kalir tarafi yoktu ¢iinkii burada hem dini dersler hem diinyevi
dersler basarili bir sekilde verilmekteydi. Ancak Kargali medreselerinin ¢ogu kapatilip
Kadim gelenekselciligin kalesi haline gelinceye kadar skolastik bir temelde hizmet
vermeye devam etti. 1913’e gelindiginde, baz1 mahallerde ki sadece dort yerel medrese
kismen yeniden diizenlendi. Kargali medreseleri, tiim Rusya Miisliimanlarini birlestiren

en bilyiik egitim ve dini merkezlerden biriydi.>*

588 [smail Tiirkoglu, “Fatih Kerimi” Di4, Ankara: 2022, C. 25, s. 289-290.

%89 Muheddinov Demir, a.g.e., s. 156.

50 Farhsatov M. N., Norodnoye Obrazovaniye v Baskiryiv 60-90 ye godi XIX v. 1zdatelstvo Nauka,
Moskova:1994, s.18-19.
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1788’de Orenburg Miiftiiliigliniin kurulmasindan 6énce, Muhammed Veli Kargali,
Abdiirrahim Otuz-imeni,®®* Abdiilmanih Kargali, G. Salihi gibi Kargali ulemasi,
yetkililer tarafindan taninan ve yerel Miisliiman halklarinin dini liderlerinin se¢iminde
ve onaylanmasinda &ncii rol oynayan ve ayni1 zamanda Idil-Ural bélgelerinde islamin ve

tasavvufun gelisimi lizerinde 6nemli bir etkiye sahip din adamlariyd.

2.14. Troisk Rasuliye Medresesi

Rasuliye medresesi Troisk sehrinde 1883 yilinda Besinci Merkez Camii
biinyesinde acilan ve faaliyet gosteren medresedir. Troisk sehrine ¢aligmak i¢in gelen
tatarlardan olusan kalabalik grup yeni Tatar yerlesimini Kurdular. Ibadetlerini yapmak
icin ilk basta i¢in Habibullah Abbasov tarafindan bagislanan 6zel bir evi kullandilar.
1872 yilinda Celyabinsk eyaletinin Karasevska il¢esine bagli Mansurova kdyiinden bir
din gorevlisi olan Isengali Kireev, burada ders verecegi bir mekteb ve medrese agtr.
1880°de burada tiiccar Seyfullah Abbasov ve oglu Habibullah’in destekleriyle, besinci
caminin insaatina baslandi ve ayni yildan itibaren nufus kayitlar1 tutulmaya baslandi.
Cami ii¢ yil igerisinde tamamlandi. 1883’da ise kazak tiiccar Altinsarinin destegiyle
ogrenciler icin ahsaptan bir medrese ve yurt insd edilmeye baslandi.>®? 1891 yilinda
Imam Hatib Isengali Kireev’in gérevden alinmasindan sonra, 1884 yilinda Troitsk’de
caminin ikinci imamhgmi yapan Seyh Zeynullah Resulev davet edildi. Caminin yeni

imam hatibi Rasulev kendi ismini de alan Rasuliye medresini gelistirmeye basladi.

Medrese, Rasulev’in g¢evresinde ki hayirseverlerin bagislariyla destekleniyor,
Orenburg Miiftiiliigiine bagl faaliyet gosteriyordu. 1893’te Rasulev, gerekli 6gretim
yontemini, ders-sinif sistemini ve miifredat: belirledi. 6 Temmuz 1898’de Abbasov ve
Yausev’in destekleriyle tas bir ¢it yaptirildi ve cami yeniden insa edildi. 1903
ilkbaharindan 1905 sonbaharina kadar, hayirseverlerin ve bizzat Rasulev’in
destekleriyle medresenin iki katli binasi ve miistemilatlar insa edildi. Medresede
dersliklerin yan1 sira ¢ok sayida kitap bulunan bir kiitiiphane, pansiyonun birinci katinda
yemekhane, ikinci katinda 6grenciler ve belletmenler i¢in oturma odalar1 vardi. 1917

devriminden oOnce bile medrese ve miiderrislerin dairesi telefonlarla donatilmisti.

51 {smail Tiirkoglu, “Otuz imeni Abdiirrahim”, DIA4, Istanbul: 2007, C. 34, ss.11-12.
%2 Gizatullin R. N. Musulmanskiye ugebniye zavedenive dorevolyusionnogo Troiska (konse XVIII —
nagalo XX vv.) Kratkiye ogerki, Celyabinsk: 2016, s. 44.
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Almanya’dan satin alinan dizel jeneratorler tarafindan iretilen elektrik ile medrsese

aydmlatiliyordu.

Cami ve medresenin bulundugu yerlesim yerini Zaynulla Rasulev Arapca kokenli
bir kelime olan Magmur (donanimli, giincellenmis, ekilmis) olarak adlandirmisti.
Muhtemelen Trosik sehrinin bu bdlgesine verilen Amur ismi buradan gelmektedir.
Medresenin programina gore, Rasuliye medresesinin amaci, ilkégretim okullart igin
muallimler ve camilerde gorev yapacak din gorevlileri yetistirmekti. Rasuliye
medresesi, riisdiye ve igdadiya diizeyinde egitim veriyordu, 11 yillik egitimin ticreti (4
yil mektep, 7 yi1l medrese) bir defaya mahsus 8 ruble idi.>®® Medreseye basvuru igin
simnava girmek ve saglik raporu almak gerekiyordu. Rasuliye medresesinde egitim-
ogretim geleneksel ve yenilik¢i Ozellikleri birlestiren karma bir egitime gore
veriliyordu. Zeynullah Rasulev’in girisimiyle, Seyh Zeynullah, Ahmad Haji ve diger
miuderrisler hakkinda yeni yontem lehine fetva verilen Noviy Metod i Troitskiye
Ugyoniye/Yeni Yontem ve Uclii Bilim Adamlari adli bir brosiir hazirlayarak

yayinlandi.>%

1903’ten sonra, Abdurrahman Rasulev miiderris olarak babasinin yerini aldiginda,
Rasuliye medresesi Rusya’daki en iyi Cedidgi egitim kurumlarindan biri haline
gelmistir. Medresenin miifredati, tarih, matematik, cografya, fizik, kimya, pedagoji,
ahlak, Tatar edebiyati ve sanatlari, doga bilimleri, Rus dili ve diger disiplinler, ¢izim ve
miizik derslerinden olugmaktaydi. 1903°te medrese biinyesinde ilk dini kitaplarin,

Islami takvimlerin ve edebi kitaplarin basildig1 bir matbaa acildi.

Zeynullah Rasulev 1869-1870 yilar1 arasinda Istanbul’da bulundugu yillarda
Naksibendiye Tarikatinin Halidiye Seyhi Ahmet Ziyauddin Giimiishanevinin miiridi
olur. Ulkesinde dondiikten sonra tasavvufi hayat yasamaya baslar ve etrafinda gok
sayida miirid toplanir idari islerden uzaklasan Zeynullah Rasulev, tamamen tasavvufi
bir hayat yagsamaya basladi. Cok sayida ziyaret¢i, ihtiyaclar1 ve istekleri ile stirekli ona
muracaat ettiler. Ufanin zenginleri de fakirleri de onu ziyaret etmeye geliyor onun

sohbetlerini dinliyordu. Zeynullah Hazret herkesi kabul ediyor onlari dinliyor onlara

59 Farhgatov M. N., Baskortostan Kratkaya Ensiklopediya, Ufa: 1996, s.392.
5% Gizatullin, a.g.e., s. 44.
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tavsiyelerde bulunuyor sikintis1 olanlari teselli ediyordu. Omriiniin sonuna kadar

haftada iki giin 6grencilere hadis ve tefsir dersleri okutmustu. 5%

XIX. yiizyilin sonunda Tatar din adamlar1 egitim sistemiyle ilgili tarihsel bir
secim durumunda kaldilar. Ilminskiy sisteminin reddedilmesi tiim Miisliiman din
adamlarm birlestirdiyse de Ismail Gaspirinski’nin sistemine gére béliindii. Gaspirali’y1
ilk destekleyen din adamlarindan Sehabeddin Mercani oldu. Tiiccarlardan ise
Hiiseynovlar ve Apanayevler yeni kurulan sistemi desteklediler. Miiftii Salim Giray
Tevkelev de dahil olmak iizere bazi Islam alimleri, geleneksel egitim sisteminin krizde
oldugunu savunuyorlardi. Dindar alt tabakalar ile burjuvazinin laik degisimlere yonelik
temsilcileri arasinda aracilik yapan Zeynullah Rasulev ve Alimcan Barudi, yeni milli
olusum i¢in en biiyiik destegi verdiler. Alimcan Barudi hazretin en 6nemli 6grencisiydi.
Muhammediye medresesi insa edilirken ilk tuglasin1 Rasulev Zeynullah koymustu.
Medresenin agilisinda ise birlik ve beraberlige vurgu yapmis dini ve mill konularda
ayriliga diismeme uyarisinda bulunmustu. Tarikat seyhi olup ayni zamnda cedidci

harekat1 desteklemesinden dolay1 Ismail Gaspiralinin’da dvgiisiine mazhar olmustu.>%

1913 yilinda medresede Muhzin Mutagarov, Abdulaziz Selahaddin, Rahimcan
Odnobaev, Arif Valeev, Valirrahnman Abitov, Sarafuddin Enikeev, Vahuddin Ismailov,
Muhammed Kinllazin, Harissiy Kurbanrovgaleev, Nazi Nasitu Kurbanovgaleev, Hasan

Teregulov ve Yunus Yusupov dgretmenlik yapmuslardir.>®’

Medrese, XIX. yiizyilin sonunda ozellikle Bagkirdistan ve Kazakistan niifusu
arasinda 6nem kazanmisti. Birinci Diinya Savasi dncesinde 6grenci sayist 120’si yatili
ve 120’si gilindiizlii olmak tizere toplam 240 6grencisi olan medresenin sonraki yillarda
ogrenci sayis1 400’e kadar ulasmisti. Mezun olduktan sonra bircok 6grenci, Ismail
Gaspirali’nin meshur Bahgesaray’daki Zincirli medresesi dahil olmak iizere Rusya’daki
diger dini okullara bilgilerini gelistirmek i¢in gonderiliyordu. 1901 yilinda Rasuliye
medresesinin meshur &grencileri Abdiilmecit Nurganievi¢ Abdulgafurov®®® (1880-
1934), gazeteci Halim Fattah Islamovi¢ Iskanderov (1888-1958), 1. Sarkiy ve digerleri

5% Habuddinov Aydar, “Rasuli Zaynullah” Islam naYevropeyskom Vostoke, s. 279; Daha genis bilgi bkz.
Rizaeddin Fahreddin, Zeynullah hazretin terciime-i hali, Orenburg:1917.

5% Habuddinov Aydar, a.g.md., s. 279.

%97 Gizzatullin ,a.g.e., s. 46.

5% Daha ¢ok Mecit Gafuri olarak bilinmektedir. Bagkirt ve Tatar Tiirkleri’nin taninmis sair ve yazari.
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Cemiyeti ilmiye diye bilinen dernegi kurdular. Gafliri’nin siir, hikaye, tiyatro, opera,
roman ve makaleleri Terciiman, Yoldiz, Kazan Mohbiri, Irek, Biznin Yul, Hukuk ve
Hayat, Baskirdistan, Sarik Yarlilari, Ang, Tataristan, Sovyet Edebiyati gibi o donemin

en 6nemli gazete ve dergilerinde yayimland:.>*

Rasuliye medresesinde ¢ok sayida 6nemli sahsiyetler egitim gormiistiir. Sair Safik
Aminevig Tamyani (1858-1931), dilbilimci ve filololog Prof. Dr. Ahmerov Kasim
Zakirovig (1900-1969), tarih¢i Abdulbari Abdullovi¢ Battal (1880-1969), sair ve
gazeteci Akram Minnegaleevi¢c Alimov (1892-1913), Tiirkolog ve halk sanatgisi
Fathelkadir Mustafievi¢ Siileymanov (1889-1976), sair ve yaymci Abdulhey irkabaev
(1893-1919), 1936-1950 yillarinda Rusya Miislimanlart Merkezi Din Kurulu
baskanligi yapmis Adurrahman Hazret Rasulev (1889-1950), 1951-1974’te Rusya
Miisliimanlar1 Merkezi Dini idare Baskam Sakir Hazret Hiyaleddinov (1890-1974),
1921-1923’te Baskurdistan Cumbhuriyeti Miiftiisii Mansur Hatipovi¢ Halikov (1886—
1934), 1924-1936°da Rusya Miisliimanlar1 Dini Idare Miiftiisii M. A. Ataullin (1875-
1936), Isa Fatkullovi¢ Rasulev (1866-1921) ve baska bircok din adami ayrica Kazak
edebiyatinin kurucusu Sultanmahmut Toraigirov (1893-1920), Karakalpak sairi
Haciniyaz Kosibali oglu (1824-1878), Orta Asya ve Kazakistan halklarmin geng

aydinlarinin diger bircok temsilcileri Rasuliye medresesinden mezun olmustur.5%

1919 yilinda kapanan medrese 1948 yilinda Sovyet ortadgretim okuluna
donistiiriilmiistiir. Sovyetler dagilinca Miisliimanlara iade edilmis ve 2015 yilinda
medresenin restore edilmesine karar verilmistir. Restorasyonu tamamlanan Rasuliye
Medresesi 1 Eyliil 2018’de tekrar egitim Ogretim faaliyetlerine baglamistir. Resuliye
Medresesi, Rusya’ ve yurt disinda geleneksel dini egitimin en ileri seviyede verildigine
inanilan merkezlerden biri olarak kabul edilmekte ve medresede din gorevlisi

yetistirilmektedir.

599 Ferman Karacam, “Mecit Gafuri”, D4, Istanbul:1996, C. 13, s. 287.
600 Gizatullin, a.g.e., s. 48.
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SONUC

Giiniimiiz Rusya Federasyonu topraklarinda yer alan Idil-Ural bolgesine
Islamiyet resmi olarak 922 yilinda girmistir. En uzun 6miirlii Tiirk devletlerinden olan
Bulgar Devleti’nin Han’i, Abbasi halifesiyle iliskilerini giliglendirmek, onlardan
Islamiyet’i 6gretecek muallimler istemek icin elgi gdndermistir. Bunun iizerine Abbasi
halifesi Idil - Ural bélgesine bir heyet géndererek onlarin taleplerine karsilik vermistir.
12 Mayis 922 yilinda bolgeye ulasan heyet devletin 6nemli temsilcileri tarafindan
biiyiik bir tdrenle karsilanmistir. Bulgarlarin islamiyet’i kabulii ile ilgili, kaynaklar
farkli rivayetler aktardigindan bir kisim kaynaklarim bdélge halkinin elgilerin
gelmesinden once Miisliiman olduklarini aktarirken bir kisminin ise elgiler geldikten
sonra Miisliiman olduklarini ifade ettikleri goriilmiistiir. Ancak aragtirmamiz esnasinda
elde ettigimiz verilere dayanarak eligiler gelmeden once de bolge halkinin Orta
Asya’dan gelen tiiccarlar vb. etkilerle Islam’1 kabul ettiklerini sdylemek miimkiindiir.
Nitekim konu ile alakali arastirmacilar Ve bilim adamlari, bolge halkmin islamiyet’e

girig tarihlerinin heyetin Bulgar devletine ulastiklar: tarihten dnce oldugunu savunurlar.

XIII. asrin baglarinda Mogol istildsina ugrayan Bulgar Devleti, burada kurulan
Altin Orda devletiyle beraber siyasi varliklarmi siirdiirmeye devam eder. Fakat
Timur’un saldirilart neticesinde zayiflayan Altin Orda, 1437’de Kazan Hanligi’nin
kurulmasiyla tarihe karismis olur. Kazan Hanligi giiniimiiz Rusya Federasyonu’nun
Tataristan, Cuvasistan, Udmurt, Mariel ve Baskurdistan o6zerk cumhuriyetleriyle
Ulyanovsk, Penza, Saratov, Kuybisev, Perm, Tambov ve Ryazan vildyetlerinin
topraklarma hiikmediyordu. Kazan Hanligimin kurulusundan yikiligina kadar pek cok
han degismis bunlardan bazilar1 Ruslarin destegi ile taht1 ele gegirmistir. Taht kavgalari
yiiziinden zayiflayan hanlik 1552 yilinda Ruslarin isgaline ugrayarak Idil-Ural
bolgesinde VI. ylizyildan beri varligini siirdiiren Tiirk hakimiyeti ortadan kaldirilmaist.
Buna ragmen bolge Miisliimanlar1 Ruslara karsi Milli miicadelelerini XVI. yiizyil

sonuna kadar siirdiirmiislerdir.

Calismanin sonucunda, Kazan’in isgali sonrasinda ¢ikarilan bir kanunla yiizlerce
cami yikilarak bu topraklarda asirlardan beri varligim siirdiiren Islam medeniyeti ve
kiiltiiriiniin  izlerinin silinmeye ¢alisildigi, Misliman mezarliklarinin, camiler ve

kiitiiphanelerinin tahrip edilerek Islami kitaplarin toplatilip yakildigi, Miisliimanlarin
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zorla Hristiyanlastirilmaya baslandigi, Hristiyan olmak istemeyenlerin ise siirgiine
gonderilerek yerlerine Ruslar’in yerlestirildigi, onlarin kalplerini Hristiyanliga
isindirmak amaciyla Hristiyan olan Tiirklerin askere alinmadigi ve yillarca vergiden
muaf tutulduklart goriilmiistiir. Her tiirlii baskiya ve sindirmeye ragmen Hristiyan
olanlarin sayisinin artmadigi da tespit edilmistir. Bunun sebebinin de baslangigtan beri
bolgede insa edilen camiler ve medreselerin ilmi ve manevi desteginin oldugu kanaatine
varilmistir. Ciinkii bu camilerde Islami suur yasatilmis, cami ve medreselerde islami
ilimler dgretilmis ¢ok sayida islam alimi, ahlakli ve imanli nesiller yetistirilmis ve

boylece her tiirlii baski ve zuliimlere kars1 Islami hayatin devamlilig1 saglanmistir.

Calismamizda camilerin ve medreselerin banileri 6zellikle vurgulanmistir.
Aragtirmamiza konu olan biitlin eserlerin neredeyse her birinin farkli bir hayirsever
tarafindan insa ettirildigi tespit edilmistir. Bu da o yillarda yasayan tiiccarlarin ve

esnafin ne denli dinine ve kiiltlirline bagli olduklarini gostermektedir.

Ulastigimiz sonuglardan birisi de sudur ki, Kazan’in isgali sonrasinda asimile
edilmek, Hiristiyanlastirmak ve yozlagtirmak maksadiyla Rusya’nin uzak bdolgelerine
stirgiin edilmistir. Ancak dagitilan Tatar Tiirkleri sayesinde giiniimiizde Rusya’nin her
yerinde Islam kiiltiiriine ait camiler, medrese vb. egitim kurumlari artmis, cogalmis ve
bugiin oralarda Islam’in yasanmasi ve Islam medeniyetinin gelismesi, siirdiiriilmesi

miimkiin olmus ve olmaktadir.
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