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islamcilik®

On dokuzuncu yiizyilin ikinci yarisindan itibaren fslam diinyasinda
ortaya gikan Islamalik, Tslam’s, inang, diisiince, ahlak, siyaset, yonetim ve hu-
kuk bakimindan hakim kilmak, Miisliimanlar arasmda birlik ve dayanisma
tesis ederek Islam tilkelerini Bati karsismda geri kalmishktan kurtarmak ama-
cmna yonelik bir ¢oziim arayisi olarak gelismistir.! Osmanlrda ilk defa Geng
Osmanlilar arasinda giindeme gelen Islamalik diisiincesi II. Abdiilhamid
doneminde faydaci bir politika unsuru olarak degerlendirilmistir. Islamailik,
fkinci Mesrutiyet doneminden itibaren ihya ve 1slah cizgisinde bir Islam dii-
stincesi seklinde takdim edilmesinin yaninda, alternatif bir toplum ve yone-
tim projesi olarak Cumhuriyet'in kurulusuna kadar varligm stirdtirmiistiir.
Cumhuriyet déneminde bu hareketin giderek entelektiiel bir ilgi alan1 haline
geldigi, fakat 196071ardan itibaren de adlandirma aym kalsa bile mahiyet de-
gisimine ugrayarak yeni bir nitelik ve popiiler bir kimlik kazandig1 goriiliir.
Islamcilik, Tiirkiye'de bu popiilariteyi kullanarak kiiltiirel faaliyetlerin ya-
n1 swra 1969'dan itibaren, bir siyasi partiye doniisme iradesini sergilemistir.
199071ardan sonra ise, agia ¢ikan farklh toplumsal ve kiiresel degisimler ile
birlikte siyaset yapmanin zorunlu kildig1 uzlasmalar cergevesinde Islamci ha-
reketler ve diisiinceler, kendilerini yeniden kurgulayarak post-Islimcilik olarak
adlandiran yeni bir siirece girmistir. Islamcihgn Tiirkiye'de takip ettigi siireg
diger Islam iilkelerinde de farkli olmanustir. Arap toplumlarinda Islameilik
2010 yiinda sokaklarda yankilanan Arap Bahari'yla birlikte demokrasi-
ye dogru evrilen gehresini gostermeye baglamustir. Bu calisma Islamcihigm

* Michelangelo Guida, Istanbul 29 Mayis Universitesi, Siyaset Bilimi ve Uluslararasi iligkiler Boliimii.
Omer Caha, Yildiz Teknik Universitesi, Siyaset Bilimi ve Uluslararasi {liskiler Béliimii.

1 Miimtaz'er Tiirkone, “Islamcilik,” Isldm Ansiklopedi (istanbul: Tirkiye Diyanet Vakfr), C. 23, ss. 60-62.
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Tiirkiye'deki gelisim ve degisiminin yani sira, etkin olarak gelistigi diger slam
tilkelerindeki farkli resimleri {izerinde durmaya calisacaktir.

ISLAMCILIK: BIR KAVRAMIN ANATOMISi

Siyasi diisiince tarihinde Islamcihigin siirlarini net bir bicimde gizmek
zordur. Bu galisma boyunca gorecegimiz gibi Islamailik, farkli bolgelerde ve
zamanlarda farkli sdylem ve iceriklerle kendisini gostermistir. Islamcilik kav-
raminin uygun bir adlandirma olup olmadig;, ulusal ve uluslararast litera-
tiirde hala bir tartisma konusudur. Islamailik kavramu Tiirkge literatiirde ilk
kez, Ug Tarz-1 Siyaset adli makalesinde milliyetci yazar Yusuf Akgura tarafin-
dan kullanilmustir. Fakat Akguranin bu kavrama verdigi anlam, ilerde gore-
cegimiz gibi Ittihad-i Islim (Islam Birligi) vurgusu tagimaktadir. Akgura'dan
farkli olarak Ziya Gokalp, 1913 yilinda Tiirk Yurdu dergisinde “Ug Cereyan”

baghgiyla yazmis oldugu makalelerde ilk defa ideo-

ittihad-i islam:

Tum Muslimanlari ayni ¢ati altinda
birlestirip Bati karsisinda bir gli¢
haline getirmeye calisan bir siyasal
proje.

lojik igerikle sekillendirilmis Isldmlagmak ve Islamlik
kavramlarmi kullanmustir? Sonraki zamanlarda
ise Islamcilik kavrami, neredeyse irtica kavramiyla
esanlaml olarak degerlendirildigi icin bir¢ok yazar

sz konusu kavrami kullanmaktan ¢ekinmistir.

Benzer nedenlerden dolay: Ingilizcede de Islamism sdzciigii, 5nemli bir
tartisma konusu olagelmistir. Fransizcadan gegen bu sozciik ilk 6nce islam di-
nini ifade etmek tizere, meshur yazar Voltaire tarafindan kullanilmistir. Daha
sonra ise, bu kullamm terk edilerek Islam sozctigii tercih edilmistir. 19707erin
sonundan itibaren s6z konusu sozciik terk edilmis; Hiristiyanlik tarihi i¢cinde
goriilen koktenci hareketleri adlandirmak tizere kullanilan bazi kavramlarm
Islam cografyasinda gelisen, siyasi/sosyal yapiy1 degistirmeyi ve yeniden can-
landirmay1 amaglayan siyasi olusumlar1 nitelendirmekte yetersiz kaldig dii-
stincesinden hareketle, yeniden Islamism kavrami kullamlmaya baglanmustir.®
11 Eyliil'den sonra yerli ve yabanci basinda Islamcilik kelimesinin, terdr or-
giitii olan ve ashinda Islama diisiince yelpazesi icinde marjinal bir yere sahip
olan Fl-Kaide gibi teror orgiitleri i¢in kullanilmaya baglanmasiyla birlikte ta-
nimlar {izerinde tartisma yeniden alevlenmistir.

Sunu unutmamak gerekir ki, gerek Tiirkiye'de, gerekse diger Islam
tilkelerinde faaliyet gosteren Islami hareketler iginde kendilerini “Islamct”

2 fsmail Kara, Tiirkiye'de Islimeilik Diisiincesi (Istanbul: Kitabevi, 1997), ss. 31-33.

3 Martin Kramer, “Coming to Terms: Funamentalists or Islamists?,” Middle East Quarterly, 10, No.2 (Spring
2003): ss. 65-77.
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olarak nitelendirenlerin sayist ¢ok smurhdir. Islami aydimnlar veya kesimler
kendilerini genel bir egilim olarak Miisliiman olarak tanimlamakta, olustur-
duklart hareketleri tanimlamak {izere de “Islami” kavramii kullanmay ter-
cih etmektedirler.* Ozellikle Tiirkiye'de kendilerini Islamci olarak nitelendiren
gruplarmn sayis1 marjinal sayilacak kadar azdir. Bazi cemaatler veya siyasal ha-
reketler kavrami daha da yumusatarak kendilerini muhafazakar bir kimlikle
takdim etmeyi tercih ederler. Mesela Tiirkiye'de Adalet ve Kalkinma Partisi
kendisini muhafazakar kimlikle tanimlarken, Fethullah Giilen cemaati daha
yumusak ve kapsayic bir sozciik olan “hizmet” sozcligiiyle kendisini tak-
dim etmeyi tercih etmektedir. Bu hususu dikkate aldigimizda Islami kesim-
leri veya onlarin dayandig siyasal referanslar ifade etmek {izere kullanilan
“Islamailik” kavramin bu hareketlere disaridan bakanlarm kullandiklari bir
kavram oldugunu unutmamak gerekir. Gergek boyle olmakla birlikte fslam’t
politik bir referans olarak algilay1p onu yasamin tiim boyutlarina (siyasi, idari,
hukuki, kiiltiirel vs.) uygulamay1 éngoren diistinsel egilimi ve ideolojik tutu-
mu Islamcilik kavramiyla ifade etmenin belli bir hakliliga dayandig1 sdylene-
bilir. Bu ¢alisma da bu noktadan hareketle bu kavram tizerinden gidecek ve
esas olarak da bu kavramin anlattig1 diisiinsel temeller tizerinde duracaktir.

Islamcilik, farkli bolgelerde farkli nitelikler barindiran bigimlerde or-
taya gikan siyasi hareketler seklinde tarih sahnesinde yer aldigindan dolayi,
kimileyin Islamciligin aslinda bir ideoloji olmadig1 seklinde bazi degerlendir-
meler s6z konusu olmustur. Ancak Islamciligin, kendi i¢inde tutarli niteliklere
sahip degerler sistemiyle, siyasal ve sosyal hareketlere kendilerini mesrulas-
tiracaklar1 bir takim temel dayanaklar sundugu gerceginden hareketle bir
ideoloji oldugunu savunmak miimkiindiir. Bu niteliklerin neler oldugunu
anlayabilmek i¢in, ilk énce bu ideolojinin ortaya ¢tkis kosullarimi incelemek
ve kendisini sekillendirerek besleyen diisiinsel degerlerin kokenlerini aras-
tirmak gerekir.

TARIHSEL SURECTE iSLAMCILIK

Temmuz 1798 tarihinde Hindistan yarimadasma (simdiki
Hindistan, Pakistan ve Banglades) hakim olmaya baglayan Ingilizlerin
ticari yollarim kesmek amaciyla Napolyon Bonapart Iskenderiye'de ka-

4 Ugiincii kusak fslamcilik ile ilgili medyada bir dizi tartisma agan Mustafa Karaalioglu bu konuda séyle
der: “Kimligimi gayet tabii ki ‘Miisliiman” olarak tanimliyorum. Ama, bugiinkii ideolojik klasman geregi
bana ‘Islamct” denilmesinden de gayet tabii ki memnun oluyorum.”, Mustafa Karaalioglu, “Bir islamct
olarak ben, sen, o...”, Star, 3 Eyliil, 2012.
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raya ¢ikt1. 20 Temmuz’'da Piramitler Savasi'nda disiplinsiz ve hazirliksiz
olan Memluk ordusunu maglup etti. Napolyon‘un gerceklestirdigi ve ti¢
sene boyunca siiren bu sefer, Islam diinyasinda biiyiik déniisiimlerin ya-
sanmasina vesile olan onemli etkiler yaratti. Napolyon'un s6z konusu
seferiyle birlikte, Bati'nin Islam diinyasi karsisinda daha énce goriilme-
mis olgiide gerceklesen {istiinliigiiniin tescil edilmesi, Avrupa ile Islam
diinyas: arasinda baglayacak yeni bir dénemin simgesiydi. Bu yeni do-
nemi belirleyen, Islam diinyasi bakimindan asagilayici bir mahiyet arz
eden kosullara ilk tepki, Miisliiman diisiiniirler cephesinden geldi. S6z
konusu tepkiler baglaminda Islam diinyasmin iginde bulundugu olum-
suz durumu, sosyal ve siyasi reformlar ¢ercevesinde asmaya ¢alisan en
onemli ve dikkate deger diisiinsel hareket Islamciliktr.

Napolyonun Misir seferi, farkli alanlarda Bati'nin Miisliimanlara
kars: tistiinliigiinii gosterdi. Birinci olarak, Napolyon seferi, bir Bat1 dev-
letinin Miisliimanlara kars: ilk galibiyeti olmamakla birlikte Bati'min
Miisliiman toplumlar {izerindeki ¢ok yonlii tistiinliigiiniin bir gosterge-
sini olusturdu. Miisliimanlar birkag yiiz yil 6nce Batili glicler tarafindan
fber yarimadasindan silinip atilmiglardi. Sanayilesmeyle birlikte Bati
giderek Islam diinyasina karsi iistiin bir konuma gelmis, bu iistiinlii-
glinii askeri giicline de yansitmisti. Bunun sonucunda Osmanlilar, 17.
ve 18. yiizyillarda 6zellikle Balkanlarda baz: toprak kayiplarina neden
olan askeri yenilgilerle tanismislardi. Bu bakimdan 18. yiizyilin sonuna
geldigimizde Miisliiman hiikiimdarlar Avrupa’nin artan askeri giicliniin

farkina varmis ve buna kars: dnlemler
almaya baslamislardi. Bunun tipik 6r-
negi olarak III. Selim, Rusya, Fransa
ve Avusturyanin sahip oldugu askeri
ustiinliikten kaynaklanan tehlikenin
farkinda olarak Yenigeri ordusunda
reform yapmak tiizere Nizam-i Cedid
adiyla bilinen modern bir ordu kur-
maya calismisti. Bu zaviyeden bakil-

diginda, Napolyon'un Misir seferinin
Antoine-Jean Gros (1771-1835) tarafindan

gizilen ve Miisliimanlarin ok yénlii gil, ayni zamanda bilimsel, teknolojik,
sefaletini g6steren Piramitler Savasi adli tablo.

Ooneminin, Bati'nin yalnizca askeri de-

siyasi ve kiiltiirel alanlarda Islam diin-
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yasi karsisinda belirgin ol¢iilerde gerceklesen iistiinliigiiniin bir simgesi
olmasinda yattig1 soylenebilir.

Antoine-Jean Gros'un “Piramitler Savas1” adli tablosu bu durumu
yansitan onemli bir 6rnektir. Tabloda beyaz bir atin {izerinde ordusuna
komuta eden Napolyon ve askerleri karsisinda Miisliiman halk ¢iplak,
sefil, caresiz ve ayni zamanda medeni Fransiz ordusundan af, merha-
met ve hatta yardim dileyen, muhtag bir sekilde resmedilmistir. Ayrica
Napolyon, askerlerini cesaretlendirmek amaciyla kadim Misir mede-
niyetinin bir simgesi olan Piramitleri (1798'de hala kum altinda goémdi-
liiydiiler) fethedilmeye deger bir hedef olarak gdstermis olmakla Islam
medeniyetini yok sayarak asagilayan politik bir gésteride bulunmustur.
Gergek abartili olsa da, o zamana kadar Miisliiman toplumlar, Fransa,
Ingiltere ve Hollanda'nin siyasi, teknolojik, ekonomik ve askeri giiciine
kars1 dayanabilmisti. Sonraki yillarda ise Fransa, Cezayir’i 1830 yilinda
isgal etti; Ingiltere ise 1805ten sonra Hindistan yarimadasi iizerinde
Babiir hakimiyetini sona erdirdi.

fkinci olarak, 19. yiizyilin ikinci yarisindan itibaren Bati diinya-
smin s6z konusu bu siyasi, teknolojik, ekonomik ve askeri iisttinliigii
emperyalizme doniigmiistiir. Bat1 diinyasiin 15. yiizyil ile 18. yiizyil-
lar arasinda gergeklestirdigi somiirgeci yayilmacilik donemiyle bir-
likte metropoller—anavatanlar—ile somiirgeler arasinda farkli eylem
imkanlarini saglamasina vesile olan yeni iliski bigimleri agiga ¢ikmis-
tir. Somiirgeci yayilmaciligin ilk donemleri eski tipte somiirgelestirme
hareketlerine daha yakindir; bagka bir deyisle somiirgeci ile somiirii-
len arasindaki ekonomik, askeri ve teknolojik farkliliklar biiyiiktiir ve
aralarindaki kargsilikhi ticaret kiiciik 6lgeklidir. Siirekli bityiiyen bu fark
somiirgelestirmenin gerekli kildig1 yapisal degisiklerden ve giig iliskile-
rinin degismesinden kaynaklanmuistir.

Bu durumun 6nemli bir sonucu, somiirgelestirme hareketinin de-
rin yapisal dontisiimlere yol agmasidir. Bunlardan iki tanesi 6zellikle
onemlidir: geleneksel sanayinin ¢okmesi ve tarimda gidaya dayali olma-
yan uzmanlasma. Ornegin 18. yiizyilda, Hindistan'in hafif pamuklu do-
kuma {iirtinleri, toplam ihracatinin %60-70'i arasindaydi. Sanayilesmeyle
birlikte Ingiltere’de Hintli bir iscinin 350 kat1 kadar {iretim yapabilen ma-
kineler ortaya cikt. Egemen konumu nedeniyle ingiltere, kendi pamuklu
dokuma fiiriinlerini serbestce Hindistan’a sokabildi. Sonugta yiizyildan
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Kolonyalizm:

Sanayilesmeyle birlikte Bati'l Glke-
lerin Asya, Afrika ve Orta Dogu'daki
bazi ulkeleri kolonilestirerek kendi-
lerine baglamalari ve somirmeleri
stirecini ifade eden kavram.

daha kisa bir siirede Hindistan'da dokumacilik
neredeyse tamamen yok oldu. Somiirgecilik sii-
recinde Hindistan’in yasadig1 geleneksel {iretim-
deki gerileme deneyimine pek ¢ok somiirge ve
yar1 sémiirge (Osmanli veya Iran gibi) {ilkede de

rastlanmigtir. Somdiirgecilikle birlikte bu iki sii-

reg, eski-yeni tiim somiirgelere emperyalist giic-
ler tarafindan dayatilmistir. Somiiriilen iilkeler bakimindan s6z konusu
bu siire¢ boyunca, Bati'dan alinan teknikler bir yandan ilerlemeye ayak
uydurmay getirirken, diger yandan geleneklerin direnisini getirmistir.®

Somiirgecilik, Tkinci Diinya Savasi’'ndan sonra sona ermeye bagla-
mustir. Hindistan 1947’de, Cezayir ise 1962'de bagimsizligina kavustular.
Fakat eski metropol ile somiirgesi arasinda siyasi ve ekonomik bagimlilik
uzun siire devam etmistir. Bununla birlikte yeni kiiresel diinya diizenin-
de {ilkeler arasinda esit ve adil olmayan siyasi ve ekonomik dengelerin
olustugu gozlenmektedir. 1948'de kurulan Israil devleti, Soguk Savas'in
yarattig1 gerileme, Amerika Birlesik Devletleri'nin dnderlik ettigi Irak ve
Afganistan isgali siireclerinde tanik olunan “yeni somiirgecilik” politi-
kalari, Islamcilar arasinda sémiirgeciligin aslinda siirekli farkl sekiller-
de devam ettigi inancin1 pekistirmis ve farkli sartlarda tepki gosterme
ihtiyacin1 canli tutmustur. Kisaca, Ikinci Diinya Savasi'ndan sonra s6-
miirgecilik mesruiyetini yitirmis olsa da Avrupa ve Kuzey Amerika mer-
kezli kiiresellesme, Miisliiman toplumlar tizerinde ekonomik ve kiiltiirel
hegemonya hissini devam ettirmektedir. Bu da degisik Miisliiman top-
lumlarda ortaya ¢ikan Islamci hareketler tarafindan bir nevi “yeni” bir
somiirgecilik bicimi olarak algilanmaktadir.

Uciincii olarak, somiirgecilik yalmzca toprak konusunda bir miil-
kiyet iddias1 gibi belirdigi halde, aslinda bununla yetinmemekte, somdir-
gelestirmeye calistig1 {ilkelerin ekonomik ve soysal yapilarinda koklii
doniisiimler yaratmaya calismaktaydi. Pozitivist ve materyalist diinya
goriisiinii besleyen degerlerin temsilcisi konumundaki Bat1 Edebiyati,
somiirgelestirilmeye ¢alisilan toplumlarin s6z konusu dontistimlere kars1
gerceklesen biitiin direnis bigimlerini, dinden kaynaklanan bir medeni-
yetin kusurlarina ve ayrica fizyolojik yetersizliklerine dayandirmaktay-
d1. Sonugta emperyalist politikalar, “miinzevi ve herkesi kapsayan insan

5 Marc Ferro, Somiirgecilik Tarihi, Cev. Muna Cedden (Ankara: imge, 2002), ss. 45-48.
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rasyonalizminin yonettigi uysal bir diinya diizenini kurmaktan uzak”®
olan sdomdiirgecilerin, kendi dominant etnisitesini ve kiiltiiriinii empo-
ze etmistir. S6z konusu bu etnik iistiinliik iddiasi, {inlii Ingiliz yazari
Rudyard Kipling'in “Beyaz Adamin Y{ikii” (White Man’s Burden) adl sii-
rinde bariz bicimde ifade edilir. Kipling s6z konusu siirinde, Avrupa’nin
medeni degerlerine erismeleri karsiliginda, Avrupa dis1 toplumlar1 so-
miirme hakkinin Avrupalilar tarafindan elde edilmis oldugunu belirtir.

Dérdiincii olarak, Avrupa etkisiyle 19. yiizyilda Islam diinyasinda
hakim olmaya baglayan modern yonetim teknikleri, Miisliiman aydinlari
devlet ve toplum iligkilerini yeniden diizenlemeye mecbur birakmistir.
Osmanli Devleti ve Kavalali Mehmet Ali Paga’dan sonraki Misir'da, 19.
ylizyilda, din ve yerel gii¢lerin otonomisini keskin bigimde kiigiilterek
gergeklestirilen reformlarla merkeziyetci bir yonetim kurulmus; vatan-
dasmn tiim yasam alanlarina hiikmedebilen modern bir biirokrasi olus-
turulmustur. Yeni devlet diizeniyle birlikte, devlet tarafindan kontrol
aglartyla sekillendirilmis yaygin bir egitim sistemi de olusturulmustur.
Bu egitim sistemi, okur-yazarlik seviyesini yiikseltmekle birlikte, din al-
gisinda 6nemli degisimlere yol agmistir. Geleneksel kiiltiir kodlar1 uya-
rinca inang ve ibadetler yalnizca Allah’in emirleri oldugu igin degerli
oldugu halde; yeni egitim sisteminin ve yayginlasmis bulunan iletisim
araglarinin etkisiyle inanilan degerlerin, ayni zamanda bilimsel metotlar-
la aciklanmasi, dogrulanmasi, velhasil savunulmasi zorunlu bir ihtiyag
olarak kabul edilir olmustur.

Bu egitim anlayis1 dylesine yaygimlik kazandi ki, Islamci akimlar
da kendilerini bundan kurtaramadilar. Yeni egitim anlayisinin etkisi al-
tinda Islama1 akimlar, Islamiyet’in diinyanmin gereklerine uygunlugunu
ve mesrulugunu, biitiiniiyle akla hitap eden ¢agin paradigmalarimna uy-
gun tezlerle savunmak durumunda kaldilar. Mesruluk, agkin bir giice
dayanarak degil; bilimsellige ve cagin gereklerine uygunluk temalariyla
temellendirilmeye galisildi. Bunun sonucunda, geleneksel Islam anlayi-
sindaki obiir diinya hayatina yonelik motivasyon biitliniiyle arka plana
diismiis; din bu diinyaya yonelik bir inang¢ kaynag1 haline gelmis, obiir
diinya inanci ideolojik Islam icindeki 6nemini kaybetmis, Islam belirgin

6 Minoo Moallem, “Cultural Nationalism and Islamic Fundamentalism: the Case of Iran”, Antinomies of
Modernity, der. Vasant Kaiwar and Sucheta Mazumdar (Durham-London: Duke University Press, 2003),
s. 200.
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bigimde diinyevilesmistir.” Ote yandan Miisliiman toplumlarda Islam’in,
kamusal, kurumsal ve kiltiirel hayattaki iistlinliigiinii kaybetmesiyle
birlikte geleneksel degerler ile yeni kamusal alan arasinda bir yabanci-
lasma olusmaya bagladi. Bunun sonucunda Islamar diistiniirler, kendi
kabuklarma gekilerek iglerine kapanmis ve daha kat1 bir din anlayisim
savunur hale gelmislerdir.?

Son olarak, somiirgeci {ilkeler, Miisliiman toplumlarin icerisinde
“medenilesme vazifesini” {istlenen batililasmis elitlerin olugsmasini tes-
vik etmislerdir. Tiirkiye’de oldugu gibi, biitiin diger Orta Dogu iilkele-
rinde de halk arasinda bir nevi yabanc: olarak algilanan batililasmis veya
Frenklesmis elitler yonetime ge¢mistir. Ancak bunlar yonetime gectikten
sonra batililasmaya karsi ¢ikan hareketleri engellemek tizere otoriter
araglar1 acimasizca kullanmis ve geleneksel muhafazakar kesimleri siste-
min disina itmislerdir. Batici elit, Misirli Muhammed Abduh’un vurgula-
dig1 gibi “yasama bigimini batilastirmakla yetinmeyerek, ayn1 zamanda
giyim, gida, mobilya vb. aletleri Bati'dan ithal ederek yerli ekonomiye
de biiyiik darbe indirmistir.”® Tiim bunlar dogal olarak Islamc1 kesimler
arasinda zamanla bir kin ve nefret duygusuna yol agmistir.

Kisaca, yukarida saydigimiz hususlar1 dikkate aldigimizda,
Islamcihigin, Batili {ilkelerin emperyalist emellerinin yani sira, degisen
diinya sartlarina ve onun getirdigi toplumsal, ekonomik ve siyasi degi-
simlere kars1 degisik toplumlarda Miisliiman aydinlarin sergiledigi bir
tepki ve gelistirdigi bir alternatif olarak ortaya ¢iktigini soyleyebiliriz.
Bu yoniiyle degerlendirildiginde Islamciligin sadece emperyalist poli-
tikalara ve saldirilara kars: verilmis bir cevap olmadigi, ayn1 zamanda
sosyal, kiiltiirel ve siyasal alanlarda ortaya ¢ikan degisim ve doniisiime
gosterilen bir tepki ve alternatif arayis1 oldugu goriliir. Unutmayalim ki,
emperyalizme kars1 verilmis degisik tepki bigimleri de s6z konusudur.
Mesela 19. ylizyilda ortaya ¢ikan Arap milliyetciligi veya Japonya’'da ben-
zer tarihlerde ortaya ¢ikan tepkisel hareketler ve tutumlar emperyaliz-
min dayattig1 sartlara kargi bir reaksiyonu dile getirmistir.'® Islamcilik bu

7 Miimtaz’er Ttirkone, islﬁmcrlrgm Dogusu (Istanbul: Etkilesim, 2011), ss. 30-31.
8 Al-Azm, Sadik J., “The ‘“Turkish Model’: A View from Damascus”, Turkish Studies, C. 12, 4 (2011), s. 636.

9 Yvonne Haddad, “Muhammad Abduh: Pioneer of Islamic Reform”, Rahnema, Pioneers of Islamic Revival,
s.51.

10 Bkz. Cemil Aydin, The Politics of Anti-Westernism in Asia: Vision of World Order in Pan-Islamic and Pan-
Asian Thought (New York: Columbia University Press, 2007).
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tiir tepkileri andiran bir hareket tarzi olmakla birlikte, kendi programi ve
projeleri olan ¢ok daha genis kapsamli bir olusum olarak gelismistir.

ISLAMCILIGIN KOSE TASLARI

Islamcilik, farkli donem ve cografyalarda pek cok farkli niteliklere
sahip olarak tarihsellik kazandig1 halde, s6z konusu akimlarin dogasin
belirleyen ii¢ temel degerinden s6z etmek miimkiindiir: Bunlar sirasiy-
la, inancin geregi olarak hareket etmek; bozulan toplumu ve siyasi siste-
mi, Islam’m miikemmel olarak yasandig1 Asr-1 Saadeti (Hz. Muhammed
ve Sahabelerin yasadiklar1 dénem) model edinerek 1slah etmeye calis-
mak; ve onurlu bir kimlige kavusabilmek amaciyla milliyetci bir pers-
pektif dogrultusunda tarih ve mitolojiyi yeniden kurgulamak seklinde
zikredilebilir."! Daha sonra gorecegimiz gibi, ilk Islamcilarm 6zellik-
le ¢ozmeyi dert edindigi temel sorun, Miisliimanlarin diinya hayatina
olan bagimliliklar1 ve bunun sonucunda kapildiklar1 atalet, tembellik
ve korkaklik duygusudur. Miisliiman Kardesler Cemiyeti'nin kurucusu
Hasan el-Benna bu hususu su ifadelerle dile getirir: “Miisliimanlar eskiden
Islam’in hakikatini anlamuslards, bu ugurda c¢alistyorlar ve imanlar1 onla-
r1 Islam yolunda canlarim feda etmeye gotiiriiyordu. Fakat giiniimiizde
Miisliimanlar esas vazifelerini anlamada ayriliga diismiisler, tembellik
etmek ve ¢alismamak icin tiirlii tiirlii bahaneler buluyorlar.”*

Biitiin Islamcilar, diinyadan el etek cekmeyi éngdren miinzevi
yaklagimlari kinayarak, diinyay1 doniistiirmeyi éngoren farkli 6ncelikler
ve yontemler tizerinde yogunlasmaktadirlar. Mesela Misirh Muhammed
Abduh ve Resid Riza’ya gore Islam diinyasinin yeniden kalkinmasi igin

egitim ¢ok dnemlidir; koklii dini egitim kurumu
olan Ezherbubaglamda yeniden yapilandirilma-  Asr-I Saadet:

lidir. Bu miitefekkirler ayni zamanda Hilafetin
1924 yilinda lagvedilmesiyle ortaya g¢ikan tim-
metin imameti sorununu asmak igin yeni bir si-
yasi parti olusturulmasinin énemini vurgularlar.
Tiirkiye’deki Islamci hareketler {izerinde nemli

Hz. Muhammed ve Sahabelerinin
yasadigi donemdeki saadet veya
mutluluk ¢agr anlaminda kullani-
lan bir kavram olup Muslimanlarin
ideallestirdikleri bir altin ¢adi ifade
eder.

11 Osmanli’'min milliyetgi fikirlerin etkisiyle parcalanmasindan sonra milliyetcilik fikri Miisliimanlar ara-
sinda da yaygilik kazanmus, bu ideoloji zamanla degisik iilkelerde gelisen Islamci hareketleri de etkile-
misgtir.

12 Hasan El-Benna, Risaleler, Gev. Mehmet Akbas, Recep Songiil, Mehmet Eren ve Ahmet Akbas (Istanbul:
Nida, 2010), s. 89.
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etkiler birakan Said Nursi, Bat1 kiiltiirel hegemonyasinin 6nemli bir ens-
triiman1 olan materyalist anlayisa karsilik verebilmek i¢in okumaya da-
yali sosyal bir hareket baslatmistir. Bu hareket, laik yonetimle yiizleserek
hesaplasmak yerine, sivil itaatsizlik yontemini savunmustur. Kendisinin
mahkeme karsisinda kiyafetinden ve sarigindan israrla vazge¢memesi,
yasakli olmasina ragmen eserleri Risale-i Nur kiilliyatin1 el yazmalar
yoluyla yazmaya devam etme konusundaki 1srarli tavri 6nemli sivil ita-
atsizlik drnekleri olarak degerlendirebilir. Islamciligin bu énemli isimle-
rinin Islam’1 bir harekete doniistiirme yoniindeki cabalari, dogal olarak
Islamailigy, toplumsal yasamu koklii bigimde déniistiirme misyonu olan
bir ideolojiye gevirir. Zira bu isimler inang ve dini degerleri, sosyal ve
siyasi alanda kitleleri mobilize etmek {izere kullanmaktadirlar.

Islam dininin, Miisliiman diinyanin ¢gkme nedeni olamayacagina
inanan Islamcilar, Islam diinyasmi diistiigii durumdan kurtarabilmek
i¢in “saf” dine yeniden dénmenin geregini diistinmiislerdir. Bu ise an-
cak, dinin miikemmel olarak yasandig1 Asr-1 Saadet dénemini &rnek
almakla mumkiin olacaktir. Bu durum, elbette 1slémC1hg1n bir hareket
olarak modern olan her seye karst oldugu anlamina gelmez. Islamcilar,
yeni egitim sisteminin sundugu enstriimanlarin ve zamanin toplumsal,
ekonomik ve siyasi gergekligi 1s131nda Kur’an’1 ve Siinnet’i yeniden yo-
rumlamaktadirlar. Gegmise doniis, Bat1 karsisinda yeni bir Miisliiman
kimlik olusturmak igin gereklidir. Islamcilar, klasik Islam’mn ortacagin
duragan toplum yapilar ile 6zdeslesmis oldugunun bilincindedirler.
Bu bakimdan Islam’a déniisten kastettikleri ortacag Islam anlayist de-
gildir. Onlarin kastettikleri sey, Islami kaynaklari referans alarak 19. ve
20. yiizyila 6zgii sorunlarina sistemli ¢ozlimler tiretmektir. Bu yiizden
Islamcilik, Islam’1 referans alarak yeniden bir sistem olusturmak icin te-
sebbiise gecer. Asr-1 Saadet’e doniis 6zlemleri, yeni bir altin ¢ag yarat-
manin yaninda, esnek yorumlara kaynaklik edecek elverisli bir sahaya
kiymetli bir kap1 agmaktadir.”

Bu yaklagimi, Tkinci Mesrutiyet dénemindeki en 6nemli Islamct
dergi olan Sebilii’r-Resad'in yeni bir tefsir kisminda Mehmet Akif Ersoy,
“kiitliphanelerimizde Arapga, Tiirkce vb. dille yazilmis diinya kadar eser
var; bunlar1 dogrudan dogruya nakletmekte bir yarar yoktur” diyerek

13 Miimtaz’er Tiirkone, fslﬁmc:llgzn Dogusu (Istanbul: Etkilesim, 2011), s. 31

572



Michelangelo Guida - Omer Caha / Islamailik I

dile getirir.!* Bu ifadede goriildiigii gibi Mehmet Akif, kiitiiphanelerde
bekleyen kiilliyat1 aynisiyla bugiine aktarmanin bir anlaminin olmaya-
cagini bariz bigimde ifade etmektedir. Islamcilarin ¢oguna gore, Asr-1
Saadet doneminden sonra kendi zamanlarma kadar gegen siirecte Islam
yanlis anlasilmis ve yanlis yasanmistir. Bugiin karsilasilan maglubiyet-
lerin, gerilik ve ¢okiislerin, ahlaki zaaflarin sebebi Islam degil Islam’in
sonradan aldig: sekildir; Miisliimanlar ve onlarin zihniyetidir. “Islam
ters giyilmis bir kiirktiir”®

Islam’m uhuvovet (kardeslik) ve ittihad (birlik) gibi degerlerine aykirt
olmasimdan dolayr milliyetgilik ile islamailik catisma icinde goriinse de,
Islamcilik, basindan beri yeni bir kimlik olusturmaya calisarak yeni bir
millet ve bu milletin yeni degerlerini kurmay1 hedeflemistir. Ayrica ha-
lifeligin kaldirilmasinin ve Tkinci Diinya Savasi’'min getirdigi yeni diinya
diizeni dolayisiyla zuhur eden ulus devletlerdeki Islamci hareketler ve
yasayan diisiiniirler, immeti yeniden kavramlastirmaya ¢alismiglardir.
Misirda 19207erde ortaya ¢ikan fhvaniil Miislimin Cemiyeti, Misir “bii-
yiik Arap vataninin bir pargasidir, Misir i¢in ¢alismamiz, Arapgilik, Dogu
ve Islam adina bir ¢alismadir”’® demekteydi. Tiirkiye'deki Islamailar da,
Lozan Anlasmasi’'ndan sonraki donemde benzer bir anlayisi savunmus-
lardir. Bu anlayis 6zellikle Necip Fazil ile Nurettin Topgu gibi ikinci ku-
sak Islamcilarda goriiyoruz. Onlarda da Tiirkliikle Miisliimanlik i ice
gecmis, birbirini tamamlayic niteliktedir.

Kisaca, Bati'nin emperyalizmine bir reaksiyon olarak ortaya ¢ikma-
sindan hareketle, Islamciligin dogal olarak Bat1 diismani olan bir ideoloji
oldugunu ileri siirmek yaniltici olur. Islamcilar, bu tarz reaksiyoner dzel-
likler tasimakla birlikte koklii bir degisim ve doniisiimii de hedeflemek-
tedirler. Ancak Islami degerler iizerinden gerceklestirmeyi diistindiikleri
bu déniisiim siirecinde Batili degerlere basvurmay1 da ihmal etmezler.
Ozellikle Bati pozitivizminin ve bilimsel anlayisinin islamcilar da etki-
ledigini soylemek miimkiindiir. Bunu hem Tiirkiye'deki Islamcilar icin,
hem de degisik yerlerde ortaya ¢ikmis olan Islamcilar igin sdylemek yan-
lis olmayacaktir. Unutmayalim ki, Cumhuriyet Tiirkiye’sindeki Islamc
gruplar, klasik Islami kaynaklardan ¢cok modern bilim anlayisiyla yazil-
mis Bati literatiiriine ilgi gostermektedirler.

14 ismail Hakk: Sengiiler, Aciklamalt Mehmed Akif Kiilliyat: (istanbul: Mert, t.y.), C.9,s. 11.
15 ismail Kara, Din ile Modernlesme Arasinda (istanbul: Dergah, 2003), s. 199.
16 Richard Mitchell, The Society of the Muslim Brothers (Oxford: Oxford University Press, 1993), s. 264.
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ISLAMCILIGIN DUSUNSEL KOKENLERI

Kuskusuz Kahire ve Necef'in entelektiiel ¢evrelerinin katkilarini ih-
mal etmeden Islamciigin dogum evresini, 20. yiizyilln ilk ceyregine
kadar Islam diinyasinin ve medeniyetinin ana iissii konumunda olan
Istanbul’da aramamuz gerekir."” 19. yiizyilda Istanbul, hilafetin payitahtt
olmakla beraber, Avrupa’dan ve Miisliiman cografyadan gelen aydinla-
rin da bulustugu bir merkezdi. Dogal olarak Avrupa’dan gelen yeni siya-
si fikirlerin, Istanbul’da sentezi yapildiktan sonra yeni iletisim araglariyla
Osmanlh Devleti'nin diger eyaletlerine ve ayni zamanda Iran ve diger
Miisliiman bolgelere yayiliyordu. Geng Osmanlilar bu sentezi gercekles-
tirmislerdi ve Islamciligin temellerini atmiglardi. Bu bakimdan Islamcilik
esas itibartyla 19. yiizyihn ikinci yarisindan itibaren basta Osmanli olmak
lizere, Miisliiman diinyasinda ortaya ¢ikip gelismis; ancak fkinci Mesrutiyet
déneminden sonra dénemin aydinlarmin ¢alismalariyla olgunlagmuistir.

Geng Osmanlilarin Katkisi

Geng Osmanlilar, birlesik bir vatan igin ve restorasyona karsi
miicadele eden “Geng Italya” (Giovine Italia) gizli drgiitiinii model ala-
rak 1865'te kurulan entelektiiel bir cemiyetti. Cemiyetin ismine “geng/
yeni” kelimesinin dahil edilmesinin nedeni, Osmanli Devleti'nin 6liim
sancilar1 iginde oldugu seklindeki Avrupa’daki yaygin inanca karsi,
Cemiyetin kurucularinin imparatorlugun bekasini vurgulamak istemele-
ridir. Osmanli, dogrudan bir somiirge olmamasina ragmen yasadig1 bas-
ki ve kisitlamalardan dolay: yar1 somiirge konumuna diismiistii. Geng
Osmanlilar, bagimsizligin kaybi sayilabilecek bu duruma verdikleri sert
tepkiyle Islamciligin liigatini ve yontemini ortaya koymuslardi.’® Geng
Osmanlilarin bagimsizligin kaybina cevab, ittihad-i islam olmustu. Geng
Osmanlilar, Osmanh Devleti'nin giiglii olmasi ve biitiinliigiinti koruma-
s1 gerektigine inanmakla beraber, Osmanli hilafetinin diger Miisliiman
halklarin da sorumlugunu tistlenmesi gerektigini diisiiniiyorlardi. Buna
gore Miisliimanlarin geri kalmasmi ve yabanci boyundurugu altina
girmesini engelleyecek tek care Padisahin riayetinde ittihattir. Ittihad-i
Islam diisiincesi siyasi bir fikir olmanin 6tesine gegirilerek bir medeniyet

17 Tiirkone, Isldmcihigin Dogusu, s. 42.
18 Cevdet Pasa, Tezikir (1-12) (Ankara: Ttirk Tarih Kurumu, 1953), s. 68.
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Namik Kemal (1840-1888): Genc Osmanlilar arasinda en
onemli aydin olan ve Tiirk siyasi distincesinde kalici etkilere sa-
hip olan Namik Kemal, Terciime Odasi’'nda yetismis bir biirokrat
ve gazeteciydi. 1867 ile 1872 yillari arasinda daha etkin bir siya-
si gazetecilik siirdiirebilmek icin Avrupa’da bulundu. istanbul’a
déndiikten bir sene sonra fbret gazetesinde yayimlanan yazilarla
ve Vatan yahut Silistre piyesiyle Osmanli otoriterlerini huzursuz
ettikten sonra Magosa'ya stirgtin edildi. Kanun-1 Esasi'yi hazirla-
mak i¢in kurulmus olan heyette gorev aldi. Fakat 1877'de bes ay
hapsedildikten sonra Midilli ve daha sonra 6ldtigii Rodos'a siir-
glin edildi.

davasi olarak ortaya konmustur.” Bu diislince, Sultan Abdiilaziz’in sal-
tanat doneminden itibaren devletin politikasi olmaya baslamistir.

Geng Osmanlilar igin ittihadin gerceklesmesinin 6n sarti, miis-
tebit yonetimlerin yikilarak mesruti yonetimlerin kurulmasi ve halk
egemenliginin gerceklesmesiydi. Onlara gore yonetimin mesruiyetinin
temel kaynagi, anayasa, giicler ayrimi ve temsili bir hiikiimetti. Geng
Osmanlilar buradan hareketle Islami literatiirde 6teden beri kullanilan
eski kavramlara yeni anlamlar yiiklemeye basladilar. Geng Osmanlilarin
bu baglamda yogun olarak kullandiklar1 kavramlar sunlardir: hiirriyet,
vatan, efkar-1 umumiye (kamuoyu), millet, istibdat (despotizm), mesru-
tiyet, hakimiyet-i halk (halk egemenligi).?’ Yeni bir siyaset sozltigii gelis-
tiren Namik Kemal, temsili hiikiimetin Osmanlicada karsilig1 olmadig:
icin, Arapgadaki “sura” sozciigiinden “mesveret” kavramin tiiretmis
ve bunu temsili hiikiimet yerine kullanmistir.? Kur'an'da istisare anla-
minda tavsiye edilen sura kavrami, bu doneme kadarki Islami literatiir-
de, yoneticilerin ve 6zellikle devlet baskaninin gorev alanina giren isler
hakkinda ilgililere danisip olarin goriislerini almay: ifade etmekteydi.
Namik Kemal, kavrami bu igeriginden tamamen kopararak ona yeni bir
anlam yiikledi. Bu yeni anlama gore sura, halkin bir danisma meclisinde
temsil edilmesi ve ayrica iimmetin kendine bir devlet bagskani se¢gmesi
diisiincesini icermekteydi. Namik Kemal, devlet bagskan1 secimini, Hz.
Peygamber’e itaati ifade eden “biat” merasimine ve devlet bagkani ile

19 Tiirkone, ”islﬁmmllk", s. 61.
20 Bkz. Bernard Lewis, Isldm’mn Siyasal Soylemi, Cev. Unsal Oskay (Ankara: Phoenix, 2007).
21 Serif Mardin, Yeni Osmanli Diigiincesinin Dogusu (Istanbul: Tletisim, 1996), s. 342.
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halk arasinda yapilacak bir s6zlesmeye esit gordii. Namik Kemal’e gore
sayet hiikiimdar sdzlesmenin sartlarini bozarsa, immet onu gorevinden
alma hakkina sahip olacakt.

Iste bu baglamda Geng Osmanlilar, Avrupa’da Fransiz fhtilali'nden
sonra yayginlasan halk egemenligi anlayisini dini referanslara dayanarak
savundular. Halk hakimiyetiyle, Allah’in hakimiyeti arasinda goriinen
celiski, tabii hukuk (insanin dogustan sahip olduguna inanilan haklari-
n1 ele alan hukuk) doktriniyle ¢éziimlendi. Ilahi ve beseri diizenleme-
ler arasindaki geligkiyi gidermek ve mantikh bir koprii insa etmek igin
kullanilan tabii hukuk doktrininin basit bir mantig1 olmasma ragmen,
onemli sonuglar1 vardir: Allah bu diinya icin ilahi kanunlar vazetmistir.
Insan kendisi igin iyi ve faydali olan bu kanunlara uygun yasamalidir.
Buna gore her toplumda gelisen hukuk normlar: ilahi iradeye uygun
olmalidir. Bu mantik, Gen¢ Osmanlilarin Seriat’1 yeniden, ancak giiniin
sartlarina uyarlayarak hakim kilma tegebbiislerinin teorik arka planini
olusturmustur.

Geng Osmanlilar, gazetelerin, kamuoyunu derinden etkileyebil-
diginin farkinda olduklar i¢in en 6nemli yayin araci olarak gazeteleri
basariyla kullandilar. Bundan sonra gazetecilik ve dergicilik genellikle
Islamcilarin en dnemli yaym aract olmustur. Gergi Namik Kemal Vatan
Yahut Silistre adl1 piyesiyle tiyatroyu da basarili bir sekilde kullanabilmis-
ti. Yine basta Namik Kemal olmak tizere, bu hareketin icinde olanlar fark-
I1 konulart isleyen kitaplar yazmistir. Ancak yukarida ifade edildigi gibi
okur-yazar kamuoyunu etkilemek icin daha kisa ve 6zlii anlatim yolu
olan gazete ve dergi yayimin tercih etmislerdir.?? Bu konuda hayli basa-
ril1 olduklar1 da sdylenebilir. Zira Geng Osmanlilarin gelistirdigi fikirler
Imparatorlugun okur-yazar kesimi arasinda genis yanki bulmustur.

Gazetelerin aydinlar arasinda yayginlasmasi, yeni bir kimlik inga-
st i¢in 6nemli bir rol oynayan yeni bir iimmet hayalini® canlandirma-
ya yardimci oldu. Gazeteler, farkli Osmanl: vilayetlerinden ve Osmanl
Devleti'nden uzak Miisliiman {ilkelerden haberler naklederek, okuyu-

22 Bu tutumu daha sonra Necip Fazil Kisakiirek gibi islamcilarda da gérecegiz. Onlar da goriislerini kitap-
larin yan sira gazete ve dergi yoluyla yayinlamayi tercih etmislerdir.

23 Anderson’un verdigi anlaminda: Benedict Anderson, Hayali Cemaatler, Cev. iskender Savagir (Istanbul:
Metis, 1993).
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cularinin yeni bir vatan imajin1 gelistirmelerine yardimci olmaktaydi.
Avrupa’'nin Dogu halklarmi somiirgelestirmesinin hiz kazanmasiyla,
Istanbul'da ¢ok az bilinen (Hollanda'min tehdidi altinda olan ve bugiin-
kii Endonezya smirlari igerisinde bulunan Age gibi) Dogu bolgeleri genis
bir ilgiye konu oldu. Avrupa’nin miidahaleleri ve iistiinliigii karsisinda
ezilen, onuru kirilan Miisliiman kamuoyunu, Dogu’daki gelismeler, ora-
daki Miisliimanlarin da somiirgelestirilmesi daha da derinden sarsacak-
tir. Basin bir yandan Miisliiman {immetin sinirlarin genisletmis ve ortak
diisman karsisinda yeni bir dayanisma duygusunu uyandirmus; diger
yandan da Hilafetle Osmanli Devleti'ni diinyadaki Miisliimanlarin tek
mercii ve geri kalmis dindaslarin 6nderi olarak gostermeye calismisti.

Bununla birlikte, Islam’mn ihtisamini ve azametini gostermek
amaciyla Islamai yazarlar, Islam tarihini yeniden yazmaya bagladilar.
Ornegin Namik Kemal, Islam’in Bat literatiiriindeki negatif imajina kar-
s1 Islam kahramanlarim savunmak ve drnek gostermek icin Fatih Sultan
Mehmet'in, Yavuz Sultan Selim’in ve Selahaddin Eyyubinin biyografi-
lerini yazdi. Ona gore Fatih’in dehasi, bir istilanin kazanglarmni bir vatan
haline getirmistir. Sultan Selim, Safavilerle olan miicahedesiyle, Misir
ve Arabistan fetihleriyle ve hilafeti Istanbul’a nakletmesiyle Islam bir-
liginin kahramanidir. Verdigi cihatla Haglilarin istilalarmi gogiisleyen
Selahaddin Eyyubi yine Islam ittihadmnin 6rnek bir kahramanidir.?* Bu
son 6rnek cok onemlidir. Zira Namik Kemal'den sonraki Islamcilar ve
Arap milliyetgiler de Selahaddin Eyyubi ve Hacl seferlerini emperya-
lizm ve Israil’in kurulusu karsisinda yeniden yorumlarlar.

1877-1878 Rus-Osmanli Savasi ve arkasindan Osmanli Devleti'nin
artan mali sikintilariyla beraber Berlin Kongresi'nde Avrupa tarafindan
Osmanli'ya agir yiikiimliiliikler konmasinin yani sira, Batililasma prog-
raminin beklenen sonuglar1 vermemesine karsi aydinlar arasinda bir
reaksiyon dogdu ve Ittihad-i islom anlayisi aydinlar arasinda daha da
popiiler hale geldi. Ne var ki, Balkan Savaslar1 ve bu savaslarin sonucun-
da Osmanli'dan kopan Miisliiman halklar bu aydinlarda soguk dus etkisi
yaratti. Ozellikle Birinci Diinya Savasi'ndan sonra Osmanli’'min pargalan-
ma siirecinin hizlanmasi ve Hilafetin baglayiciliginin artik neredeyse
kalmamis olmas1 sonucunda {ttihad-i Islam anlayis1 aydinlar arasindaki
popiilaritesini biiyiik 6lglide kaybetti. Miisliiman halklarin bagimsizlik

24 Ahmet Hamdi Tanpinar, XIX. Asir Tiirk Edebiyat Tarihi (istanbul: Yap1 Kredi, 2006), ss. 371-378.

577 |



] Diinyada ve Turkiye'de Siyasal Ideolojiler

hareketleriyle Osmanli’dan kopmasiin sonucunda Tiirkiye'deki Islamci
aydinlar ice kapanmaya baslamis, “Islam” milliyetciliginden ok “Tiirk”
milliyetciligine yonelmislerdir. Arap Islamci aydinlar ise, Osmanli
hakimiyetini reddedip, Arap {ilkeler arasinda bir birlik saglamaya calis-
tilar ve iimmetin dnderliginin Araplarda olmas: diisiincesini savunmaya
bagladilar.

Cemaleddin Afgani ve Muhammed Abduh

1869-1870 ile 1895-1897 yillar arasinda Istanbul'da bulunan Afgani,
Istanbul'da ve Kahire'de Islamcihik hareketinin baglatiimasmda énemli bir
rol oynamustir. Afgani akil ile imanin sentezinden olusan bir diisiince bigimi
gelistirmistir. Bu diisiincesi Osmanh aydinlari {izerinde belli etkilere sahip ol-
mustur. Afgani'nin Osmanl aydmnlar {izerindeki etkisi tek tarafli olmamis;
kendisi de Gen¢ Osmanlilar tarafindan savunulan ittihad-i Islam diistince-
sinden etkilenmis ve bu diisiinceyi Istanbul’un disina yaynustir.

Sii oldugunu gizlemek amaciyla Afganl anlaminda “Afgani” ismini
kullanmustir; ancak kendisi fran’da dogmustur. Irak’taki Sii merkezlerinde
egitim aldiktan sonra 1857'de Biiyiik Hint Ayaklanmasi'min patlak verdigi
aylarda Hindistan’a gitmistir. Ayaklanma, nce bir grup askerin bagkaldiris:
olarak baslayp kisa zamanda her tarafa yayilarak, Ingilizleri Hindistan'dan
¢ikarmaya yonelik bir bagimsizlik miicadelesine
doniismiistii. Hiristiyan Ingiliz yonetimin Islam
dinini mahvetmek amacinda olduguna inanan
Afgani, somiirgecilige kars1 yazilar yazarak, halki
somiirgecilige kars1 miicadele i¢in motive etmeye
calismustir.

1869 yihinda Istanbula gelen Afgani ilk
olarak biirokratik elitlerle irtibat kurar. Bunlarin
icinden Dartil-fiinun kurucusu olan Tahsin Hoca
Efendi ile yakinhik kurmus ve tiniversitede birkag
ders vermisti. Fakat modern bilim ve felsefeyi 6v-
diigli dersleri, ilmiye smifini 6fkelendirdi; bu da
Istanbul’da bir yil kaldiktan sonra Kahire'ye gon-

Cemaleddin Afgani (1838-1897) . ; ) o
Miisliiman toplumlari Bati sémiiriisine  derilmesine neden oldu. Kahire'ye gittikten sonra

karsi direnise cadiran ilk kusak Islamc burada bir grup (‘jgrendye Islam ile aklin uyum

disiindr

icinde oldugunu savunan akilc Islam felsefesi
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agirlikl 6zel dersler verdi. Misirdaki Islamalik akimmmn en énemli isimle-
rinden biri olan Muhammed Abduh, Afgani'nin bu 6grencilerinden biridir.
Ogrencilere verdigi derslerde Afgani, ilmiyenin gericiligini elestirerek Islam'm
asil kaynaklarma doénerek yeniden yorumlanmasi gerektigini savundu.

Koyu bir Ingiliz karsit1 olan Afgani'nin bu ézelligi Misirdan da kovul-
masimna neden olmustur. 18707lerde biiyiik miktarlarda borglanarak Stiveys
kanaliri ve genis demiryollar1 aglarmi da kapsayan c¢ok sayida ihtisamli re-
formlar1 gergeklestiren Hidiv Ismail Pasa, Misir'1 borclarmdan dolay1 yar1
bagiml bir iilke haline getirmisti. Misir’'m biiyiik miktarlarda bor¢landig; {il-
kelerden biri de Ingiltere’ydi. Ismail Pasa'dan sonra Misir'in yonetimine Ingiliz
ve Fransizlarmn yardimuyla, bir bakima onlara bagimh olan Hidiv Tevfik Pasa
gecince, Ingilizleri sertce elegtiren Afgani’yi Agustos 1879da iilkeden kovdu.
Ogrencisi Abduh da mubhalif fikirlerinden dolay1 Ezher'deki 6gretim {iyeli-
i gorevinden azledildi; seyahat ve yerlesme hiirriyeti kisitlandi. Daha sonra
affedildi ve Afgani'nin tavsiyesi tizerine gazetecilige basladi. Ne var ki, 1882
yilinda milliyetci lider Arabi Pasanin kukla Tevfik Pasa yonetimine karst
baslattigr Urabi Ayaklanmasi'na verdigi destekten dolay1 Beyruta stirgiin
edildi.

Misirdan ayrildiktan sonra Haydarabat’a sigian Afgani, burada ilk is
olarak Maddecilere Reddiye® adinda bir risale yazar ve bu risalede maddecili-
ge ve pozitivizme kars: sert elestirilerde bulunur. 1879-1882 yillar1 arasinda
Hindistan'da yasayan Afgani, bilimin herhangi bir milletle bagimin bulunma-
digin ileri stirerek onu almak gerektigini; ancak insamn kendi kiiltiiriinden
vazgegmemesinin 6nemini savundu. Modern bilim ve felsefenin faydalarma
sik sik atifta bulunan Afgani, Islam’m Miisliimanlara miispet ilmi takip et-
meyi, nerede olursa olsun arayip bulmay1 tavsiye ettigi gortistinii yazilarmda
ve konusmalarinda dile getirerek Miisliimanlarin modern ilme kars: ilgisini
uyandirmaya ¢alistt. Bu goriisleri savunan Afgani, modern bilim ve tekno-
lojiyi gormezden gelen veya karst duran Miisliiman ulemay: siddetle eles-
tirerek Hindistan ulemasmin tepkisini tizerine geker. Afgani, aym zamanda
Hindistan'daki Ingiliz yonetimine sicak bakan Seyyid Ahmet Han'1 elegtiren
yazilar kaleme alir. Elestirisinin nedeni, Ahmet Han'm Miisliiman ittihadi
kirarak Islam aleyhine calisan Ingilizlere destek ve mesruiyet saglamastydi.
Ingiliz isgal kuvvetleri Afgani'yi, Misirdaki Ingiliz karsiti Arabi hareketine

25 Cemaleddin Afgani, Maddecilere Reddiye, Cev. Halis Albayrak (Ankara: Rehber, t.y.).
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destek vermekle suglayarak, bes yila kadar herhangi bir Islam topragma ayak
basmamak kaydiyla Hindistan’dan ¢tkmaya mahkum ettiler.

Once Ingiltere’ye giden Afgani, daha sonra Fransa’ya gider ve 1883'te
Muhammed Abduh’la orada bulusur. Bu bulusmann sonucunda Afgani ile
Abduh birlikte, Miisliiman diinyasinda biiyiik yanki uyandiran ve Mart-
Ekim 1884 tarihleri arasinda yaymmlanan Urvet iil-Viiska (Saglam Ip) gazete-
sini yayimlamaya baglarlar. Gazete ana hatlariyla Islam diinyasmin ¢okiis
sebepleri, Miisliimanlara yeni bir {imit asilama, ilk kusak Miisliimanlarm
yolunu takip etme, Islim'in gelismeye engel olusturmadigini gosterme,
Miisliimanlari siyasi olaylar hakkinda bilgilendirme ve Miisltiman halk-
lar arasindaki baglari saglayarak toplumsal refahin gelismesini saglama
gibi misyonlar {istlenmis; bu yonde yazilar yayinlamistir. Gazete bunun-
la birlikte, Misira dogru akan Ingiliz somiirgeciligini elestirir; emperyalizme
karsi Islam dayanigmast iizerine insa edilen ve Istanbul'da tartigilan Ittihad-i
Islam diisiincesini savunur. Afgani'ye gore Islam diinyasi, Avrupa tecaviiz-
lerinin artan tehdidinden, karizmatik bir liderin (189071arda II. Abdiilhamid’i
diistinmekteydi) kutsal bir savasa topyek(in bir ¢agr1 yapmasiyla korunabi-
lirdi. Afgani, bu tarz bir cihadin Islam diinyasim harekete gecirecek uyanisa
ve kuvvetli bir Islam devletinin olusmasma hizmet edecek énemli bir islev
gorebilecegine inanmustr.

Urvet'iil-Viiska'daki yazilarm kahir ekseriyetinin konusu, islam diin-
yasinin, Asr-1 Saadet donemindeki ilk birlik, beraberlik, canlilik, zindelik ve
Ozgiiven ruhuna yeniden donmesine olan acil ihtiya¢ olmustur. Afgani asa-
81 yukan gazetedeki tiim yazilarinda tekrar tekrar Islam’mn ilk dénemindeki
askeri fetihleri ile mukavemet giiciine ve siyasi birligine géndermelerde bu-
lunur. Kur'an'daki ilgili ayetleri uygun bir sekilde yorumlayarak, askeri mu-
kavemet, siyasi birlik ve Islam topraklarinin korunmasinin, Islam dininin
basta gelen prensiplerinden oldugunu ispat etmeye calisir; Miisliiman
yoneticilerin, dinlerinin bu prensiplerini terk ettiklerinden beri zayifla-
mus olduklarin ileri siirer. fslam’in gerilemesinden, Miisliiman yoneti-
cilerin bencilliklerini ve ulemanin ilk prensiplerden sapmasini sorumlu
tutar.?

[ttihad-i Islam’a kars1 tehditler sadece Britanya'dan degil, ayni zaman-
da Miisliimanlar arasmnda yaygmlasan milliyetci duygulardan da geliyor-

26 Nikki Keddie, Cemileddin Efgini, Cev. Alaeddin Yalginkaya (istanbul: Bedir, 1997), ss. 225-239. Yvonne
Haddad, “Muhammad Abduh: Pioneer of Islamic Reform”, Rahnema, Pioneers of Islamic Revival, ss. 30-38.
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du. Bu durumun farkinda olan Afgani daha
Hindistan'da iken bu bakimdan “Milliyet ve
fslam Dini” baghkh bir makale yazarak, milliyet
ve dil baglarmn dini baglar kadar 6nemli ve
uzun émiirlii oldugunu ileri stirmiistii. Afgani
bu tarz yazilarla milliyetcilik fikrine kapilan
Miisliimanlarin génliinii hos tutmaya galigsa da,
Miisliimanlarm milliyetciligin temeli olan kabi-
lecilik donemini agarak mitisterek dinlerine da-
yali daha biiyiik bir topluluk iginde birlesmeleri
gerektigini tavsiye etmekten geri durmamuistir.
Afgani'ye gore Miisliiman toplumlar arasinda
goriilen boliinmelerin nedeni Miisliiman lider-

] o ) ) Muhammed Abduh (1849-1905)
lerin bencillikleri ve ben merkezli tutumlaridir.  jsiam jle Batrnin bilimini sentezlemeye

Eger onlar, aralarindaki hirs ve rekabeti biraka-  calisan Islamei disiincenin ilk kusak tem-
silcilerinden

rak Rasit Halifelerin yollarma donerlerse, Allah

onlara, kars: koyabilecek bir gii¢ verecektir.’

Afgani, ittihad-i Islam goriisleri sayesinde II. Abdiilhamid ile yakmn-
lasmay1 basarmusti. Abdiilhamid Osmanli Devleti'nin, Siileri ve Stinnileri hi-
lafetin semsiyesi altinda birlestirebilecegine inanarak Afgani'yi 1892 yilinda
Istanbul’a davet eder; Istanbul’da kendisine bir konut tahsis eder ve maag bag-
lar. Ancak 1896 yilinda fran Sahi'na yapilan suikasta Afgani'nin de katildig
yolundaki ithamlar {izerine, Afgani Nisantasinda Oliinceye kadar bir evde
gozetim altinda tutulmustur.

Afgani'nin 6grencisi Abduh’a gelince: Afgani daha Paris’'te iken
Ogrencisi Abduh ile aralar1 acilmisti. Abduh’a gore egitim ve sosyal re-
form yoluyla halka ulasmak ve onlar1 bu yénde uyandirmak, isgalden
direnis yoluyla kurtulmanin araci olan siyasetten daha etkili bir yoldur.
Oysa Afgani biiyiik dlctide Miisliiman toplumlari siyaset ve direnis tize-
rinden harekete gecirmenin geregine inaniyordu. Aralarindaki goriis ay-
riigindan dolayr Abduh Paris’'ten ayrilarak Beyruta dondii ve burada
ogretmenlige devam etti. Misir Hidivi, 1888 yilinda 6gretmenlik gorevini
birakmasi sartryla Abduh’un Misir’a donmesine izin verince o da Misir’a
dondii; ilk once yargig olarak atandi, ardindan da Ezher’in yonetim ku-

27 Cemaleddin Afgani ve Muhammed Abduh, El-Urvetul-Vuska, Cev. ibrahim Aydin (istanbul: Bir, 1987),
s. 84.

581 |



] Diinyada ve Turkiye'de Siyasal Ideolojiler

El Ezher:

Musliman toplumlardaki en koklu
niversitelerden olup 975 yilindan
beri varh@ini surdirmektedir. El
Ezher'de modern bilimlere de yer
verilmesine ragmen, esas itibariyle
islami ilimler 6gretilmektedir.

ruluna tayin edildi. Gérevi boyunca bu koklii
Islam {iniversitesinin maddi, kiiltiirel ve ahla-
ki seviyesini yiikseltmek i¢in ¢alisti. Abduh’un
hedefi, modern bilimleri iceren bir miifredatin
yani sira, dini ve milli kiiltiirli 6nemseyen bir
egitim sistemiydi. Abduh’un ¢abalar1 sonucun-

da daha 6nce bu kurumda hi¢ okutulmamais olan
tarih, cografya, tabiat, matematik ve felsefe gibi modern bilimler Ezher’in
miifredatina alinarak okutulmaya baslanmistir. 1899 yilinda Misir Bas
Miiftiiliigii'ne atanan Abduh, hayatiin sonuna kadar bu goérevde bu-

lunmustur.

MUSLUMAN TOPLUMLARDA ISLAMCILIK

Birinci Diinya Savasi’na kadar, Hint yarimadasindan baslayip
Balkanlara kadar yayilan genisce cografyada Islam diinyasinin kalbini ve
merkezini Osmanli olusturuyordu. Islam diinyasini ilgilendiren birgok
konu ve fikir 6ncelikle burada tartisilmakta ardindan da diger cografya-
lara yayilmaktayd. Islamcilik diisiincesi de yukarida analiz edildigi gibi
ilk 6nce Osmanl topraklarinda niivelendi, ardindan Osmanli ¢evresin-
deki diger iilkelere yayild1. Birinci Diinya Savasi sonucunda Osmanli’nin
¢oziilmesi, daha dnce Osmanli himayesinde bulunan veya Osmanli ile
bir sekilde baglantili olan {ilkeleri kendi kaderleriyle bas basa birakti. Bu
siirec icinde Islamcilik diisiincesi ve anlayist belli bir merkeze bagh ol-
maksizin her iilkenin kendi sartlar i¢inde gelisip boy gosterdi. Misir'da
fhvan hareketi, Pakistan’da da Cemaat-i islami hareketi, koloni dénemi-
nin bittigi 19507Terden &nce dogan Islamaci hareketlerdi. 1950'den sonra
diger Arap iilkelerinde kolonilesmenin sona ermesi sayesinde Islamct
hareketler kamusal alanda boy gostermeye basladilar. Bu baglamda zik-
redilmesi gereken iki 6nemli Islamci hareketten biri Tunus’ta gelisen El
Nahda, digeri de Cezayirde gelisen Islami Kurtulus Cephesi (FIS)dir.

Gerek Tunus ve Cezayirdeki Islamci hareketlerin, gerekse Islam
diinyasinin diger yerlerindeki Islamci hareketlerin temeli biiyiik 6lgii-
de Misirdaki Thvan hareketine dayanmaktadir. Thvan hareketinin yam

sira 1979 yilinda gergeklesen fran Islam Devrimi de bazi Islami akim-
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lar1 etkilemistir. Ancak Islami rejimin zamanla mezhepgi yiiziinii 6n
plana ¢ikarmasi ve beklenen basariy1 gosterememesi, Siinni diinyadaki
Islamci hareketlerin yiizlerini fran’dan gevirmesine yol acti. Yine de iran,
[slamcilarin devrim yoluyla iktidara geldigi tek bir model olusturmak-
tadir. Buradan hareketle Misir ile Iran’daki Islamcilik iizerinde ayrintil
duracak, ardindan diger iilkelerdeki Islamciliga ana hatlariyla bakmaya
calisacagiz.

Misirda Thvan Hareketi ve Islimcilik

Osmanli'nin yikilmasmdan sonra Islamcihik diisiincesinin en nemli
merkezlerinden birini Misir olusturmustur. Misirdaki Islamciligin diisiin-
sel kaynag yukarida ifade edildigi gibi Afgani ve Abduh cizgisinde gelisen
Islam anlayist idi. Ancak bu anlayigin bir harekete doniismesi Mart 1928'de
Misir'in Ismailiye kentinde kurulan Miisliiman Kardesler Cemiyeti (Ihvaniil
Miislimin) ve lideri Hasan el-Benna sayesinde olmustur. 1906 yilinda Nil del-
tas1 bolgesinde diinyaya gelen Hasan el-Benna, hayatinin ilk yillarinda
Sazeli tarikatinin zikirlerine katildi ve bu yoldan tasavvufun etkisi altin-
da kaldi. Daha sonraki yillarda tarikatlardan uzaklasmis olsa da tasav-
vufa bagl kald1 ve tasavvufun insan yasaminda ve Miisliiman toplumda
onemli bir rol oynayabilecegine inandi. El-Benna tasavvufun bu yondeki
onemine su ifadelerle vurgu yapar: “Eger Allah dilerse, Ezher'in ilmi gii-
cii ile tarikatlarin ruhi giicii bir araya gelse, bunlara Islami topluluklarin
ameli giicleri eklense, hig siiphesiz, esi goriilmemis
bir immet ¢ikardi ortaya.”?

1927’de Kahire’de bulunan ve 6gretmen yetis-
tiren Darul-Ulum’dan mezun olan Hasan el-Benna
Siiveys Kanali yonetiminin de bulundugu Ismailiye
kentine dgretmen olarak tayin oldu. Ismailiye'de,
Ingilizlere kargt yapilan gosterileri goren El-Benna
Thvaniil Miislimin’i kurarak bu miicadeleye destek ver- . 4
di. Kuzey illerinde biiyiiyen Thvan 1932'de idare merke- v. \i
zini Kahire'ye tasidi. Bu tarihten sonra {ilke diizeyinde

v . K K . Hasan el-Benna (1906-1949)
orgiitlenmeye hiz verilerek subelerin sayisi bir yil i¢in-  jhvaniil Mislimin hareketinin

de ellinin {izerine ¢ikarildh. Tkinci Diinya Savast sirasin- ;‘;’ ucusu, entelektiiel ve siyasi
e . . ideri
da Ingilizlerin yaninda savasa girilmesine kars: ¢tkan

28 Hasan El-Benna, Hatiralarim, Cev. M. Begir Eryarsoy ve Osman Arpagukuru (Istanbul: Beka, 2007), s. 44.
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[hvan, hiikiimet tarafindan baski altinda alindi. Thvan, 1ngilizlerin, Siyonist
gruplarla is birligi yaparak onlar silahlandirdigini, sonugta da Yahudilerin
Filistin topraklarim ele gegirip orada devlet kuracaklarmi diistiniiyordu. Bu
nedenle Ingilizleri Misirdan gikarmak ve Filistin'i kurtarmak amaciyla 1948
yilinda gizli bir silahli 6rgfit olan Nizamiil Has't kurdu. Bu tarihlerde dikkatini
biiyiik 6lgiide Filistin {izerinde yogunlastiran Thvan 6zellikle Siyonizm tehdi-
dine dikkat ¢ekmeye ¢alist1 ve Filistin'i kurtarmak igin cihat ¢agris1 yapt.. 15
Mayis 1948'de srail Devleti'nin kurulmastyla baglayan Arap-Israil savaginda
Thvan da fiilen yer ald1. Israil devletinin kurulmasmdan sonra uluslararast bir
sorun haline gelen Filistin meselesi aslinda hem Thvan igin hem de bundan
sonraki Islamailik hareketleri icin merkezi bir role sahip olacaktir. Islamci ha-
reketler, fsrail'i Bati somiirgeciliginin Miisliiman cografyanin bagrma soktu-
gu bir hanger gibi algilayacak ve o giin bugiin buna kars1 savagsmaya devam
edecektir.

1947'de kraliyet yonetimi ile [hvan arasinda bir yakinlasma olus-
tu. Thvan, kraliyet ydnetimi tarafindan, milliyetci bir parti olan Vafd ile
komiinistlere karst bir arag olarak goriildii. Bylece Thvan’a yénetim ta-
rafindan bazi imtiyazlar saglandi. Bunlar arasinda Mayis 1946’dan iti-
baren bir gazetenin yayinlamasi izni, devlet tesislerinde egitim kamp:
imkaninin saglanmasi, kirsal bolgelerde indirimli arsa satin alma hak-
kinin taninmasi gibi hususlar yer almaktaydi. Diger bir imtiyaz da, laik
okullarda din egitimi talep eden ve Thvan'in dostu sayillan Muhammed
Hasan el-Asmavi'nin egitim bakanligina atanmasiydi. Ayrica Egitim ve
Sosyal Hizmetler Bakanliklar1 kanaliyla Thvan’in egitim, sosyal faaliyet-
ler ve hayir hizmetlerine mali destekler saglanmigtir. [hvan ise buna karst
sosyalist 0grenci ve isci Orgtitlerine karsi hitkiimete destek verdi. Bu des-
tege ragmen Thvan yonetime karsi muhalefet roliinii birakmad. Nitekim
1948'de Ingilizlere karsi baslayan siddetli protestolari destekledigi icin
yonetimle arasindaki iligkiler yeniden bozuldu.

Ingiliz karsiti gosterilere verdigi destek

Nizamiil Has:

Musliiman Kardesler Teskilati'nin
silahli kolu olup 1948 yilinda kurul-
mustur. Nizaml Has'in, basta Misir
Basbakani Nukrasi olmak tizere cok
saylda cinayete ve suikasta karistigi
iddia edilmistir.
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siyasi gruplar arasindaki anlasmazliklar da devlete kars1 yapilan miica-
delenin bir pargasi gibi algilaniyordu. Bolgede siiren Siyonist faaliyetler
ve Ingiliz politikalarindan kaynaklanan sorunlar her gegen giin kraliyet
yonetimi ile Orgiitlii toplumsal gruplar arasindaki gerginligi daha ¢ok
artirtyordu. Bu da her yeni giiniin [hvan aleyhine islemesi anlamina ge-
liyordu. Nitekim Thvan'in kigkirttig1 veya iiyelerinin isledigi birkag cina-
yetten sonra 8 Aralik 1948'de Igisleri Bakani'nin emriyle [hovaniil Miislimin
Cemiyetinin kapatilmasi karar1 alindi. Polis, Kahire’deki [hvan merkezini
kusatip El-Benna disindaki herkesi tutuklad; sosyal hizmetlere verilmek
tizere Thvan’in biitiin malvarliklarina el konuldu. Yakalamalarla birlikte
Thvan i¢inde emir komuta zinciri kesildigi icin Thvan iiyeleri icinden ken-
di bagina hareket edip siddete bulaganlarin sayisi artt1. Nitekim Thvan’'m
Nizamiil Has tiyesi bir militan1 28 Aralik tarihinde Bagbakan Nukrasi'yi
oldiirdii.

El-Benna, Nukrasi'nin 6liimii {izerine Bagbakanliga gelen Ibrahim
Hadji'yle giivenligi saglayabilmek, Thvan’in yonetimini yeniden yapilan-
dirmak ve varliklarinin iade edilmesi i¢cin uzlasma aradi. Ancak 13 Ocak
1949 tarihinde Nizamiil Has hakkindaki sorusturmayi yiiriiten savciliga
yonelik yapilan bombali saldir1 girisimi sonucunda miizakereler kesil-
di. El-Benna artik Thvan'in radikal kanatlarin1 kontrol edemiyordu ve
siddete bagvuranlari, “onlar ne Thvan ne de Miisliiman sayilirlar,” diye
yazarak sert ifadelerle kinad1.?” Buna ragmen Misir hiikiimeti tiim uz-
lasma ¢abalarma ve verdigi yumusak mesajlarina ragmen El-Benna'y1
gozden c¢ikarmaktan vazgecmedi; nitekim 12 Subat 1949 aksaminda
Hasan El-Benna polis Orgiitii tarafindan oldiiriildii. 1952 yilinda Cemal
Abdiilnasir’1 iktidara tasiyacak olan Misir kraliyet yonetimine kars: ya-
pilan askeri darbenin ardindan, cinayet dosyas1 yeniden acilip olaylara
karisanlar mahkemeye cikartildi. Yiiriitiilen sorusturmalar sonucunda
cinayetin Kraliyet Saray1'nin onayiyla Bagbakanlik tarafindan planlandi-
&1 ve polis tarafindan islendigi ortaya cikarildi.

Fikirleri iizerinde ayrintili bir analiz yapildiginda aslinda El-
Benna'nin bir ideolog olmaktan ¢ok bir aktivist oldugu soylenebilir.
Kendisi Abduh’un &grencisi olan ve Menar dergisini yayimlayan Resid
Riza'min fikirlerini takip eden birisiydi. El-Benna, Miisliimanlarin zafi-
yetinin Asr-1 Saadet teki Islam’a déniilmesiyle bitecegine inanmaktaydi.

29 Richard Mitchell, The Society of the Muslim Brothers (Oxford: Oxford University Press, 1993), s. 68.
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Ayni zamanda tarikatlarla bagini1 kesmesine ragmen, tasavvuf iginde-
ki hiyerarsik yapidan ve lidere kars1 talep edilen sadakat anlayisindan
esinlenerek tarikata benzeyen biiyiik ve giiglii bir orgiit sekillendirmisti.
El-Benna’nin en biiyiik ideolojik yeniligi ekonomik ve sosyal sorunlara
onem vermesinde goriiliir. Ondan énceki Islamer diisiiniirler ekonomi ve
dayanigma iizerine kurulu bir topluma pek az ilgi gostermesine ragmen
El-Benna, Misir'in diistii§ii durumun altinda yatan temel nedenin eko-
nomik zayiflik oldugunu kavramisti. Bununla birlikte Misir'da yiikselise
gegen sosyalist hareketlerin de temel nedeninin tilkedeki yoksulluk, gelir
dagilimi dengesizligi ve issizlik gibi sorunlar oldugunu diistiniiyordu.
Bu bakimdan El-Benna Miisliiman bir devletin issizlige ve esitsizlige mii-
dahale etmesi gerektigini diistiniiyordu. Ona gore devlet, 6zel miilkiyeti
korurken ayni zamanda kiigiik isletmeleri ve el sanatlarin tesvik etme-
li ve faizi yasaklayarak tiiketiciyi korumaliydi. El-Benna bu bakimdan
Abduh’un yaptig1 gibi aktif siyasetten ziyade egitim ve hayir faaliyetle-
rine Oncelik vererek Misir’1 ve halkin1 ekonomik agidan giiclendirmeye
calismaktaydi.

Misirda Seyyid Kutub ve Radikal Islim Anlayis1

Sadece Misir'da degil, Tiirkiye dahil islam iilkelerinin hemen tii-
miinde derin etkiler birakan miitefekkir, sol hareketler icinde yetisip
daha sonra Islam’1 segmis olan Seyyid Kutub'dur. Seyyid Kutub Islamc
diislinceye basta Kur’an tefsiri olmak iizere Islam ile ilgili gelistirdigi bir
yoniiyle radikal ve uzlasmaz, bir yoniiyle de Islam devletini esas alan
goriisleriyle katkida bulunmustur. Seyyid Kutub’un gelistirdigi fikir-
lerin etkisinde bir yandan degisik Islam {ilkelerinde 6nemli bir entek-
tiiel smif gelisti, ama bir yandan da El Kaide gibi silah yoluyla Bati'ya
kars1 miicadele veren oOrgiitler ortaya ¢ikt1. Seyyid Kutub’un temelleri-
ni attigr Islamalik diisiincesinin {i¢ diismanimin oldugu sdylenebilir:
Haglilar, Siyonistler ve komiinistler. Haglilar basta Ingiltere ve Amerika
olmak iizere tiim Batili toplumlari ifade ederken, Siyonistler Israil yanlist
Yahudileri, komiinistler de Sovyet eksenli ko-

miinist bloku ifade etmektedir.

Selefilik:

islam’in temel kaynagi olan Kur‘an

ve Silinnet'e dayanan ve ayni za-
manda inangla pratigi ayrilmaz ola-

rak kabul eden islami bir anlayis.
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lanan Isldm'da Sosyal Adalet,® adli kitab1 Islam’in gerek Bati'dan gelen bi-
reycilik ve hedonizm {izerinde kurulan sistemlerden, gerekse Stailinist
cercevede gelisen sosyalizmden daha uygun, adil ve basarili bir model
sundugunu ileri stirmiistiir. Seyyid Kutub’a gore bireycilik ve bencilligi
ortadan kaldirarak, adil ve esitlikci bir siyasi yapiy1 kurmak Islam dev-
letinin isi olup; bdyle bir sisteme ancak Islam devletinde gegilebilecektir.
Seyyid Kutub sadece Batiy1 ve Batili degerleri elestirmekle kalmamus,
ayni zamanda geleneksel Islami anlayislari da sert bicimde elestirmistir.
Ozellikle tasavvufta yer alan bidat ve hurafelere karsi miicadele ederek
selefi bir diistince gelistirmeye ¢alist1. Seyyid Kutub’un bu anlamda en
onemli eseri on alt1 ciltten olusan Fi Zilal-il Kuran (Kur'an'in Golgesinde)
adli Kur'an tefsiridir. Bu tefsirde Kutub, Kur'an ayetlerini bidatlere ve
[srailiyata dayali geleneksel bir gerceveden cok, akla ve mantiga dayali
yeni bir anlayisla yorumladi. Bu kitap kisa zamanda degisik dillere ¢ev-
rilerek tiim Islam {ilkelerinde yaymlanmis ve iist iiste baskilar yapmustir.
Kutub ve kitaplar1 19807ere kadar Tiirkiye'deki Islamci hareketlerin de
en onemli basucu eserlerini olusturmustur.

1952 yilinda [hvan hareketine katilan Kutub, 1954 yilinda Nasir'a
yapilan suikast sonucunda Thvan’in diger iiyeleriyle birlikte tutuklana-
rak 15 yillik hapse mahk(im edildi. Gerek Kur’an tefsirini, gerekse Islami
bir toplumun yol haritasi niteligindeki Yoldaki Isaretler adli kitaplarini
hapiste iken yazdi. Agir sartlar altinda ve ciddi saglik sorunlar1 yasadig:
hapis yillarinda Kutub, herhangi bir uzlasmaya gerek duymadan Misir
yonetiminin ve ona kars: ¢ikmayanlarin Miisliiman sayilmamas: gerek-
tigini savundu. Misir'da hakim olan durumu Peygamber donemindeki
cahiliye dénemine benzetti ve Miisliimanlarin tevhit anlayisi etrafinda
bu durumla miicadele etmesi gerektigini savundu. Kutub’a gore Allah’in
yarattig1 Seriat’tan bagka esaslar tizerine kurulmus tiim yonetimler ta-
guti rejimler olup mutlaka yikilmalidirlar. Kutub’a gore Islami bir top-
lum her tiir kotiiliikkten arinmus, Islami ilkeler {izerinden miikemmel bir
kisilige ulasmis Miisliimanlar tizerinden gelise-

cektir. Islami bir toplum meydana getirmeden Taguti rejimler:

once fertlerin kalplerini, vicdanlarini Allah’tan = Seyyid Kutub, Allah'in hikmd tize-
rine insa edilmemis siyasi rejimleri,
. L Allah’tan baskasina tapan anlamin-
ce Allah’a boyun eger hale gelmesini saglamak = ga“taguti”olarak nitelendirir.

baskasima kulluk etmekten arindirmak ve sade-

gerekir.

30 Seyyid Kutub, Isldmda Sosyal Adalet, Cev. Harun Unal (Istanbul: Hikmet, 2011).
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Kutub, Yoldaki f§aretlel/de, Allah’tan bagka oto-
riteleri reddetmeyi basarmus kisilerden olusan bir
“Islami cemaat” olusturmak ve bunun dnciiliigiinde
Islam’1 her tarafa yaymak gerektigini savunur.? Kutub,
Misir'm Islami bir yonetime kavugmasi icin Nasir yo-
netiminin yikilmasi gerektigini diistinmiis ve kendisini
takip edenleri bu yonde motive etmistir. Bu da Nasir
yonetiminin baskilarma maruz kalmasma ve hatta bu
yolda yagsamimn yitirmesine yol agmistir. Kutub 1964 y1-
linda hapisten ¢iktiktan iki y1l sonra Nasir yonetimini
yikmaya ¢alismaktan suglu bulunarak idam edilmistir.

Seyid Kutub (1906-1966) . . o
Radikal islamci anlayisin din-  Kutub idam sehpasina cikarken su ifadelerle 6diin-

yadaki en onde gelen disiiniri giiz bir inanan oldugunu tekrar ortaya koymustur:

“Allah’a siikiirler olsun ki on beg sene cihad ettik-
ten sonra bu mertebeye ulastim. Ben Allah yolunda yaptigim is icin asla
oziir dilemem. Namazda Allah’in birligine sehadet eden parmagim asla
bir tagutun hitkmiinii onaylayan tek bir harf bile yazmayacaktir.” Kisaca
Seyyid Kutub, sadece goriisleri ile degil, ayn1 zamanda yasami pahasina
ortaya koydugu 6diinsiiz tutumuyla da uzun zaman degisik iilkelerdeki
Islamar hareketlerin en énemli ilham kaynagimi olusturdu.

Misirda 1966 yilinda Seyyid Kutub’la birlikte Thvan hareketinin
baska iiyeleri de Nasir tarafindan idam edilmistir. Thvanla Misir'daki
askeri yonetimler arasindaki gerilimli iliskiler inisli ¢ikisl olarak Arap
Bahari'nin basladigr 2010 yilina kadar devam etmistir. Miibarek re-
jimine karsi baslayan hareketlerin Tahrir'deki ana {issiinde degisik
gruplar gibi Thvan hareketi de yer almis, Tahrir muhalefeti kizistik¢a gi-
derek Misir'daki muhalefetin giiglii bir parcas: olarak 6n plana ¢ikmustir.
Miibarek’in devrilmesinden sonra 2012 yilinda yapilan devlet bagkanli-
g1 gorevini Thvan’in adayr Muhammed Mursi kazanmistir. Bu da Thvan
hareketinin Misir'da ne denli koklestigini ve halk tarafindan benimsenir
hale geldigini gostermektedir. Ancak unutmamak gerekir ki, Mursi'yi ik-
tidara tagiyan sey, onun Ihvan olarak demokrasiye ve halk egemenligine
acik olduklarma yonelik verdigi ilimli ve yumusak mesajlar olmustur.
Bu yéniiyle degerlendirildiginde, Thvan hareketinin, Seyid Kutub'un ra-
dikal Islamc1 anlayisina ragmen zamanla ilimli ve demokrasiyle uyumlu

31 Kutup, Seyyid, Yoldaki Isaretler, Cev. Abdi Keskinsoy (istanbul: Pnar, 2011), s. 115.
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bir noktaya dogru evrildigi sdylenebilir. Ancak Misir’da demokratik yo-
netim Mursi hiikiimetine yonelik 3 Temmuz 2013 tarihinde gerceklestiri-
len askeri darbe ile sekteye ugratilmistir.

fran’da islamcilik ve islam Devrimi

Iran’da Islamailik diisiincesinin, fran Islam Devrimi'ne giden siirecle
birlikte 6n plana ¢tkmakla birlikte, ashnda Osmanli'da oldugu gibi 19. Yiizyil
sonlarma kadar uzanan bir gegmisi vardir. Iran'da Cemalettin Afgani'nin fi-
kirlerini takip eden aydmlar ve biirokratlar medresenin de destegiyle 1906 y1-
linda Muzaffer Sah’1 devirerek anayasal sisteme dayali mesruti bir rejim ilan
etmis ve meclise dayah bir sistem kurmustu. Ancak bundan rahatsizlik duyan
Ingilizlerin ve Ruslarmn baskisiyla mesruti sistem tam oturmadan meclis iki
yil sonra feshedilmis ve mutlak monarsik rejime yeniden doniilmiistii. Daha
sonraki yillarda Riza Sah'in yonetimi ele gecirmesiyle Islamct muhalefet tam
gelisemeden biiyiik gii¢ kaybetti. Riza Sah'in yerine gegen oglu Muhammed
Riza Pehlevinin Batih degerler iizerinden baglattigi reformlara tepkiler
19507lerden itibaren medrese kokenli ulemadan gelmis, ulema ve medre-
se zamanla Iran’'daki muhalefetin liderligini iistlenecek konuma gelmistir.
Merkezi Kum kentinde bulunan Hiiseyniye Medresesi, tarih boyunca fran'da
devletten bagimsiz, gelir kaynaklar1 ve miilkleri olan, bu yoniiyle 6nemli bir
ekonomik gii¢ olusturan ve Iran'daki dini kurumlarm temellerini atan bir ya-
pida bulunmustur. Ingiliz ve Ruslarm destegiyle basa gegen Riza Pehlevi'yi
bir kukla olarak goren Kum merkezli molla sifi, bir yandan Sah'm fran’1
disa bagiml bir tilke haline getirisine, bir yandan da Batih degerler {izerinden
gerceklestirdigi reformlara tepki gostermistir.

Sah'a karg1 gosterilen medrese kokenli tepkinin liderligini 19507lerden
itibaren Ayetullah Humeyni yapmustir. 1902'de orta fran’'da dogan Humeyni,
1920lerde Ingiliz isgali altinda kalan Trak’tan kacan alimlerle birlikte Kum
kentinde okudu ve daha sonra burada yiikselerek tasavvuf ve Islam felsefe-
si hocalig1 yapti. Ailesi ve hocalari, 1906’daki Anayasal Devrim’e katilmis ve
ulemaya karg1 olan Sah yonetimi ile yabana varligina kars: miicadele etmis-
lerdi. Kendisi, Riza $ah yonetimini ve onu destekleyenleri elestiren Kesfiil-
Esrar (Sirlarm Kesfi) adli kitabini 1942'de yaymladi. Burada ilk 6nce bilimsel
diisiinen ve felsefe ¢alisan ulemay1 bagnazlikla suglamay: savundu ve ilk
defa Seriat1 uygulayan bir Islim devletinden soz etti. Ayrica Islam devletin-
de yOneticinin, topluma yol gosteren ulema tarafindan secilmesi gerektigini
ileri siirdii. 1960'm basinda biiyiik Ayetullah unvarm alan Humeyni dini
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hiyerarsinin en iist zirvesine ¢ikarak Hiiseyniye Medresesi'nin basi olarak
Sah karsisindaki yerini aldi. Sah'm 1962 yilinda baslattig toprak reformu sii-
recinde dini vakiflar mal ve iratlarma el konulmasi, medrese ile yonetim
arasmndaki ipleri tamamen kopararak medresenin ve ulema sifinin sert tep-
kisine yol a¢t1. Bunun {izerine hapis cezastyla cezalandirilan Humeyni 1964'te
Tirkiye'ye siirgiin edilmistir. Tlirkiye’den ayrilarak Irak’ta Hz. Ali'nin tiirbe-
sinin bulundugu Necef’e yerlesen Humeyni, Sah’in baskisi sonucunda Paris’e
gittigi Ekim 1978 yilina kadar muhalefeti buradan idare etti.

Humeyni, Necef teki karargahinda fran'dan gelen 6grencileri etkileme-
ye cahist ve Islam devletinin gerekliligi hakkindaki yazilarma ve vaazlarma
devam etti. Islim'in ibadetlerle birlikte ayni1 zamanda siyaseti de igerdigini
anlatan Humeyni, “Diyanetin siyasetten ayrilarak Islam bilginlerinin top-
lumsal ve siyasal islere karismamasi gerektigi” yolundaki diisiincelerin
emperyalistler tarafindan yayildigini ileri siirdii.** Humeyni, yayinladig1
yazilarinda ve konusmalarinda Seriat'a dayali bir yonetimin kurulmasimnin
Onemini anlatir ve kendisini takip eden dgrencileri ve geng kitleleri bu yolda
harekete gecirmeye calisir. Humeyni'ye gore Miisliimanlar kendi aralarinda
bir Islam birligi kurarak, Miisliiman topraklar1 emperyalistlerin ve onlarin
basa diktigi yoneticilerin elinden almaly; aglhik ve sefalet iginde siiriiniip giden
milyonlarca Miisliiman’1 kurtarmalidir. Humeyni'nin énemli goriislerinden
biri ulemanin yonetimini 6ngoren Velayet-i Fakih anlayisidir. Humeyni'ye gore
devlet bagkaninda aranan sartlardan biri derin Seriat bilgisi olmahdir; buna
vakif olmayan birinin devletin basinda bulunmamast gerekir. Sayet yonetici
miictehid biri degilse o zaman ulemanin yolundan giderek onlara uymal,
kanunlar1 ve politikalar1 onlarm onayiyla yiirtirliige sokmaldir. Humeyni
Velayet-i Fakih goriistiyle bir bakima fakih olan ulemanm yonetimi {istlen-
mesi gerektigini dile getirmis oluyordu.®

1977'nin son aylarindan itibaren fran'in degisik sehirlerinde Sah’a
kars1 genis katilimli protesto eylemleri bagladi.

Velayet-i Fakih: Ocak 1978'de Kum kentinde yapilan bir goste-

Sia anlayisina gore imamlardan sonra ride polisin ates etmesi iizerine alt1 gosterici

islami ilimler konusunda uzman olan
fakihlerin (ulemanin) devleti yonet-

mesi.

oldi. Bu da isin tuzu biberi oldu ve bir anda
Humeyni'nin yolunu takip eden milyonlarca
insan tiim Iran sathinda sokak gosterilerine bas-

32 Ayetullah Humeyni, Isldm Fikhinda Devlet, Cev. Hiiseyin Hatemi (fstanbul: Diisiince, 1979), s. 25.
33 A.ge.,s.59.
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lad1. Agustos 1978'den itibaren neredeyse her
giin milyonlarca insanin katildig1 kitlesel goste-
riler artik fran’in yonetilemez hale gelisinin isa-
retleri olmaya baglamisti. Nitekim bes ay sonra
Sah 16 Ocak 1979'da Iran’1 terk etmek zorunda
kaldi. Tki hafta sonra da milyonlarca kisinin
olusturdugu bir kalabalik tarafindan karsila-
nan Ayetullah Humeyni fran’a déndij; ilk is ola-
rak Sah’a karsi muhalefet eden solu dislayarak
ve ordunun biiyiik bir kismin1 degistirerek iil-

kenin yonetimini eline aldi. fran’da boylece 11
Subat 1979'dan itibaren Islami ilkelere dayanan

/i‘ {

fran, islam devriminden sonra iki énemli = Avetullah Humeyni'nin 1979'da
Iran’a donuist

bir rejim kurulmus oldu. /

olayla bir bakima kiskaca alindi. Bunlardan biri
basta Amerika olmak iizere Bati diinyasmn tec-
rit politikasi, digeri ise Eyliil 1988'de baslayip on yil boyunca stirecek olan
fran-Irak savasi. Bu iki gelisme devrimi basta komsu {ilkeler olmak tizere
Miisliiman toplumlara ihrag etmek isteyen Iran’1 ekonomik agidan zor du-
rumda birakti. fran'm Israil karsiti politikalar1 ve Amerika ile yasadig1 geri-
limlerin sonucunda fran Amerika tarafindan ekonomik ambargoya maruz
kalarak diinyadan tecrit edildi. fran boylece igine kapanan bir rejim haline gel-
di. Ulke, igine kapandikga muhalefetin var olma zeminini yok etti ve giderek
igeride otoriter bir rejimin saglamlasmasi s6z konusu oldu. Rejim sadece dista
sayilan gruplari ve aydinlari degil, ayn1 zamanda devrimde ve fran Islam dii-
siincesinde rol oynayan Abdulkerim Surus gibi Islamc aydinlarm da fikirle-
rini rahatlikla ifade edip yazamayacaklar: bir {ilke haline geldi. Boylece Surus
gibi cok sayida aydin fran digina ¢rkmak zorunda kaldi.

Humeyni'nin 1989 yilindaki vefatinin ardindan Iran'da reform arayzslari
da daha cesur bir dille ifade edilmeye baglandi. Bu stiregte iki siyaset¢i onem-
li iki yiiz olarak 6n plana gikt1 ve reformun sembol isimleri haline geldiler.
Bunlardan biri 1989-1998 yillar1 arasinda Tahran'i yoneten Belediye Bagkan
Gulam Hiiseyin Kerbasgi, digeri ise 1997-2005 yillar1 arasinda cumhurbas-
kanlig gorevini yiiriiten Muhammed Hatemi idi. Kerbasci, halkin taleple-
rine karsilik vererek toplumsal degisime yol act1. Tahran'da ¢ok sayida
kiiltiir merkezleri, aligveris merkezleri, parklar, yesil alanlar ve eglence
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mekanlar1 agarak Tahran'in ¢ehresini degistir-
di. Tahran bdylece klasik mahrem ytiziinii kay-
bederek, modern bir kent goriintiisii kazanmus,
kadinlarla erkeklerin bir araya gelebildigi “yeni
bir kamusal alan”in kentsel mekan: haline gel-
mistir. Bu yeni kentsel alanlar, daha ¢ok gengler
i¢in yeni bulusma mekanlarina dontiserek aile-
nin ve yonetimin kontrolii disinda erkekle ka-
din veya farkl siyasi ve fikir gruplar1 arasinda
yeni bir iletisim imkani yaratts; bu da toplumsal
diizeyde baslayan bir itaatsizligin yayginlas-
masina yol actr. Bunun tipik 6rneklerinden biri
Muhammed Hatemi (1943-) bad-hicabi (kotli giyilen basortiisii) olarak nite-
Iranta 1997°-2005 yillari arasinda 96- - 1opydirilen giysi tarzi olmustur. fran’da kadmnlar
rev yapan reformcu Cumhurbaskani

sokakta Ortiinmek zorundadirlar. Geng kusak-
lar, baglarin1 6rtmekle birlikte saglarin1 6nden
agik birakarak, altinda da blucin giyinerek zoraki ve siritan tarzda gi-
yinmis, bu da Tahran sokaklarinda yaygimnlik kazanmistir. Geng kusaklar
nezdinde bir kahraman gibi algilanan Kerbasci, bu tiir itaatsizliklere yol
actig1 igin rejimi rahatsiz etmis ve bilahare yolsuzluk iddialarryla mahke-
me karsisina cikarilarak daha fazla siyaset yapmasinin onii kesilmistir.

Gencliginde Siirglindeki Humeyni'nin yolunu takip eden ve 6gren-
ciler arasinda yayginlastirmaya ¢alisan, daha sonraki yillarda da siyasetci
olarak Devrim’e 6nemli hizmetlerde bulunan Muhammed Hatemi 1997
yilinda rejimin beklenen hedefleri gerceklestiremedigi yoniinde yaptig:
elestiriler ve “reform” sdylemiyle cumhurbaskanlig: koltuguna oturdu.
Rejimin kat1 politikalarinin yumusatilmasi mesajini vererek segime giren
Hatemi toplumun degisim, reform ve 6zgiirliik taleplerinin sembol ismi
haline gelmis ve o se¢cimde halkin yiizde 69'nun destegiyle devlet bas-
kanlig1 koltuguna oturmustu. Hatemi 2001 segimlerinde bu kez oylarini
arttirarak ytizde 77’ye ¢ikardi. Hatemi'nin ¢ikisi, devrimin kendi iginde
coziilecegi beklentisiyle biitiin diinyada ilgiyle karsiland1. Ozellikle Batt
diinyas1 Hatemi’ye biiyiik ilgi gosterdi. Aslinda Hatemi, fran’daki dev-
rimin Bati'nin bencil ve hedonist degerlerinden kurtarilmas: gerektigini
savunmaktaydi. Ancak Hatemi’yi Bati diinyasinda ve fran'daki geng ku-
saklar nezdinde ilgi ¢ekici hale getiren sey onun Anayasay1 degistirerek
sert siyasi yapiy1 yumusatma ve fran’in diinya ile atilan kopriileri yeni-
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den insa ederek tecrit edilmislige son verme yoniindeki diisiinceleriydi.
Ne var ki Hatemi, cumhurbaskanligi doneminde hazirladig1 reformlar:
Anayasay1 Koruyucular Konseyi'nden gecirmekte basarili olamads; boy-
lece fran'da etkisi sadece reform, yenilik ve agilim yniinde 6zellikle geng
kusaklarda uyandirdigi heyecanla smirh kaldi.

Bugiin Iran'da 6zgiirliik, insan haklari ve katihmi ifade eden reform
yoniindeki arayislar belirgin bicimde dile getirilen; aydinlarin, sivil toplum
Orgiitlerinin ve siyasi gruplarin giindeminde yer alan bir talep haline gelmis
bulunmaktadir. Ancak toplumun reform yoniindeki talepleri radikal ve sert
Islamar gruplarm tepkisiyle karsilanmaktadir. Arap Bahari'nin bagladigi giin-
lerde fran'da da sokak gosterileri ortaya cikti; ancak rejimin sert énlemleri
sonucunda Arap {ilkelerinde oldugu gibi yaygmlasmadan sénme asamasima
girdi. Bugiin Iran'mn, gerek aydmlar ve §grenciler diizeyinde, gerekse sivil top-
lum &rgiitleri ve siyasi gruplar diizeyinde “reformcular” ile “muhafazakarlar”
arasinda iki kampa ayrildig1 s6ylenebilir. Hatemi 6rneginde goriildiigii gibi
reformcular zaman zaman segimleri kazanmalarma ragmen rejimin karar
merciini olusturan molla smifin1 asamadig icin beklenen reformlar yapisal
ve anayasal diizeyde yapmakta basarili olamamaktadirlar.

Pakistan, Cezayir ve Tunus’ta Islimcilik

Yukarida ifade edildigi gibi Misir‘daki Thvan hareketi Islam diin-
yasindaki bir¢ok Islamcr hareket {izerinde derin etkiler birakmistir. Bu
etkinin belirgin bicimde yasandig; tilkelerden biri Pakistan'dir. Pakllarin
memleketi anlamina gelen Pakistan’in Hindistan'dan ayr1 bir devlet
olarak kurulmasinda din énemli bir rol oynamistir. 1906 yilinda Ingiliz
somiirgesi altindaki Hindistan'da Seyyid Ahmet Han liderliginde Tiim
Hindistan Miisliiman Ligi adinda parti benzeri bir hareket olustu. Daha
sonra bu hareketin bagna gegen sair Muhammed Ikbal, 1930 yilinda
“Hint Miisliiman Devleti” tezini ortaya atinca tiim Hindistan sathinda
Islami bir devletin kurulmasi diisiincesi Miisliimanlar arasinda yaygin-
lik kazand1. 1947 yilinda Hindistan'in Ingiliz somiirgesinden kurtulma-
styla birlikte tiim Hindistan sathinda degil, ama Pak’larin yogunluklu
olarak yasadigi Pakistan'da miistakil bir Islam Cumhuriyeti kuruldu.
Ancak bu cumhuriyetin kurulmasi kanli bir béliinmenin ve niifus mii-
badelesinin sonucunda geldi. Tahminlere gore 12 milyonu askin Hindu,
Sih ve Miisliiman yer degistirmek zorunda kaldi. Bu da ii¢ grup arasinda
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mal paylasimindan kaynaklanan anlas-
mazliklardan dolay1 bir milyon civarin-
da insanin 6liimiine yol agt1.

Pakistan  kurulduktan sonra
Miisliimanlarin karsilastiklar: en 6nem-
li sorun 32 dilin konusuldugu bu l-
kenin ana kimliginin ne olacagi, nasil
yonetilecegi ve ulusal birligin nasil sag-
lanacag1 sorunu olmustur. 1956 yilinda
ilan edilen Anayasa, cagdas demokratik
bir Pakistan 6ngormiis olmakla birlik-
te Meclis’te yapilacak yasalarin Kur'an

Ebul Ala Mevdudi (1903-1979)
Pakistan'daki Cemaat-i islami Hareketinin siyasi ~ ve Stinnet’e aykiri olamayacagini esasa
ve entelektiiel lideri

baglamistir. Pakistan’da bu yapilanma-

y1 yeterli bulmayan iki Islamci aydin
Ebul Ala Mevdudi ile Hasan Ali Nedvi milliyetcilikten ve milli kimlik-
lerden armmus, Ser’i hukukla yonetilen katiksiz bir islam Cumhuriyeti
fikrini savundular.®* Islam’dan bagka kaynak kabul etmeyen Mevdudi,
Terciimaniil Kur'an (Kuran'in tefsiri) adinda bir dergi yayinlayarak bu
dergide Kur’an calismalarina yer vermis, daha sonra Tefhimiil Kur'an
(Kur’an’in anlami) adi altinda yedi ciltlik bir tefsir yazmistir. Misir'daki
Miisliiman Kardesler hareketini 6rnek alan Mevdudi, 1941 yilinda
Cemaat-i islami adinda bir parti kurarak demokratik siire¢ icinde miica-
dele vermeyi tercih etmistir. Baticilik karsit1 bir siyaset giiden ve Pakistan
yonetiminin temeline Islami kurallar1 koymay: amaglayan Cemaat-i
Islami, Pakistan kamuoyunda etkin olmasina ragmen segimlerde genel-
de baraj engeline takildig1 i¢in parlamentoda etkinlik saglayamamustir.

Islamcr hareketlerin Cezayir'deki seriiveni Pakistan’dan epey farkli
olmustur. Cezayir'de 1962 yilinda elde edilen bagimsizliktan sonra, ba-
gimsizlikta rol oynayan liderler tarafindan olusturulan Ulusal Kurtulus
Cephesi altinda tek partili bir rejim kurulmus ve bu rejim Cezayir'de yeni
bir Arap ve Miisliiman kimlik olusturmaya ¢alismistir. Tek partili rejimin
basarisizligr ve yolsuzluk ithamlari karsisinda muhalefetin vurguladig:
demokrasi ve ¢ok partili hayat yoniindeki talepler 1988 yilinda sonuca
ulast: ve Cezayir ¢ok partili sistem altinda demokrasiye gecis yapti. 1990

34 John L Esposito., Islam and Politics (Syracuse: Syracuse University Press, 1998), ss. 119-120.
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yilinda yapilan yerel secimlerde farkl Islame1 gruplardan olusan Islami
Selamet Cephesi (FIS), oylarin yiizde 46'sin1 kazanarak dikkatleri iizerine
cekti. Aralik 1991 yilinda yapilan genel segimlerin birinci turunu da FIS
birinci olarak kazaninca bu hem Cezayir'deki sekiiler kesimler, hem de
Batili miittefikleri iizerinde sok etkisi yapti. Bunun iizerine 1992 yilinda
yapilacak olan ikinci tur se¢imlere gecilmeden askerlerden olusan Ulusal
Giivenlik Konseyi bir darbeyle mevcut hiikiimeti feshederek yonetime
el koydu, FiS'i kapatti ve liderlerini hapse atti. Bunun iizerine Cezayir
on y1l kadar siirecek olan ve 150 bin kisinin 6liimiiyle sonuglanan bir ig
savasa siiriiklendi.

Askeri darbenin ve FiS'in kapatilarak yoneticilerinin tutuklanma-
simin Cezayir'de ¢ok yonlii etkisi oldu. Bir kere yukarida ifade edildigi
gibi, Cezayir kanl bir i¢ savasa siiriiklenerek kaotik bir ortam yasandi.
Bu savasin sonucunda Cezayir'in zaten zayif olan ekonomisi ¢cokme nok-
tasina geldi. Ikinci olarak, darbe 1limli gizgide olan FiS'in icinde silah-
I1 militan gruplarin ortaya ¢ikmasina yol acti. Cezayir'deki i¢ savasi bu
gruplarin siirdiirdiigiinii belirtmek gerekir. Son olarak Batili toplumla-
rin Cezayir'de takindig: ikiyiizlii tutum sadece Cezayir'de degil, Tiirkiye
dahil tiim Misliiman toplumlarda Bati’ya ve Batili degerlere kars: olan
giiveni sarsti. [slami hareketler s6z konusu oldugunda demokrasi soy-
lemini kullanan Batililar, Miisliiman toplumlardaki otoriter rejimler soz
konusu oldugunda onlarin yaninda yer alabildiklerini Cezayir 6rneginde
gostermis oldular. Cezayirli yoneticiler, yapilan yanlisin farkina kisa bir
zaman sonra vardilar. Nitekim ig savastan birkag yil sonra FIS militan-
lariyla el altindan goriismeler yapilmis, varilan miizakereler sonucunda
2003 yilinda FiS'in liderleri serbest birakilmis, 2005 yilina gelince de tiim
siyasi suclularin affin1 éngoren bir yasa diizenlemesi referanduma su-
nularak ulusal baris stireci baglatilmigtir. 2011 yilinda alinan bir kararla
da 19 y1l boyunca iilke diizeyinde uygulanan sikiyonetime son verilerek
iilkenin normallesme siirecine kavusmasi saglanmistir.

Tunus’ta da Cezayir'e benzer gelismeler yasandi. Burada da 1957
yilinda elde edilen bagimsizliktan sonra Habib Burgiba'nin liderligi al-
tinda tek parti rejimi kuruldu. Burgiba, Tunus’ta sert dnlemler alarak top-
lumu sekiilerlestirmeye galist. Oylesine radikal adimlar atti ki, Ramazan
aylarinda tiretimi olumsuz etkiledigi gerekgesiyle orug tutulmasina kars:
devlet destekli kampanyalar bile yiiriittii. Burgiba, Tunus toplumunu
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Batili degerler {izerinden modernlestir-
mede bagarili olmasina ragmen ekono-
mide beklenen basariy1 gosteremeyince
Tunus’ta bas gosteren hosnutsuzluklara
engel olamadi. Bunun sonucunda 1981
yilinda cok partili sisteme ge¢gmek zo-
runda kaldi. Bu da Tunus igin kritik bir
donemecin baslangici anlamina geldi.
Zira Iran Islam Devrimi daha yeni yapil-
mus ve buradaki Islami hareketler tize-
rinde 6nemli etkiler birakmisti. Islam

Rasid Gannusi (1941-) Devrimi'nden etkilenen Rasid Gannusi,
Tunus'taki El Nahda hareketinin entelektiiel ve Tunus’ta da benzer bir yonetim kurmak
siyasi lideri

i¢in basini cektigi El Nahda’y1 harekete
gecirdi ve gosterdigi adaylar serbest se-

cimlerde biiyiik basarilar elde ettiler.

Bu durumdan rahatsizlik duyan sekiiler elitler, 1987 yilinda
Burgiba'nin rahatsizligini gerekge gostererek yonetime el koyan Zeynel
Abidin Bin Ali'nin etrafinda toplandilar. Bin Ali, 1989 yilinda tiim partileri
tasfiye ederek yeniden tek partili rejime gegince Gannusi Ingiltere’ye ka-
¢1p miicadelesini buradan stirdiirmek zorunda kald. Bin Alj, IslAmailarla
ilgili biiyiik bir siirek avi baglatarak Islamci hareketlerle dogrudan veya
dolayli bicimde iliskisi olan herkesi hapse attirdi. Islamcilar iizerinde &y-
lesine agir bir baski kurdu ki, birinci derece akrabalarinin disinda hig
kimsenin Islimcilarla herhangi bir iliski kurmasina izin vermez oldu. Bin
Ali, “bunlari 6yle bir duruma diisiirecegim ki karilar1 fuhus yapmak zo-
runda kalacaktir”® diyerek Islamcilar {izerinde sadece siyasi baski kur-
makla yetinmedi, ayn1 zamanda toplumsal ve ekonomik bir abluka da
uyguladi.

Bin Ali'nin yonetimi altinda bas gosteren ekonomik krizler, siya-
si hosnutsuzluklar ve yolsuzluklar sonucunda, 17 Aralik 2010 tarihinde
Arap toplumlarinin ¢cogunu etkileyecek olan Arap Baharinun fitili bura-
da atild1. Kendisini yakarak Tunus halkinin sesi haline gelen seyyar satic
Muhammed Buazizi, kisa zamanda Tunus halkinin sokaklara dokiilme-

35 Ridvan Masmudi, Amerika’'da bulunan Islam ve Demokrasi Arastirmalart Merkezi'nin Bagkani,
Soylesiyi yapan Omer Caha, 7 Temmuz, 2006, istanbul.
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sine ve Bin Ali'nin apar topar Tunus’u terk etmesine yol acan bir siirecin
fitilini atesledi. Bin Ali yonetiminin yikilmasindan sonra Tunus yeniden
cok partili hayata gecti. Bunun iizerine Ingiltere’den dénen Gannusi,
partisi El Nahda’y1 Ekim 2011 tarihinde gerceklesen genel secimlerden
zaferle ¢ikarmay1 basardi. Se¢im sonuglarina gore oylarin yiizde 47’sini
alan El Nahda, 217 sandalyeli Meclis’te 90 sandalye kazanarak en yakin
rakibi olan partiye yiizde 34 diizeyinde bir fark atmistir.

Gannusi, 19807%erin basinda Iran’t model olarak kabul etmesine
ragmen daha sonraki yillarda ciddi bir fikir degisikligine ugrayarak ilim-
Ii Islam anlayisini benimseyen bir noktaya geldi. Nitekim Ingiltere’den
yeniden Tunus’a dondiikten sonra Financial Times dergisine verdigi
bir sdyleside Iran’1 degil, Tiirkiye'deki sekiiler sistem icinde kalan Ak
Parti'yi model aldigim belirtmistir.? Tiirkiye, sadece Tunus'taki Islamct
hareketler tarafindan degil, ayn1 zamanda halkin biiyiik bir kesimi ta-
rafindan da model olarak kabul edilmektedir. Nitekim PEW Research
Center tarafindan Haziran 2012 tarihinde yapilan bir arastirmaya gore
Tunus’ta Tiirkiye’yi model olarak kabul edenlerin oram yiizde 63 civa-
rinda gtkmugtir.?”

TURKIYE'DE ISLAMCILIK

Tiirkiye’deki Islamcilik diisiincesinin diisiinsel temellerinin, 19.
ylizyilin son ¢eyreginde ortaya ¢ikan Geng Osmanlilar hareketiyle Afgani
ve Abduh gibi distiniirlerin goriislerinin yani sira, Misir, Pakistan ve
fran’da 19507lerden sonra gelisen Islamcr diisiince gelenegine dayandig
sOylenebilir.*® Namik Kemal ile Afgani-Abduh ¢izgisinin temelleri tize-
rinden gelisen Tkinci Megrutiyet dénemindeki aydinlari “birinci kusak”
Islamcilar olarak nitelendirmek miimkiindiir. Islamciligin ikinci ve tigiin-
cii kusaklar1 Cumhuriyet déneminde gelismistir. Takip eden sayfalarda
ayrintili bicimde goriilecegi gibi zamanin sartlarina ve sorunlarina bagl
olarak her bir kusagin giindemine aldig1 ve dncelik verdigi temalar bu-
lunmakla birlikte hepsinde ortak olan hususlar da bulunmaktadir.

36 Financial Times, 11 Ocak, 2011

37 PEW Research Center, Global Attitudes Project, “Most Muslims Want Democracy, Personal Freedoms,
and Islam in Political Life” (July 10, 2012), s. 33.

38 Nikki Keddie, Namik Kemal ve Cemalettin Afgani gibi aydinlarin aslinda yasam bigimleri itibariyla pek
dindar olmadiklarini ileri stirmiistiir. “Sayyid Jamal al-Din ‘al-Afghani”’, Ali Rahnema, Pioneers of Islamic
Revival (New York: Zed Books, 2008)
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Birinci Kusak Islimcilar

Birinci kusak Islamcilarin ana mecras, Ikinci Mesrutiyet donemin-
de Mehmet Akif, Esref Edip ve Babanzade Ahmed Naim gibi aydinla-
rin ¢ikardig1 ve yazilar yazdigr Sirat-1 Miistakim (daha sonra Sebiliirresat
adin1 almistir) dergisidir. Bu dergi etrafinda toplanan aydinlarin yamn
sira, Misir Hidiv’i Said Halim Pasa’y1 da bu ¢izgide degerlendirmek
miimkiindiir.® Sirat-i Miistakim grubu, Islamcilik anlayisini Afgani'nin
attig1 temeller iizerinden gelistirdi. S6z konusu aydinlarin gortisleri {ig
ana noktada 6zetlenebilir.*’ Her seyden dnce bu aydinlara gore emperya-
lizm askeri bir tehdit olusturmakla beraber kiiltiirel tehditleri de barin-
dirmaktadir. Bu bakimdan Miisliiman toplumlarin yeniden uyanmasinin
sadece askeri boyutu olmayacak; ayn1 zamanda egitim, kiiltiir, ahlak ve
toplumsal boyutlarinin da olmasi gerekir. Kiiltiir, ekonomi, teknoloji ve
askeri gli¢ lizerinden yeniden toparlanmak ve giiglenerek Bati'min kar-
sisina dikilme yoniindeki diisiincelerini Islami kaynaklara atif yaparak
mesrulastirmaya ¢alismaktaydilar. Bu baglamda “gliciiniiz yettigi kadar
diismanlariniz i¢in kuvvet hazirlaymn”# ayetindeki emri yeniden yorum-
layarak Miisliiman diinyanin yeniden teknolojik, sanayi ve askeri giic
kazanmas: gerektigini savunmaktaydilar.

[slamer aydinlar ikinci olarak, Islam ve ilerleme konusu iizerinde
yogunlagmistir. Bu aydinlar: en fazla rahatsiz eden hususlardan biri do-
nemin hakim paradigmasi haline gelen “Islam’mn ilerlemeye engel olus-
turdugu” diisiincesidir. Islamc1 aydinlar bu diisiinceye ¢ok yonlii cevap
yetistirmeye calismistir. Bu diistinceye karsilik vermek {izere bir yandan
Islam medeniyetinin ihtisamini gostermeye ¢alismis, bir yandan da Islam
medeniyetinin Avrupa medeniyetine onciiliik ettigi fikrini islemislerdi.
Bu baglamda &zel olarak Endiiliis Islam uygarlig1 ve onun Batr'ya olan
katkisina dikkat ¢ekmekteydiler. Endiiliis’teki Miisliimanlar sayesinde
Avrupa’nin, unutulan eski Fars, Misir, Yunan ve Roma medeniyetini ye-
niden kazanabildigi bu aydinlarin ileri stirdiigii argiimanlar arasindaydi.

Islamai aydinlarin iizerinde 1srarla durduklar diger bir konu da
ittihad, yani birlik ve beraberlik konusuydu. Bu konuda da Kur’an'dan
delil getirmek suretiyle tezlerini desteklemeye ¢alismaktaydilar. Bu bag-

39 Misirdaki Thvan hareketinin kurucusu Hasan el-Benna’y1 da bu kusak iginde degerlendirmek miim-
kiindiir

40 Ismail Kara, Isldmeilarin Siyasi Goriisleri (istanbul: Dergah, 2001), ss. 25-34.

41 Siileyman Ates, Kur‘an Terciimesi; VIII: 60.
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lamda “Allah’in ipine toptan sarilin, tefrikaya diismeyin”#* ayeti onlarin
en fazla zikrettigi ayet idi. Islamc1 aydinlarin iizerinde durdugu diger bir
konu da Ittihdd anlayisiyla baglantili olan uhuvvet (kardeslik) anlayistydi.
Bu konuda Kur’an’m “Miiminler siiphesiz kardestir”* ayetine atifta bu-
lunmaktaydilar. Miisliiman aydinlar Kur'an'daki bu ayette gecen Miimin
kavraminin sadece Miisliimanlar1 degil, tiim inanan Ehli Kitap mensu-
bu insanlar1 kapsadigin ileri stirmekteydiler. Dolayisiyla buradan ha-
reketle sadece Miisliimanlarin degil, ayn1 zamanda Osmanli hakimiyeti
altindaki Gayri Mislimlerin de Miisliimanlarla kardes olarak ittihada
dahil olmalar1 gerektigini ileri siirmekteydiler. Islamci yayin organinda
Gayrimiislimlere karsi gosterilen bu miisamaha zamanla gelisen olay-
larla zayiflamaya yiiz tutmus, hatta bir aldatilmishk hissinden dolay1
kizgmliga doniismiistiir. Ozellikle 1911’de Trablusgarp’ta ve 1912-13'te
Balkan Savasglar1 sonrasinda olup bitenler Islimci aydinlari bu baglamda
biiyiik bir siik@itu hayale ugratmistir.

Sirat-1 Miistakim grubu icinde 6nemli bir yeri olan Mehmet Akif,
modernlesmeye ve modernistlere kars1 bazi itirazlara sahiptir. Akif’in en
Onemli itirazi, Baticilarin, medeniyetin bir biitiin olduguna, dolayisiyla
yoOnetim, ilim, irfan, sanat, kiiltiir ve giindelik yasam dahil olmak {ize-
re insanin tiim yagamini kusattigina iliskin goriisleriydi. Baticilara go-
re Bati1 medeniyetinin sadece ilmi alinarak onlara yetisilemez. Mehmet
Akif, Batry1 “giilii ve dikeniyle almaliy1z”; hatta “miilkii kurtarmak igin
dini kurban etmeliyiz” diyen Baticilara kars: sert elestiriler yoneltir.**
“Medeniyet girebilmis yalniz fenniyle...” diye yazan Mehmet Akif, ken-
di kiiltiirlimiizii ve medeniyetimizi yok sayan yeniliklerden vazgegmeli-
yiz diye diisliniir ve bu diisiinceyi su ifadelerle dile getirir:

Garbin esyasi, eger kiymeti haizse yiirtir;
Moda seklinde gelen seyyie glimriikte ¢liriir!*

Mehmet Akif, devleti savunmak icin ¢ok sayida yazi ve siir yazdu.
Akif'e gore sadece devlet degil, Islam dini de tehdit altinda bulunmakta-
dir. Osmanli Devleti eksigiyle, giinahiyla Islam’1 koruyan yegane varlik
olarak elde kalmistir. Bu bakimdan bunun her seye ragmen korunmasi

42 Ates, A.g.e.i; I11: 103.

43 Ates, A.g.e. XLIX: 10.

44 Fatma Bostan Unsal, “Mehmet Akif Ersoy”, islﬁmczlzk, der. Yasin Aktay (Hetigim: istanbul, 2004), s. 75.
45 Sengiiler, Aciklamali Mehmed Akif Kiilliyati, c. 11, s. 64.
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gerektigini, devletin yikildig1 baz1 Islam toplumla-
rindan Ornekler vererek vurgular.* Mehmet Akif,
devletin korunmasi i¢in Miisliimanlarin kapil-
diklar1 kavmiyetcilik ve milliyetcilik fikirlerinden
uzak durmalar1 gerektigini belirtmistir. Ne var ki,
Mehmet Akif'in en giizel ve giiclii siirinden olan
Siileymaniye Kiirsiinde adl1 siirin yazildig1 1912 yi-
Iinda Miisliimanlar arasinda da milliyetci duygu-
lar yayilmaya baslamisti. Artik sadece Osmanli’'dan
kopup gitmek isteyen degisik kavimden Miisliiman

veya gayrimiislim topluluklar degil, Miisliiman
Mehmed Akif Ersoy (1873-1936)  Tiirkler de bu cereyana kapilmiglardi. Bunun hig
Istiklal Marsi'nin  yazari ve II.
Mesrutiyet déneminin énde gelen
[slamer diistindirlerinden parca olan manzarasiydi. Balkan Savaslarinin

kuskusuz en 6nemli nedeni Osmanli'nin param-

sonunda Osmanli Devleti, Balkanlardaki toprakla-
rinin yiizde 83'inii ve toplam niifusunun yiizde 69'unu kaybetmisti.*”
Sair, milliyetgilige karsi ¢ikmasina ragmen Birinci Diinya Savasi’'ndan
sonra {immetin pargalanmasimi ve Osmanli Devleti'nin yikilisini kabul
ederek Islami bir milliyetgilik fikrini de kabul eder hale geldi. Bunun en
iyi 6rnegi Istikldl Marsr'dir. S6z konusu mars nereden bakilirsa bakilsimn
Islami tonu agir basan bir milliyetcilik vurgusuna sahiptir.

Ikinci Mesrutiyet donemindeki Islamar diistincenin 6nemli isim-
lerinden birisi de Misir Hidivliginin yani sira, 1913-1917 yillar1 arasinda
Sadrazamlik yapmis olan Said Halim Pasa’dir. Kahire’de dogan ve Misir
“kraliyet” ailesine mensup olan Said Halim Pasa bir yoniiyle nevi sahsi-
na miinhasir zgiin bir Islimc1 aydindir. Said Halim Pasa ailesinin yakin
dostu olan Mehmed Akif tarafindan Fransizcadan terctime edilen Pasa’ya
ait metinler Sirat-1 Miistakim gibi dergilerde yayinlandi. Degisik dergi-
lerdeki yazilarinin yani sira, Pasa gesitli kitaplar

ictihat: yoluyla da fikirlerini dile getirmeye ¢alismistir.

st St alllalenin sl s Said Halim Paga’ya gore Islamcilik, onun
kaynaklarini yorumlayarak buradan

hiikiim akarmasi. ifadesiyle Islamisation veya Tiirkce ifadesiyle

Islamlagmak, Islamiyet'in inang, ahlak, yasayis

46 Sengiiler, Aciklamalt Mehmed Akif Kiilliyati, c. V, s. 255.

47 Stanford Shaw ve Ezel Kural-Shaw, History of the Ottoman Empire and Modern Turkey (Cambridge:
Cambridge University Press, 1977), s. 298.
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ve siyasete ait esaslarinin tiimiiniin bir arada tam
uygulanmasini ifade eder.* Said Halim Pasa, islam
diinyasinin geriliginin, ahlaki ve toplumsal boyut-
Iu olmaktan ¢ok iktisadi boyutlu oldugunu; bu
nedenle de varligini tehdit edici olmadigini ve tela-
fisinin miimkiin oldugunu diisiiniir.* {lerleme ve
ylikselisi saglamak i¢in Avrupa’da var olan ilim ve
fenni 6grenmek gerekir. Ancak bunlar1 6grenmek
kendimize ait degerlerden vazgegmeyi gerektir-
mez. Bu yoniiyle bakildiginda Pasa’nin kendisin-

den 6nceki Islamal aydinlar gibi Batili bilim ve 8
teknoloji ile Miisliiman toplumlara ait geleneksel  Said Halim Pasa (1863-1921)

ve kiiltiirel degerlerin terkibinden olugan “sen-  lttihad Terakkinin yoneticilerin-
den ve Islamcilik dsiincesinin

tezci” bir yaklagima sahip oldugu anlagilir. Said 5 i temsilcilerinden

Halim Pasa’nin temsil ettigi Islamcilik anlayist mo-
dernlesme siirecine karsi olan bir ideoloji degil; onunla birlikte var olma
iilkiistinti savunan bir ideolojidir. Halim Pasa’ya gore igtihat yeniden
canlandirilarak Miisliiman diinyaya uygun olan yeni bir modernlesme
yolu aranmalidar.

Isvicre’de egitim goren Said Halim Paga, Miisliiman diinyasinda
egitim-0gretimdeki yanlis anlayiglar nedeniyle Miisliimanlarin, tabi-
at1 idare eden kanunlar karsisinda bilgisiz kaldigini tespit etmektedir.
Egitim-6gretimdeki skolastik diisiince tarzlari nedeniyle islam diinyast,
tabiat1 arastirip inceleme vazifesini ihmal etmeye baslamis ve neticede
tabiat ve fenni ilimleri tamamen terk eder duruma gelmistir. Bunun i¢gin
Osmanli Devlet tegkilatinin giiciinii yenilemek yerine, egitime ve bilim-
sel calismalara yonelmek daha 6nemlidir. Karen Amstrong'un ifade et-
tigi gibi, Said Halim Pasa’dan baska kimse, Misirdaki ve Osmanli'daki
modernlesme siirecinin, “Avrupa’da oldugu gibi bir giiclendirme, otono-
mi ve icat degil; bir mahrumiyet, bagimlilik ve yamali noksan bir taklit”>
oldugunu daha iyi anlayamazd.

ikinci Mesrutiyet donemi Islamailarinin bir kisminin, Said Halim
Pasa 6rneginde goriildiigli gibi, medrese geleneginden gelmedigini be-

48 Said Halim Pasa, Buhranlarimiz ve Son Eserleri, haz. Ertugrul Diizdag (istanbul: iz, 2003), s.186.
49 A.ge.,s. 234.
50 Karen Armstrong, The Battle for God (London: Harper Perennial, 2004), s. 123.
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lirtmek gerekir. Said Halim Paga, kendisinden énceki Islamcilarin yaptigt
gibi dinin asli kaynaklariyla degil, mantik kurallarini kullanarak siyaseti
ve Miisliiman toplumu agitklamaya galisir. Pasa'nin 6nemli kitaplarindan
biri olan Isldmda Teskilat-1 Siyasiye adli calismast tiimiiyle gdzden gegiril-
diginde asil kaynaklardan sadece bir hadise referans verdigi goriiliir. O
da Hz. Peygamber’e ait olan “Ilim Cin’de de olsa gidin ve alin” seklindeki
hadistir. Kitabin tamaminda tavsiye edilen siyasi teskilatlar veya yapilan
tiim elestiriler mantiga dayali argitimanlarla ortaya konmaktadr.

Birinci Diinya Savasindan sonra Osmanli topraklarinin Batili
giicler tarafindan isgaliyle birlikte Islamci aydinlarm éncelik verdigi
konu memleketin isgalden kurtarilmasi diisiincesi olmustur. Diger ke-
sim aydinlar1 gibi Islamal aydinlar da fiili olarak Kurtulus Savasinda
yer almis ve Cumhuriyet'in kurulusunda onemli rol oynamuislardi.
Ancak Cumhuriyet'in kurulusundan sonra Islamci aydinlarin isteme-
digi bir tablo ortaya ¢ikti. 1924 Martinda ¢ikarilan ti¢ kanun (Hilafetin
Tlgasi, Tevhid-i Tedrisat Kanunu, Ser’iye ve Evkaf Vekaleti'ni lagvederek
Diyanet Isleri Riyaseti diizenlemesini getiren kanun) Islamcilik hareke-
tinin biiyiik 6lgiide ortadan kaybolmasia yol agti. Islamciligin énem-
li isimlerinden biri olan Said Halim Pasa, 1921 yilinda Italya’nin Roma
sehrinde bir Ermeni milliyetgisi tarafindan 6ldiiriildii. Mehmet Akif ise,
Ankara'nin giderek Milli Miicadele'nin amaglarindan uzaklastigin gor-
dii; bunun tiziintiisiiyle sarsildi. Bu ruh hali i¢inde Said Halim Pasa’nin
kardesi Abbas Halim Pasa’nin davetlisi olarak 1923 sonbaharinda Misir'a
gitti. 1926 yazini Istanbul'da gegirdikten sonra yeniden Kahire'ye do-
niip 1936'ya kadar memleketine dénmedi. Dondiikten birkag ay sonra,
Istiklal Mars1'n1 yazan bir adama yakismayan bir yokluk ve sefalet icinde
bu diinyadan ayrilip gitti.

ikinci Kusak islamcilar

Yukarida vurgulandig gibi 1925 yilinda ¢ikarilan Takrir-i Siikun
kanunuyla birlikte Tiirkiye’de Islamcilik hareketinin var olma zemini or-
tadan kalkmust. Tkinci Diinya Savasi’nin bitimi olan 1945 yilina kadar
Diyanet’'in siirh olglideki faaliyeti ile Said Nursi ve Siileyman Hilmi
Tunahan gibi smnirh sayidaki birka¢ din adaminin el altindan ytirtittiikle-
ri Kur’an veya risale okuma faaliyetleri bir kenara birakilirsa dini faaliyet
veya egitim adina hemen hemen herhangi bir seye rastlanmaz. Ancak
Ikinci Diinya Savagi'min demokratlar tarafindan kazamlmasinin sonu-
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cunda Tiirkiye’de kendiliginden yumusak bir siyasi ortam dogmus, 1945
yilinda gerekli diizenlemeler yapilmadan ¢ok sayida dernek ve parti giin
ylizline ¢gikmaya baglamisti. Demokrasi riizgarlarinin diinyada esmesiyle
birlikte Tiirkiye’'de fiili cok partili hava dogmus, 1946 secimlerine girince-
ye kadar 30 civarinda siyasi parti, degisik medya gruplari, dernekler ve
sendikalar yeniden kamusal alanda boy gostermeye baglamistir. Iste bu
ortam iginde Islamc1 aydinlar da, yayinladiklari dergilerle kamuoyuna
seslerini daha rahat duyurdular.

fkinci kusak Islamcilik anlayisi ana hatlariyla iki kulvardan ge-
lismistir. Bu kulvarlardan birisi medrese kokenli egitim iizerinden, biri
de modern egitim alan aydinlar tizerinden gelismistir. Medrese eksenli
kulvardan gelisen Islamcilik diisiincesinin iki énemli ismi Said Nursi ile
Siileyman Hilmi Tunahan’dir. Bitlis'teki medreselerde yetistikten sonra
Istanbul’a tasinan Said Nursi, daha Ikinci Mesrutiyet doneminde mesru-
ti fikirleri savunmus ve bu diisiinceden dolayi Ittihat Terakki’ye destek
vermistir. Kendisini takip eden 6grencileriyle birlikte Kurtulus Savasi'na
fiilen katilan Nursi, Cumhuriyet déneminde biiyiik baski ve sikintilara
ragmen savundugu goriislerinden 6den vermeksizin Risale-i Nur kiil-
liyatindan olusan ¢ok sayida kitap yazmis ve bu kitaplarda imanin ha-
kikatlerini anlatmaya calismistir. Modern ¢agin materyalist temellerini
dikkate alan Nursi, hegemonik materyalist diisiince gelenegine kars:
Kur’an diisiincesini esas alan bir ilim ve egitimle karsilik vermeye ca-
lismistir. Bu bakimdan Allah’in varligini ve inanci rasyonel 6nermelerle
izah etmeye calisan kitaplarinda yeni bir “altin nesil” ortaya ¢ikarmay1
hedeflemistir. Siyasetten uzak durmay1 1srarla 6neren Nursi, kendisini
takip edenlerin mutlaka iyi bir egitimle donanarak kendilerini Islam’m
hizmetine adamalarini Onermistir. Nursi materyalist diinya goriisiine
kars1 Ehli kitap olan Hiristiyan ve Musevilerle isbirliginin de dnemini
vurgulamistir.® Said Nursi'nin 6gretisini takip eden gruplar 1970Terden
itibaren ayrisarak farkli kulvarlarda miicadele etmeye basladilar. 1980
sonrasinda ayr1 bir hareket olarak gelisen Fethullah Giilen hareketi, za-
manla Tiirkiye'nin ekonomik, kiiltiirel, siyasal ve entelektiiel hayatina
damgasini basan 6nemli bir giice kavusmustur.

Siileyman Hilmi Tunahan da benzer bicimde kendisine Kur’an egj-
timi tizerinden bir kulvar acarak hizmet yiiriitmeye ¢alismistir. Medrese

51 Serif Mardin, Beddiiizzaman Said Nursi Olayt, Istanbul: Heti§im Yayinlari, 1999.
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egitimini daha ¢ok kdylere ve kirsal kesimlere tasimaya ¢alisan Tunahan,
ozellikle gok partili yasamda siyasi ortamin gevsemesini firsat bilerek iil-
keyi 6grenci yurtlariyla donatmaya calisti. Bu yurtlarda 6grencilere bir
yandan Kur'an egitimi verilirken, bir yandan da modern egitim almalar:
saglanmistir. Stileyman Hilmi, devletin verdigi din hizmetlerine kars:
miicadele etmis, bu kabilden olmak iizere Diyanet Isleri ile Imam Hatip
okullarina karst durmustur. Alternatif egitim modelini, sivil kanallardan
kendilerinin kurduklar1 Kuran kurslarinda vermeyi daha uygun gor-
miislerdir. Siileyman Hilmi'yi takip edenler daha sonra Demokrat Parti
ve ardindan da Adalet Partisi'ne eklemlenerek, bir ayag: siyasette, bir
ayag1 da “sivil” din egitiminde olan bir harekete doniiserek bugiine ka-
dar varligin stirdtirmdistiir.

Tkinci kusak Islamciligin Cumhuriyet doneminin laik egitim sistemin-
de yetismis olan iki dnemli ismi Necip Fazil Kisakiirek ile Nurettin Topgu’dur.
Islami literatiirden cok Bati, 6zellikle de Fransiz literatiiriine hakim olan bu
aydilar, kendilerinden &nceki kusak gibi devleti kurtarmakla mesgul olma-
dilar; var olan devletin dayandig sekiiler temeller ile &gretileri elestirdiler ve
devletin Tiirk-Islam gelenegiyle uyum saglayarak yeniden kurulmasimi hedef-
lediler. Necip Fazil, devletin Batili degerler ve kurumlar tizerine kurulmasim
bu baglamda su ifadelerle sert bigimde elestirir: “Tanzimat’tan bugiine kadar,
bir manevi zindan icindeyiz. Sanki gozlerimizi ¢ikarmuslar, yerine uydurma
bir diinyanin ¢izgileri nakigh, takma gozler takmuslar... Biz yalmz onlar1 gor-
meye memuruz; disarty1 géremeyiz, bu zindamn zarmm yirtamayiz. Her giin
bu zarm iistiine bir zar daha cekilir ve biz boyle gideriz!”** Necip Fazil, bu
ifadelerle Batili degerlerin ve kurumlarm, Miisliimanlara oldugundan daha
sirin goriinerek, Tiirk toplumunu kendi degerlerine ve kurumlarina yaban-
cilagtirdigin ileri siirer. Nurettin Topgu, Necip Fazil'm bu goriislerine gore
daha temkinli bir dil kullanarak Tiirk toplumunun kendi degerleriyle Batil
degerlerin terkibinden olusan bir modeli, “Yunusla Mevlana'mn yan sira,
Pascal'dan ve Blondel'den isaretler aldik” ifadesiyle dile getirmistir.”

19207lerde, egitim amactyla Paris’e gitmeden 6nce Topgu ve Kisakiirek
materyalizmi ve Avrupanim taklidini elestiren Tiirk muhafazakarhgindan
etkilenmis; Paris'te o donemde meshur olan ve metafizige yeniden deger
kazandirmaya calisan Henri Bergson'un diisiincesini 6grenmeye c¢alismis-

52 Necip Fazil Kisakiirek, Sahte Kahramanlar: (Istanbul: Bityiik Dogu, 1976), s. 5.
53 Nurettin Topgu, “’Hareket'in Otuz Yil1”, Fikir ve San’atta Hareket, C. 4, s. 37 (1969).
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lard1. Kisakiirek, Paris’te Bergsonu dinleme firsati bulurken, Topgu &nce
Strasburg’ta Katolik diisiiniir olan ve modern diinyada dinin roliinii savunan
Maurice Blondel'in 6grenciligini yaptiktan sonra Sorbonne Universitesinde
doktora tezi ¢alismalarmda Bergson diistincesini inceledi ve 1968'de onunla
ilgili bir monografi yaymladi. Ayrica Topcu Fransa'dayken tasavvuf {izerinde
calisan {inl{i oryantalist Louis Massignon’la da tarusir ve tasavvufa ilgi duy-
maya baglar. Fransa’dan déndiikten kisa bir siire sonra Kisakiirek ve Topcu,
tekke ve zaviyelerin kapatilmasina ragmen faaliyetlerini devam ettiren ve ye-
ni bir aydmn kusagin yaratmaya calisan iki ayr1 Naksibendi tarikatna intisap
ederler.>

Topgu ve Kisakiirek, Islamcilik hareketini yeniden canlandirmak iizere
dergileri etrafinda toplanan muhafazakar 6grencileriyle sohbet halkalar1 kur-
dular. 1943-1978 yillar1 arasinda Necip Fazil Kisakiirek tarafindan yaymlanan
Biiyiik Dogu dergisi 1960-707i yillarda muhafazakar ¢evrelerde ¢ok etkili ve
ayni zamanda aktif bir dergiydi. Ote yandan 1939-1977 yillar arasinda yayimn-
lanan Hareket dergisi ise daha ¢ok akademik bir formatla Nurettin Topcu sa-
yesinde geng bir entelektiiel kadro yetistirmisti. Bu donemlerde konferanslar
da genis kitlelere ulasmak igin 6nemli bir ara¢ olmustu. Ozellikle Necip Fazil
bu zemini yogun bi¢cimde kullanarak genis kitlelerle bulusma imkani buldu.

Tkinci kusak Islamc aydinlarla milliyetgi
ideoloji arasindaki iliski zaman zaman fulii bir
hal alir. Bagka bir deyisle, bu dénem Islamcilari
ummetgci reflekslerden ¢ok “Ttrklik” ekseninde
gelismis milliyet¢i refleksler verirler. Onlar igin
milliyetgilik alt kimliklerin kavmiyetciligine isaret
eder; Tirkliik ise biiyiik bir uygarlik davasi veya
ayni zamanda Miisliimanlikla 6zdes oldugu igin
onu milliyetgilik olarak algilamazlar.” Kisakiirek,

Islam birligini zedeleyen ve halifelige karsi cikan
Arap, Kiirt ve Arnavut milliyetci/ayrilik¢t hareket-

Necip Fazil Kisakiirek (1905-
lerinden sonra Tiirkliigii dogal kargilar. Ttrkliigi 1;;‘;; a2 fsakdrek |

dogal karsilamasma ragmen Tiirkliiglin ancak  Tarkiyedeki islamcilik dstince-
Miisliimanlikla birlikte s6z konusu olabilecegini, —*™" i B G e

“eger gaye Tirklitk ise mutlaka bilmek lazimdir o

54 Necip Fazil Kisakiirek, O ve Ben (istanbul: Biiyiik Dogu, 1992).
55 Kisakiirek, Sahte Kahramanlar, s. 66.
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ki, Tirk Miisliiman olduktan sonra Tiirk’tlir” ifadeleriyle dile getirir.>
Kisakiirek, Tiirkliigii Islam’a baglar ve Islam hudutlari iginde kabul eder.
Kisakiirek’e gore askla hareket eden Tiirkler, Araplara ve Farslara 6nder-
lik edip Osmanl1 Devleti'ni kurarak tarihin en biiyiik siyasi tecriibesini
ortaya koymustur. Kisakiirek, Avrupa’nin hileleri yiiziinden Osmanl
Devleti'nin ¢okiisiinden sonra dinin 1s1§1nin da séndiigiinii savunur.

Nurettin Topgu da, benzer bigimde, Orta Asya’daki Tiirklerin ebe-
dilige susayan imanlarmna bir agk denizi gerektigini ve bunu Islam’da
bulduklarmi belirtir. Topgu'nun bu yoéndeki goriislerini dile getiren
ifadeleri bu baglamda ¢ok anlamlidir: “Tiirk [aradig1] ummarn Islam’da
buldu. islam dininde Tiirk asil buldu; kendi cevherini belirtecek hayat
unsurunu buldu. Islam’in Tiirk ile birlesmesi, cihan tarihinin belki en
biiyiik harikasim dogurdu.””” Topgu, milli tarihin Tiirkliik ile Islam’mn
birlesmesiyle basladigini savunur ve Ziya Gokalp milliyetciliginin sa-
vundugu gibi bu iki unsurun birbirinden ayrilamaz oldugunu iddia
eder. Topgu'ya gore millet, ne yalniz cografya ve 1rk, ne de sadece dil ve
din beraberligidir. O halde millet bu unsurlarin mazideki koklerini de
igerisine alir ve istikbale ait bir iradenin baslangici olur. Topcu, “milliyet,
toprak ve tarih suurudur” ifadesiyle Anadoluculugun temel diisturlarin-
dan birini telaffuz etse de, ruhun iistiinliigii ve Anadolu milliyetciliginde
esas maya olan Islam’mn biiyiikl{igiinii anlamayan Anadoluculara karst
durur. Topcu, Kemal Tahir gibi aydinlarin aksine, mistik ve Islami bir
Anadolucudur. Anadoluculukta temel unsurlar olarak Islamiyet'i, topra-
g1 ve tarihi goriir.”® Topcu, ayn1 zamanda Tiirkiye'deki ekonomik sistemi
elestirerek “Anadolu sosyalizmi” diisiincesini ortaya atmistir.

Kisaca, ikinci kusak Islamailar icinde sekiiler egitimden gecen ay-
dinlar olarak dikkat ¢ektigimiz Necip Fazil Kisakiirek ile Nurettin Topgu,
Cumbhuriyet Tiirkiye’sinde takip edilen geleneksel egitimden kopusun
ortaya ¢ikardig: bir nevi yeni aydin tipi insanlardir. Onlarin beslenme
kaynag1 Islami egitim sistemi, dolayisiyla medrese gelenegi olmaktan
¢ok Bat1 kiiltlir havzasidir. Gerek Kisakiirek, gerekse Topgu Islam’in,
kiltiirlin, gelenegin ve tarihin 6nemini Bati'da aldiklar1 egitim siirecin-
de kavramis olan aydinlardi. Bu bakimdan onlarin diisiince hamurunun

56 Kisakiirek, Sahte Kahramanlar, s. 250.
57 Nurettin Topgu, Milliyetcigimizin Esaslari (Istanbul: Dergah, 1978), ss. 24-5.
58 Gokhan Cetinsaya, “Islamciliktaki Milliyetcilik”, Aktay, Islameilik, s. 443.
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Islami anlay1s, Batili diisiince kiilliyat1 ve son yiizyilda olusan milli kiil-
tiir havzasi gibi {ic ana malzemeden olustugunu sdyleyebiliriz.

Uciincii Kusak Islamcilar

Uciincii  kusak Islamcilik  diisiincesi
Tiirkiye'nin 1980 sonras1 donemine ve donemin

o ey . .. .. Devletle birey arasinda karsilikli hak
yasadig renklilige paralel bir seyir izlemistir. o yikamidliklerin var oldugunu
Turgut Ozal'n baglattig1 liberallesme politika-  6ngéren bir diisiince bigimi.

Toplumsal Sozlesme:

lar1 Tiirkiye’de ekonomik alandan, kent yasa-
mina, medyadan entelektiiel alana degin uzanan genisce bir yelpazede
farkliliklar1 goriiniir kilmaya baslad1.¥ 1991 yilindan itibaren devlet te-
kelinin disina ¢ikan gorsel medyanin yan sira, internet, uydu yayinlari,
cep telefonu gibi yeni medya araglar1 da toplumsal farklilasmaya énemli
katkilar sundu. Bir yandan kirsal kesim niifusunun bosaldig1 kent mer-
kezlerinde, bir yandan da yeni medya araglari iizerinden daha énce go-
riinmeyen renkler, desenler, kimlikler ve bunlarin talepleri ekseninde
“yeni” bir kamusal alan olustu.®” Tiirkiye’de 1980 sonras1 dénemde giin-
deme gelen liberalizm, sivil toplum, katilimc1 demokrasi, insan haklar:
gibi degerler bu cercevede tartisilan degerler oldu. Demokrasi talebi olan
degisik kesimlerden aydinlarin en ¢ok vurguladigi kavram, “toplumsal
sozlesme” kavramiydi. Tiirkiye’de devletin, halkiyla bir s6zlesme gercek-
lestirmedigi, dolayisiyla, devletin toplum iizerindeki tahakkiimiinden
beslenen geleneksel bir yonetim tarzi sergiledigi yolundaki varsayimdan
hareketle, devlet-toplum s6zlesmesinin dnemine iliskin yogun tartisma-
lar yasandi. Bu tartismalara her siyasal ve ideolojik kesimin kendi cephe-
sinden katildig1 sdylenebilir.

Tiirkiye'de ortaya ¢ikan yeni kamusal alan Islamc kesimler icin de
bir nevi bir firsat alan1 olusturdu. Islama kesimler 1986'da Zaman, 1994'ten
itibaren de Yeni Safak gibi genis kitlelere ulasan gazeteler ¢ikararak seslerini,
kendilerinden 6nceki Islamci kusaklara nispetle daha genis kitlelere duyurma
imkanma kavustular. Bununla birlikte sivil toplum, demokrasi, kadin, insan
haklari gibi konulart isleyen cok sayida dergi yayi da Islamer gruplar tarafin-
dan yapilmistir.* Ali Bulag, Hayrettin Karaman, ismet Ozel, Abdurrahman

59 Michelangelo Guida, “Turgut Ozal and Islamism in Turkey”, Hamdard Islamicus, C. 28, Say1 3 (2005).

60 Berdal Aral, “Dispensing with Tradition? Turkish Politics and International Society During the Ozal
Decade, 1983-93”, Middle Eastern Studies, 37, 1 (2001).

61 Ali Yasar Saribay, Postmodernite, Sivil Toplum ve Isldm, Istanbul: Heti§im Yayinlari, 1994.
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Dilipak, Bahri Zengin gibi Islamc1 aydinlar ve kesimler de kendi cep-
helerinden bu tartismalara degisik projelerle ve onerilerle katilmistir.
1980 sonrasindaki arayislar cercevesinde Islimci kesimler arasinda ana
hatlariyla “cogulcu” diyebilecegimiz bir tutumun gelistigi soylenebilir.®
Tiirkiye’deki sistemin gogulculuk ekseninde bir sosyal s6zlesme temeline
oturtulmasi yoniindeki tartismalar Ali Bulag, Abdurrahman Dilipak ve
Refah Partisi'nin teorisyenlerinden biri olan Bahri Zengin gibi aydinlar-
dan ve bunlarin etrafinda toplanmis olan gruplardan geldi.

Uclincii kusak Islamci aydinlar icinde 6zel bir yeri olan Ali Bulag'in
savundugu model Islam Peygamberinin Medine’ye hicretinden sonra
Miisliimanlarla diger Medine ahalisi arasinda gergeklestirmis oldugu
Medine Vesikasi modelidir.® Bulag’a gore Medine Vesikasi, Miisliimanlarla,
Miisliiman olmayan Yahudi kabilelerin birlikte yasamasini miimkiin ki-
lan, ama ayn1 zamanda herkesi kendi inancinda serbest birakan bir mo-
del olarak gercek anlamda baris icinde toplumsal farklilasmaya hizmet
eden bir modeldir.** Medine Vesikas1'ni Tiirkiye'nin giindemine getiren
Islamcr aydinlar aslinda Tiirkiye’yi bu model cercevesinde yeniden se-
killendirmekten ¢ok, Islam’in teolojik ve tarihsel referanslarnda cogul-
cu bir modelin bulundugunu, dolayisiyla, Islami bir iktidarin tiimiiyle
totaliter-teokratik bir model olamayacagini vurgulamay: hedeflediler.%
Cogulculuk, insan haklari, 6zgiirlitk, demokrasi gibi degerlerin sa-
dece Batiya ait olmadigini, boyle bir toplumsal uzlasma icin ¢agdas
Islamciligin, Islam tarihine ve buradaki pratiklere dayali referanslariyla
yeterince donanimli oldugunu savunmaktadirlar.®® Buna benzer bir tar-
tisma da, Bahri Zengin ile Abdurrahman Dilipak gibi aydinlar tarafindan

giindeme getirilen “¢ok hukuklu” bir toplum

Medine Vesikasi:

Hz. Muhammed'in Medine'ye go-
clinden sonra Musliimanlarin kendi
aralarindaki iliskilerinin yani sira,
basta Yahudiler olmak (izere diger
Medine ahalisi arasindaki iliskileri de
diizenleyen bir sézlesme metnidir.

arayisidir. Bu diisiinceyi savunan aydinlar Islam
tarihinin ilk donemlerini esas almakla birlikte,
esas itibariyle Osmanli'daki ¢ok hukuklu ve ¢ok
milletli sistemi referans almigtir. Bunlarin temel
talepleri ise her inang grubunun kendi inang

62 Omer Caha, Bitmeyen Beraberlik: Modern Diinyada Din ve Devlet (Istanbul: Timas, 2008).

63 Ali Bulag, “Medine Vesikas1 Hakkinda Genel Bilgiler”, Birikim, S. 38-39 (Haziran-Temmuz 1992).

64 Ali Bulag, Isldm ve Demokrasi: Teokrasi-Totaliterizm, istanbul, Beyan Yayinlari, 1993.

65 Ali Bulag, “Asr-1 Saadette Medine Vesikas1”, Biitiin Ydnleriyle Asr-1 Saadette Islam, IL. Cilt, der. Vecdi
Akyliz, Istanbul: Beyan Yayinlari, 1995.

66 Ali Bulag, Din, Devlet ve Demokrasi, Istanbul: Zaman Kitap, 2001.
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esaslarindan olusan hukuk sistemine tabi olarak, kendi sosyal ve siyasal
islerinin kendileri tarafindan diizenlenebilecegi seklindedir.

Uciincii kusak Islamar anlayisin en &nemli simalarindan biri
Hayrettin Karaman’dir. Karaman’m diger Islamci aydinlara gore avan-
taji Islami ilimlere ve Arapcaya olan hakimiyetidir. Karaman Isldm
Hukukunda Ictihad kitabinda Islam’m sartlarm ortaya cikardigi sorun-
lara ¢ozlim getirecek sekilde yeniden yorumlanmasi ihtiyacina vurgu
yapmistir.”” Karaman’a gore zamanin ve sorunlarin degismesi karsisinda
fert ve cemiyet olarak Miisliimanlar yeni sorunlarla karsilasmakta, ancak
bu yeni sorunlara 6nceki asirlardan kalma cevaplarla karsilik vereme-
mektedirler. Karaman’a gére Islam tarihinin dordiincii asrindan itibaren
ictihadin yerini taklit, Kitab ve Siinnet’in yorumlanmasiyla mezhepler
almaya baslamis ve nihayetinde ”igtihat kapisinin” kapandigr hitkmii
verilerek Islam’m zamanin sartlarina gore yeniden yorumlanmasinin
yolu kapatilmistir. Karaman’a gére igtihat kapisinin kapanarak Islam’mn
yeniden yorumlanamamasi zamanla taklit ruhu ve belli bash otoritelere
korii koriine tabi olma aliskanlig getirmistir. Karaman, “hayali varolusa
gore degil, gerceklige gore olusturulacak yap1 demokratik olmali; hic-
bir kimsenin siibjektif degerlendirmelere ve karizmaya dayali imtiyazi
bulunmamalidir”® diyerek katilimci bir Islam ve siyasal sistem anlayist
ongoriir. Karaman, demokrasiyle Islam arasinda bazi farkliliklar gor-
mesine ragmen demokrasinin Miisliimanlar tarafindan kabul edilerek
hem Islami anlayigin ¢ok yonlii katilimla sekillenmesi ihtiyacina, hem de
Misliiman halkin karar mekanizmalarina katilimina isaret etmistir.

Kisaca, iiciincii kusak Islameilik anlayisi, Iran, Pakistan ve Misir
gibi Miisliiman toplumlarda ortaya ¢ikan Islamcilik anlayislarindan ba-
z1 yonleriyle etkilenmesine ragmen esas olarak Tiirkiye'deki degisim ve
doniisiimiin yani sira geleneksel temaydiillere bagh kalarak gelismistir.
Uclincii kusakta yer alan Islamci aydinlar, fran, Pakistan veya Misir’daki
Islamai hareketler gibi rejimi tiimiiyle reddedip onun yerine Islami ilke-
lere dayal1 yeni bir rejim kurmak yerine; Tiirkiye'deki siyasal sistemi de-
mokratik kurumlar tizerinden reforma tabi tutarak ¢ogul kimliklerin ve
bu arada fslam’in ve Miisliimanlarin rahatca yasabildikleri, sembolleri ve
kurumlarmi hayata gecirebildikleri bir sisteme doniismesine yonelik dii-

67 Ankara: Diyanet Isleri Bagkanlig1, 1975.
68 A.g.e., s. 87.
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siinceler gelistirmistir. 28 Subat siireci, Islimc1 aydinlarin demokrasiye
iliskin goriiglerinin daha cesur bi¢gimde dile getirilmesine katkida bulun-
mustur. Zira s6z konusu siirec bir yandan Islami kesimler icindeki bozuk
iligkileri desifre etmis, bir yandan da Refah Partisi'nin adil diizen sdylemi
orneginde oldugu gibi, Miisliimanlarin Tiirkiye'deki cari sistemin yerine
koyabilecek koklii bir projelerinin olmadigini ortaya koymustur.

ISLAMCILIK VE DEMOKRASI

Islamailarin demokrasiye iligkin goriislerinin, sartlara bagh inisli
cikish bir seyir izledigini sdylemek miimkiindiir. Yukarida analiz edildigi
gibi, Geng Osmanlilar ile Afgani-Abduh ¢izgisinde ortaya gikan Islamcilik
diistincesinde Bati'da gelismis olan demokrasiye kars: bir talep s6z ko-
nusuydu. Ancak dénemin aydinlari Bati demokrasisini Islami degerler
ve kurumlar iizerinden yeniden iiretmeye ¢alismaktaydilar. Bunun tipik
orneklerinden biri Namik Kemal’in demokratik degerleri Kur'an’dan ha-
reketle yeniden yorumlamaya ve bir bakima mesrulastirmaya ¢alisma-
stydi. Ozellikle Kur'an’daki sura kavramindan hareketle meclisin Islami
temellerini bulmaya ¢alismisti. Kuskusuz Namik Kemal'in yazip ¢izdigi
donemde Bat1 diinyasinda revagta olan sistem demokrasiden ¢ok cum-
huriyet idi. Cumhuriyet, Bat1 entelektiielleri icin iki seyi anlatmaktay-
di: anayasal sistem ve parlamenter rejim. Dénemin Miisliiman aydinlari
da benzer taleplere sahipti ve onlarin kavramlastirmas: da demokrasi-
den ¢ok cumhuriyet iizerinden gelisti. Namik Kemal ve Ziya Pasa gibi
Geng Osmanli aydinlarinin bir ideal olarak altini gizdikleri cumhuriyet,
Batr'daki gibi anayasa ve meclis gibi iki ayak iizerine bina edilmesi gere-
ken bir rejimdi. Afgani ve Abduh’un 6nerdikleri model de bundan farkh
degildi. Afgani, Bat1 somiirgeciligine kars1 direnise ve bir halife etrafin-
da toplanmaya ¢agirmasina ragmen iimmetin iradesinin yansiyacag bir
meclisin varligini gerekli gormiistii.

Ikinci Mesrutiyet donemindeki Islamar ay-

Sura:

Kuran'da Muslimanlarin her konu-
da birbirlerine danismasini 6ngéren
“istisare” kavramindan ttiremis olup,
Muslimanlarin  kendi aralarinda
toplanip kararlari karsilikli muzake-
re sonucu almasini ifade eden bir
anlayis.
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Mehmet Akif, Musa Kazim, Esref Edip, Said Halim
Pasa ve Said Nursi gibi dénemin énemli Islamc
aydinlar1 halk iradesinin yansidigl, anayasaya da-
yali mesruti bir yonetim talep etmekteydiler. Bu
aydmlar Osmanli’nin ¢dziilme siirecinde oldugu-
nu gormelerine ragmen, Osmanli’y1 otoriter bir tek-
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adam yo6netiminden ¢ok, herkesin katiliminin saglandigi mesruti bir yonetim
yoluyla ayakta tutabileceklerini diisiinmekteydiler. Onlara gore herkesin
katilmimna agtk olan bir siyasal yap1 farkli unsurlarmn taleplerini sistem icine
gekerek onlar sistem iginde tutmaya hizmet edebilirdi. Gerek Osmanli'da, ge-
rekse donemin bir bagka Miisliiman gii¢ merkezi olan fran'da mesruti rejim
arayislar1 bu tiir aydinlarin attiklar diisiinsel temeller {izerinden gelisti.

Ancak Osmanli'nin yikilmastyla birlikte Islam iilkelerinin Batililar ta-
rafindan isgali ve parsellenmesi Islama diisiincenin mizag degistirmesine yol
acti. Bunun da birkag yoldan gerceklestigi sdylenebilir. Oncelikle Bat1 somiir-
geciligi Islama aydinlara ve hareketlere anti-Batict bir karakter kazandirdu.
Gerek Osmanlrda, gerekse Misir, [ran veya Pakistan gibi Miisliiman toplum-
larda Birinci Diinya Savasi'ndan sonra ortaya ¢ikan hareketlerin temel karak-
teri anti-Batici olmalar1 seklindedir. Tkincisi, slam topraklarinda Bat1 isgaline
karg1 verilen miicadelenin sonucunda ¢ogunlukla tek partili rejimlere dayal
otoriter sistemler kuruldu. Bu rejimler devraldiklari sivil toplum ve demokra-
tik altyap1y: (alternatif medya, dernekler, sendikalar, partiler vs.) yasaklamak-
la yetinmedi, ayn1 zamanda bunlarin arkasmdaki diisiinsel gelenekleri de yok
ettiler. Dogal olarak elli altmis y1l 6nce tomurcuklanmus olan Islamar diisiince
gelenegi de bu baglamda biiyiik bir kesintiye ugranus oldu. Bu, Islamcligin
ilerleyen yillarda radikal bir karakter kazanmasimn da habercisi olacaktr.

Tiirkiye, Misir, fran, Cezayir, Tunus vb. iilkelerde kurulan tek
partili otoriter rejimler buralarda 6teden beri devam ede gelen Islamet
diisiince geleneklerinin radikal ve anti-Batici bir karakter kazanmasin-
da énemli rol oynadilar. Bu rejimler Islamer diisiinceleri yasaklayarak
ya da yer altina gondererek bunlarin kendilerine karsi muhalif bir ko-
numa gecmesine yol agtilar. Béylece Miisliiman toplumlardaki otoriter
rejimler Bati'y1 kamufle eden birer perde haline geldiler. Dolayisiyla
Islamai hareketler kendilerine goriinen bu perdeden hareketle Batr'ya,
Batili degerlere ve kurumlara kars: pozisyon alir oldular. Ayrica otoriter
rejimler, Islamar diisiince geleneklerini kamusal ve siyasal alanin digina
¢ikardiklar i¢in bu diistincelerin gergeklerle yiiz yiize gelerek deneyim
kazanmalarina, dolayisiyla bu deneyim 1s1§inda olgunlasmalarina engel
olusturdular. Islamcr hareketler bdylece gergekle yiiz yiize gelmeden ha-
yali bir toplum, hayali bir iimmet okumasi yaptilar ve bunun {izerinden
de hayali projeler gelistirdiler.®” Otoriter rejimler, Islamci diisiinceleri

69 Milli Goriis geleneginin Ak Parti’ye doniismesinde kamuoyu yoklamalarimin biiyiik bir énemi olmustur.
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kesintiye ugrattiklari icin Islamci aydinlar ve hareketler kendi gelenekle-
rinden ¢ok konjontiiriin sagladig1 anti Batic1 kaynaklardan ve 6rnekler-
den etkilendiler. Misir'da Seyyid Kutub, Pakistan’da Ebul Ala Mevdudi,
Iran’da Ali Seriati gibi aydinlar bunun tipik 6rneklerini olustururlar. Bu
aydinlar anti-Batic1 sosyalizmin etkisinde kalarak bir nevi sosyalist 6zel-
likler tagtyan bir Islam anlayis gelistirdiler.

Islamcr aydinlarin gercekle yiiz yiize gelislerini saglayan iki gelisme-
nin alt: gizilebilir. Bunlardan biri Iran Islim devriminin yarattig: hayal kirik-
ligidir. Devrimin gerceklestigi yillarda diinyanin degisik yerlerindeki Islami
hareketler arasinda ciddi bir heyecan yaratan fran {slam devriminin, zamanla
diinyadan tecrit edilerek kendi i¢ine kapanan otoriter bir rejime doniismesi ve
giderek Sia dgretisi etrafindaki mezhepgi yiiziinii 6n plana gikarmast Islame
aydimlarda “Islami devlet” konusunda soru isaretlerinin uyanmasina yol actt.
Bu soru isaretlerinin, calismalarinda belirgin bicimde goriildiigii aydmlar da
yine fran'dan gikt1. Bu konudaki soru isaretlerini sesli bigimde dile getirmesin-
den dolay fran’1 terk etmek zorunda kalan Abdulkerim Surus bu aydmlarin
baginda gelmektedir. “Islami devlet”e iliskin soru isaretleri Tiirkiye, Misir,
Tunus gibi bircok Miisliiman toplum aydinlarinda da uyanmustir. Tunus'taki
Islamc Nahda Partisi'nin lideri Rasid Gannusi bu gergegi su ifadelerle dile ge-
tirir: “Miisliiman diinyada ¢ok seyler oldu. Demokratik diisiince yaygin-
ik kazand1 ve Miislimanlar diktatorliiklerin zararlar: ve demokrasinin
yararlarinin yani sira demokratik olmayan Islami rejimlerin zararlarini
da gordiiler.”” Islamcr aydinlarm ve hareketlerin gergekle yiizlesmelerini
saglayan diger bir gelisme de kiiresellesme dalgasi oldu. Kiiresellesme ve bil-
gi teknolojileri, Islamci hareketlerle Bati arasma giren ve Bati'mn yerel diizey-
deki temsilcisi gibi goriinen otoriter rejim perdelerinin yirtilmasina, bdylece
Islamct hareketlerin ve aydimlarn liberal Batili degerleri daha iyi kavramala-
rina yol acti. Insan haklari, 6zgiirliikler, cogulcu toplum, anayasal sistem, hal-
kin katilimi gibi fslam’in esaslariyla sorunu olmayan bu tiir degerlerin Batil
demokrasilerde yagandigim kavrayan Islamci kusaklar demokrasi ve Batinin
siyasi degerleri konusundaki kuskularmdan da armmis oldular.

Gergekle yiiz ylize gelmek, Tiirkiye'de anti Batict Milli Gortiis gelenegi-
nin, Ak Parti gibi Batr'yla biitiinlesme arayisinda olan bir partiye evrilmesine
yol act1. Gergeklerle yiizlesmek benzer bir etkiyi, Bat1'y1 tiim degerleriyle red-
deden Musirdaki [hovaniil Miislimin, Tunus'daki EI Nahda Hareketi, Cezayir'deki

70 Financial Times, 11 Ocak, 2011.
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Isldmi Selamet Cephesi, Fas'taki Adalet ve Kalkinma Partisi, Pakistan'daki Cermaat-i
Islami, Malezya'daki Malezya Islim Partisi ve Endonezya'daki Miireffeh Adalet
Partisi gibi partilerde de meydana getirdi. Daha once Bati degerlerini red-
dederek ideal bir fslam devletini amaglayan bu tiir partiler, 20001i yillarda
demokratik bir sistemin parcasi olma noktasma geldiler ve demokrasiyle
bir problemlerinin olmadigmi beyan eder oldular. 1980erin baginda, “Iran
Ornegi uyanma vaktinin geldigini gosteriyor. Ahlaksizliga karsi savas ve
fedakarlik! Digerlerini diizeltmek ve kendi devrimimizi yapmak i¢in énce
kendimizi diizeltmek ve Allah’a geregi gibi kulluk etmek zorundayiz” diye-
rek fran benzeri bir devrime isaret eden Ragid Gannusi, yillar sonra Bat'yla
olan temasimn ve edindigi deneyimin sonucunda farkh seyler sdyleyecektir.
Gannusi, “sayet demokrasi ile halkin, kendi liderlerini ve temsilcilerini ser-
bestce segebildikleri, iktidarin el degistirebildigi, insan haklar1 ve dzgiirliik-
lerin bulundugu, Batda yaygm olan liberal hiikiimet modeli kastediliyorsa
0 zaman Miisliimanlar dinlerinde buna tezat teskil eden bir sey bulamazlar;
demokrasiyi reddetmeleri de onlarin menfaatine olmaz” diyerek demokra-
siyle bir sorunlarinin bulunmadigin vurgular.”

Islamcr aydinlarm demokrasiyle ilgili goriigleri analiz edildiginde de-
mokrasinin Islama tezat teskil etmeyen degerlerini kabul ettiklerini, ama te-
zat tegkil ettiklerini diistindiikleri baz1 degerlerine ise kuskuyla yaklastiklar:
goriiliir. Demokrasinin temel degerleri arasinda yer alan serbest segimler, ¢o-
gulcu toplum, giicler ayrimu ilkesi, insan haklari
ve Ozgiirliikleri, temsili hiikiimet, seffaf yonetim,
yonetimin hesap vermesi, sivil toplum gibi de-
gerlerine Islamci aydinlarm herhangi bir itirazi
yoktur. Hatta baz1 Islamcr aydinlar demokrasiyi
bu tiir degerleri yeterince saglayamamaktan do-
lay1 elestirirler. Mesela Ali Bulag'm demokrasiye
yOnelttigi elestirilerinin basinda bu husus gelir.
Bulag, demokrasiyi, tiim vatandaslar1 ortak de-
gerler tzerinden tek-tiplestirdigini, dolayisty-
la totaliter bir karakter tasidigii iddia ederek  AliBulag(1951)

elestirir.”? Bulag gibi diisiinen Islama aydlnlar, Tiirkiye'deki [sldmcilik diistincesinin én-
de gelen dtistintirlerinden

IslAm’1n, insanlart tek-tiplestirmeden, her tiir dil

71 John L. Esposito and John O. Voll, Humanities, , Vol. 22, No. 6 (November-December, 2001). Internet
kaynagz: http://www. neh. gov/ news/humanities/ 2001-11/islam.html
72 Bulag, Isldnt ve Demokrasi.
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ve dinin yaru sira, farkh topluluklarm hukuk sistemlerini de serbest birakarak
demokrasiden daha genis bir ¢ogulculuk 6nerdigini, dolayisiyla gergek ma-
nada cogulculuga yol actigim diisiiniirler. Islamci aydinlar ve hareketler 6zel-
likle demokrasinin ¢ogulcu karakterini énemserler. Mesela Misirdaki Thvan
hareketi 1995 yilinda, “demokrasilerdeki ¢ok partili sistem Ser’i sistemdeki
sura ile birebir ortiistir” seklinde bir beyanatta bulunmustur.

Islamar aydinlarin genel olarak demokrasiye itirazlarinin yogun-
lastig1 nokta hakimiyetin kimde olacagi hususudur. Bazi Islamailar,
demokratik rejimin, insam1 nihai hakim haline getirdigi icin Islam’la
bagdasmadigini savunurlar. Ancak bu aydinlar, bu tiir bir handika-
b1 biinyesinde barindirmasina ragmen demokrasiyi, daha iyi bir alter-
natif buluncaya kadar kabul edebileceklerini diisiiniirler.”? Bu goriisi,
Tiirkiye'deki tiim Islamci hareketlerin veya gruplarin saygi duydugu bir
[lahiyatc1 ve aym zamanda gazeteci yazar olan Hayrettin Karaman su
sekilde dile getirir:

Demokrasinin oturdugu zihniyette, felsefi temelde begerin
Yaratan'dan iistiinliigii veya bagimsizlig1 vardir. Burada insan Allah’tan
bagimsizdir, Demokrasinin esas1 budur ve bunun {slam ile katiyetle bag-
dasmayacag1 kanaatindeyim. Eger bu noktada anlasiyorsak, biitiiniiyle
demokrasi Miisliimanlarin siyasi sistemi olmaz. Ancak demokratik me-
kanizmay1, Islam ve siyaset teorisinin ilkeleri dogrultusunda, daha iyisi-

——

ni buluncaya kadar kullanabilirsiniz.”

Aslinda Hayrettin Karaman'in bu go-
riigleri gerek Tiirkiye'deki, gerekse Islam diin-
yasinin birgok yerindeki Islameci aydinlarin
veya hareketlerin goriislerine de 1s1k tutmak-
tadir. Islamai aydinlarin, demokrasinin yuka-
rida saydigimiz degerlerine ve kurumlarina

| itirazlar1 yoktur. Ancak demokrasinin teme-
lindeki felsefeye itiraz ederler. Karaman’in
ifadelerinde goriildiigii gibi Islamcr aydinla-

Hayrettin Karaman (1934-) B . ) )
Tiirkiye'deki Islamcilik diisiincesinin én- ra gore demokrasi Tanri yerine, msani ege-

de gelen ilahiyatgi diistinirlerinden men kilmaktadir. Insanin egemen olmasi,

73 Michelangelo Guida, “The New Islamists” Understanding of Democracy in Turkey: the Examples of Ali
Bulag and Hayreddin Karaman”, Turkish Studies, C. 11, S. 3 (2010).
74 Hayreddin Karaman, Laik Diizende Dini Yasamak (istanbul: iz, 2002), C. 2., s. 280.
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tim yasalarin, normlarin, degerlerin beser merkezli olmasi; dolayisiy-
la Tanri'nin devreden gikarilmasiyla sonuglanacak bir siirece yol agar.
Gergekten “demokrasi bu mudur?” yoksa “herkesin kendi degerleriyle
ve referanslariyla bir arada baris iginde yasamasina hizmet eden bir arag
midir?” sorusu kuskusuz degisik yelpazedeki Islamci aydinlar arasinda
bir tartisma konusudur. Liberal diisiinceden beslenen Islamci aydinlar
icin demokrasi bir amag degil, bir aractir. Baska bir deyisle demokrasi
herhangi bir yasam bi¢imini bireye dayatmaz; bireylerin kendi deger-
leriyle birlikte baskasiyla yasamasina hizmet eder. Bu sekilde diisiinen
Miisliiman aydinlarin dogal olarak demokrasiyle bir problemi yoktur.
Nitekim Islam ile demokrasiyi telif eden ok sayida calisma bu baglamda
Miisliiman aydinlar tarafindan kaleme alinmaktadir.

GENEL DEGERLENDIRME

[ran asilli akademisyen Asef Bayat, Iran'daki Islam Devrimi de-
neyiminin yani sira Tiirkiye ve Misir gibi Islam iilkelerinde Islamcilik
projesinin deneme doneminin beklenen sonuglar1 vermeden bittigini;
Islamcilarin kendi yonetimlerini sekillendirmeye ve pekistirmeye calis-
tiklarinda yetersizliklerinin farkina varip yeniden tasarlamak zorunda
kaldiklarini belirtir.”® Bu yeni tasarimi, Bayat post-Isldmcilik olarak nite-
lendirir. Post-Islamcilik, Islamciligin sosyal, politik ve entelektiiel alan-
daki yeni agiliminin adidir. Post-Islamcilik ne tiimiiyle Batil ve sekiiler
degerleri reddetmekte, ne de geleneksel Islami degerleri. Post-Islamcilik,
ana hatlariyla dindarlik ile bireysel haklar, inang ile 6zgiirliik, fslam ile
Bat1 arasindaki dengeyi bir yandan “rasyonel-pragmatik” temeller tizeri-
ne insa etme; bir yandan da bireyin lehine olacak bigimde yeniden dizayn
etme cabasindadir. Post-Islamcilik, Islam ile bireysel segme 6zgiirliigii,
demokrasi ile moderniteyi eslestirerek Islamciligin perspektifini gorev-
lerden haklara, tek seslilikten ¢okluga, sabit metinlerden tarihi gerceklige
ve nihayetinde ge¢misten gelecege cevirme ¢abasindadir.” Daha 6nce de-
mokrasiye karsi olan Islama hareketleri, Misirda, Tunus’ta, Pakistan’da
ve nihayetinde Tiirkiye’de demokratik degisimin lokomotif giicii haline
getiren siireci burada aramak gerekir.

75 Asef Bayat, “The Coming of Post-Islamist Society”, Critique: Crititcal Middle East Studies, S. 9 (Giiz
1996).
76 Asef Bayat, Life as Politics (Amsterdam: Amsterdam University Press, 2010), s. 243.
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Post-Islamailik anlayisinin belirgin suretlerinden birini Tiirkiye'de
gordiigiimiizii soylemek yanlis olmayacaktir. 1969 yilinda ortaya cikan
Milli Goriis hareketi, o tarihlerde sanayisi, fenni ve bilimi disinda Bat1'y1
kokli bigimde reddeden bir ideolojiye dayanmaktaydi. 12 Eyliil sonra-
sinda biraz daha ileri giderek “Adil Diizen” gibi bir sdylemle sisteme
kokten alternatif bir sdylem gelistirdi. Refah Partisi'nin programina do-
niisen Adil diizen, toplumsal kesimler arasindaki gelir dagilimimin adil
paylasimini ongoren bir yaklasim olmakla birlikte, kapitalist ekonomik
degerleri ve bununla baglantil siyasi ve kiiltiirel degerleri reddeden bir
anlayisa dayanmaktaydi. Ancak Milli Gériis, 1994’te Ankara ve Istanbul
gibi metropollerde yerel yonetimlere, 1995 genel secimlerinden sonra
da iktidara tasiminca gergegin soguk yiiziiyle kars: karsiya kaldi. Refah
Partisi, 1995 genel secimlerinden birinci parti ¢iktiktan sonra Adil Diizen
sOylemini higbir sekilde kullanmaz oldu. Refah Partisi i¢inde yer alan
geng kusaklar daha sonra once Fazilet Partisi'nde, onun kapanmasiyla
birlikte Ak Parti icinde yer alarak Tiirkiye'nin ve diinyanin “gercek”
yliziiyle daha fazla karsilastilar. Artik {ilkeyi yonetme yiikiimliiliigii on-
larin omuzlarindaydi. Bunun geregi olarak Ak Parti, selefi Milli Goriis
geleneginin yillardir reddettigi ve kars1 giktig1 Avrupa Birligi projesinin
lokomotif giicii haline gelerek Tiirkiye'yi AB ile miizakere yapacak nok-
taya tasidi. Bununla birlikte, demokratik sistemi ¢ok yonlii reforma tabi
tutarak sivil iktidarm 6ntinii agan politikalara imza att1.

Benzer bir siirecin basta Misir olmak {izere, Tunus, Libya, Fas ve
Cezayir gibi diger Islam iilkelerinde de yasandig1 sdylenebilir. 2010 yilin-
dasokaklara yansiyan Arap Bahariyla birlikte halkin genis kitleler halinde
demokrasiye olan talepleri Islamai gruplar da kapsamaktaydi. Misir'da
Thvan, Tunus’ta da El Nahda kendi iilkelerindeki Arap Bahari'nin loko-
motif giiglerini olusturup yillardir siiren despotik rejimleri yikma basa-
ris1 gostererek ardindan demokratik secimler yoluyla iktidara geldiler.
Bu gruplarin referans aldiklar1 modelin Ak Partili Tiirkiye modeli ol-
dugunu belirtmek gerekir. Nitekim Rasid Gannusi, Financial Times der-
gisine verdigi bir sdyleside bunu, “bizim diisiincemiz Tiirkiye'deki Ak
Parti’yle aymidir” ifadesiyle dile getirdi.”” Dolayisiyla Ak Parti sahsinda
Tiirkiye'de gelisen post-Islamai politikalar, sadece Tiirkiye'de degil, ayn
zamanda diger Islam iilkelerinde de cok yonlii ve katmanli etkilere sahip
olmustur.

77 Financial Times, 11 Ocak, 2011
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