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ONSOZ

Bu ¢alismada, Islamc1 hareket kavraminin Tiirkiye’de ortaya cikisi, bu ¢ikista
etkili olan siyasal ve sosyal etmenler, hareketi temsil eden farkli gruplarin temel
diistinceleri, laik Kemalist sistem ile ve kendi aralarindaki iliskileri, goriis ayriliklar
ile Tiirkiye’nin ekonomik, siyasal ve sosyal degiskenlerine bagl olarak yasadiklar

degisim ve doniisiim ele alinmaktadir.
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GIRIS

Tiirkiye Cumbhuriyeti’nin  kurulusundan itibaren Cumbhuriyetin  kurucu
kadrolar, “irtica” olarak tanimladiklar1 “Islamcilik” sorunuyla miicadeleyi birincil
hedef se¢mislerdir. Bunun i¢in bir¢ok yasal diizenleme ve rejime miidahale yapilarak
halkin ibadet ozgiirliigli ve dine ait ara¢ ve sembollerin yasaklanmasi yoluna
gidilmistir. Bunun karsisinda ise, geleneksel olarak dinini yasamak isteyen dindar
halk kitlelerinin disinda dini; siyasal, sosyal, ekonomik ve kiiresel bir yonetim
sistemi olarak algilayan ve Tiirkiye’de “Islamci hareket”i temsil eden olusumlar

gelismistir.

Calismanin amaci, Tiirkiye’deki Islamci diisiincenin ve bununla ilintili
orgiitlenmelerin nasil olustugunu ve ne tiir bir miicadele yiiriittiiglint, diger yandan
ise Islamc1 diisiince icindeki temel goriis ayriliklarin1 ve Islamci gruplar arasindaki
iligkileri, rekabet ve ittifaklar1 ile Cumhuriyet tarihi boyunca yasadiklari degisimi
ortaya koymaktir. Islamcilik iizerine yapilan ¢aligmalar son yillarda belli bir artis
gostermis olmakla birlikte, bir ‘toplumsal hareket’ olarak Islamciligin dogusuna ve
gelisimine odaklanan calismalar simirlidir. Bu ¢alisma tarihsel bir perspektif ile
Islamc1  hareketin  dogusuna ve gelisimine odaklanarak yalmzca Islamcilik
literatiiriine degil, ayn1 zamanda toplumsal hareketler literatiiriine de katki yapmay1
hedeflemektedir. Toplumsal hareket calismalar1 genellikle gilincel toplumsal
hareketler {izerinde durur ve tarihsel toplumsal hareketleri ihmal ederler. Ayrica
toplumsal hareketler literatiirinde bir toplumsal hareketi olusturan gesitli gruplar
arasi iliskiler en az ¢alisilmis konulardan birisidir. Bu ¢alisma hem Islamci hareketin
olusumunu tarihsel olarak ele alarak hem de hareketi olusturan farkli gruplar

arasindaki iliskilere odaklanarak toplumsal hareket literatiiriine katkida bulunacaktir.

Calismada tarikat, siyasi parti, cemaat temsilcileri ve/veya kanaat onderleri,
yazarlar, akademisyenler, isadamlari, egitimciler ve dgrenciler ile birebir goriismeler
yapilarak bilgi ve goriisler toplanmistir. Bunun disinda, genis bir literatiir taramasi en
onemli yontem olarak kullanilmistir. Konuyla dogrudan ya da dolayl ilgili akademik

calismalar, kitaplar, hatiratlar, gazete ve dergiler, sesli ve goriintiilii kasetler ve



araclar ile elektronik kaynaklarin taramasi yapilarak kullanilmistir. Arastirmacinin

kendi gozlem ve tecriibeleri de ¢alismada kullanilmustir.

Tiirkiye’de Islamc1 hareket cok genis bir yelpazede seyretmektedir. Ancak,
bunlarin tamamini incelemek imkansiz oldugundan, bu calismada Islamc1 hareketin
Tiirkiye seriiveni belli bagli aktorleri ve unsurlari etrafinda ele alinmistir. Bu aktor ve
unsurlar hem Kemalist sistemle hem de kendi aralarindaki iligkiler diizeyinde
incelenmistir. Bunun i¢in oncelikle, diisiincelerin ve hareketin ortaya ¢ikisi, cemaat
ve gruplarin olusumu tarihsel bir perspektifle ele alinarak, cemaat ve gruplarin bir
yandan devletle iliskileri, diger yandan ise kendi aralarindaki iliskileri, baglantilari,
goriis ayriliklar: ve ¢atismalar1 irdelenmistir. Tarihsel bir perspektif kullanilmasi ayni
zamanda Islami hareketin deneyimledigi degisim ve doniisiimii de ortaya koyma
imkan1 vermistir. Kisaca, bu ¢alismada Tiirkiye’deki Islamc1 hareketin nasil ortaya
ciktig1 ve gelistigi, amaglari, mevcut politik sistemle iliskileri, hareketi olusturan
toplumsal gruplar, bu gruplarin kendi aralarindaki iliskileri ve hareketin tarihsel

stirec igerisinde nasil ve ne yonde degistigi sorularina cevap aranmaktadir.

Tiirkiye’deki Islamc1 hareket Islam diinyasindaki hareketlerle paralel sekilde
gelismemistir. Bircok Islam iilkesindeki Islamci hareketlerin tersine, Tiirkiye’deki
Islamc1 hareket diisiinsel ve kuramsal bir altyap:r iizerine bina edilmekten g¢ok,
konjonktiirel toplumsal ve siyasi gelismelere gore sekil almistir. Bu nedenle hem
Kemalist sistem ile iliskilerinin hem de Islamci aktdrlerin kendi aralarindaki

iligkilerin bicimlenmesinde toplumsal ve siyasal degiskenler 6nemli rol oynamigtir.

Islamc1 hareket, Osmanli’nin son ddéneminden itibaren dine soguk bakan,
Islam’1 Tiirkiye’nin geri kalmasinda en énemli faktor goren ve ilerlemek igin bundan
kurtulunmasi veya toplumsal hayattan tamamen soyutlanmasi gerektigini savunan ve
erken Cumhuriyet doneminden itibaren ydnetimi ele gecirerek bu diisiincelerini
uygulama firsati bulan kati laik¢i, jakoben, Kemalist yonetici elitler ve aydinlara
kars1 bir miicadele iginde olmustur. Diger bir deyisle, Islamc1 hareket, bu elit kitleye
kars1 geleneksel olarak dindar kabul edilen Tiirkiye toplumu ile onlarin dini yasama

arzularin siire¢ icerisinde sisteme muhalif bir harekete dontiistliirerek miicadele etme



cabasinda olmustur. Bu miicadele homojen olmayip, farkli Islamci gruplar arasinda
sistemle isbirligi, sartli anlasma, takiyye ve siddeti de iceren ¢esitli formlarda ortaya
cikmis ve egitimden siyasete, ekonomiden uluslararasi ilgkilere kadar farkli alanlari

kapsayan genis bir platformda yiiriitiilegelmistir.

Calismanin 6nemli birkag¢ sinirliligi bulunmaktadir: Birincisi, Cumhuriyet’ten
giiniimiize kadar Islamci hareket iginde degerlendirilebilecek birgok olay ve irili
ufakli ¢ok sayida tarikat, cemaat, parti, hizip, grup, kisi ve yayin organi yer almis ve
almaktadir. Bunlarin hepsini bu ¢alismaya almak zaman, imkan ve kapsam olarak
miimkiin degildi. Bu nedenle ¢alismada sadece Tiirkiye’deki Islamci harekette gerek
gortisleri, gerek eylemleri ve gerek etki ve yayginliklari ile 6ne ¢ikmis belli basli kisi,
Olusum ve yontemleri ele alinmistir. Ayrica bu olusumlarin, ¢alismada ele
almamayan diger Islamci goriis ve fraksiyonlar1 igerik olarak temsil ettigini
soyleyebiliriz. Baska bir deyisle, calismada ele alinan islamc1 miicadele yontemleri
disinda ¢ok farkli bir yontem kullanan olusumlar bulunmamaktadir. Bununla birlikte
ornegin Alevilik gibi farkli dinsel veya mezhepsel inanglarin temsilcileri Islamci
hareket icinde degerlendirilmedikleri i¢in ¢alismada yer almamuslardir. ikinci bir
smirlilik ise konuyla ilgili ¢ok fazla yerli ve yabanci ¢alisma yapilmasi ve konunun
muhataplarinin ¢ok fazla goriis, beyanat, yaym ve eserlerinin bulunmasiyla ilgilidir.
Bu kaynaklarin tamamina ulasmak ve ulasilanlar1 da incelemek ve taramak hem

teknik olarak hem de sinirli zaman nedeniyle miimkiin olmamustir.

Calisma, Tirkiye’de Islamcilik diisiincesinin ideolojik bir formatta
anlagilmasinin tartismasi ve Islamcilik kavraminin geleneksel ve ideolojik karsiliklart
ile baslamaktadir. ilk béliimde, Osmanli’nin son ddéneminde ortaya ¢ikan fikir
akimlar1 ile Islamcilik diisiincesinin etkilesimi ele alinmaktadir. Daha sonra,
Cumhuriyetin kurulmasiyla Kemalist kadrolarin dine ve Islama bakis agilar
cercevesinde Islam’t kamusal, hatta toplumsal alandan ¢ikarmak icin girisilen
sistemli politikalar ve buna karsilik olarak II. Mesrutiyet’ten gelen Islamci aktdrlerin
tepkileri ve bu tepkilere yonelik Cumbhuriyetgi kadrolarmm karsi uygulamalari
aciklanmaktadir. Islamci1 aktorlerin tepkileri, Mehmet Akif Ersoy gibi bireysel

tepkiler olabilirken, Nurculuk ve Siileymancilik gibi informal olarak orgiitlenen



cemaat olugumlarin1 doguran toplumsal tepkiler de olmustur. Ayrica, ayn1 donemde
Kemalist aydmlarin Tiirk¢e ezan ve Tiirkce ibadet projeleri kapsamindaki milli din
yaratma girisimleri yerel diizeyde kalkigsmalara ve Kemalist sembollere kars1 bireysel

eylemlere doniismiistiir.

1945’ten sonra uluslararasi alanda ve Tiirkiye’deki gelismelerin de etkisiyle
Islamcilik  yiikselmeye baslamistir. Calismanin ilgili boliimiinde once bunun
nedenleri ilizerinde durulmakta ve ¢ok partili hayata gegilmesiyle birlikte partilerin
dine bakisi agiklanmaktadir. Bu donemde Necip Fazil Kisakiirek ve bazi dergiler
etrafinda toplanan Islamcilarin katkilar1 iizerinde durulmustur. Laik kesimlerin
Islama kars1 olan algi ve tutumlar: ile hukuksuz yollarla engelleme cabalarindan
sonra 1950°de Demokrat Parti’nin iktidara gelmesiyle firsat alanlar1 daha da
genisleyen Islamcilik’in bundan sonra Islamci hareket olarak gelismesi calismanin en
genis bolimiinii olusturmaktadir. Islamcilik’in Islamci harekete doniisii tarikatlar,
cemaatler ve siyasal Islam’imn temsilcileri olarak partiler baglaminda ele alinmaktadir.
Bu kapsamda, Tiirkiye’de Islamci harekete olan etkileri ve aralarindaki neden-sonug
iligkisine bagli olarak Milli Tirk Talebe Birligi, Milli Goriis hareketi, Akincilar
hareketi, Fethullah Giilen hareketi ve Radikal Islamc1 hareketler genis bir sekilde

aciklanmis ve yorumlanmustir.

Tiirkiye’de Islamci hareketin nemli bir birikime ve giice sahip oldugu dne
siiriilmektedir. Ancak Islami hareket, merkezi giiglerin engellemelerini hi¢bir zaman
asamamistir. Bu nedenle dini anlamda hazir bir potansiyele sahip merkezkag gii¢lerin
de destegini alarak c¢ok cesitli formlarda faaliyetlerini yiirlitmektedirler. Bu farklh
yapilar hem kendi i¢lerinde hem de merkezle olan iligkilerinde ¢esitli uzlasma ve
catisma siirecleri yasamaktadir. Bu siiregte dnemli merhaleler aldiklar1 gibi 6nemli
bir degisime ve doniisiime de ugramislardir. Bu g¢alisma ayrica, bu degisim ve

doniisiimiin yoniinii ve geldigi noktay: da aragtirmaktadir.



BIiRINCi BOLUM

CALISMANIN KAVRAMSAL CERCEVESi

Tiirkiye’deki Islamci hareketi analiz edebilmek igin onun dayanaklari ve
lizerinde yiikseldigi dinamikleri iizerine yogunlasmak gerekmektedir. Islamci
hareketin belli bash aktorleri iizerinden yola c¢ikarak bu calismamizin pratik
boliimlerinde bu konuyu ayrintili bir bicimde yapiyoruz. Diger taraftan, sdzkonusu
eylemselligin teorik izdiisiimlerini gormek ya da gostermek en az onun kadar
onemlidir. Bu ag¢idan, literatiirdeki toplumsal hareket yaklasimlari bize bu imkani
sunmaktadir. Ne varki, Batili sosyal yapilara gore gelistirilmis bu yaklasimlar
Islamc1 toplumsal hareketleri inceleyenlere hazir kaliplar bahsetmiyorlar. Bu
durumda bize diisen ise, Islamci hareketi toplumsal hareket kuramlari altinda
incelemek degil, konuyu biraz tersinden alarak islamci hareketi, toplumsal hareket
kuramlar1 ile sinamak olmustur. Bu sinama i¢in 6ncelikle bu kuramlarin referans
alacagimiz yonlerini inceleyecegiz. Ardindan Islamci hareketi bu agilardan tartigacak

ve degerlendirmeye ¢alisacagiz.

1.1. TOPLUMSAL HAREKET YAKLASIMLARI

Son ylizyilda ortaya ¢ikan toplumsal hareket yaklasimlarma bakildiginda
birbirine z1t iki u¢ oldugu goriilmektedir. Bir ugtakiler, aslinda toplumsal hayatin ve
sorunlarinin i¢inde olmayan protestocu kisileri irrasyonel kimseler addedip onlari
kiigiimserken diger ugtakiler ise onlar1 ¢ikarct rasyonelligin en asir1 bigimi olarak
sunmuglardir (Jasper, 1997: 49). Kronolojik bir tasnife gore ise toplumsal hareket
yaklasimlar1 erken ve cagdas olmak iizere yine iki grupta toplanmakta ve Marksist ve
Kolektif Davranis kuramlar1 erken, Rasyonalist ve Toplumsal Insa kuramlar ise
giiniimiiz kuramlar1 olarak siniflandirilmaktadir (Ozen, 2007: 16-17). Bu kuramlara,
makro veya mikro diizeyde farkli yaklasimlar getiren ve farkli toplumsal hareket
unsurlarina odaklanan Kaynak Mobilizasyonu ve Siyasi Siiregc Kurami ile
giinimiizde {izerinde en c¢ok c¢alisilan Yeni Toplumsal Hareket yaklasimi
gelistirilmistir. Her ne kadar birbirinden bagimsiz olduklar1 savunulsa da bu

kuramlarin birbirlerinden etkilendikleri, birbirinin eksikleri {izerine inga edildikleri



goriilmektedir. Uzerine kurmaya calistiklari parametrelere ve hedef kitlelerinin
agirligina géore ABD’de ve Avrupa’da farkli diizeyde ragbet goren yaklasimlarin

tamaminin ortak 6zelligi ise bat1 tipi toplumlar esas alinarak gelistirilmis olmalaridir.

1.1.1. Kolektif Davrams Yaklasim ve Irrasyonel Kalabahklar

Toplumsal hareketlerle ilgili ilk akademik yaklasim Gustave le Bon
tarafindan Kalabaliklar yaklagimi ile getirilmistir. Temel olarak, kitle hareketlerini
diizensiz ve belli bir mantig1 olmayan irrasyonel eylemler olarak géren bu yaklagima
gore, normal insan gidiilerinin ve deneyimlerinin diginda kalan bir kitle

psikolojisinin ozelliklerini tagiyan

(Jasper, 1997: 52). The Crowd (Kalabaliklar) adli kitabinda le Bon, kitle igindeki

‘zivanadan ¢ikmig kalabalik miti” varsayimidir

birey ile tek basina olan bir bireyin birbirlerinden ayri olduklarini, kalabaliklarin
bireylere kolektif bir ruh asiladigini ve bu ruh hali ile kitle i¢ine giren bireyin akli
melekelerinin ve sahsiyetinin silindigini, tek basinayken kendini frenlemek
durumunda olan insanin kitle i¢inde i¢giidiileriyle hareket eden bir mahluk ve vahsi
bir insana doniistigiinii savunmaktadir (Akt. Cetinkaya, 2008: 20-21). Ona gore
kalabaliklarin bir araya gelmesi de bu kisilerin, tek baslarindaki his, diislince ve
hareketlerinin ¢ok farkli bir sekle doniismesine neden olan bir tiir kolektif zihne
sahip olmalarina yol agar (Akt. Jasper, 1997: 52). Olusan bu kitleler zekaca normal
insanlarin da asagisindadirlar; o kadar ki, bir bilim adami ile bir ahmak esit hale

gelirler (Akt. Cetinkaya, 2008: 20).

Kolektif Davranig yaklasiminin temelini olusturan bu yaklagimda le Bon’un
insani, kitle icerisinde irrasyonel davranan ve siddete egilimli, amagsizca ve panik
icinde kosusturan protestocu bir mahluk olarak gérmesi onu izleyen Kolektif
Davranis kuramcilarinin daha yumusak yaklagimlar gelistirmelerine neden olmustur.
Bunlardan Herbert Blumer’e gore insanlar, kalabalik i¢inde istekleri konusunda
kararsiz ve isteksiz olduklarindan, izlenecek tutarli yollar yerine sadece etrafindaki
insanlarin davranislarini taklit ederler (Akt. Jasper, 1997: 52). Ona gore kolektif
davranig; toplumsal yasam igindeki bireyler arasindaki giinliik iligskilerden ve
etkilesimden olusur ve toplumsal hareketlerin ortaya c¢ikisi ile ilgili olarak,

“aligilagelen yasam bicimi veya yasam rutinlerindeki miidahaleden kaynaklanan



rahatsizlik” sonucu olusan “toplumsal rahatsizlik” ve “yeni bir plan veya yasam
sistemi oldugu umudu ve dilegi” olmasi halinde ortaya ¢ikar. Blumer’e gore
toplumsal rahatsizlik toplumsal hareketlerde kritik bir rol oynar ¢linkii eger bir
toplumsal rahatsizlik varsa yani insanlar i¢in yasam sekilleri artik tatmin edici
degilse toplumsal hareketler yeni bir yasam sekli sunarak yiikselirler. Toplumsal

hareketler yoluyla da yeni bir yasam bicimi gelistirilir (Ozen, 2007: 18-19).

Kolektif Davranis gelenegi i¢cinde iki ana ayrim oldugu fark edilmektedir.
Birincisi toplumsal harekette bireysel katilima odaklanmakta ve kolektif hareketi
bireysel davramslarin toplami olarak gormektedirler. Ornegin Kornhauser’e gore
toplumsal hareketler toplumdan tecrit edildigini diisiinen insanlar i¢inde gelisir. Bu
bakis acisi, diglanmis insanlarin aidiyet duygusu elde etmek ig¢in toplumsal
hareketlere katildiklarini iddia eder. Ayni sekilde, Davies de toplumsal hareketlerin,
kendilerini 6nceki sartlarindan yoksun olduklarini diisiinen insanlar arasinda ytikselir

(Ozen, 2007: 18).

Kolektif Davranig yaklasimi iginde bir de toplumsal yaklagimlar vardir.
Smelser’e gdre hareketler, yapisal gerginligi diizeltmek igin yiikselirler (Ozen, 2007:
18). Smelser, ayni zamanda bu tiir davraniglarin dayanaklarini da agiklamaya
calismustir. Yani, kitlesel tepkilerin toplumsal kaynag: nedir? Insanlar neden gerilim
yaratirlar ve taskinlikta bulunurlar? Blumer, ani toplumsal degisimlerin yarattig
gerilim gibi nedenler iizerinde dururken Smelser bu yapisal gerilimi kolektif eylem
icin gerekli bir kosul olarak gormiistiir (Jasper, 1997: 52-53). Smelser’in temel
argiimani; gerginlik igindeki insanlarin, genellestirilmis inanglar ¢ergevesinde
toplumsal diizeni yeniden organize etmek icin hareketlenmeleridir. Kolektif bilinci,
“toplumsal hareketi yeniden tanimlayan inan¢ temelinde hareketlilik” olarak
tanimlar. Smelser’e gore, kolektif davranig, baska tlir davraniglardan ayrilir ve
siradan davraniglardan farkli olarak genellestirilmis inanglar tizerine kuruludur (Akt.

Ozen, 2007: 21-22).

Bu goriislere paralel olarak, Ikinci Diinya Savasi’ndan sonra ortaya ¢ikan

Kitle Toplumu Kurami’'na gore ise kitle eylemleri ve toplumsal hareketler



modernitenin neden oldugu esitsiz diizenlerin sonuglaridir. Modernite, 6zellikle alt
halk gruplarini magdur etmis ve onlarin tepkilerini ¢ekmistir. Ancak modernitenin
nimetleri tatmin edilmemis bu kitlelere yayildik¢a, bu hareketler de ortadan

kalkacaktir (Cetinkaya, 2008: 20-21).

Daha sonra gelen Kolektif Davranis ekoliine mensup kuramcilar ise salt
irrasyonellik tezlerinden vazgegerek anlik bir yarataciligi savunmuslardir; Ralph
Turner ve Lewis Killian gibi teorisyenler, bireylerin kitle i¢inde birbirleriyle yeni
biligsel, normatif ve duygusal anlayislar yaratacak sekillerde etkilesime girdiklerini
belirterek kolektif davranisin, “patolojik veya irrasyonel degil, normal” oldugunu
ileri siirmislerdir (Jasper, 1997: 53, 56). Buna ragmen Kolektif Davranis
kuramcilari, psikolojik davraniglara bagli kaldiklarindan ve kiiltliriin  etkisini
disladiklarindan elestirilmislerdir. Ayrica ¢ogu, protestonun duygusal ve yaratici

yonlerinin eylemcileri irrasyonel kildig1 sonucuna varmiglardir (Jasper, 1997: 56).

1.1.2. Rasyonalist Yaklasimlar

Bireyleri, siirii psikolojisiyle hareket eden ve irrasyonel davranislar gosteren
kisiler olarak goren Kolektif Davranis yaklagimina karsilik, ayn1 zamanda ekonomist
olan Mancur Olson tarafindan gelistirilen Rasyonalist yaklasima gore birey, her
eyleminde kar-zarar hesabi yapan bir ¢ikarcidir (Cetinkaya, 2008: 21). Olson,
bireylerin, kolektif bir harekete katilmadan 6nce, bunun getirecegi kisisel muhtemel
kar ve maliyeti hesaplamaya calistigin1 6ne siirmiistiir (Jasper, 1997: 56). Olson’un
yaklasimi yontemsel olarak bireyseldir ancak bireylerin tercihlerine degil, bireysel
tercihlerin toplam {izerine odaklanmistir (Ozen, 2007: 23). Bu kurama gore insanlar
secimlerini ¢esitli seceneklerin getiri ve maliyetlerini hesap ederek rasyonel bir
bicimde yaparlar. Bir baska deyisle, Hirscman’a gore kendi ¢ikarlarmi diislinen
birey, eylemlerin muhtemel maliyetlerini ve karlarim1 hesapladiktan sonra gesitli
alternatif eylemler arasinda kendisine en uygun segenegi dzgiirce ve rasyonel sekilde
yapar (Akt. Jasper, 1997: 57). Rasyonalist yaklasimda toplumsal durum, bireyin
secimini ¢ok etkilemez. Ciinkii insanlar, her toplumda ayni temel giidiilere, 6zellikle
de refah1 azamilestirme giidiisiine gore hareket etme egilimi tasirlar (Jasper, 1997:

57). Jasper’e gore Rasyonalistlerin bir ¢ogu, insanlarin ve orgiitlerin kazang ve



kaynaklar1 azamilestirmekten ¢ok, belli bir kazang ve kaynak miktariyla “tatmin

olmabilmeyi” amagladiklarini kabul etmistir (Jasper, 1997: 58).

Rasyonalistler i¢inde de salt kar amaci giitmenin tek basma, toplumsal
hareketleri agiklayamadigi kabul edilmektedir. Dennis Chong’a gore, belli bir gruba
0zgl maddi tesvikler, insanlar1 iiye olmaya yeterli bir motivasyon kaynagi ise, o
zaman hareketin hedeflerine ilgi duymayan ya da karsi olanlarin da harekete
katilmak icin ayni diirtiiye sahip olmalar1 gerekir (Akt. Jasper, 1997: 62). Chong,
rasyonalistlerin genellikle disladigi, duygularin dile getirilmesi, eylemden alinan haz,
kisinin ya da orgiitiin itibarinin yiikselmesi gibi giidiilerin de rasyonel segimlerde rol
oynadigim1 gostermeye ¢alisir. Ona gore, arkadashk kurma ya da bunu devam
ettirme, toplumsal durusu koruma, toplum disina itilmekten kaginma, iin, onur, gii¢
gibi motivasyonlarin da bireylerin kolektif eyleme katilmalarina neden olan orgiite
Ozgii tesvikleri olusturan toplumsal hedefleridir ve bu toplumsal miilkiyetlerin gerek
manevi gerekse bagka tiirlii 6dilleridir. Bu nedenle rasyonalist varsayimlari ihlal

etmeksizin bireyleri motive edebilirler (Akt. Jasper, 1997: 62-63).

1.1.2.1. Kaynak Mobilizasyonu Yaklasimi

Rasyonalist gelenek i¢inde sayilmakla birlikte 1970’li yillarda gelistirilen
Kaynak Mobilizasyonu yaklasimi bagli basina bir kuram olarak kabul edilmektedir.
Bu yaklasimin Rasyonalistlerle ortak noktasi, toplumsal hareketlerin merkezine
yerlestirdikleri toplumsal orgiitlerin iktisadi rasyonellikeleridir. Ozen’e gore, kaynak
mobilizasyonu yaklasimi toplumsal hareketleri irrasyonel patlamalar olarak gérmez.
Aksine onlarin, akilci hareketler arasindan ¢iktigini varsayar. Bu agidan, kolektif
hareketin ¢ikis1 ve gelismesi ve uzun siireli yasamasi i¢in kurumlara ihtiya¢ duyar.
Kaynak Mobilizasyonu yaklagimi, katilimcilarinin anlayisi bakimindan da kolektif
davranig yaklagimlarindan ayrilir. Kolektif Davranig yaklasimlari, geneli itibariyle
toplumsal hareket katilimcilarini marjinal, dislanmis veya uyum saglayamamis
bireyler olarak goriirken Kaynak Mobilizasyonu yaklasimi  bir hareketin
katilimcilarinin “gecmiste aktif ve goreceli olarak sakinlik i¢inde i1yl entegrasyon

saglamis” kisilerden olustugunu iddia eder (Ozen, 2007: 23-24).
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John McCarthy ve Mayer Zald tarafindan gelistirilen Kaynak Mobilizasyonu
yaklagimina gore, toplumda siyasetin neden oldugu bir gerginlik her zaman
olagelmistir. Aslinda bu gerginlik tarihin her asamasinda da mevcuttu. Ama asil olan
bunlar1 orgiitleyebilmek ve bir hareket haline getirmektir. Toplumsal hareketleri,
bireylerin irrasyonel davraniglarinindan kaynaklandigi tezinden uzaklasmak
amacindaki McCarthy ve Zald, bu tepkinin ancak bireylerin orgiitlenerek formal
orgiitler araciligiyla gerceklestirilebilecegini savunmuslardir. Kaynak Mobilizasyonu
kuramecilar1 toplumsal hareketleri mevcut sistem igerisinde isleyen ve normal siyasi
stireglerin bir parcasi olarak goriirler. Kaynak Mobilizasyonu yaklagimina gore
toplumsal hareketler, siyasetten diglanmig gruplarin ¢ikarlarii temsil eder.
Toplumsal hareketler, toplumsal yapilar1 degistirmekten ¢ok, toplumsal yapinin
ancak bazi elementlerini degistirmeye odaklanir (Ozen, 2007: 23-24). Kaynak
Mobilizasyonu taraftarlari protesto gosterilerinin, “gdriindiigiinden daha organize
oldugunu ve oOrgiitlenmenin geleneksel formlarinin protestolart da igerdigini”
diistiniirler. Bununla birlikte toplumsal hareketlerin resmi orgiitlenmelerini toplumsal
hareketlerin analizi i¢in temel bir birim olarak alirlar ve toplumsal hareketleri bu

hareketler acisindan agiklamaya ¢alisirlar (Akt. Ozen, 2007: 25-26).

Jasper’e gore mobilizasyon kuramcilari, sadece bireylerin degil, gruplarin ve
orgiitlerin de getiri ve maliyet hesab1 yaptiklarin1 kabul ederler ve kurama resmi
orgiitler ile siyasi ve tarithi unsurlari da dahil eden rasyonalistlerdir (Jasper, 1997:
66). Yani bagka bir deyisle Rasyonalist kuram, Kaynak Mobilizasyonu yaklasimi ile
ekonomik ¢ikarini diisiinen rasyonel protestocu bireyden yine ayni amagl rasyonel

orgiitlere dogru evrilmistir.

Cetinkaya’ya gore bu orgiitler iktisadi tesekkiiller gibi davraniyorlar, kaynak
topluyorlar, personel olusturuyorlar ve fikirlerini potansiyel alicilara aktariyorlardi.
Hatta bu durum, rekabet nedeniyle bir toplumsal hareket endiistrisi yaratmistir
(Cetinkaya, 2008: 24). Jasper, bu endiistri sayesinde kariyerini protesto gruplari
kurma ve yiirlitme isine adamis profesyonellerin ortaya ¢iktigini belirtmektedir

(Jasper, 1997: 66).
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McCarthy ve Zald’in orgiitlerin ayakta kalmak i¢in ihtiya¢ duyduklar
kaynaklar tizerine odaklanmalari, orgiit ve parayla baglantili metaforlardan olusan
zengin bir dilin yaratilmasmin yam sira ozellikle bazi somut varsayimlarinin
gelistirilmesinde de yararli olmustur. Buna gore, bir protesto grubunun kendi
bagiscilari, bundan yararlanan hedef kitleden farkli olarak, o grubun eylem ve
retoriginin yoneldigi ana kitledir. Hatta bu bagiscilarin elde edilmesi konusunda
orgiitler arasinda rekabet yasanir ve bu da bagis alma konusunda uzmanlasmaya ya
da kitlelerin boliinmesine de neden olabilir. Baz1 gruplarin muhafazakarlagsmasi ve
toplumsal hareket orgiitlerinin davraniglarinin ¢cogu bu orgiitsel ylikiimliliikler dili ile

aciklanabilir (Akt. Jasper, 1997: 67).

Mobilizasyon yaklagimina gére bir harekete insan ¢ekmek i¢in bunu onlara
cazip hale getirmek gerekir. Cilinkii rasyonel aktorler olarak katilimcilar bir harekete
girmeden Once bunu hesap edeceklerdir. Kurama gore, sadece insanlarin toplumsal
hareketlere olan ilgisi degil, ayn1 zamanda disaridakilerin ve ozellikle de elitlerin
destegi de hareket Orgilitiiniin bagaris i¢in onemlidir. Kaynaklar dogrudan toplumsal
hareketlerin yararlanicilarindan gelmeyebilir ¢linkii bu kesimler kendi imkanlariyla
bir toplumsal tepki hareketini baslatacak giicii olmayan genelde dezavantajl
kisilerdir. Ozen’e goére Kaynak Mobilizasyonu yaklasimmin bu  gériisiinii
dayandirdigr toplum modeli elit modeldir. Kitlesel destekgilerle elit destekgiler
arasinda ayrim yapan kaynak mobilizasyonu kuramcilar1 toplumsal hareketlerdeki
elit desteginin onem ve gerekliligi lizerinde dururlar. Kitlelerin aksine elitler daha
genis kaynak havuzlarini kontrol ederler, bu nedenle toplumsal hareket orgiitlerinin
bu kaynaklara sahip olmasi1 icin elitlerin destegine ihtiyag duyarlar. Hatta,
hareketlerin basarisi biiyiik dlgiide elitlerin destegine bagli olduguna inanirlar (Ozen,

2007: 26-27).

1.1.2.2. Siyasi Siire¢ Yaklasimi1

Kaynak Mobilizasyonu yaklagiminin farkli bir versiyonu olarak kabul edilen
Siyasi Siire¢ Kurami (ayn1 zamanda siyasi firsat yaklasimi olarak da
kullanilmaktadir), buna ragmen Onemli farklara sahiptir. Kuramin sahipleri,

toplumsal hareketlerin, iginde hareket ettikleri politik sistemi ve onun protesto
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eylemleriyle olan iligkisi lizerinde durmuslardir (Akt. Cetinkaya, 2008: 25). Yaygin
bir tanima gore Siyasi Siire¢ Yaklagimi su sekilde tanimlanmaktadir:
Pargas1 bulundugu grup, toplum veya diinya diizeninde degisimi destekleme
ya da buna direnme amaciyla kurumsal kanallar disindan bir dereceye kadar
orgiitlii ve devamlilik gdstererek hareket eden birliktelik (Akt. Ozen, 2007:
29).

Bu yaklagima gore toplumsal hareketler, yapisal degisiklikler izin vermedigi
stirece ortaya ¢ikmazlar. Yani kolektif birlikteligin kendisi siyasi olanaklar yaratmaz.
Tersine, baskinin azaltilmasi, ekonomik ve politik yapida ortaya ¢ikacak olanaklari
kullanarak olusurlar ve biiyiirler (Akt. Cetinkaya, 2008: 25). Bu yaklasima gore
toplumsal hareketler, ¢ikar gruplar1 gibi siyasi c¢evrelere bagimli degillerdir;
kurumsallasmis siyasetin diginda kalan memnuniyetsiz bireyler, mevcut resmi-siyasi
yap1 icerisinde bu yapidaki baz1 degisiklikler kendilerine firsatlar sunmadig: siirece
taleplerini ileri siiremezler (Akt. Ozen, 2007: 29). Charles Tilly hareketlilik
faaliyetlerini; sehirlesme, endistrilesme, ulus-devletin dogusu ve ulusal piyasanin
gelismesi gibi faktorlere baglayarak bunlarin biiyiimesi ve gelismesiyle kolektif
eylemin de biiytlik ve orgiitlii bir formda ortaya ¢iktigin1 ve bu nedenle savunmaci ve

tepkisel olmaktan ziyade aktif oldugunu belirtmektedir (Akt. Jasper, 1997: 71).

Siyasi Siire¢ yaklasgiminin 6nemli temsilcilerinden McAdam, protestonun
ortaya ¢ikisinin arkasindaki nedensel faktorleri; devletin ona gosterdigi tepkilerin
degismesi sonucunda ortaya ¢ikan siyasi ¢evredeki firsatlar, huzursuzluk icindeki
gruplarin mevcut Orgiitlenme ve bas kaldirma bilincine ulagsma veya 0zgiirlesme
bilincine ulagsma seviyesi olarak belirtmektedir (Akt. Jasper, 1997: 73). Jasper’e gore
Siyasi Siire¢ kuramcilarinin siirekli olarak devletin yaptigi baskinin zaman zaman
hafiflemesi ve sonucta devletin sundugu firsatlar {lizerine yaptiklar1 vurgu, bu
gelenegin  6rnek  olay  olarak  yurttaglhik  hareketlerini  kullanmasindan
kaynaklanmaktadir. Ciinkii en giiclii ve stirekli devlet baskisiyla karsilasan hareketler
yurttaglik hareketleridir (Jasper, 1997: 73). Kokten dinci hareketler de bu baglamda

ele aliabilir. Zira, McAdam’in tanimina gore toplumsal hareketler:
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Diglanmis gruplar cephesinde, toplum yapisindaki degisimleri desteklemeye
ya da bu degisimlere direnmeye yonelik, kurumsal olmayan siyasi katilim

bi¢imlerine miiracaat etmeyi i¢eren Orgiitlii gabalardir (Akt. Jasper, 1997: 73).

Siyasi Siire¢ kuramcilari, toplum digina itilmis kisilerin protesto araglar ile
toplumsal diglanmaya maruz kalmayan kesimleri birbirinden ayirirlar. Onlara gore
dislanmis kesimler kurum dis1 araclar kullanmaya mecbur edilirken, diglanmamis
kesimler kurumsal araclar1 kullanirlar. Genel olarak elestirilen bu tutum aslinda
bagimsizlik (etnik ya da dini) hareketlerini agiklayici normlar sunar. Jasper bu
konuyu elestirirken toplumun disina itilmemis kisilerin de protesto ederken zaman
zaman kurum dis1 yollara bagvurduklarimi belirtmektedir (Jasper, 1997: 73). Buna
karsilik, Tiirkiye Islamci hareketinde de goriildiigii gibi kamusal alandan dislanan

Islame1 kesimler her iki araci da kullanmislardir.

Siyasi Siire¢ kuramcilarina gore protestocularin kendileri disindaki hersey bir
firsat veya kaynak olarak degerlendirilir. Tarrow’e gore siyasi firsat yapisi, grubun
disindaki kaynaklarin mobilizasyonunu vurgular ve oOrnegin Rus Devrimi’nin
diinyanin her yerindeki devrimci gruplar i¢in siyasi firsat dogurdugunu belirtir (Akt.
Jasper, 1997: 74, 76). Hatta bazilarina gore, hareketi atesleyen rahatsizlik bile siyasi
firsat yapisi olarak degerlendirilir, ¢ilinkii o rahatsizlik olmasaydi hareket de olmazdi
(Jasper, 1997: 75). Siyasi Siire¢ yaklasiminda bu nedenle duygusallik 6nemli bir yere
sahiptir. Insanlar, kazamp kazanmayacaklarini bilmeden protesto hareketine
girigebilirler. Derrick Bell, siyahlarin ¢ogu ABD’deki irk¢iligin ve irk¢1 baskinin
sona erecegine inanmadi@1 halde, kendi yasamlarina seref ve anlam kazandirmak
amactyla sivil haklar i¢cin miicadele ettiklerini savunmustur. Bu tiir hareketlere
bakildiginda pek c¢ok insan i¢in sehitlik kendi basina bir 6diildiir (Jasper, 1997: 77,
78).

Siyasi Siire¢ kuramcilarina gore hareketlerin digsal faktdrlerinin yani sira
i¢gsel faktorleri de ayni oranda onem tasir ve hareketleri aciklarken tiim faktorler
dikkate alinmalidir. Tilly’e gore bu igsel faktorler orgiit, hareketlilik ve ¢ikarlardir
(Akt. Ozen, 2007: 31). McAdam de igsel bir faktor olarak protestocularin resmi ya da
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gayri resmi Orglitlenmelerine atif yapan ve hareketlerin ¢ikmasinda kritik bir faktor
olan ‘dogustan oOrglitsel giic’ten bahsetmektedir. McAdam’a gore bu Orgiitler
hareketlerin kaynaklar1 i¢in birincil kaynaklardir ¢ilinkii bu kaynaklar araciligiyla
hareketlere katilimcilar veya iiyeler devsirilmektedir. Bunlar ayrica isyancilarin

iletisim agin1 olustururlar (Akt. Ozen, 2007: 32).

Siyasi Siire¢ yaklasiminda dikkat ¢eken bir baska faktér de “protesto
dongiisii”’diir. Tarrow’a gore bir siyasi sistemin kendisine meydan okunmasina daha
yumusak davranmasi sonucunda olusan firsatlar biiylidiik¢e, sadece asil eylemciler
degil, siradan insanlar da toplumsal kontroliin sinirlarini zorlarlar (Akt. Jasper, 1997:
79).

1.1.3. Yeni Toplumsal Hareketler Yaklasimi

Toplumsal hareketleri genel olarak kolektif davranis gibi irrasyonel ve
kaynak mobilizasyonu ile siyasi firsatlar gibi rasyonalist davranislar olarak agiklayan
yukaridaki paradigmalara paralel olarak onlarin eksikleri ve yetersizlikleri iizerine
inga edilen farkli yaklasimlar da gelistirilmistir. Bunlardan, bireyin bir eyleme
kalkismasinda etken olan faktorlerin nedenleri {lizerinde yogunlasan ve toplumsal
hareketlere kiiltiirel ve kolektif kimlik boyutu da katan cergevelendirme yaklagimi ile
bu yaklagimlarin tamamini1 kapsayan sentetik yaklasimlardir. Fakat 6zellikle 1980
sonrasinda literatiirde giiglii bir bicimde yer alan toplumsal hareket yaklagimlari
icinde Yeni Toplumsal Hareket Kurami olarak isimlendirilen yaklasim onemli bir
yere sahiptir. S6zkonusu yaklasimla Avrupali sosyologlar dikkatleri fikirlerin ve
ideolojilerin siyasi eylemdeki roliine ¢ektiler ve kiiltiir fikrini eylem tarzlarinin igine
ittiler. Boylece kiiltiirii yeniden kesfederek mobilizasyon ve siyasal siireg
yaklasimlarina bagli Amerikali arastirmacilara ilham kaynagi oldular (Jasper, 1997:

118-119).

Yeni Toplumsal Hareket kuramcilarina gore endiistri-sonras1 toplumlarda
bireysel ya da orgiitsel ¢ikarlarin pesinde kosan, is¢i hareketlerinde veya sivil haklar
miicadelesinde oldugu gibi devrimi veya iktidari ele gegirmeyi hedefleyen toplumsal

hareketler yerini devleti ele gecirme amaci giitmeyen ve daha c¢ok sosyal ve sivil
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topluma yonelik hareketlerdir. Bu hareketler, &zellikle 1960’larin sonlarindan
itibaren baslayan tipik Ogrenci hareketleri olarak yeni siyasi miicadeleleri temsil
ederler ve bunlar iktisadi kaygilar i¢in degil, kiiltiirel anlamlar, 6zerklik ve demokrasi

ugruna verilen miicadelelerdir (Jasper, 1997: 120).

Yeni Toplumsal Hareketler yaklagiminin 6nemli temsilcilerinden Alberto
Melucci’ye gore, Ozellikle toplumsal hareketlerin kiiltiirel boyutu 6zel bir ilgiye
degerdir clinkii ¢agdas ve kompleks toplumlardaki toplumsal hareketlerin temel
faaliyeti kiiltiirel kodlarin tiretilmesidir. Melucci, toplumsal hareketleri; dayanigsmaya
dayanan, bir anlagsmazlik iizerine kurulu ve faaliyetlerin gergeklestigi sistemin
sinirlarint kiran “kolektif faaliyetin bir sekli” olarak tanimlar. Melucci’ye gore
cagdas bilgi toplumlarinda toplumsal yapidaki degisikliklerin sonucu olarak yeni
egemenlik tiirleri ve bununla birlikte yeni bir anlasmazlik alan1 ¢ikmistir. Ona gore,
cagdas toplumlarda gii¢ sekilleri “sekillendirme yetenegi” ile ilgilidir. Buna gore,
cagdas bilgi veya maddedtesi toplumlarda anlagmazlik “toplum tarafindan iretilen
potansiyel faaliyetin kontrolii ve dagitimi i¢in aktorlerin ¢ekismesi”iyle ortaya ¢ikar.
Bu potansiyel, sadece maddi kaynaklar degil, bilgi iiretme yetenegine
dayanmaktadir. Buna gore toplumsal hareketler karsi olduklar1 sistemin anlayigina
nefret duymazlar, ancak toplumsal hareketi olusturanlarin diglandigi kurumsal
sistemin yararlarindan istifade etmek ve yonetimine katilmak igin baski uygularlar.
Yani toplumsal hareketler devlet giiciinii elde etme yerine, baskin kiiltiirel kodlarla
karsilik verirler. Boylece kiiltiirel alanda g¢alisarak yeni bir dil, yasam bigimi ve
gerceklerle ilgili yeni tanimlar sunarlar (Akt. Ozen, 2007: 45). Faaliyetlerinin biiyiik
kismi, toplumun pratiklerini ve inanglarini degistirme amaci giitmiistiir (Jasper, 1997:
120). Bu hareketler daha zengin bir igerik ve taleplere sahiptirler; kurumsal-siyasi
kanallarin disinda faaliyet gosterirler ve yasam bigimi, etik ve kimlik duyarliliklart
lizerine vurgu yaparlar (Akt. Cetinkaya, 2008: 35). Claus Offe, klasik toplumsal
hareketlerle yeni toplumsal hareketler arasindaki temel farklar1 su sekilde
ozetlemektedir:

Eskinin aktorleri grup olarak hareket edip gelir dagilimi gibi catismalara

miidahil olurken, yenisinde grup gibi davranmayan topluluklar belli temalar

etrafinda bir araya gelirler. Daha c¢ok ekonomik biiylime ve toplumsal
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giivenlik temalar1 tizerinde duran eskinin aksine yeni paradigma baris, cevre
ve insan haklar1 lizerine vurgu yapar. Eski paradigma ozgiirlik ve maddi
ilerleme 1ile ilgiliyken yenisi bireysel 6zerklik ve kimlik iizerinde durur. Eski
paradigmada resmi, biiyiik Ol¢ekli birlikler varken yenisinde enformel,
farklilagmaya dayali zayif bir orgiitsel hiyerarsi vardir (Akt. Cetinkaya, 2008:
35).

Yeni Toplumsal Hareket yaklasimina “tarihsellik” tezi ile yaklasan Alan
Touraine bu konuda genis bir ¢ergeve sunmaktadir. Touraine’e goére, bir toplumdaki
yaygin kiiltiirel modeller kolektif bir ¢alisma ile belirlenir ve bir toplumdaki en
yiiksek diizeydeki anlagmazliklar temel kiiltiirel model ve onun kaynaklarinin
kontrolii etrafinda ortaya ¢ikar (Akt. Ozen, 2007: 49). Ona gore ¢agdas hareketler
yenidir. Cilinkii miicadeleleri endiistri-sonras1 toplum tarafindan agilan alanda
gerceklesmektedir. Bu alan artik devlet ve pazar degil, 6zel ve kamusalin sinirlarinin
belirsizlestigi sivil toplumdur. Ozel ve kamusal alan arasindaki duvarlarmn yikilmasi
hayat tarzlari ve kimlikler temelinde yeni ¢atigma tiplerinin ortaya ¢ikmasina yol
agcmaktadir (Akt. Cayir, 1999, 24).

Touraine’in toplumsal hareket anlayisinda tarihsellik merkezi bir yer tutar.
Ona gore:
Tarihsellik, toplumsal uygulamalarin oturdugu kiiltiirel modellerin bir dizi
aracidir. Tarihsellik her zaman, kendini tarihsellikle ve ayrica tarihselligi de
kendi ¢ikarlarina gore tayin eden belli bir grup, yonetici grup, tarafindan
kontrol edilmistir. Digerleri, yani tarihselligi kontrol etmeyenler, bu belli
gruptan kendilerini korumaya calisirlar ve de tarihselligin kontroliinii elde
etmeye cabalarlar. Bagka bir deyisle, toplumda, tarihselligi ele gegirmek i¢in
yoneten gruplarla digerleri arasinda anlagmazlik yiikselir. Verili toplumdaki
yonetici grupla geri kalan niifus arasindaki anlagmazlik, o toplumun merkezi
anlagsmazligidir. Her toplumda sadece tek bir merkezi anlasmazlik vardir. Bu,
o toplumda bagka anlagsmazliklar olmadigi anlamina gelmez; ancak her
toplumun tek bir merkezi sorunu, anlagsmazligr vardir demektedir. Ciinkii,

toplumsal hayatin sekli bu merkezi anlasmazlik tarafindan belirlenir. Bu
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nedenle, merkezi anlagsmazlik tarihsellik seviyesinde, bir toplumun yaygin
kiiltiirel modelleri etrafinda ve toplumu, “kendilerini bu modellerin aktorleri
ve sahipleri olarak gorenlerle onlar1 ancak bagimli bir konumda anmakla
yetinen ve bu Kkiiltiirel modelleri yoneten toplumsal gilicten ayirmayi

amaglayanlar” etrafinda ortaya ¢ikar.

Bu anlagmazlik gruplarina Touraine, “sosyal siiflar” adin1 vermektedir (Akt.

Ozen, 2007: 50).

Goriildigi tizere, Yeni Toplumsal Hareket yaklasiminda kimlik merkezli bir
yaklagim sozkonusudur. Bir baska deyisle yeni sosyal hareketlerin temel ¢atisma
sahas1 sanayi toplumlarinda oldugu gibi siyasi degil, kiiltiir yani kimliklerdir. Hatta
yeni toplumsal hareketler miimkiin oldugu kadar depolitize kalmaya calisirlar.
Boylece siyasi etki ve miidahalelerden uzak kalmaya, miicadelesini verdikleri
kamusal sivil toplum alanmi korumaya c¢alisirlar. Touraine’e gore c¢agdas
hareketlerin faaliyet alan1 eski hareketlerden daha genistir. Toplumsal hareketlerin
faaliyet alan1 “toplumsal ve kiiltiirel hayatin tamamina’ uzamistir. Saglik, cinsiyet,
bilgi, iletisim, hayat ve oliim gibi 6zel addedilen konulara egilmislerdir. Onlarin
amact devleti fethetme ya da onu doniistirme degil; fakat bireyi, kisilerarasi
iliskileri, kiigiik gruplar1 ve azinliklart merkezi giigten korumaktir (Akt. Ozen, 2007:
53).

Toplumsal hareketlerin temelde “neden” ve “nasil” sorularina giiglii bir
kiiltiirel paradigma ile cevap veren James Jasper’e gore sorunun cevabi sudur:
Bireyleri protestoya yoOneltebilecek seylerin ¢ogu, onlarin zihninde olup
bitenlerdir. Olaylara ve bilgiye kisa bir siire gosterdikleri duygusal tepkiler
kadar, insanlar ve nesnelerle kendi aralarinda kurduklari, uzun siire devam
eden duygusal bagliliklari; dinden, mesleki egitimden ve oteki deneyimlerden
kaynaklanan ahlaki sezgiler ve ilkeleri; diinyayr yorumladiklari bilissel
varsayimlar1 ve inanglar1 vardir. Tehditlerin nasil kurulduguna bagli olarak,
biitiin bunlar bireyleri protestoya acik ya da goniillii hale getirir (...) Protesto

etme goniilliliigiinii anlamak i¢in, formel gruplarin kaynaklar1 ve stratejileri
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kadar bireylerin biyografileri ile kiiltiirel pratikleri ve anlamlar1 da
incelememiz gerekir. Duygular, ahlak ve bilissel inanglar eylemde birbirinden

ayrilamaz... (Jasper, 1997: 167-168).

Sonu¢ olarak, yukarida kisaca inceledigimiz toplumsal hareket kuramlari

baglaminda Tiirkiye’deki islamci hareketi degerlendirebiliriz.

1.2. TOPLUMSAL HAREKET YAKLASIMLARI VE iISLAMCI HAREKET

Tiirkiye’de Osmanli modernlesmesi ile birlikte ortaya ¢ikan Islamcilik
diisiincesi ile gilinlimiize kadar gelen anlayis arasinda Onemli doniisiimler
yasanmustir. II. Mesrutiyet Islamciligi Bati modernlesmesi karsisinda savunma
refleksi ile ortaya ¢ikmis ve bu baglamda Osmanli’daki laiklesme temayiillerine karsi
bir hareket olma 6zelligi tasimaktadir. Ancak Osmanli’da merkezi giiciin referans
kaynagi hala Islam oldugundan ve Islamci muhalefetin aktdrleri elit bir Kitleye
dayandigindan, bu noktada, bugiinkii toplumsal hareketler yaklasimlariyla

uyusmayan ve onlari asan bir durum s6z konusudur.

Cumhuriyetin kurucu kadrolar1 Bati medeniyetini ulagilmas: gereken
muasirlik diizeyi olarak hedeflerken bunun bir anlami vardi. Muasirlik, yani ¢agdas
olma ile bunu ulagilmasi gereken bir devlet politikasi olarak hedeflemek bir ¢eliski
olarak goriilmelidir. Ciinkii, “cagdaslik” bugiinkii zamanda yasamak, ¢aga uygun
olmak demektir. Yani i¢inde bulunulan zamani yagamak demektir. Tiirkiye toplumu,
Bat1 toplumuyla 06zdeslesen modernlesmenin gerisinde bulunan, yani Batiyla
eszamanli olunmadig i¢in kelimenin kdkenine ters diisecek sekilde bugiinkii zamana
degil, gelecege atifta bulunarak Tiirkiye toplumu igin bir proje olmustur. Baska bir
deyisle Bat1 modernizmi, varolan toplumsal iligkiler iistiine insa edilmisken bizde ise
var olan toplumsal yap1 gericilikle 6zdeslestirildigi i¢in bunlarin agilmasi problemi

belirmistir (Gole, 1999: 7, 44).

Bu proje kapsaminda, modernlesmenin karsisindaki olgu olarak goriilen dinin
toplumsal hayattan cikarilmas1 karsisinda dindar kitlelerin davranis1 ve Islamci

aktorlerin kars1 kiiltiirel potansiyellerini harekete gegirmeleri; ¢ok partili siyasal
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stirecle elde edilen firsatlar1 degerlendirmeleri, kiiltiirel birikimleri ile yeni bir
kolektif biling {lireterek farkli dinamikler ve paradigmalar etrafinda orgiitsel
faaliyetlerle toplumsal bir donilisim yasanmistir. Bu doniisiimiin en 6nemli figiirleri

yine Islamcilarin kendileri olmustur.

Bu siirecte Islamci hareket icindeki anlayislar alabildigine farklilasmis ve
cesitlenmistir. Ancak temel bir olgu olarak, 150 yillik bir gegmise sahip bu hareketin
hemen hemen tiim versiyonlarinda Islami referanslarin modernite ile smandigini ve
sonucta bu referanslarla ¢agdas sartlari biitiinlestirmeye calisan iki ana hat izledigini
gormekteyiz. Bunlardan birincisi, Batili modern kavramlarin “iy1” ve “k6tii” ayrimi
yapilarak iyi olarak goriilenlerin (teknoloji, bilim gibi) kabul gordiigii ama kiiltiir gibi
toplumsal dinamiklerin dislandig1 gelenekselci anlayisin temsil ettigi hattir. ikincisi
ise Batiya kars1 savunma refleksi duymadan, modern kavramlarla Islamci anlayisin
yorumlandig1 6zgiin bir hattir. Bu baglamda, kaybedilen eski ya da kazanilmaya
calisilan yeni haklarin kendi kiiltiirel modelleri i¢inde kalmasina itina gosterilmistir.
Her iki anlayis gercevesindeki siire¢ iginde Islam, veya Islamci hareket toplumun

diger sorunlar1 arasinda 6ne ¢ikmis ve merkeze yerlesmistir.

Tiirkiye’de Islamci hareket, toplumsal doniisime de paralel olarak &nemli
degisimler yasamistir. Bu degisim iki gii¢ tarafindan yapilmistir; birincisi Islam dis1
aktorler tarafindan, bir bagka deyisle resmi ideoloji tarafindan ki bu, laik egitim
sistemi sayesinde Onemli derecede basarili olmustur ancak merkezdeki sorun olan
Islam’a talip Islamc1 toplumsal gii¢ tarafindan reddedilmistir. Ikincisi ise, Islamci
aktorlerin kendileri tarafindan ki bu da g¢alismamizda bir¢ok boyutuyla, kendi
aralarindaki iligskiler acisindan sosyolojik ve tarihsel bir siire¢ igerisinde

degerlendirilmistir.

Tiirkiye nin yasadigi bu ikinci modenlesme siireci sancili gegmistir. Islam,
Tirk modernlesmesi iginde geleneksel yasam big¢iminden kamusal alana dogru
mobilize oldukga bir taraftan merkezi giiglerle karsi karsiya gelirken bir taraftan da
toplumun gereksinimlerini karsilamak amaciyla kendisi ve ¢evresini de
doniistiirmistiir. Bu dontisim  ozellikle Tirkiye’nin  neo-liberal  politikalar

uygulamaya bagladigi 1980 ve sonrasi donemde ¢ok belirgin bir sekilde ortaya
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cikmustir. islamer hareket tasraliliktan kentlilige, alt kiiltiir gruplarindan orta ve {ist
siniflara ¢ikma yetenedi gdsterebilmistir. Islamc1 hareket, kendi 6zgiin anlayis1 ve
yasama kaliplar1 igerisinde, siyasal ve Kkiiltiirel rekabete dayali ama modern

degerlerden etkilenmis bir sdylemle ortaya ¢ikmistir.

Calismamizda da dikkat cekecek olan, 1990’li yillar islam’in
siyasallagmasmin artik yavasladigi ve buna karsilik kamusallasma dinamiklerinin
one ¢iktigi donem olarak goriilmelidir. Gole’ye gore, bu yeni donemde siyasal
Islameilik kolektif ve muhalefet boyutu islevini tamamlamistir. Géle, Islamcilarin

geldikleri noktay1 su sekilde 6zetlemektedir:

Islami hareket kendi orta smifini, aydinlarini, profesyonellerini olusturmus ve
bu kesimlerin giderek bireysellesmesi, piyasa ekonomisi, medya ve sanat
diinyas1 i¢inde yer almalari, Islami hareketin dinamiklerini degistirmeye
baglamigtir. Miisliimanlarin yeni hayat tarzlar1 karsisinda se¢im yapmak
zorunda kalmalar1 kendi i¢ diinyalarinda da karmasa yaratmis ve bunu yazi,
deneme, miizik ve film gibi araglar araciligiyla da ifade etme yoluna
gitmislerdir. Islami hareketin kiiltiirel alanda kendini ¢ogaltabilmesi

miisliiman 6znelligin ortaya ¢ikmasiyla miimkiin olmustur (Géle, 1999: 14).

Yani Gole, Islamci hareketin siyasal alani asarak degisim dinamiklerini
kiiltiirel alana doniistiirdiiklerini iddia etmektedir. Ona gore, miisliimanlar ve
modernlik arasina artik sadece siyasal bir set g¢ekilemeyecegi, artik meselenin
modernlik karsisinda gelistirilen siyasal bir Islami bilincin olusumu degil,
modernligin igsellesmesi siirecinde iginden gegirildigi Islami siizgeclerin yeniden
tanimlanmasidir (G6le, 1999: 15). Yani artik cemaat evlerinde, devsirilen ¢ocuklara
ve genglere Islami siyasi suur dersleri verilmemektedir. Aksine, artik Islamcilar
yasam tarzlariyla, apolitik ve daha az ideolojik diisiince yapilariyla ve hatta giyim
tarzlartyla moderniteyi Islam’m degil, Islam’1 modernitenin siizgecinden gegirme

slireci yasamaktadirlar.

Hem diinyadaki hem de Tiirkiye’deki Islamc1 hareketin goriiniirliigii oldukca
cesitlilik arzediyor, uluslar arast ve ulusal sartlara bagli olarak degisiyor. Seriat

devleti kurmak i¢in silahli eylemselligin yine ayni amagclarla yayincilik sahasinda
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faaliyetlerden, resmi siyasal sistem i¢inde dislanmis veya memnuniyetsiz insanlari
merkezi sisteme karsi siyasal eylemcilige ve yine bu kapsamda sivil toplum
orgilitlenmeleri ile merkezi giice karsi giic olusturma, sembolik giysi 6zgiirliiglinden
kendilerine 6zgii plajlara girme dahil kamusal alana girme tesebbiisii, pozitif bilim
eksenli kiiltiirel faaliyetlere kadar ¢esitilik arzetmektedir. Bu nedenle, Gole’nin de
ifade ettigi gibi, Islamciligi toplumsal hareketler kuraminin yaklasimiyla
yorumlamak, Islamcilig1 sekillendirmekte olan, ancak her zaman siyasal bir icerige
sahip olmayan ve tiimiiyle siyasal terimler ve hareket i¢inde ifade edilemeyen alt
akimlar1 agiklamamizi miimkiin kilmaktadir. Toplumsal hareketler yaklasimi Islamci
hareketlerin giincel boyutlarina, dinamik ve degisim i¢indeki karakterine vurgu

yapmaktadir. Ona gore:

Miisliiman kimligin yeniden tanimlanma ve kolektif olarak talep edilme
yollarimi teshis etmeye; din ve gelenegin, laik ve modernlesme yanlisi
seckinlerin kiiltiirel programlarina karsi1 koyarak ve bu programla catisarak

nasil yeniden benimsendigini ve yorumlandigini gérmeye yardim eder (Gdle,
1999: 21).

Hareketlerin kiiltiirel olarak verili olandan ¢iktigini, ama ayni zamanda temel
bir degisim kaynagi oldugunu savunan toplumsal hareket yaklasimlari igin Islamcilik
bu anlamda bir 6rnek teskil etmektedir. Yani miisliiman, din ve onun kiiltiiriiniin bir

tiriiniidiir ancak, ayn1 zamanda bunlar1 yeniden sekillendirme ¢abasidir (Gole, 1999:
22).

Islamc1 hareket salt toplumsal hareketler yaklasimi ile aciklanabilecek bir
olgu da degildir. islamc1 hareketin 6zellikle kaynak mobilizasyonu, siyasi siireg ile
baz1 versiyonlarmin yeni toplumsal hareketler yaklasimina ornek teskil eden bazi
yonleri vardir ve burada bunlari ele almaktayiz. Hatta siyasal Islamciligin
zayiflayarak verili toplumun modernlesme hizina paralel olarak kiiltiirel yoniiniin
agir basmasi onu daha cok son yaklasimlarin ¢ekim alanina sokmaktadir. Islamci
hareketin modernligin kiiltiirel cergevelenisini elestirel bir sekilde degistirmeye
cabaladig1 ve bazi belirgin 6zelliklerinin yeni toplumsal hareketlerle iligkili olan

kuramsal konularla asimetrik benzerlikler gosterdigi de bir gercektir (Gole, 1999:
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22). Ancak, ¢cagdas toplumsal hareketlerde hareketin aktorleri “mevcut durumlarinin
otesine” yani ileriye gitmesini talep ederken (Ozen, 2007), Islamc1 hareket gegmise
yonelik degisim talebiyle, yani ideal Islam toplumsalliginin yasandig: asr1 saadete
erisme ve onu yeniden canlandirma iitopyasi iizerine kurulmustur. Coban’a gore tiim
muhalif toplumsal hareketlerde iitopyalarm izi vardir. Utopyalarin kokeni ise
toplumsal hafizadaki “altin ¢ag” diisiinde yatmaktadir (Coban, 2009: 9, 12). Altin
cag ise, Par’a gore, tarihin bir ddneminde, diinyanin bir yoresinde, insanlara 6zgiirliik
tantyan ve kendini gergeklestirme olanagini veren toplumdur (Akt. Coban, 2009: 12).
Gramsci, mitler ve dinlerin, insanlarin kardes olduklarini, 6teki insanlar gibi esit ve
Ozgir oldugunu soyledigini belirtir ve bunun da insanlar arasinda esitlik, kardeslik ve
Ozgiirliik diisiincelerinin mayalanmasina yol actigini, bdylece halk yiginlarinin biitiin
hareketlerinde belirli ideolojilere biiriinmiis olarak bu isteklerin ileri siirtildigiini
sOyler (Akt. Coban, 2009: 13-14).

Burada temel ayirdedici nokta, Islamci aktdrlerin gegmise ddnme projelerini
“irticai” anlamda kullanmadiklarinin altin1 ¢iziyoruz. Onlar, Islami kavramlari dnce,
“asrin idrakine soyletme”yi hedeflerken bunu daha sonra degistirerek medeniyeti
“Islam’in idrakine sdyletme” boyutuna tasimslardir. Yani kendi talepleri olan bir
diinya goriisiinii ve yasam bi¢imini (ki bu anlayis artik Batt modernizmi karsisinda
daha &zgiin bir Islami anlayistir) tiim topluma ve hatta diinya toplumuna empoze
etme boyutu toplumsal hareketler yaklagimini agsan bir boyuttur. Yeni toplumsal
hareketler gesitlilik ve ¢ogulculugu tanimastyla nitelenirken, bunun tersine Islamci
hareketler biitlinliik¢ii bir degisim amaglamaktadirlar. Diger taraftan, insanlar her
toplumda refah1 azamilestirme giidiisiine gore hareket etme egilimi gibi ayn1 temel
giidiilere sahip olsalar (Jasper, 1997, 57) dahi yeni toplumsal hareket yaklasimlarinda
Bati eksenli ve laik dnyarg ile yenilik unsurunun dngoriilmesi Islamci hareketleri
dislayan bir durumdur (Gole, 1999: 22, 26). Zira toplumsal hareket kuramlarinin
ortaya ciktig1 ve gelistigi ne ABD’de (Amerikan Sivil Haklar miicadelesi dahil) ne de
Avrupa’da Tirkiye’de yasanan laiklik-din eksenli bir ¢atisma yasanmamustir.
Tiirkiye’deki Islamci hareket nevi sahsina miinhasir bir harekettir ve Ortadogu’daki
Islamc1 hareketlerle dahi benzesen yénleri azdir. Ortadogu devletlerinde, drnegin

Misir’daki gibi zaman zaman radikal miidahaleler olmakla birlikte islam higbir
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zaman Tiirkiye’deki gibi topyekun olarak kamusal alanin disina itilmemistir.
Dolayisiyla Ortadogu’da tabandan gelen toplumsal bir muhalefete pek rastlanmaz.
Orgiitlii muhalefet hareketleri ise ancak Israil’in bolgedeki varligma karst
olusturulmus hareketlerdir. Genel kaniya gore de Ortadogu’daki bu olusumlar ulus
devleti dislayan limmetc¢i bir anlayisa sahip olduklarindan toplumsal hareket
kuramlarina katki yapamayacaklari yoniindedir. Bati’da ise din digsinda dahi nitelik
ve igerik olarak benzesen bir durum sdzkonusu degildir. En yakin 6rnekler siyasi
iktidara yonelik olan yurttaslik ve isci hareketleri dahi tarihsel ve kiiltiirel baglamda
siyasal Islamci hareketle benzesmemektedir. Bu nedenle toplumsal hareket
yaklasimlar1 ile Tiirkiye’deki Islamci hareketi bagdastirmak icin ancak ikisi
arasindaki benzerlikler ve pratik iliskiler ortaya c¢ikarilabilir. Bu iliskiler, siire¢
icerisinde Islamci hareketin 6zellikle 1990’lardan sonra orgiitlenme kabiliyeti
kazanarak siyasal muhalefetten sivil alana dogru kayarak merkeze karsi modernite
kavramlarin1 kullanarak muhalefet etmesi ile daha bir anlam kazanmaktadir.
Tiirkiye’nin gorece zayif da olsa demokratik parlamenter sisteme sahip olmasi ve
belki de en énemlisi Tiirkiye’deki Islamci hareketin muhafazakar yapisi ve millilik

vasfi bu iligkilerin kurulabilmesine ayrica imkan tanimaktadir.

Gole’ye gore, Islamer hareket paradoksal bir bicimde Islam’mn altin ¢agini,
peygamberin yasam siirecini ve vahyin insan toplumuna uygulanma yollarini
gosteren ideal bir toplum modeli sunarken ondan sonraki modellerin, yiizyillara
yayilmis tarihsel bigimlerinin gézardi edilmesi hatta ¢ogunlukla reddedilmesi esastir.
Islamc1 aktérlerin bu “tabula rasa” durumlar1 onlarm alternatif bir toplum tasavvur
etmelerini miimkiin kilmaktadir. Bu toplum da ileride kurulmasi hayal edilen bir
iitopya degil, bizzat gecmiste yasanmis gerceklesmis bir iitopyadir. Islam’in bu
sekilde yeniden canlandirilmasi, islamci harekete, hem dinsel gelenekgilige hem de
laik modernizme yonelik elestirel bir yaklasim saglamaktadir. Yine Islamci hareket,
modern diinyadan ¢ekilmek degil, miisliimanlarin kolektif ve elestirel bir sekilde
katilimin1 saglar. Boylece gelecege hakim olmak iddiasi tasir. Bu nedenle de
toplumsal hareketler tarafindan desteklenir. Bununla birlikte, verili toplumsal diizene

karsi olan biling ile bunu asmak i¢in duyulan arzu arasindaki g¢atigma biitiin
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toplumsal hareketlere 6zgii bir durumdur ve Islamc1 hareket de buna bir istisna teskil

etmez. (Gole, 1999: 24).

Cagdas Islamc1 hareketin bu yaklasimi 6zellikle Tiirkiye’de 1980 sonrasinda
dinin her alanina yayilma istidadi gostererek Siinnet dahil Kuran disindaki geleneksel
yapiyl sarsict bir seyir izlemistir. Islamci hareket ¢ok boyutlu bir yayilmacilik
gostererek kendi kimligini ortaya koymaya caligsmaktadir. Bunu yaparken de bir
taraftan kendi icerisinde bir donilisiim yasiyor, diger taraftan toplumun biitiinliyle
etkilesime giriyor. Haram oldugu i¢in kadin sesini duymamaya O6zen goOsteren
anlayis, tiirbanli ve makyajli kadin programcilarla en gelenek¢i ulemayi televizyon
ve radyolarda birlikte programlar icra etmeye sevketmistir. Tesettiir modalari,
miisliimanlara 6zel haremlik-selamlik bes yildizli tatiller, [slame1 feminist hareketler,
recm, faiz, miras gibi konularda medeni ve iktisadi kavramlarla agiklama getirilmesi
gibi konular sadece ulemanin degil hemen herkesin fikir beyan ettigi konular halinde
Islamci hareketin siyasal boyutunu asarak kiiltiirel ve toplumsal boyutuyla toplumsal

hareketlerin diizlemine inmistir.

Islam’1n asli kaynagina geri doniis hareketi beraberinde Bat1’ya karsi yeni bir
Islami kimlik arayisini getirmistir. Kiiltiirel anlamda gelisen ve olgunlasan miisliiman
aktorlerin bunu beslemesi ile vahiy merkezli ama c¢ok sesli ve Islami kavramlar:
kendi anlayislarina gore yeniden yorumlama bigimleri ortaya c¢ikmigtir. Bu
yorumlamalar, Kuran ayetlerinin inis sebebine, inmesine sebep olan olayla
cagimizdaki olaylarin mukayesesi gibi ve peygamberin yasam bicimi, hangi olay
karsisinda nasil davrandigi ve bunun gilinlimiizdeki izdiisiimiiniin neye karsilik
geldigi, yasam bi¢imi, esleriyle miinasebetlerinden uluslararas1 iligkiler
paradigmasina kadar birgok konunun giindeme getirilmesiyle Islam adeta yeniden

2

kesfedilmeye calisilmistir. Bu dénemde “Islam geldiginde...” ciimlesi Islamcilarin
sik kullandiklar1 bir terminoloji olarak bu yeniden kesfin tiim miiktesebati ile hayata

gecirilmesi litopyasinin altinda yatan gergegi ifade etmektedir.

Kiiltiirel degerler ortada higbir sey yokken, dikkatleri bir anligina toplayarak
yaratilmaz (Jasper, 1997: 54). Iste Islam’in bu giiclii metinsel ve sdzel retorigi

miisliimanlarin kiiltiirel birikimlerinin arkasindaki temel giictiir. Gole’ye gore
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toplumsal hareket sadece inanclar, eylemler ve aktorler biitiinii degil, ayn1 zamanda
bir hikayeler toplulugudur. Bu “hikayelerin” anlatimi miisliman aktorler i¢in ¢ok
onemli bir kiiltiirel repertuar olusturmustur. Ona gore, Islam’m toplu Kuran okuma
merasimleri ile cemaate vaaz verme gelenegi ile sozlii sohbete verdigi Onem
toplumsallagsma ve dinsel cemaatin yaratilma siirecinde ¢ok onemli bir yer tutar.
Cemaatin takipgileri i¢in bu sozlii gelenek; gegmisle kurulan bir bag, duygulari,
davraniglari taklit edilen ve her zaman atif yapilan canli, yasayan gelenekler haline
dontisiir. Dolayisiyla dinin sagladigi bu simgesel ve anlatima iliskin kaynaklar
toplumsal hareketler i¢in hayati bir onem tasir ve kolektif kimlik olusumunun,
toplumsallasmanin ~ ve iletisimin  gelismesine yardim eder. Miisliimanlar,
olusturduklar1 bu modelleri kendilerini sosyal ve psikolojik olarak giiclendirmek i¢in
kullanirlar ve kamusal goriiniirliikklerini bu kutsal modellere dayanarak hakl
gosterirler (Gole, 1999: 29). Buna goére Islamci aktdrler Bat’ya karsi (burada
Tiirkiye Ozelinde Bati kavrammin Kemalist anlayis1 da kapsadigini unutmamak
gerekir) dislanmigliklarina neden olan fakliliklarini benimseyerek kendi miisliiman

kimlikleriyle ortaya ¢ikarak miicadele etmektedirler.

Bu miicadelenin boyutu, ivmesi ve yogunlugu farklilasmistir. Bu sorun,
Islamc1 hareketin kendi icinde de en iist perdeden tartisilan ve bu calismanin da
kapsam alanma giren bir sorundur. Varliklarmni kolektif Islamc1 harekete borglu olan
Islamc1 aktdrler kendi tabirleriyle “diinyevilesme” dedikleri bu siirecte piyasa
kosullarina yenik diiserek bireysellestiler. Bazilarinca, siyasal islam’m iflasi (Roy,
1994) olarak gorillen bu durum Gole’ye gore ise kiiltiirel temelli hareketlere
dontiserek miisliiman entelektiieller, kiiltiirel seckinler, girisimciler ve orta smiflar
gibi yeni Islami aktorlerin bir taraftan mevcut ulusal kamusal alan iginde goriiniir
hale gelerek bu alana katilirken, diger yandan Islami yasam bigimi ve Islam inancinin
gerekleriyle uyum iginde olan kendi yeni kamusal mekanlarimi sekillendirmeye
calistyorlar. Ona gore, Islami farkliligin (basortiisii gibi) kamusal alanlarda goriiniir

olma ¢abasi bunu ifade etmektedir (Gole, 1999: 34).

Islamc1 hareketin geleneksel yapidan siyrilarak kendi 6zgiin anlayisindan ve
modernite ile olan karsilikli etkilesiminden kaynaklanan yukarida vermeye

calistigimiz degisim dinamikleri ile toplumsal hareketler paradigmasi agisindan
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ortiisen yonleri daha ¢ok Islamci hareketin siyasal miicadele pratiginden uzaklasarak
kiiltiirel Islamcilik cizgisinde kamusal alanda var olma ve sivil toplum

orgilitlenmelerindeki basarisiyla iligkilendirilmektedir.

Jasper’e gore, toplumsal hareket paradigmalarinin, birbirinin digerinden daha
iyl oldugunu kanitlayacak sekilde, birbirine karsi “sinanmalar1” miimkiin degildir,
¢linkii her biri farkli konularda basarilidir (Jasper, 1997: 80). Konuyu tersinden
sOyleyecek olursak, bir toplumsal hareket tek bir kuramla agiklanamayacak kadar
karmasik icsel ve dissal faktorler icerebilir. Konu Islamc1 hareket olunca durum daha

bir hassasiyet kazanmaktadir.

Toplumsal hareket kuramlar1 son yarim yiizyilda ¢ok cesitlenmis ve dallanip
budaklanmistir. Yeni paradigmalar, kavrama yeni unsurlar ve faktorler katmuistir.
Artik dar iktisadi hedeflerin pesinde kosan, devrimi ve iktidarin ele gegirilmesini
amaglayan toplumsal hareketler ortadan kalkmaktadir (Cetinkaya, 2008: 34). Ancak
bu durum, her ne kadar birbirlerinin eksikleri {izerine insa edilmis olsalar da bir
oncekilerin tedaviilden kalktig1 veya yanlis oldugu anlamina gelmemektedir. Tilly
de, “hi¢ kimse toplumsal hareket kavraminin sahibi degil” derken aslinda bunu
kasdetmektedir (Tilly, 2004: 22). Bu a¢idan bakildiginda, bir toplumsal
huzursuzlugun kavramsal nedenleri birden fazla kuram iginde veya c¢agdas bir
toplumsal hareketin agiklamasi bugiliniin  hakim yeni toplumsal hareket
paradigmalarinda degil de klasik olanlarda bulunabilir. Bu agidan bakildiginda
ornegin Sivas Madmmak olayinda, Islamci kalabaligin, yanan laiklere karsi olan
tepkileri ¢ok da rasyonel goriinmemektedir. Cetinkaya, yeni toplumsal hareket
kuramlarin1t ortaya koyduklari fikirler, kullandiklar1 araglar ve orgiitsel yapilar
nedeniyle ‘yeni’ olduklar1 konusunda elestirir ve aslinda eski toplumsal hareketlerde
de bu hususlarin var oldugunu ve sadece iktisadi ya da simif temelli olmadiklarini
savunur. Ona gore, gecmis ve ¢agdas hareketler arasinda derin ve politik agidan
onemli bir devamlilik ve gelenek sdzkonusudur (Cetinkaya, 2008: 37, 39). Tanil
Bora’ya gore de bu hareketlerin, sorun alanlar1 ve talep igerikleri bakimindan 19.
yilizyila uzanan koklere, siyasal ve ideolojik dayanaklari, iisluplar1 bakimindan da
1960’larin  sosyalizan/anarsizan hareketlerine dayaniyorlardi (Bora, 1990, akt.

Cetinkaya, 2008: 37). Islamci hareketin tarihselligi agisindan bakildiginda bu
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yaklasim yerinde bir yaklasim olarak degerlendirilebilir. Ciinkii Islamc1 hareket, kim
hangi yone cekerse c¢eksin Oziinde sistem karsiti ve onu tim kurumlariyla
degistirmeye ¢alisan bir harekettir. Islamcilar’da, islam’in ydneten konumunda olma
diisiincesi her zaman basat konumdadir. Dolayisiyla Islameilik ya da islamec1 hareket,
temelinde alt sorunsal alanlari ile ugrasmak yerine koklii bir degisim ve doniisiim
Ongoriir. Bu nedenle 6rnegin, kadin hareketi, ¢cevre hareketleri vb. gibi hareketler
onun, 1990’lara kadar ilgi alaninin disinda kalmistir. Fakat, bu doniisiimiin miimkiin
olmadigmni anlayan Islamcilar bu defa kendileri doniiserek icerik olarak olmasa da
yontemsel a¢idan yeni toplumsal hareketler baglaminda degerlendirilebilecek bir

hareket olma 6zelligi kazanmistir.

Tiirkiye’deki Islamci hareket temelde iki farkli kirilma noktasinda
ayrismaktadir. Birincisi, siyasal Islamci hareket, ki buna iist islamci hareket de
diyebiliriz, sisteme muhalif ve iktidar miicadelesi veren, daha {immetci ve evrensel
bir anlayis1 benimserken alt Islamc1 hareket diyebilecegimiz kiiltiirel Islamci hareket
ise kamusal taninirligini1 saglamaya yonelik bir dizi orgiitsel faaliyet alanlarinda daha
milli bir anlayisla faaliyet gostermektedir. iki u¢ hareketin toplumsal dinamikleri
incelendiginde ise bunlarin paralellik gosterdigini ancak toplumsal hareket
yaklagimlar1  agisindan  farkli  kategorilerde  degerlendirilmeleri  gerektigi

gorilmektedir.

Yeni toplumsal hareketlerin kuramsallagtirmaya calistigi yeni tiir kolektif
eylemler, iktidar1 degil de onun uygulamalarini ve sivil toplumsal parametreleri
degistirmeye yoneliktir. Iktidarin kendisi disinda kadin haklari, escinsel haklari,
hayvan haklari, ¢evre, saglik gibi daha c¢ok yasam bicimleri veya yeterince
onemsenmedigi diisiincesiyle giindemde tutulmaya c¢alisilan durumlar ile
kiiresellesme karsiti eylemler gibi insanligin gelecegini tehdit ettigi diisiiniilen
ulusétesi politikalara karsi duyulan tepkiler Islamci hareketin ancak sistemigi araglart
kullanmaya baglamasi ile bir anlam ifade etmeye baslamistir. Baz1 arastirmacilarin,
toplumsal hareket kuramcilarinin oryantalist bakisagisi ile bakmalari nedeniyle
Ortadogu toplumlarini dislamalarini elestirmeleri (Kelesoglu, 2008) bu agidan ¢ok da
hakli goriinmemektedir. Cogulculuk ve demokrasi gibi aygitlara sahip olmayan

Ortadogu’daki birgok Islam iilkesinde zayif olan bu tiir toplumsal muhalefetin bagka
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bir agiklamasi ancak otoriter veya totaliter yapilariyla agiklanabilir. Bu nedenle, bu
tilkelerde degisimin asagidan yukariya degil, yukaridan asagiya olmasi nedeniyle
Ozellikle yeni toplumsal hareketlere rastlanmasi olas1 gériinmemektedir. Bati’daki
gibi sivil haklar i¢in birkag yiizyillik miicadelenin Dogu toplumlarinda gériillmemesi
ve toplumun yasam Dbig¢imlerine, kiiresel diinyanin buna miidahalelerine
tepkisizlikleri yeni toplumsal hareketler paradigmasinin bu toplumlari diglamasi i¢in
yeter bir nedendir. 2011’in basinda goriilen Arap Bahari eylemleri ise daha ¢ok
Bati’nin ¢ok geride biraktigi iktisadi, demokrasi ve oOzgiirliik igerikli sdylem ve
talepleri karsilamaktadir ve bu agidan yeni toplumsal hareketler baglaminda daha
katedecekleri ¢ok mesafe bulunmaktadir. Diger taraftan Ortadogu’daki radikal
Islamc1 hareketlerin, klasik toplumsal hareket yaklasgimlariyla ontolojik benzerligi
olmakla birlikte kendi kuramsal yapilariyla diinyadaki baska toplumsal hareketlere
ilham kaynagi olmuslardir. Bu bakimdan iran Islam Devrimi diinyadaki baska
Islamc1 hareketlere bir ilham kaynagi ve model olmasi bakimindan Tarrow’un
yaklasimiyla diinyanin her yerindeki devrimci gruplar i¢in siyasi firsat dogurmasi
acisindan siire¢ modellerine uygun bir ornektir. Fakat, Islamci hareketler sadece
siyasi firsatlar iizerine olusan hareketler degil, bunun gii¢lii bir kiiltiirel yap: ile
desteklenmesi sonucu olusan hareketler olmalar1 bakimindan basta da iddia ettigimiz,
toplumsal hareket yaklagimlarinin ¢oklu faktorler icerdigini gostermektedir. Aslinda
Islamc1 hareket, klasik kuramlarm iktisadi merkezli sdylemleri ve ortaya ¢iktigt
donemle paralel olarak is¢i sinifinin iktidar1 hedefleyen amaclarini, varmayi
hedefledigi son nokta disinda karsilamaz. Baska bir deyisle, normalde kuramsal
olarak islamc1 hareket, kadin haklar1, hayvan haklar1 gibi iktidar1 hedeflemeyen tali
konularla ilgilenmez dolayisiyla ilk bakista yeni toplumsal hareketler yaklasimiyla
bagdagmaz goriilebilir. Ayrica, klasik yaklasimlarda oldugu gibi ¢ikar merkezli degil
ve isci sinifi veya yurttaslik haklarini savunan zenciler gibi belli bir kitleye yonelik

degildir. Dolayisiyla o yaklagimlar1 da asar.

Tiirkiye Islamc1 hareketi ise, hem eski hem de yeni paradigmalara 6rneklik
teskil eden ama onlar1 da agan bir zgiinliige sahiptir. Islamc1 hareket hem devrimci
hem de modern bir karaktere sahiptir: Tiirkiye’deki Islamc1 hareket bir taraftan hem

iktidar1 hedefleyerek klasik; hem de ayni zamanda basortiisii serbestisi, katsayi
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uygulamasi, Kuran kursuna konulan yas smiri gibi dogrudan iktidari degil,
uygulamalarini ve bazi kamusal haklarin elde edilmesi i¢in tepkisini ortaya koyarak
yeni toplumsal hareketlerin diizleminde degerlendirilebilir. Bu bakimdan, Islamci
hareketin farkli fraksiyonlar1 i¢inde toplumsal hareket yaklasimlari agisindan ciddi
farklar oldugu ortaya c¢ikmaktadir. Ozellikle, yeni toplumsal hareketlerin sisteme
mubhalif hareketler oldugu temelinden hareketle basta Fethullah Giilen hareketi, genel
Nur hareketi, Stileymancilar ve ideolojik yapisi zayif tarikatlar olmak tizere sistem
karsit1 olmayan ve boyle bir iddia tagimayan, 6rnegin sokak gosterileri gibi yeni
toplumsal hareketlerin temel direnis bigimlerini ve ritiiellerini icermeyen Islami
hareketler toplumsal hareket yaklasimlar1 agisindan zayiftirlar. Gergekten de bu tiir
hareket tabanlarmin Islamci sdylemlerin savunuldugu toplumsal hareketlerde,
mitinglerde ve sokakta gérmek Cumbhuriyet tarihi boyunca miimkiin olmamustir.
Bununla birlikte o6rgiitlenme bi¢imleri ve modelleri, finansal diizenleri,
dayanigsmalari, kaynaklar1 ve bunlar1 yonetme kapasiteleri ile kadro yetistirme ve
kamusal alana girme hedefleri dikkate alindiginda, bu hareketlerin kaynaklar
olduk¢a rasyonel bicimde mobilize edebildikleri ve giiglerini de buna bor¢lu
olduklarini sdyleyebiliriz. Islamcilar kaynaklarn hareketliligini ¢ok ustaca kullanan
orgiit yapilarina sahiptirler. Giilen hareketini sosyolojik agidan inceleyen Helen Rose
Ebaugh de bu goriisii desteklemektedir. Ona gore, bir hareketi biiyiiten ve hedeflerine
ulagsmada basarili olmasin1 miimkiin kilan ekonomik ve insani kaynaklara 1s1k tutan
Kaynak Mobilizasyonu ile gerekli kaynaklari elde etmek icin fertleri motive eden
hareketin uyguladig stratejileri ve harekete sadakat kazandirarak onun hayatiyet ve
bliylimesini garanti altina almayr saglayacak organizasyonel adanmanin
mekanizmalarin1 izah eden Organizasyonel Adanma Kurami’nin Giilen hareketinin
Tiirkiye’de ve uluslar aras1 diizeydeki basarisini agikladigini belirtmektedir (Ebaugh,
2010: 24). Diger taraftan kendilerini kamusal alanin sahipleri olarak gorenlerin
karsisinda bu tiir Islamc1 hareketler kendilerini bundan ayirmayi ve soyutlamayi
degil, bunun bir parcas: olmayr amaglamaktadirlar. Dolayisiyla, bu “pasif” Islamci
hareketlerle iktidar arasinda ciddi ¢atismalar yasanmaz; bilakis Tiirkiye pratiginde
oldugu gibi genelde anlasma, hosgorii ve pazarlik etrafinda siiregelen bir iliski

mevcuttur.
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Rasyonalist kuramin temel varsayimina gore, bireyler; kolektif bir harekete
katilmadan once, bunun getirecegi kisisel muhtemel kar ve maliyetini hesaplamaya
calisirlar. Genel itibariyla Islamci hareket ve aktorleri kisisel kar ve zarar hesabina
gore hareket etmezler. Ancak Jasper’e gore pek ¢ok insan i¢in 6rnegin sehitlik kendi
basina bir 6diildiir (Jasper, 1997: 78). Calismamizin pratik boliimlerinde goriilecegi
iizere ozellikle iran devrimi ve Afganistan savasi ile sonrasindaki Cecen, Bosna,
Kesmir, Irak direnisi ve savaslaria ¢ok sayida Islamc1 eylemcinin destek vermesi ve
fiili katilimlar1 mitolojik bir diisiince ve 6liim sonrasi hayata dair de olsa bir kazang
elde etmeyi amaglamaktadir. Buna karsilik, ozellikle siyasal Islam’in yiikselisi ile
birlikte merkezi kaynaklara ulasma ihtimalinin goriinmesi, daha ¢ok “disaridan
sizma”lar1 da beraberinde getirmis ve Islami diizen, basortiisii, Imam Hatip gibi
kaygilart aslinda hi¢ olmayan ve laisizmle, Kemalizmle barisik bir¢ok Kisiyi
hareketin igine ¢ekmistir. Ornegin, RP’nin yerel ve merkezi yonetimi devralmast ile
Ali Bulag¢’in deyimiyle toplumun ‘haciyatmazlari’ partinin igine sizdilar ve bir anda
RP ve Islami hareketle ilgili ilgisiz cok sayida insan sakal birakti, Refah¢1 veya
Miisliiman bir kimlige biiriindii ve yavas yavas Islami mafya gruplari olusmaya
basladi (Bulag, 2009: 212). Bu rasyonalist tutum, 2000’1 yillarda Milli Goriis
hareketinin pargalanma siirecinin de temelini olusturmaktadir. Nitekim Smelser,
toplumsal hareketlerin  modernlesmenin faydalarinin heniiz tatmin edilmemis
Kitlelere ulagmasiyla son bulacagini iddia etmektedir. Ona goére, magdur edilmis
kesimlerin tepkisini ¢eken gelismeler, bu kesimlerin tatmin edilmesiyle veya baska
bir deyisle ililke nimetleri onlara da yayildik¢a ortadan kalkacaktir (Akt. Cetinkaya,
2008: 21). Milli Goriis hareketinin yerel yonetimlerle baglayan iktidart ile
Islamcilarin merkeze gittikge yaklagmalari temel bir ayrismay: hizlandirmistir; o da
siyasal Islam’m, muhalefet ettigi sistemle ilk defa bu kadar icice girmesi onu, bir
taraftan statiikoyu (miiesses nizami) siirdiirme gorevi ile ayni statiikoyo dontistiirme
ikilemine sokmustur. Milli Goriis hareketi sistem karsitt  muhalefetinde
profesyonellesmis bir harekettir. Sistemin tiim alanlarina (ekonomi, i¢ asayis, dis
politika, milli giivenlik politikasi, egitim vs.) karst sistematik muhalefet araclar
gelistirmistir. Bu sekilde muhalefeti bir yasam bi¢imi haline getiren hareket, iktidara
gelince bocalamistir. Kelesoglu’na gore ideolojisi ne olursa olsun ulusal nitelikli her

toplumsal hareket, ilkeler ve bunlarin pratik hayata gegirilmesine iligkin varolussal
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celiskilerle karsilastiginda pragmatik davranma zorunlulugu hissetmistir (Kelesoglu,

2008: 520). Milli Goriis hareketinin aktorleri de 6yle davranmustir.

Filistin HAMAS orgiitiinii toplumsal hareketler baglaminda inceleyen
Kelesoglu’na gore, toplumsal hareketleri yaratan ulusal miicadelelerin igerisinde
Islamc1 bir toplumsal hareketin evrimini, siyasal karar alma mekanizmasinin
dogmatik olmaktan ziyade gayet pragmatik olabildigini, kaynak yaratma ve kaynak
yonetme, kadro yetistirme ve istihdam stratejilerinin essiz bir karakter
sergilemedigini ortaya koyarak Ortadogu cografyasindaki bir hareketin diger
toplumsal hareketlerden 6zsel (essential) bir farklilik géstermedigini iddia etmektedir
(Kelesoglu, 2008: 523). Islamci muhalefetin igerigi ve nihai hedefi harig
tutuldugunda ve bicimsel, yontemsel agidan ele alindiginda bu yaklasimin dogru
oldugu kabul edilebilir. Bu agidan Tiirkiye’deki Islamci hareket Filistin ya da
Ortadogu’daki bagka hareketlere gore ¢ok daha gelismistir ve daha fazla sosyolojik
verilere sahiptir. Ortadogu’daki Islamci o6rgiitlerin bu konumu Tiirkiye’dekilerle
kiyaslandiginda olduk¢a amator kalir. Fakat, dinin toplumsal yasam kiiltiiriinden
kaynaklanan ortak aracglara sahip olmalar1 onlar1 benzer metod ve sonuglara gotiirtir.
Bu kapsamda cami o&rgiitlenmeleri Islamci hareketin  sosyolojik —altyapisinin
olusturulmasinda ve giiclenmesinde ¢ok onemli bir konuma sahiptir. Islam’in
kokenine dayanan ve Tiirkiye’de Osmanli’da ciddi bir bigimde gelisen bu tiir
yapilanmalar1 Ortadogu’daki hemen tiim Islamci orgiitlenmelerde de gdrmek
miimkiindiir. Camiler etrafinda olusturulan sosyal, ekonomik ve kiiltiirel aglar ile
Islamcilar, toplumun alt katmanlariyla iletisimi saglamada 6nemli bir hareket
kabiliyeti elde etmislerdir. Bu sayede zekat, fitre ve sadaka gibi finansal boyutlu
miiesseseleri kontrol edebilmisler, yardima muhta¢ ailelere, her kademedeki
ogrencilere yardim etme ve hareketin gelismesinde ¢ok 6nemli yere sahip olan legal
veya illegal Kuran kurslari, tarikat faaliyetleri, ders halkalari, sohbet ortamlar1 ve
gengleri egitme gibi kiiltiirel calismalara olanak bulmuslardir. Birgok caminin altinda
kiitiiphane, yemekhane ve daha ¢ok Uzakdogu sporlarinin genclere 6gretildigi spor
salonlarindan olusan kompleksler 6zellikle yiikselis donemlerinde ¢ok etkin bir
bicimde kullanilmistir. Tiirkiye’de yine sayilari binlere varan sosyal yardimlagsma

vakiflar1 ile yerel ve ulusal diizeyde Islamcilar, devlet de dahil olmak iizere
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Tiirkiye’deki baska hicbir kesimin rekabet edemeyecegi Olglide genis bir
yardimlagma orgiitlenmesine sahip olmuslardir. Tiirkiye’de 1980 sonrasinda yasanan
ekonomik ve toplumsal degisim sonucunda gelir dengesinin bozulmasi ve gog¢ olgusu
gibi etmenler, bu tiir Islamci oOrgiitlenmeler igin paha bigilmez firsat alanlar
olusturmustur. Kentlerin varoslarinda olusan yoksul kitlelere bu o6rgiitlerin ulagmasi
din merkezli yapilar1 nedeniyle hi¢ de zor olmamaistir. Birgogu aslinda samimi olarak,
siyasi veya ideolojik bir gaye giitmeden olusturulan bu dayanisma kiiltiirii, sonugta
toplumun doniistlirilmesi amacina hizmet etmistir. Boylece Tiirkiye’de kitlesel (ve
stirekli olarak kendini yenileyen) bir sosyal doniisim projesi gelistirilmistir.
McCarthy ve Zald’a gore bir protesto grubunun kendi bagiscilari, bundan yararlanan
hedef kitleden farkli olarak, o grubun eylem ve retoriginin yoneldigi ana kitledir
(Akt. Jasper, 1997: 67). Buna gore aslinda, kendi orgiitlerinin yoOnetilmesi ve
giiclenmesi, Orgiitlerine insan kaynagi kazandirilmasi i¢in kurulan bu aglar, ¢iktilari
itibartyla halk katmanlarina ulasarak muhafazakar bir sosyal doniisim projesine

hizmet etmistir.

1990’larin ikinci yarisindan sonra Islamcilar bu alandaki tecriibelerini goniillii
hizmetlerden iktisadi ve ticari alanlara kanalize ederek 6zel kolejlerden ¢ok ortakli
dev sirketlere, laik ulusal medya ile boy oOl¢iisebilecek medya kuruluslarina kadar
cesitlendirdiler. Boylece, mevcut potansiyellerini ulusal ve kiiresel sistemlerle
entegre ederek yeni toplumsal hareketler tanimindan uzaklasmiglardir. Aslinda bu
sayede Islamcilar egitim, is diinyasi, medya, uluslar arasi iliskiler gibi farkli
alanlarda elit ve profesyonel kadrolar yetistirmislerdir. Fakat bu yiikselis ve smnif
atlama, Islamci hareketi krize sokmustur. Bu yeni konumlari ile islamci aktorler
sistem karsiti ve muhalif konumlarmni kaybetmislerdir. Islamcilar, 1924’ten itibaren
Cumbhuriyet, demokrasi ve laiklikle olan sorunlarini farkli bir boyuta tagimislardir.
Merkezi kaynaklardan uzak kaldigi ve toplumsal muhalefeti kurumsallastirdig
donemde, tiim beseri sistemlerin somiiriiye ve zulme dayandigini dolayisiyla
bunlarin yikilarak yerine adil bir diizene dayali yeni bir diinya kurma (Erbakan,
2010) iddiasin1 Islamci hareket, merkeze yaklastikca “beseri sistem” dedigi
demokrasi i¢in “daha fazla demokrasi” talebine doniistirmiistiir. Ayni sekilde,

merkezdeki ana catisma alani olan laiklikle olan sorunlarini “Anglosakson laikligi”
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taleplerine gevirmistir. Islamcilarin Bati’ya ve o&zellikle ABD’ye karst olan
algilarinda degisimler olmustur. Bat1 artik somiiriiniin ve zulmiin merkezi degil, en
Iyi egitim alinacak, 6zgiirliigiin alabildigine genis oldugu yasanacak yerlerdir (Tugal,
2010: 206-209). Burada, islamcilarin Batr’ya yaklasmalarin1 veya onu aklamalarini
yine i¢ catisma dinamiklerinde aramak yanlis olmayacaktir. Bagka bir deyisle
Islamcilar, Kemalist statiikoyu kirmak adina Bati’yla ittifak kurmuslardir. Bu da
aslinda merkezi ¢atismanin farkli bir boyutta devam ettigini gostermektedir. Bati’nin
ve Ozellikle ABD’nin, statiikonun kirilmasma ses c¢ikarmamasi Islamecilar icin
gecmiste esine rastlamadiklar1 yeni bir firsat alan1 agmistir. AK Parti, bu siyasal
firsat alanmi ¢ok iyi degerlendirerek ve yollarin1 ayirdigi siyasal Islamci kitlenin
kazanimlar1 iizerine kurdugu hegemonyast ile Cumhuriyetin kurucu kadrolarinin
basaramadigimni basarmigtir. Solun biiyiik 6l¢iide devre dis1 kaldigi 1980’lerden sonra
kapitalizme kars1 tek direnis noktasinin sisteme entegre olmast AK Parti sayesinde
olmustur. Tugal’a gore AK Parti, kapitalizmi dogallastirarak Islamc1 hareketin sistem
tarafindan massedilmesini (absorbe edilmesini) sagladigini belirtmektedir (Tugal,
2010). Ona gore, “laik elitlerin yonetimi esnasinda bir aldanma olarak goriilebilecek
kismi diizelmeler, dindarlar yonetimde olunca derin bir hikmetin yansimalar1 olarak
kabul ediliyor” (Tugal, 2010: kapak). Ger¢ekten de AK Parti’nin 2002’de iktidara
gelmesiyle Islamci hareket, toplumsal hareket formasyonlarmi kaybetmistir. Laik
sisteme yonelik sistematik tepkiler bicak kesilir gibi kesilmis ve hatta iktidarin bu
yondeki uygulamalarinin altinda ¢esitli gerekgeler ve ‘hikmetler’ aranir olmustur. O
giine kadar yerel, bolgesel ve kitlesel olarak devam eden basortiisii yasagini, Kuran
kursuna yas sinirini ve sekiz yillik egitimi protesto eylemleri gibi tepkiler sona ermis,
Islamc1 basin birden bire alabildigine suskunlasmis ve tepKisizlesmistir. Muhalif
goriisleri nedeniyle laik sistem tarafindan cezalandirilan Islamci gazeteciler
Basbakan’in, Cumhurbagkani’nin ugagina alinalarak sistemle biitiinlestirilmistir. Bu
kaynaklara ulagan eskinin Islamc1 eylemcileri, Cinar’a gore aslinda Kemalist devletin
merkeziyet¢i, yart demokratik, gayri ¢cogulcu bi¢imini koruyan iktidar sahiplerini
(Cinar, 2004: 175-176) her firsatta aklama yolunu se¢mislerdir. Bir baska deyisle
sistemin karsisindaki en biiylik toplumsal giic ehlilestirilmistir. Tugal’a gore bu
durum, “Tirkiye’de laik kapitalizmin kitlelerin rizasim1i  kazanmasi, ancak

Islamciligin yarattigi mobilizasyon sayesinde gergeklestirebildi. Tiirkiye’nin laik
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yoneticileri, bu rizayr Islamiyetin destegi olmadan saglamakta aciz kalmislardir”
(Tugal, 2010: kapak). Bulag’a gore de zaten Kemalizm’in toplumu motive edici
diisiinceler ifade etmesi ve genis ufuklara isaret etmesi miimkiin degildir (Bulag,
2009: 210). Gergekten de, toplumun ikna edilmesi isini Islamcilar basarmislardir.
Ama bunu Islamcilik adina degil, miiesses nizam adina ve kendi varolus nedenlerini
cigneyerek yapmislardir. Dolayisiyla bu noktada toplumsal hareket olma

ozelliginden uzaklasmislardir.

1.2.1. Degerlendirme ve Sonu¢

Calismamizda da goriilecegi iizere, Tiirkiye’deki Islamcilik hareketi basindan
giiniimiize kadar farkli evrelerden gecmistir. Bu evrelerden gegerken dayandigi
dinamiklerle miicadele ettikleri arasinda siirekli bir iligki ve etkilesim bulunmaktadir.
Hareketin, geleneksel ve yeni toplumsal hareketler baglaminda degerlendirilebilecek
bircok yonii bulunmaktadir. Islamci muhalefetin toplumsal bir harekete hemen
doniismemesi kendi i¢ dinamiklerinden kaynaklanmaktadir. Islamci onder ve
ideologlarin miisliiman bir topluma kars1 yok edici bir muhalefet dillendirmemeleri
Islamc1 hareket-toplumsal hareketler baglantisin1 kuramadigimiz noktalardan biridir.
Diger taraftan, basta da ifade ettigimiz gibi tiim toplumsal hareket yaklasimlarinin
Bat1 toplumlarimi merkeze alan ve dini protesto hareketleri dahi olsa laik
cikarsamalar ile yenilik unsurunu Ongdren yapilar1 da bu bagintinin zayif
halkalarindan digerleridir. Fakat paradoksal bicimde, Tiirk modernlesmesi, laiklesme
ve Batililasma g¢abalar1 ile bu bagintiyr saglama gorevini yerine getirerek
Tiirkiye’deki Islamci harekete dnce siyasal ve ekonomik firsatlar agmak suretiyle

ardindan da kiiltiirel firsat alanlar1 ile bu imkan1 tanimistir.

Kuramlardan da anlasilacagi gibi firsat alanlarinin acilmasi ve bunlarin
degerlendirilmesi elbette bir toplumsal hareketin olugmasi i¢in yeterli parametreler
sunmamaktadir. Islam bu baglamda, baska bir hareketin veremeyecegi olciide, hazir
bir sistem silsilesi olarak miisliimanlara ¢ok zengin bir kiiltiirel birikim sunmaktadir.
Bu birikim Tiirkiye miisliimanlar1 tarafindan en az iki asamada kullanilmistir. Biri,

geleneksel Islami yasam bigimine ve sembollerine kars: girisilen miidahalede yine



35

geleneksel Islamci aktorler tarafindan, ikincisi de siyasal Islam’in yiikselisi ile
birlikte ve onun sonucu olarak kiiltiirel Islamcilik tarafindan. Her iki durumda da
yine laik sistem bu defa merkezdeki gii¢ roliinde Islamci toplumsal hareketin
“dteki”si konumunda yer alarak yiikselisine neden olmustur. Bu siirecte Islamci
hareket, resmi ve gayri resmi Orgiitlenmelerini tamamlamis ve mevcut kiiltiirel
modelleri ile bilingli bir kolektif kimlik olugturmayr bagarmistir. Halbuki,
Cumbhuriyetin kurucu kadrolar1 ve onlarin halefleri, merkezi ve siyasi siireglerden
Islamcilar1 dislamakla Touraine’in yeni toplumsal hareketinde de ifade edildigi gibi,
toplumsal hareketlerin tek bir merkezi sorunu olarak Islam’1 merkeze tasimislardir.
Dolayistyla Cumhuriyet tarihinde en yiiksek diizeydeki anlasmazlik islam ve laiklik
ekseninde yasanmistir. Her iki anlayis da merkezi kiiltiirel modelleri ve onun

kaynaklarin1 kontrol etme miicadelesi vermisler ve vermektedirler.

Diger taraftan Islamc1 hareket yeknesak bir hareket olarak diisiiniilmemelidir.
Calismada ayrintili olarak verilen miicadele bi¢cimlerinde goriilecegi gibi hemen her
biri ayri, hatta birbirine zit kutuplarda yer alabilmislerdir. Bunlardan bazilar1 bireyi
oncelerken digerleri toplumu kurtarmayr amaglarlar. Bazilar1 ilimhdir, sistemle
barigiktir, bazilar1 ise radikal ve sistemin araclarini kullanmay1 reddederler. Kimisi
Islami bir toplum olusturmanmn araci olarak resmi siyasal sistemi kullanirken
digerleri egitim ve tebligi. Ancak, Erkilet’e gore sosyolojik olarak bunlarin hepsi
kavramin tanimsal ve nesnel anlaminda birer Islami harekettirler. Ciinkii inanglari
sistem disina itilmis olan miisliiman kitleleri temsil ettikleri iddiasindadirlar ve bu
kitlelere Islam’in  toplumsal hayatta yeniden yasanabilecegi  vaadinde
bulunmaktadirlar. Onlar1 var eden sebep de budur (Erkilet, 2004: 91). Ayn1 zamanda
referans kaynaklari da aymdir. Ay kiiltiirel kodlar1 kullaniyorlar ve aralarinda
esnek bir geciskenlik vardir. Bu baglamda aynm1 zamanda birer toplumsal
harekettirler. Obiir taraftan, diijman da aslinda hepsi icin aymdir ama ona
yaklasimlar1 ile kendi aralarindaki iligkiler de son derece farklidir. Bu calismada,
Islamci hareket siireci bu bakis acisiyla verilmistir. Bu nedenle iliskisel, dinamik ve

etkilesimsel bir yaklagim benimsenmistir.



IKiNCi BOLUM
TURKIYE’DE iISLAMCILIGIN DOGUSU

Islamciligin, siyasi bir ideoloji olarak ¢ikis zamani konusunda literatiirde
ihtilaf oldugu goriilmektedir. Tarik Zafer Tunaya, Ismail Kara ve Serif Mardin gibi
bilim adamlar1 Islamciligin, II. Mesrutiyet sonras1 dogdugunu sdylerken Miimtaz’er
Tiirk6ne bunu 1867’den baslatmaktadir (Tiirkéne, 1991). Ali Bulag ise daha geriye
giderek “ilk nesil Islamcilar” dedigi bu hareketin baslangic tarihini Islahat
Fermani’nin ilani olan 1856’ya dayandirmaktadir (Bulag, 2004). Aslinda, Tunaya da
Islamciligin II. Mesrutiyet’ten once basladigimi ancak, II. Mesrutiyet doneminde
siyasi bir kuvvet oldugu icin (Tunaya, 2003), Ismail Kara Islamcilik diisiincesinin,
cagdas Tiirk diisiincesi iginde ayr1 ve belirgin bir fikir hareketi (Kara, 1986), Mardin
ise Imparatorlugun merkezinde gittikge giiglenen ve ayrimlanabilir bir ideolojik
davranig (Mardin, 1991) oldugu i¢in bu tarihi esas aldiklarin1 6zellikle vurgularlar.
Mardin, Islam diinyas: icinde bu yondeki ilk kimildanmalarm 17. yiizyilda
Hindistan’da, Hindulugun yayilma araci oldugu gerekgesiyle sufilik-tasavvuf
diisiincesi iizerinde Sihrindi (diger adiyla imam-1 Rabbani)’nin etkisi ve 18. yiizyilda
Arabistan’da Muhammed ibn Abdiilvehhab’mn Islam’da Kur’an ve Siinnet disinda bir
kaynak kabul edilmemesi gerektigi ve “igtihad”” kapisimin agilmasi gerektigi

seklinde 6zetlenebilecek diisiinceler oldugunu belirtmektedir (Mardin, 1991: 10).

Baslangig tarihi ne olursa olsun, Tiirkiye’de Islamcilik, Istanbul merkezli
olarak ortaya ¢ikmigs ve Osmanli aydinlarinca, varacagi nokta pek bilinmeden
gelistirilmistir. Bunun tabii olarak temel nedenleri Osmanli’nin, dagilma siirecine
girse de diinyanin hala en biiyiik ve giiclii Islam devleti olmasi ve dolayisiyla
terakkiye (ilerlemeye) ve dirilise yine bu devletin onciiliik edebilecegi, Islamci

entelijansiyanin Istanbul’da bulunmasi ve hilafeti Osmanli Devleti’nin temsil

“ Sozliik anlam, yasada veya orf ve adet hukukunda uygulanacak kuralin agikga ve tereddiitsiiz olarak
bulunmadigi konularda, yargicin veya hukukgunun diisiincelerinden dogan sonug (Tiirk Dil Kurumu
Tiirkge Sozlik, 2005) olarak agiklanan “ictihad” kavrami istilahta, Kur’an ve Siinnete dayanarak
giiniin sartlarina uygun hiikiimler ¢ikarilmasi seklinde tanimlanir ve “igtihad kapisinin agilmasi”
diisiincesi ilk dénem Osmanli, II. Mesrutiyet ve Cumhuriyet Islamcilarinin temel diisiincelerinden
birisi olmustur.
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etmesidir. Buna ragmen, bazi itirazlar olsa da (Tirkone, 1991: 35, Berkes, 2002:
358)" islamciligt modern bir ideoloji olarak diinya literatiirine sokan en &nemli
isimlerin basinda Cemalettin Afgani gelir. Landau, Tiirk Islamcilarinin “Islam
Birligi” anlamma gelen “Ittihad-1 Islam” olarak kullandiklar1 kavramin Araplar’da
“Vahdet el-Islam” seklinde kullanildigin1 ve bunu ilk kullananlarin el-Urvetu’l
Vusqa adli gazeteyi ¢ikartan Cemaleddin Afgani ile Muhammed Abduh olduklarini
belirtmektedir (Landau, 2001: 18). Aslinda Afgani ile Osmanli Islamcilarinin
diisiinceleri, Afgani’nin, Islam iilkelerinin milli vasiflari1 korumalar1 sartiyla
Osmanli Sultanina bagli olarak bir birlik olusturmalari (Manaz, 2008: 67) fikri
disinda nispeten ortiismektedir. En azindan kaygilari ortaktir: Islam medeniyeti, Bati
(Hiristiyan) medeniyeti karsisinda maglup olmustur. Bunun nedeni de islam dininin
kendisi degil, bizatihi Miisliimanlardir ve 6zelde de Osmanli yénetimidir. Ik dénem
Islamcilar1 medeniyet kavramindan da, Bati'min yasayis bicimini degil, fen ve
teknolojisini kastetmektedirler. Osmanli yonetiminin Bati’nin fen ve teknolojisini
almak yerine askeri, iktisadi, sosyal ve idari alanlarda Batiy1 korii koriine taklit
ettigini ve bunun da gerilemesine yol agtigint savunurlar. Bu duruma tepki olarak
Islami referanslarla ¢dziim yollar1 dnerirler. Ortak ¢oziim kodlar1 da Islam dininin
aslina donmekte (dinin asli anlamindaki “asluddin” o dénem sikg¢a kullanilan bir
tabirdir) yatmaktadir: islam dini, siirekli olarak ilerlemeyi tesvik eden hatta emreden
ve sadece namaz, orug gibi ibadeti degil ayn1 zamanda hayatin tiim alanlaria tatbik
edilmesi gereken ve hiirriyet, adalet, insan haklari, esitlik gibi haklar1 saglayan idari
ve sosyal bir sistemdir. Islam dini tiim insanliga medeniyet getirmistir ve bugiin
ilerde olan memleketler aslinda bu beseri ilimleri de Miisliimanlardan

ogrenmislerdir. Bilim, fen ve teknoloji evrenseldir ve “ilim Cin’de dahi olsa”’

“ Tirkéne, Cemaleddin Afgani’nin 6zellikle Batililar tarafindan islamciligin ilk kurucusu olarak
efsanelestirildigini ve aslinda fikirlerinde higbir orijinallik bulunmadigim, Istanbul’da bulundugu
yillarda Osmanli aydinlarindan etkilendigini ve zaten kendisine mal edilen “ittihad-1 Islam” fikrini
ancak 1883 yilindan sonra yazdigini ve {istelik fikirleri arasinda celigkiler bulundugunu savunur.
Benzer sekilde Niyazi Berkes de Afgani’nin birgok iilke gezerek din yenilenmesi anlaminda
konusmalar yaptigini ve yazilar yazdigini ve bir Mehdi gibi halki Bati’ya kars1 ayaklandirmak isteyen
ama kendisini hi¢ kimsenin desteklemedigi zavalli bir kisi oldugunu iddia etmektedir. Buna karsilik
Hamza Tiirkmen, Cemaleddin Afgani’nin 1869’da Hindistan’da “Urvetiill Vuska” adli bir orgiit
kurdugunu ve ilk Islamcilik diisiincelerini bu 6rgiit vasitastyla giindeme getirdigini belirtmektedir
(Hamza Tiirkmen ile goriisme, 2010).

" Hz. Muhammed’e veya Hz. Ali’ye atfedilen bu sdzii almamizin 6zel bir nedeni vardir, o da,
aragtirmamizin ileriki boliimlerinde ortaya ¢ikacagi gibi aradan 150 yil gecmesine ragmen 6zellikle
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alinmalidir. Dolayisiyla kurtulug, Bati’y1 taklitte degil, dinin aslina donerek “devleti”
Islamilestirmektedir. Bdylece Osmanli devleti de béliinmekten ve yikilmaktan

kurtulacaktir. Bunun igin Islamcilar, siyasi ve sosyal alanlarda Islami bir rénesans

istemislerdir (Tunaya, 2003: 19).

Burada Islamcilarm temel diisiincelerinde birka¢ husus one ¢ikmaktadir;
bunlardan birincisi, Islamcilarin “dinin asli”ndan neyi Kastettikleridir. Dinin, bidat ve
hurafelerden arindirilarak bir 1slahat ve yenilenmenin gerekligi meselesi, kokeni 12.
yiizyilda Ebu Hamid el-Gazali ve 14. yiizyilda yasamus Ibn-i Teymiyye’ye kadar
uzanir (Ramazan, 2005: 47). Kisaca, islam’in en orijinal ve saf haliyle yasandig1 asr-1
saadete doniilmesi ve dine, asli kaynaklar1 olan Kuran ve Siinnet disinda sonradan
sokulmus kavram ve diisiincelerden arindirilmasi seklinde 6zetlenebilecek diisiince
yapisi, Islam diinyasmin geri kalmishginimn miisebbibi olarak tembellik ve ataleti
tesvik eden tasavvufa da agikca tepki gostererek sonradan peygambere atfedildigi
diisiiniilen hadislerin de tartisildigi bir ortam olusmustur. Buna bagl olarak,
Islamcilarin temel argiimanlarindan biri de igtihat kapisinin agilmasi olmustur, yani,
Islam’m Kuran ve sahih Siinnete dayali olarak din bilginlerince giiniin sartlarmna
uygun kurallarm olusturulmas: gerekliligidir. Islamcilara gore, igtihat kapisinin
kapatilmasi, yeni olaylara karsi Islam diinyasinin ¢dziim iiretememesine, dine
hurafelerin girmesine ve Islam’in donuk ve ilerlemeye karsi bir konuma gelmesine
neden olmustur. Halbuki Islam siirekli olarak ilerlemeyi 6ngoriir; dinin aslina
doniilmesinden de bu kastedilmektedir. Bu agidan aslinda Islamcilik modernist,
ideolojik, ve biiyiik Olglide sekiiler bir sdylemdir (Kara, 2004: 41). Bu olgu da
Islamcihigin  Tiirkiye’deki seriiveni icerisinde kanitlanan onemli bir &zelligidir.
Islamcilik, hem dénemin sartlarina gore olusmus modern diinyanin bir {iriinii hem de
her yeni durumda isleyen, gelisen ve kendini tireten bir siirectir (Bulag, 2004: 51).
Islamcilar da séylemlerinde modern diisiincenin araglarimi kullandilar. Bu baglamda,
Bati’dan ithal edilmek istenen demokrasi veya mesruti yonetimin Islam seriatini
ortadan kaldirarak ateizme yol acacagini savunan bazi Osmanli ulemasina karsilik

Islamcilar, geleneksel monarsiye kars1 ¢ikmadiklari gibi, halkin ydnetime katilimi,

Tiirkiye’de Islamciligin yiikselis doneminde heniiz yeni yetisen geng Islamcilar1 egitime tesvik etmede
kullanilan bir sihirli slogan olarak sik sik kullanilmasindadir.
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mesruti hilafet, anayasa ve cumhuriyet gibi siyasi fikirleri savunmuslardir (Bulag,

2004 58),

Osmanl1 dénemi Islamcilig1 Cumhuriyet déneminin aksine devlet eksenli bir
harekettir (Aktay, 2004a: 20). iki dénemi birbirinden ayiran 6zelliklerinden biri
devleti dizayn etme 6zelligidir. Ciinkii Osmanli’da resmi otorite zaten Islam’dir ve
ulema sinifi devleti yoneten en onemli siniflardan biridir. Bat1 tiirii modernlesme
projesine devlet karar verdiginden Islamcilar da énerdikleri ¢éziim ve reformlarin
devletin iginden yapilmasina inanmiyorlardi (Bulag, 2004: 53). Devlet zaten
miisliimanlarm (dar-iil islam”) oldugundan Islamcilarin hedefi, asagidan yukariya bir
hareket degil, devletin, Islamciligin &nerileri dogrultusunda koklii bir reform
yapmastydi (Bulag, 2004: 66).

Islamcilarin, ¢dziim yollarim1 kavramsallastirirken her seyi “yeniden”
onermeleri dikkat ceken baska bir husustur. Bu elbette, psikolojik olarak, Islam
diinyasmin gegmisine olan dzlemle ilgilidir. Zira Islam diinyas1 asr-1 saadet, dort
halife, Abbasi, Emevi ve Osmanli donemlerinin parlak zaferleriyle dolu bir maziye
sahiptir. Bunu saglayansa cihat ruhudur. O halde Islam diinyas1 eger, 6ziine ve asli
kaynaklarma donerek ve dinde bir ihya (reform, 1slahat, yenilik) hareketi yaparak
hurafelerden kurtulur ve cihat ruhuyla Bati’nin saldirganlifina, somiiriisiine karsi
koyarsa “yeniden” eski gilinlerine doner ve Bati’ya galip gelerek “yeniden” biiytik bir
medeniyet haline gelebilir. Bu anlamda Islamcilar, Miisliimanlarin cihat
kabiliyetlerini kaybettiklerini ve bunu tekrar kazan(dir)manin yollarini aramislardir.
Bu konuda en hararetli goriisleri ileri siiren disiinir Cemalettin Afgani, “Ey
Miisliimanlar! Siz insan degil de sinek olsaydiniz viziltimiz ingilizlerin kulaklarmi
sagir ederdi! Ey Hindistanlilar! Sizler su kaplumbagasi olsaydiniz ingiltere adasini
yerinden soker denize atardiniz” (Afgani, alintilayan Eliacik, 2005: 32) sozii, o
donemki Islamcilarin bu konudaki gériislerinin ortak paydasmi olusturur.

Islamcilarin, cihad siirekli éne gikarmalari elbette ddnemin siyasal konjonktiiriiyle

“ Dar-iil islam kavramu ile birlikte dar-iil harp (islam’in hakim olmadig1 yerler) kavrami islamcilarin
bugiine kadar, baz1 fikhi konularda farkli uygulamalar yapmak ve dzellikle buralari tekrar dar-iil Islam
haline getirmek i¢in kullandiklar1 temel dayanak noktalarindan biri olagelmistir.
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alakalidir. Osmanli devletinin 1774°te Kiiglik Kaynarca Anlagsmasiyla Bati karsisinda
kesin yenilgisiyle baslayan ve basta donemin siiper giicii ingiltere olmak iizere
Bati’'nin hizla, Hindistan’dan Kuzey Afrika’ya kadarki Miisliiman iilkelerini
somiirgelestirmeleri ve 19. yiizyilin sonundan itibaren “ulusguluk” akimina kapilan
ve bagimsizliklarini kazanan eski Osmanl tilkelerinin kendi ulus devletlerini kurma
taleplerine karsi cihat yoluyla Bati somiirgeciligi” ve islam diinyasmin dagilmasi
durdurulabilecek ve “yeniden” biiyiik ve giiclii Islam birligi (ittihad-1 Islam)

kurulabilecektir.

2.1. ISLAMCILIK KAVRAMI
Kavram olarak “Islamcilik” din anlaminda ele alinmamaktadir. “Islamcilik™,
Ismail Kara su sekilde tarif etmektedir:
XIX-XX. Yiizyilda, islam’1 bir biitiin olarak (inang, ibadet, ahlak, felsefe,
siyaset, egitim...) ‘yeniden’ hayata hakim kilmak ve akilc1 bir metotla
Miisliimanlari, Islam diinyasim1 Bati somiiriisiinden, zalim ve miistebit
yoneticilerden,  esaretten, taklitten, hurafelerden (...) Kkurtarmak;
medenilestirmek, birlestirmek ve kalkindirmak ugruna yapilan aktivist,
modernist ve eklektik yonleri baskin siyasi, fikri ve ilmi ¢alismalarin,
arayislarin, teklif ve ¢oziimlerin biitiiniinii ihtiva eden bir hareket” (Kara,

1986: Onbilgiler),

Ali Bulag:
(...) aidiyetlerini ve mensubiyetlerini bu dinde ifade eden Miisliimanlarin bir
kesiminin (bunlar da okumus yazmis g¢evreler, politik ziimreler ve sosyal
onderlerdir) bu dinin genel parametrelerinden hareketle ortaya koyduklar

fikri ve siyasi hasilanin toplami1 (Bulag, 2004: 50),

Aysegiil Komsuoglu ve Giil M. Kurtoglu Eskisar ise:
Islam’in siyasette, devlet yodnetiminde ve giinliik yasamda daha fazla

kullanilmasin1  ve/veya Islami kaynaklara daha fazla yonelinmesini

“ ilk doénem Islamcilarmin Bati somiirgeciligine karst olan cihat, sonraki dénemlerde Bati
emperyalizmine yonelik olarak giiniimiize kadar taginmustir.



41

destekleyen ve bu ugurda siyasi yollar1 kullanarak bu amaglara ulagmaya
calisan her tiirlii hareket, grup, parti ve olusumu... kisaca, dogrudan veya
dolayli olarak siyasal bir hareketi giiden ve ideolojisinde Islam’1 temel

referans noktasi olarak alan her hareket (Komsuoglu ve Eskisar, 2009: 9)

Batililar da son tanimdakine benzer sekilde Islamcilig1, modernizme ve Batili
yasam tarzina kargi itiraz bilincini yasatan miislimanlarin tutumunu ifade etmek
olarak anlamaktadirlar (Tiirkmen, 2008: 11). Bu dogrultuda islamcilara gore batililar
miisliimanlarin kiiltiiriine, tarihine ve dinine karsi1 bir savas acarak toplumu ahlaken
yozlastirdigini ve iilkeyi bagimsizliktan, kimlikten ve 6zgiivenden yoksun bir uydu
haline getirdigini savunarak (Erbakan, 1991: 13, 31) batiya kars1 miicadele bilincini
yiikseltirler.

Islamcilik, bu tanimlamalardaki gibi Islami referanslarla siyasal katilim1 ifade
etmesi olarak ele alindig1 taktirde, Aktay’a gore Tiirkiye’deki baz1 dini hareketleri
(baz1 Nurcu gruplar ve tarikatlar gibi) Islamcilik olarak nitelendiremeyiz (Aktay,
2004a: 17). Mert de Nur cemaati ile Fethullah Giilen cemaatini Islamc1 olarak
nitelendirme konusunda tereddiit etmektedir (Mert, 2004: 415). Ancak Sayyid’in
onerdigi gibi Islamciligi, “bir miisliman olarak iliskilerini Islam’in tarihsel
formasyonu ve geleneklerinin i¢inden konumlandirarak, bunu kendine bir davranis
ufku kilma projesi” (Sayyid, ty, alintilayan Aktay, 2004a: 18) seklinde anlamamiz
durumunda, ne tiir bir Islam yorumuna sahip olduklar1 6nemli olmaksizin, siyasal
pratiginin merkezine Islam’it koyan her tiirli miisliman olusuma Islamcilik

diyebiliriz (Aktay, 2004a: 18).

Kavrami sosyolojik baglamda ele alacak olursak Tiirkiye’deki Islamci
hareketin tiim aktorlerini, “parcasi oldugu toplumda ya da grupta degisme meydana
getirmek ya da bir degismeyi engellemek iizere siireklilik iginde eylemde bulunan bir
insan toplulugu” (Akt. Erkilet, 2004: 88) ve “toplumsal diizenin bazi yonlerinin
degistirilmesine yoneltilmis olan ve toplumsal olarak paylasilan eylem ve inanglar”
(Akt. Erkilet, 2004: 88) olarak ele aldigimizda hepsini birer toplumsal hareket olarak

gorebiliriz. Bu baglamda Erkilet’e gore:
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(...) aralarindaki farkliliklar ne olursa olsun, en ilimlisindan en radikaline
kadar s6z konusu olusumlarin hepsinin kavramsal, tanimsal ve nesnel
anlaminda birer Islami hareket olusturdugunu da sdyleyebiliriz ¢iinkii bu
hareketler, inanclar1 sistem disina itilmis olan miisliiman kitleleri temsil
ettikleri iddiasindadirlar ve bu kitlelere Islam’mn toplumsal hayatta yeniden
yasanabilecegi vaadinde bulunmaktadirlar (Erkilet, 2004: 91-92).

2.1.1. Islamciligin Temsili

Islamciligin tanimi1 ne kadar genis yapilirsa yapilsin, sosyolojik agidan
orgiitlii bir birliktelik ve “degisime” odakli oldugundan, 1950 sonrasi sag-
muhafazakar ve Islamci partilerin oy deposu haline gelmis az veya ¢ok dindar genis
halk kitlelerini kapsamaz. islamcilik akimi ideolojik ve siyasal bir karaktere sahiptir
(Tunaya, 2003: Giris). Bu nedenle islamcilik, ister dinin aslina doniis, ister Bat1’nin
bilimsel ve teknolojik iistiinliigiine kars1 bir tepki, isterse de Islami referansl hak ve
Ozgiirliiklerini otoriter sistem ve yoneticilerine kars1 savunmak olarak algilansin, bu
kavrami higbir donemde bu sekilde algilamayan halkin inandig1 ve yasadigi dinden
(Islam’dan) farklidir. Bulag’a gore:

“Islamcilar, miisliiman halkin belki kavramsal ger¢evede ifade edilmeyen [ve

etmeyi de disiinmedikleri] inanglarini ve kiiltiirel degerlerini kimi zaman

asillarina irca ederek, kimi zaman da reddederek veya bazen seleksiyondan

gecirerek yeniden formiile etmislerdir ve bu anlamda Islamcilik, halkin

miislimanligindan kopuk degil, ama farklidir (Bulag, 2004: 50).

Bu nedenle Tirkiye’deki dindarlik ve dini vurgulari olan bir partiye oy
vermek ile bireysel olarak sdz konusu se¢gmeni Islamcilik baglaminda tanimlama
arasinda bir iliski kurulamaz (Komsuoglu ve Eskisar, 2009: 14). Hatta, bir¢ok
Miisliiman grup, ekonomik ve sosyal iligkilerinde daha rahat davranabilmek ve/veya
cemaatlerinin  gelecegi acisindan Islamcilik nitelemesinden uzak durmaya
calismaktadirlar. Islamcilar, “bilingli Miisliimanlar olduklarinini iddia ederek, heniiz
Miisliiman sifatim hak etmeyen bir topluma biling asilamaya cabalarlar” (Cinar,

2005: 33).
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Mardin’in  smiflandirmas1  Islamci-Miisliiman  kesimleri ayirmada ve
Tiirkiye’de Islamcilik hareketini anlamada kullanilabilecek parametrelerdir. Mardin,
Islamcihigin en az iki ekseni oldugunu, birincisinin okumus ve aydinlarn
fikirlerinden olusan diisiince akimu ile ikincisinin genis halk kitlelerinin bir “Islami
Nizam” gergeklestirmeye calisan arayislari oldugunu sdylemektedir. Mardin’e gore
bu arayisi temsil eden ve ‘“hadis ehli” adi verilen bu gruplar, toplumun alt
katmalarindan olusurlar, Tanzimat’la birlikte tasradan biiyiik sehirlere gelen ve
yeniliklere kapali, tutucu bir ziimredir (Mardin, 1991: 9, 18). Ancak, Mardin’in tarif
ettigi bu kesim ile hala tasrali ve toplumsal degisim anlaminda dini bir talebi
bulunmayan halk Kitlelerini karistirmamak gerekir. Bdyle bir kesimin Islam’
kiiltiire]l bir yasam bi¢cimi olarak benimsemis toplumlarda olmasi1 dogaldir.
Cumhuriyet sonras1 ve ozellikle 1980’lerden sonraki Islamci hareket i¢inde bu
kesimi belirleyici bir unsur olarak gérmek miimkiindiir. Dolayisiyla Islamciligin,
Islame1 harekete doniistiigii (Bulag, 2004: 65) 1950 sonrasi ¢ok partili siirecte ortaya
¢ikan ve Islamci hareketin kuramcilari entelektiieller ile dini bir gelenek olarak
benimsemis ve hatta zaman zaman anti-Islamist unsurlar tastyan genis halk kitleleri
arasinda bir yerde konumlandirabilecegimiz, hareketin tabani olarak bu “Islamci
tasralilar’” gérmek miimkiindiir. Islamc1 hareketin tabanini olusturan bu kesimin
sosyolojik bazi yonleriyle arasinda bulundugu iki kesimle kesigse de ayirt edici
yonleri vardir: Tiirkiye’de kdyden kente gocgle birlikte varoslarin popiilasyonunu
olusturmuslardir, vasifsizdirlar ama c¢ocuklarin1 okutmaya c¢ok heveslidirler.
Cocuklarini biiyiik bir ekseriyetle Imam Hatip okullarinda okutmuslardir. Siginilacak
bir semsiye olarak destekledikleri Islamci partilerin ve tarikatlarin kemiklesmis
tabanin1 olustururlar. Islami referansli eylemlerin yiginlarini ve Islamecr sivil toplum
kuruluslarinin  finansmanin1 saglarlar, tasavvufa meyillidirler. Genelde ticaretle
istigal ederler ve ozellikle dini konularda aralarinda gii¢lii bir esnaf dayanigmasi
vardir. Mardin, 31 Mart hareketinin de bu kesimlerce yapildiginin altin1 ¢izmektedir
(Mardin, 1991: 20). islamc1 hareketin yiikselise gectigi 1980 sonrasinda da hareketin

temel tasiyicilarindan biri olarak bu kesimleri gormek gerekir.
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2.1.2. Islamciligin ve islameilarin Ozellikleri

Islamcilik diisiincesinin ilk olarak Hindistan-Pakistan ve Misir gibi iilkelerde
ortaya ¢ikmasi dogrudan, sOmiirgelesmis olmalariyla ilgilidir. Bu diistincenin
onciileri bir tarafta bunu kuramsallastirirken diger tarafta halki bilinglendirmek igin
radikal sdylemlere bagvurdular. Bu bakimdan Osmanli Islamcilar ile aralarinda daha
cok bu sdylem etrafinda bir farklilik géze ¢arpmaktadir. Yukarida da agiklandigi gibi
Osmanli Islamcilarinin  fikirleri daha ¢ok Batililasmaya bir tepki etrafinda
sekillenmis ve tartisilmistir. Ciinkii hali hazirda bir Islami iktidar mevcuttur ve hedef
onun “islah” edilmesidir. Bunun yolu da resmi toplumun ingasi i¢in mevzuatin
reforme edilmesidir. Bu acidan, bir halk hareketine gerek duymamuslardir. ik donem
Islamciligmin 6nemli bir karakteristigini olusturan bu durum, Islamciligin Islamci
harekete doniismesiyle farkli bir nitelik kazanmustir: Islamci hareket, tasrall
Islamcilarin eliyle siyasetin merkezine tasinmistir. Ancak burada Mardin’in tespitini
tartismakta fayda vardir. Mardin, Tiirkiye’de, birkag istisna haricinde, Atatiirk devri
laikligini yumusatmaya calisan egilimlere “Islamcilik” demenin miimkiin olmadigin
savunmaktadir, ¢iinkii ona gore, Tiirkiye’de Islamci referanslarla faaliyet gdsterenler
ve Ozellikle bunu laiklige karsi bir muhalefet araci olarak kullanan siyasi partilerin
ideolojilerinin Islami felsefeden ¢ok, Bati kiiltiiriiniin Tiirkiye’ye ge¢mesine karsi
alinacak pratik tedbirlerde toplanmasindandir ve bu da tipik bir “tasrali islam”
davranisidir. Buna karsilik, diinyadaki Islamcilik hareketi bir tarafta bir islami nizam
kurmay1 amaclarken bir tarafta da bunu temellendiren bir kuram olusturmaya
calismaktadir. Iki olusum birbirleriyle karsilastirildiginda Tiirkiye’deki Islamci
hareket, icki yasagi, biiyiige hiirmet, tesettiir ve vatandasin cinsel hayati iizerinde
kontroliin konmasi gibi dar, popiilist ve felsefi icerigi olmayan, “piiritanist” bir
degerler kiimesinden olusur (Mardin, 1991: 32-33). Mardin’in bahsettigi olusumlarin
dini igerikli programlar1 ve toplumsal yapiyr bu yonde dizayn etme projeleri olsa da
genel olarak altyapisi saglam bir Islamci kuramla beslenmediklerinden realize

edilmeleri miimkiin olmamustir.

Islamc1 hareketin kavramsal ve diisiince planindaki fakirligini (aslinda buna
“stmirhiligin1” demek daha dogru olur) isaret etmekte hakli olmakla beraber

Islamciligin tamminda genel olarak 6zellikle vurgulanan “ideolojik” ve “siyasi”
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karakteri Mardin’in bu kapsamda bilerek disladig1 ya da eksik biraktigi bir noktadir.
Dinler dogmatik bir 6zellige sahiptirler. Dolayisiyla, mevcut bir felsefi ve kuramsal
yapilar1 zaten oturmustur. Ustelik Yahudilik ve Hiristiyanlik’1n tersine herhangi bir
degisiklige ugramaksizin giiniimiize kadar gelen islam’1 digerlerinden ayiran dzelligi
sosyal hayatin her yoniinii diizenlemek tizere formiile edilmis olmasidir. Yogunluk
dereceleri farkli olsa da Islamci diisiiniirlerin, kamu hukukunun Islami degerlerden
yola cikarak diizenlenmesi istegi Islamcilikta basat konumdadir (Duran, 2004: 133).
Bu konuda literatiirde ¢ok farkli diisiinceler de yoktur. Islam’1, &rnegin
Hiristiyanlkta kiliseler gibi temsil eden bir kurum yoktur. islam, dogrudan bireye ve
ozellikle de topluma hitap eder. Hatta islam’da toplumsallik her zaman 6n plandadir.
Ancak, Islam’m toplumun tiim problemlerini karsilayacak hiikiimler ihtiva ettigi
seklindeki halk tipi din algilamasi aslinda ortacagdan itibaren tartisilan; yeni olaylara
yeni Islami yorumlar getirilmesi (ictihat meselesi) konusu ve Islamcilik
diisiincesinin; Islam’in (daha dogrusu miisliimanlarm) Bati’da gelisen bilim ve
teknolojik gelismelere kayitsiz kalmasi neticesinde gerilemesi diigiincesi ile
dogrudan iligkilidir. Bu acgidan ele alindiginda konu, Miisliiman ulemas: tarafindan
ylizyillardir tartisilan ve calismamizin alanina girmeyen felsefi tartismalara kadar
uzanir. Ancak, bu tartismalar ve hareketler, Islamcilifin siirekli olarak gelismeye
acik ve i¢inde bulundugu sartlara hem degiserek (ya da uyum saglayarak) hem de
degistirerek stirekliligini korumus bir hareket oldugunu gostermektedir. Hilafetin
kaldirilmas ile birlikte baslayan dinin kamusal hayattan radikal bir bigimde tecrit
edilme doneminde felsefi gelismesini siirdiirmesi zaten beklenemezdi. Tiirkiye’de
Islamcilik, bundan sonra daha farkli bir formda ortaya ¢ikmustir. Bu désnemde pratik
eylemsellik, kuramsal gerekliligi asarak Islam’in yasam alanim1 a¢mustir. Fakat
engeller asildik¢a diislinsel altyapir zayifligi daha belirgin hale gelmis ve bu defa

gerileme ve dagilma yasanmustir.

Cagdas Islam teolojilerinin akla ve siyasal-ahlaksal normlara meydan
okumasmin referans noktasinda, Islam’in tarihsel pratigi yer almaktadir (Kurtoglu,
1999: 14). Ancak gergek su ki, modern Islamcilik akimi ¢agdas diisiince ve siyasal
akimlardan etkilenmistir, hatta bircoguna goére onlarin bir {iriinii ve sonucudur (Kara,

2004: 41). Duran’a gore Islamcilik, baska ideolojik/siyasi diisiince veya duruslara
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eklemlenme ihtiyact duyuyor. Ona gore bunun birinci nedeni Mardin’in de belirttigi
gibi Islamciligin, bagimsiz bir entelektiiel ¢izgi olusturmadaki sancisi, ikincisi ise
Gole’ye gore Islame1 aydinin modernlikle kurdugu sikintili ama siireklilik arz eden
iliskisidir (Akt. Duran, 2004: 129). Bulag’a gore islamcilik modern diinyanin {iriinii
olmasiyla birlikte her yeni durumda isleyen, gelisen ve kendini iireten de bir siiregtir
(Bulag, 2004: 51). Benzer sekilde Gellner, Islam’mn modernlesme siiresince
gerilemeyecegini, aksine gelisecegini iddia eder (Akt. Ozdalga, 2006: 163). Cinar’a
gore ise Islamcilik yar1 moderndir, ciinkii bir yandan ulus-devlet ve teknoloji gibi
modernitenin Orgiitsel ve aragsal boyutlarin1 kabul ederken, diger yandan da
bireycilik, kozmopolitlik ve cinsel esitlik gibi aydinlanma ideallerini reddetmektedir
(Cinar, 2005: 21).

Ik dénem Islamcilardan itibaren islamci aktorlerin ¢ogu Bati’da egitim
gormiis veya Bati tipi egitim almis, yabanci dil bilen ve ¢ogunlugu mihendis,
gazeteci, yazar, doktor, siyaset¢i gibi Batili aydin tipine uygun profil ¢izerler.
Osmanli Islamcilart ile Cumhuriyet Islamcilar1 da formasyonlari itibariyle kendi
aralarinda farkhidirlar. Bati’da oldugu gibi diistincelerin kitapla yayilmasinin smirh
oldugu Osmanli’da bu islevi gazeteler yaptiindan “gazeteci-aydin” olarak da
adlandirilan (Tiirkéne, 1991: 43-45) ilk dénem Islamcilar1 sonrakilere gére Islami
ilimlere daha c¢ok vakiftirlar. Islami ilimlerde kavramsal gerceve cizebilecek
insanlarin yani sira devlet adamlari, Batili egitim almig bilim adamlar1 ve ulema da
vardir. Dolayisiyla Bulag bu nesle “ulema-aydin” demenin daha uygun oldugunu

belirtmektedir (Bulag, 2004: 57).

Islamcilarin  moderniteye eklemlenmeleri kullandiklar1 araglarla ilgilidir;
cumhuriyet¢ilik, milliyet¢ilik, anayasa, liberalizm, kapitalizm, muhafazakarlik,
demokrasi, Kemalizm, sekiilarizm, Islamcilarin lehte ya da aleyhte {izerinde
tartigtiklari modern kavramlardir. Iktidara ortak ulema Batililagmaya topyekun karsi
cikarken (Bulag, 2004: 581) Islamcilar, konuyu hangi acidan alirlarsa alsinlar,
diistincelerini hep bu Batili kavramlar tizerinden gelistirdiler. Olusturduklari irili
ufakli gruplarla ki bunlar daha ¢ok dergi ve gazeteler etrafinda olmustur, yoneticilere

ve muhaliflerine seslenme ve Osmanli’y1 (ve dolayisiyla Islam’1) kurtarma yollarini
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gostermeye calismislardir. Ana diisiincelerden biri Islam’m ilerlemeye mani
olmadigin1 ispatlamak olmustur. Hatta Said Nursi bu konuda Kuran’in bilimsel
icatlar1 isaret ettigine dair risaleler yazmistir. ilk donem Islamcilarin, fikirlerini
sadece iktidara yonelik olarak kullandiklar1 yanilticidir. Her ne kadar dénemin
sartlarina ve ayni1 zamanda Islam’in askin devlet anlayisina uygun olarak Islamcilarin
resmi toplumu diizenleme gayretlerinin ana ekseni bu yonde olmussa da gazeteler ve
Ozellikle camiler bu diisiinceleri en azindan kentli halkla bulusturan 6nemli araclar
olmustur. Ayni araclarin 1945 sonrasinda da Tiirkiye’deki Islamci hareketin ivme

kazanmasinda da benzer bir iglevi tistlendigi goriilecektir.

2.1.3. Islamciigin Diger Fikir Akimlariyla iliskileri

Osmanli modernlesmesi siiphesiz sadece Islamcilarin kosturdugu bir arena
degildi. Osmanli modernlesmesi/Batililasmasi cereyani iginde Islamcilik disinda iki
biiyiik akim daha ortaya ¢ikmistir. Bunlardan biri, Baticilik digeri ise Tirkgtliiktiir.

Asagida, Islamciligim ve Islamcilarin her iki fikir akimiyla iliskileri ele alinmistir.

2.1.3.1. Baticilar ile liskileri

Islam dininin Osmanli’y1 geri biraktigin1 ve kurtulusun ancak dine mesafe
konularak Bati’nin tiim egitim, ekonomik, teknolojik ve hatta bazi Baticilara gore
ahlaki yasam bi¢iminin yerlesmesiyle miimkiin olacagini savunan ve kendi i¢lerinde
de kati-ilimli olarak ayrilan Baticilar ile Islamcilar arasinda siddetli fikir savaslari
yasanmustir. Baticilar, Dr. Abdullah Cevdet ile Cemal Nuri ve arkadaslarinin
cikardiklar1 Ictihat Dergisi etrafinda toplanmislardir. Bunlarin yani sira Prens
Sabahattin, Tevfik Fikret, Mustafa Kemal de Baticilar arasinda sayilmaktadir.
Baticilar, Islam’m Batiyla ve dolayisiyla rasyonalist diisiinceyle uyusmayan
yonlerine siddetli tenkit getirirler; elestirileri daha c¢ok taassup ve softalikla
miicadele, kadinlarin tesettiirii, dort kadinla evlilik, irtica hiirriyetinin olamayacagi ve
Bati’nin ronesansimna benzer Islam’da da koklii bir reformun gerekliligi konulari
iizerinde yogunlasmistir. Baz1 rasyonalist Islamcilarla Baticilarin fikirleri, dervislik,
hurafeler, batil inanglarla miicadele ve daha 1liml, orta yol bir Islamcilik konularinda

ortaktir. Bunlarin baginda da Semsettin Giinaltay gelir.
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Islamcilar, Baticilarin tenkitlerine cevap vermisler ve bu daha ¢ok, Islam’in
ilerlemeye mani olmadigmi, bunun nedeninin Miisliimanlarin tembelliginden
kaynaklandigin1 ve Bati’nin aslinda ahlaken ve manevi agidan bir ¢okiintli i¢inde
oldugunu dolayisiyla fen, iktisat ve teknoloji gibi bilimler disinda Bati’dan bir sey
alinmamas1 gerektigini dayanaklarla ispatlamak iizerine odaklanmaktaydi. Ancak
bunlart yine Bati kaynakli araglarla yapiyorlardi ve Ornegin mesruti
yonetim/demokrasi, faiz, medeni hukuk, Kuran’daki metafizik olaylara islami

referansli rasyonalist aciklamalar getirmeye ¢alistyorlardi.

2.1.3.2. Tiirkgiiler Ile liskileri

Islamciligin karsisindaki bir diger akim da Tiirkgiiliik akimi olmustur.
Dénemin ulus-devlet akimma paralel olarak gelisen Tiirkgiiliik akimi ile Islamcilar
arasinda da Baticilarla oldugu gibi siddetli bir miicadele yasanmustir. Islamcilar
Tiirkgiileri, Samanist Tiirkgiiler ve Islamci Tiirkgiiler olarak da tasnif etmisler ve
Ahmet Naim’e gore birinciler, yeni bir iman ve yeni bir milliyet ihdas1
gayesindedirler ve onlar1 hi¢ muhatap almamak gerektigini savundular (Tunaya,
2003: 70). Islamcilarin temel argiimani, Islam’in milletler ve kavimler iistii bir din
olarak geldigi ve her tiirlii milliyetciligi kaldirarak Miisliimanlar1 “timmet” bilinciyle
birlestirmis ve bu sayede diinyaya hilkmetmis oldugudur. Mehmet Akif ve Ahmet
Naim gibi isimler, milliyetgiligin Islamiyete tamamen zit bir diisiince akim1 oldugunu
israrla giindeme getirmislerdir. Mehmet Akif’in Balkan Savasi sirasinda Beyazit
camisinin Kiirsiisiinde soyledigi su sozler Islamcilarm bu konudaki goriislerini
Ozetlemektedir:

Ey cemaat-i miislimin; siz ne Arapsiniz, ne de Tiirksiiniiz, ne Arnavutsunuz,

ne Kiirtsiinliz, ne Lazsiniz, ne Cerkezsiniz! Siz ancak bir milletin efradisiniz

ki o da millet-i muazzama-i Islamiye’dir. Miisliimanliga veda etmedikge

kavmiyet davasinda bulunamazsiniz, kavmiyet gayretine diistiikce de

Miisliiman olamazsiniz (Ersoy, ty, alintilayan Tunaya, 2003: 71).

Mardin, Islamcilarm milliyetcilik konusunda aslinda kafalarmimn karisik
oldugunu ve Miisliimanligin nerede bitip Tiirkliigiin ve Osmanliligin nerede basladig:

hususunda devamli bir sorun yasadiklarini sdyler (Mardin, 1991: 26). Gergekten de
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bu durum Islamciligin yiikselmeye baslamasiyla da Islamcilar i¢in artarak bir sorun
olmaya devam etmistir. Hatta ge¢ sayilabilecek bir tarihe kadar Islamcilar,
Tiirkliigiin  etkisinden kurtulamayarak Islamciligi, Tiirk-Islame1 bir anlayisla

savunmuslardir. Ancak genel olarak Islamcilik, milliyetgilik karsit1 bir akimdar.

Islamcilarla  Baticilar ve Tiirkgiiler/milliyetciler arasindaki ¢atigmalar
ideolojik oldugundan sadece bu déneme ait degildir. Cumhuriyet tarihi boyunca, bazi
donemler birbirine yaklagsalar da bu anlagsmazlik ve c¢atigsmalar devam etmistir.
Islamcihigin, 6zellikle 1970’lerden sonra sagcilik ve muhafazakarliktan kopusundan
sonra bu c¢atigmalar siddetlenmistir. Ancak, Ozellikle 28 Subat darbesinden sonra

Islamcilar tekrar muhafazakar cizgiye donmiislerdir.

2.1.4. IL Abdiilhamit ve Pan-islamizm

Osmanli  biirokratik ~sisteminin bozulmasi neticesinde Imparatorlugun
¢okiislinli durdurmak i¢in Tanzimatgilarin baslattiklar1 laik reformlar, baslangigta
ulemadan destek gorse de zamanla ulemanin merkezi karar verme siirecinden
soyutlanmalarryla modernlesme siirecinin aleyhinde gelismistir. Ozellikle egitimde
laiklesme Onemli bir yol ayrimi yaratmigtir. Medreseli kadilarin yerini alacak
Bati’daki gibi ticretli biirokratlar yetistirmek iizere 1859’da Miilkiye Mektebi
kurulmustur. Egitimde laiklesme siireci Tibbiye’nin (1827) ve Harbiye’nin (1834,
1846) kurulmasiyla aslinda daha onceleri baglamisti (Akt. Mardin, 1991: 44). 1850
ve 1860’larda ilkogretim sonrast egitim sistemi ilkenin her tarafina
yayginlastirilmaya baslanmig ve bu kapsamda 6nemli bir basar1 olarak iyi derecede
matematik ve Tirkce egitimi veren Riisdiye Mektepleri ile 1880°de Hukuk Mektebi
acilmistir (Mardin, 1999: 44). Ancak, ozellikle yargi ve egitimdeki bu laiklesme
siireci Osmanli Devleti’nin ser’t niteligini ortadan kaldirmis degildir. Hatta
Tiirkone’ye gore bazi kesimlerde laik uygulamalara tepki olarak seriat daha giiglii
konumlar kazanmistir; 6rnegin Mecelle’nin ¢ikarilmasi ve hilafet kurumunun 6nem
kazanmasi1 Tanzimat doneminde olmustur (Tiirkéne, 1991: 72). Tanzimatcilarin
kurumsal laiklestirme cabalar1 Islamcilarin tepkisini ¢ekmis ve yukarida agiklandigi
gibi, Islam topraklarinda baslayan sémiirgelestirmelerin de etkisiyle Islamcilik

diisiincesi ortaya ¢cikmustir.
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II. Abdiilhamit, Islamcilarin diisiincelerinin etkisinde kalmistir. Abdiilhamit
icin Islamcilarm Bati karsiti ve geri kalmishiga Islami ¢oziim &nerilerini,
imparatorlugu bir arada tutacak bir unsur ve sOmiiriiye ugramis Osmanli
topraklarindaki Miisliimanlar i¢in emperyalizme kars1 bir direnis araci olarak
gdrmiistiir. Abdiilhamid, aslinda Islamcilarin fikirlerini benimserken Tanzimatgilarin
devlet teskilatini rasyonellestirme ve modernlestirme islerini devam ettirmis,
laiklesme siirecini desteklemis; kisaca imparatorlugun selameti i¢in tavsiye edilen
formiiller arasindan orta bir yol izlemeye karar vermistir (Mardin, 1991: 50). Lewis’e
gore Abdiilhamid, hiirriyet¢i ve mesrutiyetei fikirlere siddetle diisman olmakla
birlikte hem imparatorlugu hem de kendi konumunu gii¢clendirme araglar1 olarak
gordiigii batililasmaya ve reformlara, akillica segmek ve uygulamak sartiyla
tamamen karst da degildi (Lewis, 1991: 176). Abdiilhamid, kirsal kesimlerin
kalkindirilmast gibi ekonomik politikalarin yani sira Miisliimanlara, halifenin
sahsinda birlestirici bir kimlik olusturma g¢abalari i¢in din adamlarindan faydalanarak
propaganda c¢aligmalart ylritmistiir (Mardin, 1991: 51). Sam’1 Medine’ye baglayan
Hicaz demiryolu projesi Abdiilhamid’in Panislamist politikasinda 6nemli bir rol
oynamustir (Lewis, 1991: 183). Bu propagandanin, Istanbul’daki Levanten basini
rahatsiz edecek diizeyde oldugu Pall Mall ve The Levant Herald gibi gazetelerin,
hilafetin giic kazanmasinin Avrupa i¢in yaratacagi tehlikeye dikkat ¢cekmelerinden
anlagilmaktadir (Akt. Tirkone, 1991: 192). Donemin Osmanli yanlisi, Hadika,
Basiret ve Arapca c¢ikan El Cevaip gibi gazeteleri ise siirekli olarak hilafet
propagandasi yapmislardir (Tiirkoéne, 1991: 192). Sonugta hilafet kurumu 6zellikle II.
Abdiilhamit doneminde diplomasinin ana konularindan biri haline gelmistir
(Turkone, 1991: 193). Hindistan’da baslayan “Hilafet Hareketi” de zaman zaman

Abdiilhamit’in bu diplomasisi ile bulugsmustur.

II. Abdiilhamit, sonraki Islamcilar agisindan onemli bir figiirdiir. Onun
Panislamist cabalari ve basarilar1 Islamecilar icin ideal bir cerceve olusturmustur.
Hicaz demiryolu projesi, Islama yaptigi hizmetlerin &nemli bir 6rnedi olarak
sunulmus, Yahudi liderlerinden Theoder Herzl’i, Filistin’de Yahudiler’e toprak talebi
karsisindaki resti ve kovusu sonraki Islamci kusaklara bir efsane olarak anlatilmstir.

Abdiilhamid’in basma getirdigi sansiir ve istihbarat politikasinin ise iizerinde pek
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fazla durulmaz. Resmi goriisiin 6zellikle son Osmanli yoneticilerini hain ilan etmesi
Abdiilhamit’te aksi bir tepki yaratmistir. “Kizil Sultan — Ulu Hakan” polemikleri
cokca yapilmustir. Islamcilarin énemli bir ekseriyeti Abdiilhamid’i, Fatih, Yavuz ve
Kanuni ile esdegerde saygiyla anarken daha radikalleri ise onu, Tanzimatgilarin laik
reformlarini devam ettirdigi gerekcesiyle elestirirler (Hamza Tiirkmen ile goriisme,

2010).

2.1.5. lislamecilar, Milli Miicadele ve Mustafa Kemal

Osmanli Imparatorlugu’nun Birinci Diinya Savasi’ndan maglup ayrilmasiyla
Anadolu’ya sikigmasi ve bazi bolgelerinin isgal edilmeye baslanmasiyla ka¢inilmaz
bir direnis hareketi baslatilmistir. Yeni nesil Islamcilar resmi tarihin aksine bu
direnisin Mustafa Kemal tarafindan degil bizzat Sultan Vahdeddin tarafindan
baslatildigini iddia ederler. Bu goriis Islamcilar arasinda olduk¢a kabul gormiistiir.
Bu goriise paralel olarak, laik ya da Islamci bircok yazar milli miicadelenin
Anadolu’daki dini unsurlar tarafindan desteklendigi hatta orgiitlendigi konusunda
hemfikirdirler. Mustafa Kemal’in Anadolu’ya padigsahin talimati ile gonderildigi
hususu da islamcilar arasinda genel bir kabul gériir . Mardin, Anadolu’daki istilaya
kars1 oOrgiitlenmenin bir¢cok yerde din adamlar tarafindan yiirtitiildiigiinii belirtirken
ornek olarak Isparta gibi eskiden beri din adami yetistiren bir yorede, orgiitlenmeyi
Isparta Miiftiisti’nlin yaptigin1 gosterir (Mardin, 1991: 28). 1. Meclis’te yer alan
temsilcilerin icinde dini lider ve seyhlerin sayisi az degildir. Her ne kadar
milliyetciler de Kurtulus Savasi’nin hem milli hem de dini duygularla birlikte
yapildigim kabul etseler de buradaki dini duygularin Islamcilik ve seriatgilik
akidesinden dogma klerikal bir zihniyetin mahsulii degil, sadece insanlar1 birbirine
baglayan ve milli duyguyu perginleyen bir bag oldugunu savunurlar (Safa, 1997: 86).
Bu degerlendirme siiphesiz seferberlige tam destek veren genis halk Kkitleleri

acisindan yerinde bir tespittir. Ancak, milli miicadelenin bagariya ulasmasindan sonra

" Nicole ve Hugh Pope’e gore; istanbul hiikiimeti tarafindan Dokuzuncu Kolordu miifettisligine
atanan Mustafa Kemal’in Sultan Vahdeddin ile bir Avrupa seyahati esnasinda diigiincelerini
Sultan’dan saklamadig1 ve Sultan’in buna ragmen onu Samsun’a gorevlendirdigini, Sultan’in Mustafa
Kemal’e Samsun’a gidecegi giiniin aksami sunlari soyledigini belirtmektedirler; “Pasa, devlete
simdiye kadar ¢ok iyi hizmetler verdin. Fakat tiim bunlar1 unutmani istiyorum. Yerine getirmek iizere
oldugun hizmet simdiye kadar yerine getirdiklerinin belki de en biyiigidiir. Devleti bile
kurtarabilirsin” (Pope ve Pope, 2000: 64).
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Islamcilar yeniden ayrisip rejimle asirt kutuplastiklarr icin milli miicadeledeki
katkilar1 gdzardi edilmistir (Bostan Unsal, 2004: 85).

Dénemin ve bugiiniin Islamcilarina  gdre milli miicadelenin amaci
Islamlagsmak igindir ve hareketin lideri Mustafa Kemal ve arkadaslar1 da bunu
kullanmustir. Oke’ye gére o dénemde Tiirkler’de milli suur, II. Mesrutiyetle hizlanan
Tiirkeiiliik akimina ragmen, Anadolu genelinde hala emekleme safhasindadir ve
Mustafa Kemal’in, halki kendi vatanlarini savunmak icin hareketlendirmek iizere
Islama sarilmas: tabiidir. Tiirk milliyetgiliginin uyanisinda Islam’1 ¢ikis noktasi
olarak gormesi de onun basaril1 sosyal miihendisliginin isaretidir (Oke, 1991: 45). 23
Nisan 1920’de acilan Birinci Millet Meclisi’'nde Ankara miiftiisii tarafindan
yayinlanan ve Anadolu’daki 152 miiftii tarafindan onaylanan fetvada Miisliimanlar,
halifeyi esaretten kurtarmak i¢in ellerinden geleni yapmaya ¢agriliyorlardi (Karpat,
2008: 133). Oke’ye gore bunun bir de dis politika boyutu vardir; somiirgelerindeki
Miisliman halka Mustafa Kemal’in “dinsiz bir ittihatg1” oldugu ve Kuva-yi
Milliye’nin ise padisaha ve hilafete karsi oldugu propagandasim yayan Ingilizlere
kars1 Mustafa Kemal, Islamcilik anlayisini agikga sergilemek zorundayd: (Oke, 1991:
46).

Sonugta Mustafa Kemal, geri kalmishgin dinden kaynaklandigini diistinen bir
Batic1 ve hilafete kars1 oldugu halde, konjonktiir geregi dine kars1 agik bir cephe
al(a)mamistir. Ancak, dini kamu alanindan ¢ikarma hedefi her zaman 6n planda
olmustur. Mustafa Kemal bir ideolog degildi. Onun i¢in, devlet diislincesini kuramsal
diizeyde gelistirecek bir formasyona da sahip degildi. Metin Heper’e gére onun
devlet diisiincesi, kendi yorumladigi bigimiyle tarihsel olaylara bir tepki olarak
ortaya c¢ikmustir (Heper, 2007: 224). Cumhuriyetin kurulmasindan Once bir
gazetecinin Mustafa Kemal’e, “yeni kurulan devletin dini olacak mi1?” sorusuna o
donem olumlu cevap vermesine ragmen bu olaya dort yil sonra Nutuk’ta sdyle
aciklik getirir:

Gazeteci muhatabimin sualine, “hiikiimetin dini olmaz!” diyemedim. Aksini

sdyledim, “vardir efendim, Islam dinidir” dedim. Fakat derakab “Islam dini

hiirriyet-i efkara maliktir” climlesiyle cevabimi tavzih ve tefsir lizumunu
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hissettim. Demek istedim ki hiikiimet, efkar ve vicdana riayetle mukayyet ve
miikellef olur. Muhatabim, verdigim cevabi, siiphesiz, makul bulmadi ve
sualini su tarzda tekrar etti: “Yeni hiikiimet bir din ile tedeyyiin edecek mi?”
“Edecek mi, etmeyecek mi bilmem!” dedim, meseleyi kapatmak istedim.

Fakat miimkiin olmadi (Atatiirk, ty, alintilayan Ciindioglu, 2005: 15).

Izmit toplantisinda Mustafa Kemal Atatiirk’iin refakat zabiti olarak hazir
bulunan Siirt mebusu Mahmut Soydan bu olay1 sdyle degerlendirmektedir: “Gazi
hazretlerinin verdikleri cevaplarla, yakindan bildigim asil kanaatleri arasinda tam bir
mutabakat yoktu. Miizakereler bittikten sonra bunu bizzat kendileri de ifade ettiler”
(Soydan, 1929, alintilayan Ciindioglu, 2005: 15). Cumhuriyet kurulduktan sonra da
Mustafa Kemal bu diisiincelerini sik sik dile getirmistir. Islam aleyhine kullandig1
ifadeler dénemin baskici sartlari igerisinde ¢ok fazla tepki ¢ekmese de zamanla
Islamcilar tarafindan antikemalist ve antilaik catismalarinda referans olarak cokca
kullanilmigtir. Bunlardan 1 Kasim 1937 tarihindeki Biiyiik Millet Meclisi’nin agilis
konugsmasinda soyledigi, “(...) Bu prensipleri gokten indigi sanilan kitaplarin
dogmalariyle ashi bir tutmamalidir. Biz ilhamlarimizi gdkten ve gaipten degil,
dogrudan dogruya hayattan almis bulunuyoruz ” (Atatiirk, 1937, alintilayan Heper,
2007: 225) sozii Islamcilar tarafindan Mustafa Kemal’in dinsiz ve Islam diismani
oldugu konusunda kanit olarak sunulmustur (Kagar, 1989, alintilayan Kara, 2009:
336).

Milli Miicadele’nin kazanilmastyla, hem Istanbul hem de Ankara hiikiimeti
Lozan Barig Konferansi’na davet edildiler. Ancak Mustafa Kemal, birlikte
katilmanin padisahin konumunu Ankara hiikiimeti karsisinda giiclendirecegini
diisiindii ve 1 Kasim 1922°de Biiyiik Millet Meclisi’nin aldig1 bir kararla saltanat ilga
edildi (Karpat, 2008: 137). Hilafet kaldirilmadi, daha dogrusu kaldirilamadi ¢iinkii
Mustafa Kemal, dini unsurlarin siyasal degisiklige karst muhalefetini (Lewis, 1991:
259) gbze alamamisti ve silireci zamana biraktl. Ancak, hilafeti gegmisle ve
Islamlikla bir bag olarak gériiyordu ve bu bagi koparmaya kararliyd: (Lewis, 1991:
263). Ciinkii ona gore bu bag, ulusal devleti kendi sinirlariin digindaki krizlerin

icine sokuyor ve bdylece ulus devletin ruhuna ters diistiigli gibi ayrica halife ve
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iilkedeki diger islami kurumlar varligin siirdiirdiikge, eski rejim taraftarlarmin daima
Islam’in sembollerini reformculara ve onlarm programlarma karsi giiclii bir silah
olarak kullanma ihtimali devam ediyordu (Ahmad, 2006: 70). Nitekim Meclis ve
Cumhuriyet Halk Firkas1 igindeki muhafazakarlar endiselerini dile getirerek Mustafa
Kemal’e agik bir muhalefet gostermeye basladilar. Milli hakimiyet esasinin normal
bir sonucu olarak goriildiigiinden c¢ok fazla tepki ¢ekmeyen saltanatin kaldirilisi
Tunaya’ya gore Islamci cepheyi, Mesrutiyet’in sosyal hayati i¢inde kazandig

kuvvetinden diistirmiis, vesayet iddiasini hige indirmistir (Tunaya, 2003: 139).

Zamanla Mustafa Kemal’in diislinceleri yavas yavas agikliga kavustuk¢a bu
cepheyi Karsisinda bulmasi ¢ok zor olmamamistir. Cumhuriyet, bu tartismalar ve
¢ekismeler i¢inde kabul ve ilan edilmistir. Ancak Cumbhuriyetin, meclisin tamsayisi
286 oldugu halde 158 iiyenin ittifaki ile kabul edilmesi (Tunaya, 2003: 139)

Islamcilarin muhalefetini gdstermesi agisindan dikkate degerdir.



UCUNCU BOLUM

ISLAMCILIGIN FETRET DEVRI

3.1. ERKEN CUMHURIYET DONEMINDE ISLAMCILIK

Osmanli devletinin yanls Batililasma hareketine muhalafet eden Islamcilar,
Tiirkiye Cumhuriyeti’nin kurulmasiyla yeni devletin Islam’1 ihya ederek devletin
resmi dini olarak yenilesme hareketine rehberlik edecegi inanci ve beklentisi igine
girmislerdir. Onun i¢in, Milli Miicadele’de tam destek verdikleri Ankara
hiikiimetinin saltanati kaldirmasina sessiz kalmiglardir. Ancak, Cumhuriyetin kurucu
kadrolar1 onlar gibi diisiinmiiyordu ve hilafetin de kaldirilmas: ile ardarda gelen laik
reformlarla Kemalizm-islam catigmas: baglamistir. islamci aktérlerin birgogu, kendi
halklartyla catisma halinde olmak istemediginden geri ¢ekilmislerdir. Bu nedenle
Tiirkiye’de dini alanda 6nemli bir bosluk meydana getirecek olan 26 yillik bir “fetret

devri” baslamistir. Bu boliimde bu siireci inceleyecegiz.

3.1.1. Hilafetin Kaldirilmasinin Etkisi

Kurtulus Savasini destekleyen Hintli Miisliimanlarin 6nde gelen liderlerinden
Aga Han ile Emir Ali’nin basbakan Ismet Inonii’ye gonderdikleri ve saltanatin
kaldirilmasi ve Cumhuriyetin ilaninin hilafet makamini belirsizlestirdigini ifade
ettikleri mektubun Istanbul basininca yaymlamasi karsisinda bazi gazeteciler
tutuklanmis ve Istiklal Mahkemesinde yargilanmuslardir (Tunaya, 2003: 142).
Boylece hem disarida, hem {ilke genelinde hem de bizzat mecliste halifelik
tartisilmaya baslanmistir. Burada, hem hilafeti kaldirmak isteyenlerin hem de hilafeti
savunanlarin din dilini kullanmalar1 dikkat ¢eken bir husustur (Yildirim, 2005: 72).
Bu atmosfer i¢inde Mustafa Kemal’in, 1 Mart 1924 tarihinde agilan Biiyiilk Millet
Meclisi’'nde, “diyaneti Islamiye’yi, asirlardan beri miiteamil oldugu vechile bir
vasitai siyaset mevkiinden tenzih ve ila etmek” (Atatiirk, 1924, alintilayan Lewis,
1991: 263) tlizere yaptigi konusma Cumhuriyet Halk Firkasi’nca teklif olarak
hazirlanmis ve 3 Mart giinii Biiyiik Millet Meclisi’ne, Ser’iye ve Evkaf vekaletlerinin
de kaldirilmas1 ve Tevhid-i Tedrisat Kanunu tasarist ile birlikte sunularak kabul

edilmistir (Tunaya, 2003: 144). Yine ayn1 kanunla, Osmanli hanedan1 mensuplarinin
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Tiirk topraklarindan siirgiin edilmesi de kabul edilmistir. Siirgiin hem Osmanli hem
de hilafet makamma son noktayr koymasi bakimindan Islamcilar tarafindan not
edilmis, hi¢ unutulmamis, her vesile ile propaganda malzemesi yapilmis ve yeni

nesillere aktarilmistir.

Halifeligin  kaldirilmasi  Islamcilart  farkli  yogunlukta etkilemis ve
Islamcilarda ¢ok farkli tepki ve duruslara yol agmustir. Bu durum, Islamciligin laik
Cumbhuriyet karsisinda ilk yenilgisini isaret etmektedir ancak diger taraftan,
Islamcilarin devletle aralarmin bu sekilde agilmasi, sonraki dénemlerde devlet-halk
karsithgmin derinlestigi her yerde Islamciligin bir toplumsal hareket olarak
demokratik gelismelere bir motivasyon, bir enerji, bir zemin ve bir insiyatif
olusturmasina yol agmistir (Aktay, 2004b: 68-69). Buna paralel olarak Yildirim,
hilafetin ilgasiyla birlikte Islam ile devlet arasindaki bin yildan fazla siiren iliskinin
bozuldugunu ve Miisliimanlarin, hilafet araciligiyla devletin omuzlarina yiikledikleri
yiikiin ortada kaldigimi, dolayisiyla hilafetin kaldirilmasinin, “islam’1 yeniden aktif
hale getirme etkisi yapti1” ve konunun, belirli bir kurumun tekelinden ¢ikarak tiim

Miisliiman bireylerin giindemine girdigini belirtmektedir (Y1ldirim, 2005: 73).

Hilafetin kaldirilmasi, Uzak Dogulu bir kisim Miisliimanlarin tepkisi disinda
diger Islam cografyalarinda herhangi bir etki yaratmamustir. 1940’lardan sonra basta
Hizbu’t Tahrir 6rgiitiiniin olmak iizere radikal Islamc1 hareketlerin hilafet talepleri
Tiirkiye Olgeginde degil, daha evrensel ve milliyet¢ci unsurlari askin bir Islam
merkezi olusturma diizeyinde taleplerdir. Ancak Tiirkiye’de, radikal Islamcilar
disindaki hemen tiim Islamci ekoller, hilafet merkezini Tiirkiye olarak algilamaya
devam etmislerdir. Bu bakimdan, onun kaldirilmas1 Tirkiyeli Miisliimanlarin sisteme

kars1 bastan negatif bir tutum takinmalarina yol agmistir.

3.1.2. Cumhuriyetin Kutsallik Arayisi
Hilafetin kaldirilmasinin ardindan ardarda gelen inkilaplarla kamusal alandan
cikarilan Islam bundan sonra merkezi bir sorun olarak Tiirkiye giindeminden hig

diismemistir. Bu catismay1 bir siire sonra Kemalistler, Kemalizmi bir din ve
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Atatiirk’ii de peygamber olarak Islama alternatif yapma cabalarina girismislerdir.
Yasar Nabi, “Yeni din ezanlar1” adli siirinde soyle demektedir:
Motorlarin sarkisi olsun yeni bestemiz / Yeni din ezanlari minareler yerine /
Bulutlar1 piiskiirten bacalardan okunsun / Ceddimiz nasil once tapardiysa

atese / Oyle cumhuriyetle doldurduk kalbimizi (Akt. Dogan, 1997: 78).

Aka Giindiiz, “Atatiirk’tin tapkintyiz, Her sey O’dur, Her yerde O var” diye
baglayan “Yiirekten Sesler” siirinde, “Varsin! Teksin! Yaratansin!” gibi sadece
Allah’a atfedilen sifatlar kullanmistir (Akt. Dogan, 1997: 84). Yine Kemalettin
Kamu’nun, “Ne 6riimcek ne yosun / Ne mucize, ne fiisun / Kabe arabin olsun / Bize
Cankaya yeter (Akt. Dogan, 1997: 86) dortligi siire¢ icerisinde Kemalistler
tarafindan unutulmasina ragmen Islamcilar tarafindan din aleyhtar1 tutumlar olarak

Atatlirk ve cumhuriyet rejimi aleyhine kullanilan kanitlar olmustur.

Kemalistler, Islam’in sert sdylemlerinden uzak bir “milli din” olusturmada
kararliydilar; Behget Kemal Caglar Atatiirk i¢in mevliit yazmis ve “Atatiirk ekber”
diyen bagka siirler de yazilmistir. Vedat Nedim T6r’iin yeni bir din kurmaya ¢alisan
“Dinimiz” baslikli kitabin1 dinin nasil yasanacagini agiklayan kitaplara verilen ad
olan ilmihale benzeten Behget Kemal Caglar sunlari yazmustir:

Kemalizmi yalniz dovizlere, rakamlara, nizamname veya programlara emanet

edip gecemeyiz. Onu bir iman halinde i¢e sindirmek ve biitiin nesillere

benimsetmek gerektir. Anlamis kafanin yaninda inanmis ruh ve bu anlayisla
inanisin verdigi suurla heyecanla carpan yiirek lazim. Vedat Nedim Tor,
kitabinin adimi iste bunun i¢in dinimiz koymustur. (...) Biiyiik hedefler

isteyen, biiyiik inaniglara susamis gen¢ ruhlar igin bu kitap bir milli

ilmihaldir. Yarinin Tiirkiyesi i¢imizde 6yle bir dindir ki yalniz onun i¢in

taassuba miibah ve toleransi giinah sayiyoruz. (...) Bizim dinimiz Tiirkiye’yi
cennet yapmaktir. Bizim ibadetimiz bu ideal i¢in ¢alismaktir. Eger varsa

ahiretteki cennetin yolu da Tiirkiye’nin cennetinden geger (Akt. Kara, 2009:

28).
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20 Haziran 1928’de istanbul Universitesi ilahiyat Fakiiltesi’nde gérevli bir
uzmanlar komisyonunun aldig: kararlar camilerde Islam’in geleneksel formatini
bozma amacina yonelik olmasi agisindan énemlidir:

(...) mabetlerde siralar, elbiselikler tesis edilmeli ve temiz ayakkabilarla

mabetlere girilmesi tervig edilmelidir. (...) Ayrica, mabetlere musiki

aletlerinin kabulii dahi lazim gelir, mabetlerde ilahi mahiyetinde asri ve

enstriimantal musikiye kati ihtiyac vardir... (Akt. Jaschke, 1972: 40-41).

Osmanlilarin son doéneminde uygulanmaya baslanan; camilerin minareleri
arasina yerlestirilen mahyalara dini kisa ve veciz s6z yazma gelenegi Cumhuriyet
déneminde: “Atatiirk”, “Varol Inonii”, “Tiirk Yilmaz”, “Para Biriktir”, “30. Yil
Kutlu Olsun” gibi laik unsurlar tasiyan sozlere dontismiistiir (Kara, 2009: 75, 82-83).
Dini, kamusal alandan tamamiyla ¢ikarma amacindaki bir sistemin camileri bir
toplumsallagtirma araci olarak alet etmesi ve kullanmasi, kendi i¢indeki paradoksu

yansitmasi agisindan da ayri bir tartisma konusu olmustur.

Toplumu Batililastirma hedefi sadece dini kurum ve yasamin
yasaklanmasi/degistirilmesi ile de sinirli kalmamistir. Batililasma siireci, eskiye ait
hemen herseyi degistirme gibi anlasilmaz bir eskiler-yeniler (anciens-moderns)
catismasinin bu dénemde, devleti kurtarma misyonuyla kendisini 6zdeslestirmis olan
aydmlarin biling dis1 kararlarina birakmustir (Kahraman, 2008: 171). Icisleri
Bakanligi’nin 26 Ocak 1935 tarihli bir genelgesini bagli kurumlarina tebelliig eden
Bursa Valiligi, “eski sark musikisinin [Tiirk Sanat Miizigi] ortadan kaldirilmas1” i¢in
evrensel (batil1) miizigin koklestirilmesini emreden yazis1 (Akt. Kara, 2009: 39) buna

1yi bir ornektir.

1925 Subati’nda baglayan ve kisa siirede Giineydogu illerine yayilan Seyh
Sait isyaninin bastirilmas: amaciyla, hiikiimete olaganiistii ve diktatorliik yetkileri
veren ve 1929 yilina kadar yiiriirliikte kalacak olan Takrir-i Sitkun Kanunu aceleyle
meclisten gegirilmis (Lewis, 1991: 265) ve zaten var olan Istiklal Mahkemeleri’ne
Doguda ve Ankara’da 6zelleri de eklenerek gerici bir ayaklanma olarak goriilen bu

isyan ile Kemalist reformlara karsi, bunu takip eden, Anadolu’nun cesitli illerindeki
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ayaklanmalar (Tunaya, 2003: 157-158)" bastirilarak lider konumundakilere idam
cezalar verilmistir. Bu donemde, Istiklal Mahkemeleri’nin verdigi idam cezalarmin
sayis1 konusunda bugiine kadar net bir say1 verilememektedir. Ayrica, bu konu
Islamcilarla Kemalistler arasinda siirekli tartisma konusu olmustur. Tunaya,
mahkemelerin birgok idam karar1 verdiklerini belirtmekle yetinir (Tunaya, 2003:
158). Baz1 Islamcilar bunun onbinlere vardigini, sadece Konya’da ¢ogunlugu ileri
gelenlerden olusan ii¢ bin kisinin idam edildigini iddia etmektedirler (Hamza
Tiirkmen ile goriisme, 2010).

Islamcilar arasinda en iinlii idamlik, kilik kiyafet devriminden &nce yazdigi ve
Miisliimanlarin Batililar gibi giyinmelerini elestiren “Frenk Mukallitligi” adli kitabi
nedeniyle idam edilen Iskilipli Atif Hoca adiyla bilinen iskilipli Mehmet Atif (1875-
1926)’dur. Iskilipli Atif Hoca’nin sahsinda istiklal Mahkemeleri tarafindan verilen bu
idam kararlar1 Islamcilarin bilingaltilarinda bir dfke ve nefret uyandirmistir. Bu
duygularin toplami baski doneminin nispeten azalmasiyla Ozellikle entelektiiel
diizeyde siirekli giindeme getirilip kullanilacag: gibi Islamci tabana da laik baskinin

boyutlarinin ispati bakimindan 6rnek teskil etmistir.

Seyh Sait isyaniin bastirilmasindan sonra, muhafazakarlarin partisi haline
gelen Terakkiperver Cumhuriyet Firkasi’nin da kapatilmasiyla Kemalist sistem Islam
karsit1 reformlarin hizlandirmustir: Sapka Iktisas1 Hakkinda Kanun (1925), Tekke ve
Zaviyelerle Tiirbelerin Seddine ve Tiirbedarliklar ile Bir Takim Unvanlarin Men ve
llgasina Dair Kanun (1925), hafta tatilinin Cuma giiniinden Pazara alinmasi,
alafranga saatin kabulii (1925), takvim degisikligi (1926), resmi binalarin
tizerlerindeki tugralarin kaldirilmast (1927), Tirk Medeni Kanunu’nun kabuli
(1926), Beynelmilel Erkamin (Rakamlarin) kabiilii (1926), harf inkilab1 (1926),
“Devletin dini din-i Islam’dir” ibaresinin anayasadan ¢ikarilarak “laiklik” ilkesinin
konmas:t ve yemin ifadelerinin degismesi (1928), Arapg¢a ve Farsca’nin okul
programlarindan ¢ikarilmasi (1929) gibi (Kara, 2009: 32). Bu reformlarin hepsinin
dinle alakali olduklar1 agiktir.

* Tarik Zafer Tunaya, bu ayaklanmalar arasinda Rize, Of, Giresun, Erzurum, Maras, Cerkes
isyanlarin1 saymaktadir.
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Cumbhuriyet elitlerinin hedefi bir diinya goriisii olarak laik Cumhuriyet
ideolojisinin islam’1n yerini almastydi. Binnaz Toprak’a gore:

Kemalist devrimlerin birgogunun —sapka, kiyafet, alfabe devrimleri gibi-

bugiin sosyal bilimlerde kabul edilmis ¢agdaslasma endeksleriyle pek ilgisi

yoktur. Ama bu tiir degisiklikler Kemalizmin ana amacina hiz kazandiracak

niteliktedir. O amag¢ da Tiirk toplumunu Islami bir konum yerine batili bir

konuma oturtmaktir” (Toprak, 1978, alintilayan Kara: 2009: 32).

Gergekten de 1924°den itibaren yapilan reformlarin bir¢ogu dogrudan ya da
dolayli olarak dini kamusal alandan uzaklastirma amacina yoneliktir. Kurtoglu,
konuyla ilgili olarak su degerlendirmede bulunmaktadir:

(...) Onlara [Kemalistler] goére modernlesme ancak dinin kamusal ve

toplumsal yasam alanlarindaki islev ve etkisinin bertaraf edilmesiyle miimkiin

hale gelecek olan (pozitivist) Batili aklin kurucu edimleri kanaliyla
gerceklesebilecektir. Bu, 18. yiizyilin ortalarindan itibaren asina olunan mani-

i terakki Islam’dir oryantalist iddiasinin Cumbhuriyet Tiirkiye’sinin kurucu

kadrolar1 tarafindan da teyit ve tasdik edildigi anlamina gelmektedir (...)

Cumhuriyetin kurucu kadrolarmin gergeklestirdikleri biitiin reformlar, onlarin

s6z konusu iddiayr benimsediklerinin agik delilleridir. O halde higbir

tereddiide mahal kalmadan denilebilir ki, Osmanli’dan kopus sdyleminin asil
gonderimi, toplumsal isleyisin bi¢imleyici ve biitiinleyici bir pargasi olan
dinden kopustur (...) Hilafetin kaldirilmasindan, sapka devrimine; miladi
takvimin kabuliinden Latin harflerinin kabuliine kadar biitiin devrimler islam
dininin ve Kkiiltlirlinlin toplumun tahayyiil ve hafizasinda yer etmis

sembollerini hedef almistir (...) (Kurtoglu, 2004: 207-208).

Kara (2004: 28) ise, Cumhuriyet ideolojisinin islam unsurunu devre dist
birakarak modernlesme projesi yiiriitmenin pesinde oldugunu, Islam’la gatismayi
gbze aldigmi ve Islam’la ¢atisarak bir kimlik olusturmaya calistigini belirtmektedir.
Bu kimlik, dinden bagimsiz bir ulusal biling yaratma kimligidir ve bu kapsamda
yapilan reformlarin hemen hemen tamami Islam’: bir karsi ideoloji olarak gérmenin

sonucu verilen tepkilerdir. Tiirklerin, Islamiyet &ncesi tarihini canlandirmay:
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amaglayan Tirk Tarih Tezi ve Tiirklerin tiim irklarin atasi oldugunu kanitlamaya
calisan Giines Dil Teorisi gibi Batili tarihgilerin ger¢ekdisi buldugu (Pope ve Pope,
2000: 20) iddialar bu amaca yonelik ¢abalar olmustur.

3.2. ISLAMCILARIN TEPKILERI

1924 sonras1 dénemin, Islamcilar agisindan son derece travmatik bir donem
oldugunun alt1 ¢izilmelidir. Ciinkii Islamcilar, Biiyiik Millet Meclisi hareketinden,
Bati’dan terciime edilen kanunlari kaldirarak “Islami teskilat ve mevzuatini” yeni
kurulacak devlette kurmasini beklemekteydiler (Akt. Duran: 2004: 131). Bu tarihten
itibaren Islamcilar hem siyasi hem kurumsal diizeyde Osmanli devleti ile birlikte
tasfiye edilmislerdir (Bulag, 2004: 48). Oncelikle, Islam devleti mefhumu ortadan
kalkmistir. Artik kurtarilacak bir devlet kalmamistir. Bu, bircok sorunu da
beraberinde getirmistir. Islamcilarin Tanzimat’tan beri tartistiklar1 konular bir anda
anlamsizlasmis ve hiikiimsiizlesmistir. Aktay’a gore, tartistiklar1 fikhi konular,
giinliik medeni islerin siirdiiriilmesinden, daha makro toplumsal diizenlemelere kadar
birgok konu karsiliksiz kalirken, kutsal dayanaklar da muhatapsiz kalmistir. Tiirkiye
Miisliimanlar tarihte ilk defa sahipsiz kaldiklar1 duygusuna kapilmislardir. Islam’in
can verdigi eski rejim, eski siyasal beden, ayni organlar tizerinde bagka bir toplumsal
ve siyasal bedenin ikamesiyle gegersiz kilinmiyordu (Aktay, 2004b: 68, 70). Ali
Bulag’a gore bu dénemde Islamcilar, sadece Tiirkiye’de degil tiim Islam diinyasinda
Ikinci Diinya Savasi sonrasma kadar Ehl-i Kehf uykusuna yatirilmis olacaktir ve

ceyrek asirlik bir “fetret” donemi gecireceklerdir (Bulag, 2004: 49).

Ik soku atlattiktan sonra Islamcilarin ¢ogu durumu kabullen(e)memisler ve
bunun “gegcici” oldugunu sanmiglardir. Devletin resmi dini heniiz Islam’dir ve
Islamcilar Cumhuriyetin kurulmasindan sonraki birkag yil, tepkilerini hala yanlis
Batililasma c¢ercevesinde giindeme getirmeye devam etmiglerdir. Erzurum
milletvekili Goziibiiylikzade Ziya Hoca, yapilan reformlarin dini hayati olumsuz
yonde etkileyecegi konusunda mecliste 1925 biitce goriismeleri esnasinda yaptigi bir
konusmada, “(...) bir takim edani (algaklar) Islam kadmlarin1 barlara ve tiyatro
sahnelerine kadar ¢ikardilar (...)” (Akt. Tunaya, 2003: 152) diyerek agir bir sekilde

elestirmistir. Dénemin bazi Islamcilarna gore Bati, kendisinden alinabilecek iyi baz1
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seyler de iireten bir ‘medeniyet’ degildir artik. Aksine her tiir kotiiliigiin, isgalin,
ahlaksizligin hiilasa ‘seytanligin’ merkezidir (Deveci, 2005: 66). Bu gecici durum
Islamcilarda gok farkl tepki, sonug veya arayislara yol agmustir (Aktay, 2004b: 71).
Asagida bu tepkiler donemin belli bash Islamci isimleri ve tepki sekilleri

gercevesinde ele alinacaktir.

3.2.1. Mehmet Akif Ersoy

II. Mesrutiyet Islamciliginin en 6nemli temsilcilerinden biri olan Mehmet
Akif Ersoy’un tepkisi en dikkate deger olanlardan biridir. Akif, evrensel Islamciligin
kurucusu sayilan Cemalettin Afgani ve 6zellikle onun 6grencileri Muhammed Abduh
ile Abdiilaziz Cavis’ten etkilenmesine (Bostan Unsal, 2004: 74) ragmen kendine

zgii bir Islamcilik anlayist ile geg Osmanli ve erken Cumhuriyet dénemlerinde 6ne

¢cikmus bir kigidir.

Islami tahsil de gormiis olan Akif, Miilkiye Mektebi’nde uzunca bir siire
okumus ama sonra birakarak Baytar Mektebi’ni bitirmistir. Dolayisiyla Batili
diisiince formasyonuna da sahip olan Akif’in, pozitivist felsefeden de etkilendiginden
ozellikle dindeki hurafelere karsi olan goriisleri Onemlidir. Ona gore Islam
medeniyeti Bat1 medeniyetinden teknik gelisme disinda daha iistiindiir ve bu konuda
kat1 Baticilarla siirekli bir polemik ve miicadele igerisindedir. Batili modeli korii
koriine her seyiyle almak gerektigi iddiasini elestirir ve Bati bilimini kendi
degerlerimizle degerlendirmemiz gerektigini ifade ederek, “Almmiz ilmini garbin

2"

aliniz sanatini; Veriniz hem de mesainize son siiratini...” ve “Dogrudan dogruya
Kur’an’dan alip ilhami; asrin idrakine sdyletmeliyiz Islami” gibi dizeleri bu
goriislerini dzetler (Akt. Bostan Unsal, 2004: 76). Aslinda Bati medeniyetini ve
Baticilar1 elestirmekle beraber 1. Diinya Savasi sirasinda kaldigi Berlin hakkinda
yazdiklart onun, birgok konuda onlarla paralel disiindiigini de gostermektedir

(Bostan Unsal, 2004: 76).

Akif, cok etkilenmesine ragmen, devrimle biitiin problemlerin ¢oziilecegini
diisiinen Afgani’ye karsilik egitimle doniisiimiin miimkiin olacagin1 savunan

Abduh’tan yana tavir koymus ve bu baglamda ilkokullarin agilmasini, medreselerin
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ve mekteplerin ¢agin ihtiyaglarina cevap veremedigini ve medreselerin Arap ve Fars,
mekteplerinse Avrupa taklidini ¢ocuklara asiladigini ve en Onemsiz bir iste bile
disaridan adam getirmek zorunda kalinmasini ve egitim sisteminin ileriye doniik
umut vermemesini elestirmistir (Bostan Unsal, 2004: 77-78). Baticilara kars1 oldugu
gibi “kavmiyetci ve ayrilik¢1” olarak gordigi Tiirk¢ii ve milliyetgileri de sert bir
sekilde elestirmistir.

AKkif, Islami referansh toplumsal ve siyasal goriislerini sadece yaz1 ve siirle
degil ayn1 zamanda eylemleriyle de gostermistir; Balkan Savasi’nda Edirne gibi
sehirlerin iggal edilmesiyle bunlarin kurtulusu i¢in ¢alismis, Trablusgarp Savasi’nda
etkin olan Teskilat-1 Mahsusa biinyesinde faaliyetlerde bulunmustur (Akt. Bostan
Unsal: 2004: 76). Bu kapsamda I. Diinya Savasi’nda Almanlarin esir aldig1 ingiliz
saflarinda savasan Miislimanlara “halifelik” makamiyla savastiklarini anlatmak
lizere dig gorevlere dahi gitmis, bu konugmalarinin Miisliiman esirler iizerinde biiyiik
etkisinin oldugunu o giinkii Alman gazeteleri de yazmustir (Akt. Bostan Unsal: 2004:
84).

Akif, Sevr Antlagsmasi’na kars1 halki bilinglendirici faaliyetlerinin yani sira
antlasmanin ekonomik yaptirimlarina da dikkat ¢ekmistir (Bostan Unsal, 2004: 85).
Goriislerini Egref Edip’in Sirat-1 Miistakim dergisinde agiklayan Akif, siirekli olarak
iktidara muhalif olmustur; Resat’a kiziyor, Abdiilhamit’ten igreniyor, Vahdettin’e
hem kiziyor hem igreniyordu (Akt. Bostan Unsal: 2004: 76). Akif aym zamanda
Teskilat-1 Mahsusa ile birlikte Anadolu hareketine de katilmis ve daha sonra Burdur
mebusu olarak Biiylik Millet Meclisi’nde yer almistir. Kurtulus Savasi’nin

kazanilmasiyla, verilen gérev iizerine Istiklal Mars1’n1 yazmustir.

Mehmet Akif, hilafeti ve iktidarlar1 siddetle elestirmesine ragmen hilafetin
kaldirilmas1 ve devletin Islami niteliginin kalkmasiyla biiyiik bir saskinlik ve hayal
kirikligr yasamistir. Ciinkii, omriinii Batiya kars1 miicadeleyle gecirmis Islamci bir
aydi olarak yeni sistemi i¢ine sindirememistir. I. Meclis’te Islamcilara kars1 gelisen
atmosfer karsisinda 6nce milletvekilliginden istifa etmis ve Istanbul’a dénmiistiir

(Akt. Bostan Unsal: 2004: 86). Ardindan Misir’a giden Akif’in bu gogii farkl
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sekillerde yorumlanmistir. Bazilari, onun bu karar1 sapka giymemek icin (Aktay,
2004b: 75), bazilar1 ise maassiz, issiz ve polis takibi altinda kalmasi nedeniyle
(Akyol, 2010) aldigin1 s6ylemekle beraber siiphesiz nedenler sadece bunlarla sinirlt
degildir. Akif’in bu karar1, Istiklal Mars1 6diiliinii reddetmis bir kisi olarak ekonomik
gerekeelerin - Gtesindedir. Akif, donemin din karsitt reformlar1 ile hukuksuz
uygulamalar1 (Istiklal Mahkemeleri ve Takrir-i Siikkun Kanunu uygulamalari)

karsisinda Islamcilara yapilan baskilara bir tepki olarak Misir’a gitmistir.

Akif, Cumhuriyetin ilk donemindeki diger Islamcilar gibi (6rnegin Said
Nursi) bir ikilem yasamistir; Cumhuriyeti hemen hemen hig elestirmemistir ¢iinkii
ona gore iilke herhangi bir diisman isgali altinda degildir. Oyle olsayd: halki onlara
kars1 uyarabilirlerdi ancak politikalarina kars1 oldugu kisiler bizzat Kurtulus Savasini
yiiriitenlerdi. Dolayisiyla, bir hayal kiriklig1, kiiskiinliik ve maglubiyet hissi ile iilkeyi
terk etmek durumunda kalmig ve bundan sonra dliimiine kadar hig siir yazmayarak
bir suskunluga girmistir. Aktay, Akifin bu gogiiniin bir radikal tavir olarak
nitelenebilecegini sdylemektedir (Aktay, 2004b: 78) ki bu yorum Akif’in bu tavrinin
sonraki Islamcilar’da yaratacagi etki bakimindan gegerli bir yorumdur. Akif, bu
donemle ilgili ¢ok az sey sOylemistir. Ama onun sisteme tepkisini gorebilmek hig¢ zor
degildir; bazi siirlerinde, farkli olaylarin hissiyatiyla yazilmis olsa da Cumbhuriyet
sonrast Islamcilarm Cumbhuriyet algilarini ortaya koymak ve yasadiklari ortami
anlatmak acisindan kullandiklar1 “diasporik edebiyatln”* ilk orneklerini vermistir,
“Teselliden nasibim yok, hazan aglar baharimda; / Bugiin bir hanumansiz serseriyim
0z diyarimda! / Ne hiisrandir ki: Sark’in ben vefasiz, kansiz evladi, / Serapa Garb’a
¢ignettim de ¢iktim hak-1 ecdadi!” (Ersoy, 2007: 486). Benzer sekilde, “Vatan ciida
degilim, fakat firakiyla / Muhacirane gezer aglarim 6z diyarimda” (Akt. Aktay,
2004b: 78). Bu musralar Cumhuriyet sonras1 Islamcilarinin, kendi vatanlarinda bir

yabanci algisina dayanak teskil eden ifadeler olarak kullanilmistir.

Akif’in bir diger tepkisi de Cumhuriyetin ilk yillarinda kendisine teklif edilen

Tiirkce Kuran mealinin yazimia Misir’da devam ettigi ve bir kismini tamamladigi

“ Kavram Yasin Aktay’a aittir.
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halde sonradan bunu birakmasi ve yazdiklarini da imha etmesidir. Akif’in,
Cumbhuriyet kadrolarimin dine karst olan tutumlart ve ozellikle ezanin Tiirkce
okunmaya baslanmasiyla kendi tercimesinin de Kuran’in yerine ikame edilme
endisesi karsisinda gdsterdigi bu tepki onun sahsinda Islamciligin yeni déneme karst

sergiledigi tipik tavirlardan birini temsil etmistir (Aktay, 2004b: 79).

Akif, Misir’da Kahire Universitesi'nde edebiyat profesérliigii yapmis ve
oliimiinden kisa bir siire once Tiirkiye’ye gelerek Istanbul’da vefat etmistir.
Cenazesinde devlet toreni yapilmamistir. Milli sair olmasina ve milletvekilligi de
yapmis olmasina ragmen Akif’in devlet toreni istememesi de sisteme tepki olarak
algilanmalidir. Nitekim, Islame1 énciilerin devlet toreni istememelerinin nedeni dini

kaygilarinin yani sira sisteme olan tepkilerini ifade etmektedir.

3.2.2. Hem Terk Hem Tepki: Mustafa Sabri Efendi

Mehmet Akif gibi Tiirkiye’yi terk ederek yine Misir’a giden Islamcilardan
biri de son Osmanh Seyhiilislami Mustafa Sabri Efendi’dir. Mustafa Sabri, Akif’in
aksine tepkisini sozlii ve yazili olarak glindeme getirmistir. Misir’da yazdigi
“Hilafetin Ilgasinin Arkaplan1” adli kitabinda Cumhuriyet kadrolarina kars1 dfke ve
elestirilerini dénemin olaylarii kendi gorisleri cercevesinde analiz ederek dile
getirmistir. Kitabin yayincis1 dnséziinde, Mustafa Sabri’nin kitabinin orijinal ismini,
“Nimet, Hilafet ve Din Nimetlerini Inkar Edene Reddiye” koydugunu belirtmektedir
(Sabri Efendi, 1998: 7). Mustafa Sabri burada, basta Mustafa Kemal olmak tizere
Cumhuriyet kadrolarin1 siddetle elestirerek reformlarin apagik dinden donme

oldugunu vurgulamistir (Sabri Efendi, 1998: 141).

3.2.3. Said Nursi ve Nurculuk Hareketi

Cumbhuriyet sonrasi Islamci tepkilerinden en énemli ve digerlerine gore farkli
bir nitelik tastyan1 Said Nursi’nin tepkisidir. Onemlidir ¢iinkii Cumhuriyet tarihi
literatiiriine bir marka olarak “Nurculuk” hareketini kazandirmistir; farklidir ¢linkii
diger Islamcilara gre yeni Tiirkiye Cumhuriyeti’ni dogrudan reddetmemis, karsisina
almamis ve Islam’m bu topraklarn asli unsuru olarak kalacagina inanarak

miicadelesini sekillendirmistir. Bu bakimdan bizzat kendisi, donemini ikiye ayirir;
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eski Sait, yeni Sait. Bu ayirim, tarihsel a¢idan ge¢ Osmanli ile erken Cumhuriyet
donemini isaret etse de aslinda zihinsel bir degisimi ifade etmektedir. Cilinkii Nursi,
Ittihat ve Terakki’den baslayarak siirekli olarak siyasal ve toplumsal olaylari iginde
olmustur. Kiirt olmasi ve tahsilini Dogu medreselerinde yapmis olmasi nedeniyle
tizerinde Naksi ve Kadiri tarikatlarinin etkisi de bulunan Nursi, Avrupa’y1 da takip
edebilen ve onlarm Islama karsi olan tutumlari karsisinda goriisler ileri siiren
materyalist ve pozitivist disiincelere karst Kuran’in akla uygun oldugunu

ispatlamaya ¢alisan bir yaklagima sahiptir.

Dogu’nun kalkinmasi i¢cin Van’da “Medresetii’z Zehra” adinda bir iiniversite
kurulmas teklifinin II. Abdiilhamit tarafindan reddedilmesi karsisinda ona muhalif
olarak Nursi, Ittihat ve Terakki’ye destek vermis, 31 Mart Hareketi’ne katildig
iddias1 ile yargilanmis ve beraat etmistir. Ulke icinde ve disinda yaptig
konusmalarda istibdat aleyhinde ve hiirriyet, mesrutiyet ve siyasi haklar ekseninde
konusmalar yapmis ve yazilar yazmistir. Cumhuriyet sonrasi Nurculuk ekoliinde
Islam’la demokrasi kavramlarinin eklemlenmesinde Nursi’nin bu diisiincelerinin

etkisi agiktir.

Nursi, Birinci Diinya Savasi’nda Van’da Ruslara ve Ermenilere karsi
savasmis ve bir siire Rusya’da esir kalmistir (Yavuz, 2004: 266). Islamcilarin taman
gibi Milli Miicadele’ye destek vermistir. Said Nursi ile Cumhuriyet kadrolarinin
kars1 karsiya gelmeleri bundan sonra baslamistir. Bizzat Mustafa Kemal tarafindan
Ankara’ya davet edilen ve "hos amedi" (hos geldin) toreni yapilarak kiirsiiye dua
etmek tizere davet edilen Nursi, Kasim 1922°da geldigi Ankara’dan Nisan 1923’te
ayrilmistir (Armagan, 2010). Kara’ya gore bu davetin goriiniir sebebi, Said Nursi’nin
Milli Miicadele’yi desteklemesi ve Seyhulislamlik’in Kuva-y1 Milliye aleyhine
yayinladigl ve dagittigi fetvaya karst ¢ikanlardan biri olmasi1 ve Mustafa Kemal’in,
tasfiye etmekte kararli oldugu kisilere ve gruplara karsi, onlarin yerini bir sekilde
doldurabilecek veya dengeleyici rol iistlenebilecek miittefikler aramasi nedeniyledir
(Kara, 2009: 202). Said Nursi de Ankara’nin aradigi miittefiklerden biridir. Bu
stirecte yasananlar Said Nursi’nin daha sonraki eylem planini ¢izmesinde 6zel 6neme

sahiptir. Milli Miicadele’nin kurmaylarinin Islam aleyhinde planlar1 oldugunu



67

(Yavuz, 2004: 266) ve isaretlerini gordiigii laiklesme dalgasimi (Aktay, 2004b: 91)
hisseden ve Meclis’teki mebuslarin bir¢ogunda dine kayitsizlik veya Batililasma
bahanesi altinda Islamiyet’e karsi sogukluk havasi gordiigiinden milletvekillerine
hitaben namaza tesvik edici bir bildiri yaymlamis (Armagan, 2010) ve mecliste bir
mescit acilmasi i¢in girisimlerde bulunmustur. Bunun iizerine, altmig kadar
milletvekilinin de bulundugu bir ortamda Mustafa Kemal, Said Nursi’ye; “Sizin gibi
kahraman bir hoca bize lazimdir. Sizi, yiiksek fikirlerinizden istifade etmek i¢in
buraya cagirdik. Geldiniz, en evvel namaza dair seyleri yazdiniz, aramiza ihtilaf
verdiniz” soziine karsilik Said Nursi durumu agiklayic birkag cevap verdikten sonra
biiyiik bir kizgilikla iki parmagini ileri uzatarak, “Pasa Pasa! Islamiyette, imandan
sonra en yiiksek hakikat namazdir. Namaz kilmayan haindir, hainin hiikmii merduttur
[dinden ¢ikmustir]” karsiligini vermistir (Nursi, 1987, alintilayan Aktay, 2004b: 95).
Bu olaydan sonra Nursi’nin diisiinceleri onemli Olglide degismis; artik siyaset
yoluyla dine hizmet edilemeyecegi sonucuna vararak Ankara macerasini sona
erdirmigtir. Bu nedenle Said Nursi, Mustafa Kemal’in basimi ¢ektigi 1. Gruba
muhalefet eden ve daha ¢ok muhafazakar milletvekillerinden olusan II. Grupla bir

isbirligine yonelmemistir (Karabasoglu, 2004: 276).

Siyaseti birakan ve talebelerine de bundan bdyle siyasetten uzak durmalarini
ogiitleyen Nursi, Islam suurunun ancak bireysel anlamda kazanilabilecegini, siyaset
degil insan-merkezli bir metod benimseyerek, zamanin imani kurtarma zamani
oldugunu vurgulayarak, Miislimanlarin iman anlayisin1 bilimsel verilerle
giiclendirecek, giinliilk hayati Islami suur etrafinda sekillendirecek bir kimlik ve

kisilik hareketinin insasina adamistir (Yavuz, 2004: 266).

Ankara’dan Van’a giden Nursi, burada ibadete ve inzivaya cekilmistir.
Ancak, Seyh Sait isyan1 onun i¢in yeni bir donemin baslangict olmustur. Silahli
isyan1 desteklemesi i¢in yapilan daveti, kardes kani dokiilecegi gerekgesiyle
reddetmis ancak dolayli da olsa destek verdigi Suglamasiyla Bati’ya siirgiin
edilmistir. Burdur, Barla (Egirdir), Eskisehir, Isparta, Kastamonu, Denizli, Afyon,
Emirdag gibi yerlerde zorunlu olarak ikamet etmis, siirekli olarak gdzetim altinda

tutulmus ve ziyaretgileri de kontrol altina alinmistir. Bu donemde Risale-i Nur
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Kiilliyat1 adin1 verdigi ve hem kendisi hem de talebeleri ve sempatizanlari tarafindan
kutsallik atfedilecek olan eserlerini yazmistir. Risalelerin okunmasi ve dagitilmasi da
yasaklandigindan bu faaliyetler gizlice yapilmis ve boylece “nur halkalar1” giderek
tim Anadolu’ya yayilmistir. Bu halka ve aglar daha sonra Nurculuk hareketinin
orgiitsel yapisini olusturmustur (Yavuz, 2004: 267). Bu yayilmadan rahatsiz olan
devlet, Said Nursi ve talebeleri aleyhine bir¢ok dava agmis ve mahkumiyetler

yasanmigtir.

Tim baskilara ragmen Nurcu hareket giderek biyiimiistir. Kemalizmin
kamusal alandaki c¢abalarina 6zel alanlar1 kusatan bir din egitimi gelistirerek cevap
vermek Nursi’nin en etkili taktigi olmustur (Yavuz, 2004: 267). Bu taktigin
toplumsal karsilik bulmas1 da zor olmamistir. Zira hemen her tiir igsel baskida Islam,
halkin sigmak goérevini icra etmistir. Zorla modernles(tir)me, genel olarak dindar
halk kitleleri tarafindan reddedilmis, Kemalist devrimler igsellestirilememistir. Buna
toplumun yakasindan tutulup siiriiklenmis olmasi, toplumun neredeyse refleks olarak
muhafazakarlasmasina yol agmistir (Insel, 1990: 12). Din namina higbir kurumsal

yapinin olmadig1 bir ortamda Nurcu hareket, muhatazakarlasan halkin bagi olmustur.

Said Nursi Il. Abdiilhamid’e karsi nasil pragmatist davrandiysa Demokrat
Parti (DP)’nin kurulmasiyla siyasete de pragmatist bir anlayisla tekrar giris yapmis
ve 1950’de Cumhuriyet Halk Partisi (CHP) ne karsi DP’yi desteklemistir. Bunda,
risalelerin daha rahat basilip dagitilmasinin temel etken oldugu aciktir. Hatta, DP
iktidarimin bizzat ortiilic 6denekle risaleleri bastirdigi Yassiada Mahkemesinde de
dava konusu olmustur. Ancak, Said Nursi’'nin siyasete girisi yine de temkinlidir ve
din eksenli siyaset yapilmasi konusunda etrafini uyarmistir; ona gore niifusun
cogunlugunun Miisliiman oldugu bir toplumda Islam’1 sahiplenen ve sembollestiren

bir siyasi hareket zararlidir (Yavuz, 2004: 268).

Son doénemlerini Isparta’da gegiren Said Nursi 6liimiinden iki giin Once
Urfa’ya gitmis ve Mart 1960°da vefat etmistir. Cenazesine miilki erkan da katilmig
ve Urfa’ya defnedilmistir. Ancak, sembollesecegi korkusuyla ihtilalci askerler

mezarini agtirarak cesedini alip kKimsenin bilmedigi bir yere gommiislerdir.
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Nurculuk hareketinin siyasal Islamciliga bakis1 ile Tiirk siyasetine olan etkisi

1950 sonras1 donemde ayrica incelenecektir.

3.2.4. Siileymancilik Hareketi

Ozellikle 1940’lardan sonra cemaatleserek Tiirkiye’deki en biiyiik Islamci
orgiitlenmelerden birini gergeklestiren ve laik Cumhuriyete karsi en biiyiik
tehditlerden biri olarak goriilerek sistemin irticai faaliyetler yiiriiten gerici akimlar
listesinin basinda bulunan Siilleymancilik hareketinin  kurucusu Bulgaristan
Silistre’de dogan Siileyman Hilmi Tunahan, Istanbul’da iyi bir dini tahsil gorerek
Istanbul basmiiderrisligi {invanin1 almistir. 1924 yilina kadar dersiam olarak gérev
yapmis ve bu tarihten sonra Tevhid-i Tedrisat Kanunu’nun dini egitimin devlet
tarafindan tek elden yiiriitilmeye baslanmasiyla bir siire ticaretle ugrasmistir. Bu
donemde, devletin din egitimi konusundaki yasaklayici ve baskici tutumu neticesinde
dini hayattan giderek uzaklasildigin1 ve bir siire sonra iilkede Kuran okuyacak
kimsenin kalmayacagini diigiinerek gizli olarak baz1 yerlerde Kuran dersleri vermeye
baslamistir. 1936°da Diyanet’te vaiz olarak gérev almis ve 1949°dan sonra baz1 dini
kurumlara yasal izin verilmesiyle Tunahan, illegal kabul edilen faaliyetlerini
yasallagtirmig ve Kuran Kurslarin1 1951 yilindan itibaren ¢ogaltarak; 1956’ya kadar
70 olan Kuran kursu sayisini bu yil 400’e yiikseltmistir. Tunahan’in vefat ettigi 1959
yilinda kurs sayist 1000’e ulasarak Istanbul disinda da kurslar acilmistir (Aydin,
2004: 311).

Stileyman Hilmi Tunahan’in 6liimiinden sonra hareket i¢inde ciddi bir liderlik
tartismas1 yasanmamis ve Tunahan’in ilk &grencilerinin olusturdugu bir istisare
kurulunca yonetilen cemaat, 27 Mayis 1960 darbesi doneminde bir duraklama
yasadiysa da 1966’da kurs sayis1 3000’e yaklasmistir (Aydin, 2004: 311-312). Kuran
kurslarinin  bu kadar hizli artmasinin nedeni, Siileyman Hilmi Tunahan’in
talebelerine, kendi oliimiinden sonra Kuran kurslar1 agmalar1 ve agmamalar1 halinde
hakkini helal etmeyecegi yoniindeki vasiyetidir. Tunahan’in talebeleri de bunu kutsal

bir gorev sayarak sistemli bir halde Kuran kursu agmaya yonelmislerdir.
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Siileymancilarin aktiflesmesi 1951°de kurulan Imam Hatip Okullarinin ilk
mezunlarin1 1958 yilinda vermeye baslamasiyla, din gorevliligi alaninda ciddi bir
rekabet dogmasi ve 1965 sonrasi 633 sayil1 Diyanet Teskilat Kanunu’nun ¢ikmasiyla
bu gorevlerin Imam Hatip Okulu, ilahiyat Fakiiltesi ve Yiiksek Islam Enstitiisii
mezunlarina verilmesi ile baslamistir. Bundan sonra Siileymanci cemaatinin Imam
Hatiplere ve mezunlarina karst son derece agresif ve diigmanca tavirlar1 baglamistir.
Kurslarinda egitim goren talebelerine de bunu asilamislar ve din gorevlisi olarak ya
da kurslarina yardim toplamak iizere bulunduklari her ortamda bu diismanliklarim
gindeme  getirmislerdir. Tabandaki birgok insanmn, diisiince farkindan
kaynaklandigini sandigi bu kavga c¢ok agik bir sekilde devlette resmi din gorevlisi
olarak istihdam edilme yani ekmek kavgasindan kaynaklanmigtir. Dogal olarak da
Imam Hatiplilerin agirlikli oldugu Diyanet Isleri Baskanlig1 ile de cemaat hicbir
zaman barisik olmamustir. ki taraf arasinda karalama ve iftira kampanyalar1 uzun
yillar siirmiistiir. Siileymancilar, Imam Hatiplileri, “dini alanda yetersizlik,
mezhepsizlik, Vahhabilik”le suclarken karsi taraf da onlari, “tekfirci, hurafeci ve
devlet diisman1” olarak su¢lamiglardir. Cemaate, “Siileymanci” nitelemesi de aslinda
kendileri tarafindan degil, bu rekabet ortaminda rakipleri tarafindan verilmistir

(Aydin, 2004: 310).

Siileymancilar, Tiirkiye’nin yasadigi her siyasi degisiklige karst uyum
saglamak tizere tepkilerini hemen gelistirmislerdir. Diyanet yasasindan sonra
teskilatlanmalarim1 Kuran Kurslar1 Kurma Koruma ve Idame Ettirme Dernekleri
Federasyonunu kurarak ayni cati altinda toplamislar ve Diyanet’te etkinlik

kazanmaya caligsmislardir.

1971 yili sonras1 yonetimsel ve stratejik a¢idan Siileymancilarin ciddi bir
doniigiim yasadiklar1 donemdir. Darbe hiikiimeti, ¢ikardigi bir yonetmelikle tiim kurs
binalarin1 devletlestirerek Diyanet’e devrini zorunlu hale getirmis ve buna karsilik
Siileymancilar teskilatlarinin adini Kuran Kurslart ve Diger Okul Ogrencilerine
Yardim Dernekleri Federasyonu olarak degistirmislerdir (Aydmn, 2004: 312). Bu
degisiklik, cemaatin 1940’lardan beri siirdiirdiigii temel amaclarindan kokli bir

degisiklik demektir. Ciinkii Stileyman Hilmi Tunahan, Tiirkiye’de toplumun giderek
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dinsizlesmeye bagladig1 ve Kuran okumay1 bilen insanlarin giderek azaldigi iddiasi
ile sadece Kuran’t metninden okumayi ve O&gretmeyi amaglamigtir. 1971°de
federasyonun kurulmasiyla artik bu amag farklilastirilarak, orta ve yiiksek 6gretime
devam eden yoksul 6grencilerin yurt ihtiyaclarini karsilayan ve bu arada Kuran
okuma basta olmak lizere diger dini egitimlerin de verildigi talebe pansiyonlari
gorevini iistlenmislerdir. Bu teskilatlanma devlet tarafindan 6grenci yurdu goriintiisii
halinde “gerici” faaliyetlerin yiiriitiildiigli “odaklar” olarak goriilmiis ve zaman
zaman bir¢ok yurt devlet takibatina ugramistir. Ancak, s6z konusu yurtlarin dizayn
ve mefrusati son derece profesyonelce ve Kuran kursu havasi vermeyen modern ve

liiks sayilabilecek sekilde yapilarak gerekli tedbirler her zaman alinmustir.

1971’¢ kadar herhangi bir liderlik tartismasi yasamayan cemaat iginde
Tunahan’in damadi Kemal Kacar’in liderligi almasiyla merkezi bir yap1
olusturulmustur (Aydin, 2004: 312). Bu durum cemaatin iist diizeyinde bazi
kopmalara neden olduysa da Tunahan’a olan akrabalik baginin etkisiyle olsa gerek,

genel olarak tabanda kabul gérmiis ve Kacar, Siileymancilarin “agabeyi” olmustur.

1971 muhtirasindan sonra 6nemli bir gelisme de Siileymancilarin yurtdiginda
teskilatlanmaya baslamalaridir. Yurtdisinda yasayan Tiirklerin dini ihtiyaglarinin
karsilanmasi ve daha ¢ok kendi sosyal tabanlarini alabildigine genisletme amacina
yonelik olarak oOncelikle merkez olarak Tirklerin yogun olarak yasadiklar
Almanya’nin Koln sehrinde Islam Kiiltiir Merkezi adi altinda merkezler kurmaya
baslamislar ve daha sonra bunlar1 diger sehirlere ve lilkelere yaymislardir (Aydin,
2004: 313). Yurtdis1 teskilatlanmalar1 da yine Islamcilar arasindaki rekabetten
kaynaklanmistir. Milli Gorilis Teskilatlar’nin Avrupa’da kurulmaya baglanmasi ile
Stileymancilar bu alanlarin kaptirilmamasi: ve kendileri i¢in de bir faaliyet alani
yaratma tepkisiyle yurtdisi teskilatlanmalara girigmislerdir. Benzer sekilde 1980
sonrasinda darbe hiikiimeti de resmi din vurgusu daha acik hale gelen Diyanet isleri
Baskanlig1 araciligiyla, bu alanda hizli ve etkili bir orgiit yapisina kavusan Milli
Goriisciiler ile Siileymancilara kars1 yurtdisinda teskilatlanmaya baslamistir. Hatta
Diyanet’in yurtdisinda gdrev yapan din gorevlilerinin maaslarin1 Suudi Arabistan

merkezli “Rabita” Orgiitliniin 6dedigi iddias1 da donemin darbe hiikiimetini oldukca
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zor durumda birakmistir. Sonugta Siileymancilar, 1981 yilina gelindiginde 220’si
yurtdisinda olmak iizere 300 civarinda Islam Kiiltiir Merkezi kurmuslardir (Aydin,
2004: 313).

1980 darbesinden sonra da devletin Siileymancilara bakis agis1 degismemis ve
yine cemaatin yurtlarina ve mal varligina el koymak i¢in girisimlerde bulunulmustur.
Ancak, sonradan bundan geri adim atilmasi, yaygin bir kanaate gore cemaat ile
darbeciler arasinda 1982 Anayasasina “evet” oyu verilmesi karsiliginda olmustur
(Aydin, 2004: 313). Bu donemde de Siileymancilar pragmatist davranmislar ve

teskilatlarinin devletlestirilmesini 6nlemislerdir.

Siileymancilarm  Islamcilik  anlaminda  kavramsal — bir  cerceveleri
bulunmamaktadir. Son derece geleneksel islam ve sunni-hanefi unsurlara siki sikiya
baglidirlar. Siileyman Hilmi Tunahan’in Naksi tarikatina bagli olmast ve
takipgilerinin inaniglarina gore tarikat zincirinin 33. halkasini olusturmasi nedeniyle
cemaatin tasavvufi egilimi belirgindir. Cemaat, “rabita” ve “duada elleri, kiigiik
parmaklar i¢ ice gegecek sekilde kapali tutmak™ gibi farkl ritiiellere sahip olsa da bir
tarikat degildir. Glclii ve kesin bir hiyerarsik itaate dayali bir yap1 olusturulmustur.
Geleneksel Islam’1 benimsemis ve bunu titizlikle uyguluyor olmasi Siileymanciligin
halk tabani ile kolay iletisim kurmasini saglamistir. Halk Islamciligi onun halktan
maddi ve manevi olarak destek gormesini saglamistir. Daha ¢ok kirsalda yasayan
halk, Siileymancilarm énemli maddi kaynaklarindan birini olusturmustur. Ozellikle
Ramazan aylarinda kdy camilerini ziyaret ederek ve yaz aylarinda hasat zamani
yetiskin bir hoca esliginde birka¢ kurs talebesini yardim toplamak iizere gérmek
Anadolu’da sik rastlanan bir durumdur. Bu agidan bakildiginda, sosyal konumu
itibartyla Siileymancilik, Istanbul’da dogmus ve iyi egitimli bir kisi tarafindan
kurulmus olmasina ve orgiitsel agidan sehirli olmasina ragmen genelde alt kiiltiir
diizeyindeki kirsal kesimde muhatap bulmustur (Aydin, 2004: 321). Ozellikle yurt
yoneticilerinden baslayarak tiim “agabeyler” sakalsizdir ve kravat baglamayi ihmal
etmezler. Kendilerine 6zgii Islami ¢ikarimlar1 ile faiz gibi Islam’in yasakladig
alanlar1 kullanabilmisler hatta kazanmak sartiyla kumarin dahi oynanabilecegi

fetvasim1 vererek (Kacar, 1989, alintilayan Kara, 2009: 343) yurtdisindaki ve
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yurticindeki  taraftarlarinin = kapitalizmin ~ nimetlerinden  yararlanmalarini

saglamiglardir. Cemaat bu sayede 6nemli bir ekonomik giice de sahip olmustur.

Siileymancilarin 6rgiit yapis1 manevi unsurlarla destekli otoriter bir yapidir.
Hatta Rusen Cakir’a gore bu yapt ayni zamanda fasizandir (Cakir, 1990: 135).
Siileymanci kuruluglar arasinda organik ve hukuki bir biitiinlik goéziikmemekle
(Aydin, 2004: 314) birlikte merkezden yonetilen askeri bir disipline sahiptirler.
Buna paralel olarak cemaatte zamanla, iist diizeyde onemli kopmalar yasanmistir.
Bunda cemaat iginde ekonomik giicin kullanilmas1 konusundaki anlasmazliklar
oldugu kadar cemaatin asli amacindan sapmalar oldugu ve Kemal Kagar’in insaniistii

sifatlarla ululastirilmasinin da énemli bir pay1 vardir .

Cok partili hayata gegilmesinden itibaren hemen tiim Islamc1 6rgiitlenmeler
gibi daha c¢ok merkez-sag partilere meyleden Siileymancilarin istikrarli bir siyasi
cizgileri oldugu sdylenemez. Kemal Kacar’in lider olmasiyla cemaat, kendi kurs ve
yurtlarinin selameti agisindan Adalet Partisi’ni, basta Kemal Kacar olmak {izere bazi
yoneticilerinin milletvekili olmasi karsiliginda desteklemistir; Kemal Kagar ii¢

donem AP’den Kiitahya milletvekili secilmistir.

Aydin, Siileymancilarin goriinen organizasyonlariin arkasinda gizli bir
hedefe sahip olduklarini ancak bu iki yap1 arasindaki farkin en az oldugu
hareketlerden biri oldugunu belirtmektedir (Aydm, 2004: 319). Halbuki i¢
diinyalarindaki diigiince yapilari itibariyla bagnazliga varan ol¢iide muhafazakar
goriinen Siileymancilar, kilik kiyafetlerinden siyasi sdylem ve duruslarmma kadar
modern bir goriintii vermekte ve merkeze yakin durmaktadirlar. Ornegin, cemaatin
katiksiz bir taklit ve itaat unsurlartyla manevi agidan baglh oldugu Siileyman Hilmi
Tunahan sakalli oldugu ve kravat takmadig1 halde, kurslarda din gorevliligi yapan

hocalar dahi sakal birakmaz ve kravat takarlar. Bunun nedeni, toplumdaki, sakalli ve

“Siileyman Hilmi Tunahan’in talebelerinden olan ve iki dénem de milletvekillik yapmus olan Hilmi
Tiirkmen; “Siileyman Efendi’nin hi¢bir zaman siyasal amaglar1 olmadigini, oysa Kemal Kacar’in bir
kisim miiesseseleri, devleti ele gegirmek (...) maksadiyla ¢alistigini” soylerken 1980 ortalarinda
ayrilan inli vaiz Hiiseyin Kaplan; “cemaatte bir takim sapmalar oldugunu” ve Kemal Kagar’t
kastederek; “bu sapmalar, pesinden gittikleri zata istinat ettikleri sifatlardan geliyor” demistir (Akt.
Cakar, 1990: 136).
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pejmurde kilikli “hoca” algisina uygun diisen bir goriintii vermemektir. Talebe
yurtlarinda, cemaat tarafindan teyit edilmese de, siki bir dini egitim vardir; buna
karsilik bu yurtlar goriintii itibariyla Kuran kursundan ziyade liikks bir oteli

andirmaktadirlar.

Aydin’a gore Siileymancilar, resmi din egitimi politikas1 elestirisinin diginda
hicbir zaman yeni bir rejim, alternatif bir sistem arayisinda olmamislardir (Aydin,
2004: 319). Ancak, Diyanet Isleri Bagskan1 Tayyar Altikulag, 1981 yilinda darbe
lideri Kenan Evren’e verdigi bir brifingte Siileymancilarin amaglarint su sekilde
aciklamigtir: a) Devleti yikmak, b) Siileymancilik tarikatina dayali bir din devleti
kurmak. Altikulag devamla, cemaatin temel goriislerini de su sekilde siralamistir: )
Mustafa Kemal deccaldir, b) Devletin yetistirdigi din gérevlileri deccalin ordusudur,
¢) Siileymancilik bir giin hiikiimran olacaktir, d) Siileymanci olmayanlar, sogan gibi
dogranacaktir, ¢) Kainatin manevi tasarrufu Siileyman Efendi’nin elindedir, f) {lmin
yolu 6grenim degil, feyz ve rabita yoludur, g) Siilleymanci olmayanlara her gesit
yalan ve iftira miibahtir (Akt. Eygi, 1998, alintilayan Kara, 2009: 166). Mehmet
Sevket Eygi’nin Milli Gazete’de yayinladigi bu belge hakkinda herhangi bir tekzip
ya da agiklama yapilmamistir (Kara, 2009: 166).

Her ne kadar bir Diyanet Isleri Bagskani'ndan Siileymanciligin bir tarikat
olmadigint bilmesi beklense de genel hatlari itibariyla bu amag¢ ve goriislerde
dogruluk pay1 oldugu sdylenebilir. Zira, Siilleymancilarin bu tiir goriisleri oldugu
bilinmektedir. Siileymancilarin, yurtlarina aldiklar1 6grencileri etkilemek ve
kendilerine baglamak i¢in kendilerini “Firka-i Naciye” yani kiyamete kadar gelecek
72 cesit Miisliiman grubu iginde ahirette kurtulacak olan tek grup olduklarini empoze
ettikleri 6teden beri bilinmektedir. Mustafa Kemal hakkindaki goriisleri de ¢ok farkli
degildir. Kemal Kagar’in Nazl Ilicak’la 4-10 Aralik 1989°da Terciiman gazetesinde
yapt1g1 réportajda Kacar bunun ipuglarini vermistir, “Atatiirk’iin Islam dininden uzak
oldugunu, Cumbhuriyetin ilk yillarinda cenazeleri kaldiracak imam kalmadigini;
camilerin kisla yapildigini...” belirterek Mustafa Kemal’in dine hi¢ de sicak
bakmadigini belirtmektedir (Kagar, 1989, alintilayan Kara: 2009: 337). Buna benzer
goriisleri nedeniyle 1980 sonrasinda Siileymancilar hakkinda TCK’nin 163.
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Maddesine dayanarak, “laiklige aykir1 faaliyette bulunmak” iddiasiyla davalar

acgilmis ve Kagar basta olmak tizere lider kadrolari mahkum olmuslardir.

Stiileymancilar, 12 Eyliil darbesinin hismina ugramalarina ragmen yukarida da
belirtildigi gibi siyasal konjonktiire uyum saglamada her zaman pragmatist
davranmiglardir. Aydin, bu tavrin uzun vadeli dini/kiiltiirel hedeflerden ¢ok,
glintibirlik diisiince ve kaygilara gore olustugu izlenimi verdigini belirtmektedir
(Aydin, 2004: 321-322). Buna, olaganiistii donemleri en az zararla atlatma amacini
da eklemek gerekir. Nitekim, tiim Siileymanci yurtlarinin Milli Egitim Bakanligi’na
devrini ongoren diizenleme tamamlanmigken son anda bundan vazgecilmesi yaygin
bir kanaate gore cemaatin darbecilere ve 6zelde de 1982 Anayasasina destek sozii
vermeleri ile olmustur (Akt. Aydin, 2004: 313)". Bu iddianin resmi olarak
kanitlanmas1 miimkiin olmamakla birlikte diger birtakim gostergeler Siileymancilarin
darbecilere yakin durduklarini ortaya koymaktadir. Bunlar, 12 Eyliil sonrasi tiim
Siileymanci yurtlarinda Atatiirk ve hatta Kenan Evren koseleri agilmasi, yeni yurt
binalarinin agilislarina Mesut Yilmaz gibi “liberal” devlet adamlarinin davet edilmesi
gibi gostergelerdir (Cakir, 1990: 133). Yine, 12 Eyliil sonrasinda Almanya’da
cemaate ait Anadolu gazetesinde darbenin, “asir1 dincilere kars1 yapilmis hakli bir
darbe” (Akt. Aydin, 2004: 322) degerlendirmesi yapilmast bu uygulamalara 6rnek

olarak verilebilir.

Tiim bu 1liml ve devlet-iktidar yanlis1 goriintiilerine ragmen Siileymancilar,
sistemin “zararli akimlar” nitelemesine maruz kalmaktan kurtulamamistir. Aydin,
bunun nedeninin, varligim1 din disilik {istiine kuran sistemin rahatsizligimin bu tiir
cemaatlerin dogrudan bir siyasal rakip olmalarindan degil, potansiyel imkanlarindan
ve toplumla rahatca kurabildikleri iliskilerden kaynaklandigimi sdylemektedir
(Aydm, 2004: 319). Burada, “varligin1 din disilik {istiine kuran sistem” ifadesi

anahtar konuma sahiptir. Ciinkii, Kemalizm-Islamcilik kavgasinda sistemin; amaci,

“Bu iddiay1 daha gok, gazateci Nazl Ilicak’in ileri siirdiigii belirtilmektedir. Siileymancilarm yakin
iliski i¢inde bulunduklar1 Terciiman Gazetesi’nin sahibi Kemal Ilicak’in, Nazli Ilicak’in esi olmasi
dikkate deger bir ayrintidir.
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orgiit ozellikleri, zarar1 veya faydasi ne ve nasil olursa olsun her tiir dini olusumu

potansiyel tehlike gérmesinden kaynaklanmaktadir.

Cumbhuriyet dénemi Islamcilarinda goriilen degisim, Siileymancilar’da da
goriilmektedir. Baslangicta Tunahan’in tutarli olarak, devlet eliyle dinin
carpitilabilecegi endisesiyle Imam Hatip Okullarina kars tavir almasi daha sonraki
takipgileri tarafindan abartilmis ve rekabete dayali diismanliklar giidiilmistiir.
Diyanet Isleri Baskanlig: ile olan siirtiismeler de bu kapsamda degerlendirilmelidir.
Ancak, ozellikle 28 Subat sonrasinda 8 yillik zorunlu egitimin yiiriirliige girmesiyle
Imam Hatip Liseleri’ne olan talebin ciddi sekilde azalmasi ve buna karsilik devlet
politikasina paralel olarak Siileymanci kurslarindaki dini egitimin yogunlugunu
kaybederek Siileymanct genglerin yliksekdgretime yonelmeleri neticesinde bu kavga
sona ermistir denebilir. Ancak Siileymancilar, Imam Hatipli din gorevlilerinin
arkasinda namaz kilmama prensiplerini siirdirmektedirler. Benzer sekilde
Siileymanci-Diyanet ¢ekismesi de cemaatin, bunun genel bir istthdam sorunu
oldugunu gdrmesi neticesinde anlamini yitirmistir. Siileymancilarin da faaliyetleri
asli kurulus amaglarindan farklilasarak diinyevilesmistir. Sekiilerlesme ¢izgisindeki
gelismelere paralel olarak Siileymancilar zamanla mali ve fiziksel alanlara daha ¢ok
onem vermislerdir (Aydin, 2004: 320). Bu durumu cemaat iiyelerinin kisisel refah
seviyelerinin yiikselisinden, yurtlarin gérkemli mekanlar haline gelmesine kadar pek
¢ok alanda gérmek miimkiindiir. Kisaca aragsal yap1 pek ¢ok seyde amaclarin 6niine

gecmis ve bunlar aklilestirilip mesrulastirilmistir (Aydin, 2004: 321).

12 Eyliil sonrasinda Siileymancilarin siyasi tercihlerinde 6nemli bir degisiklik
gozlemlenmemistir. iktidara en yakin merkez-sag partileri destekleme gelenegi
siirmektedir; 1960-1980 doneminde, kisa bir siire Demokratik Parti’yi destekleme
disinda (Cakir, 1990: 132) Adalet Partisi’ni desteklemislerdir. 1980 sonrasinda
Anavatan Partisi ve onun da "90’larin basindan itibaren zayiflamasiyla Dogruyol
Partisi’ne yonelmislerdir. 1994°ten itibaren, diinya goriisleri hic uyusmasa da ve
*70°1i yillarda 6zellikle imam Hatip politikalar1 ve Avrupa’daki Avrupa Milli Goriis
Teskilatlar1 ile yasanan rekabet nedeniyle Milli Goriis ¢izgisine her zaman mesafeli

duran Siileymancilar, Refah Partisi’ni desteklemiglerdir. 28 Subat sonrasinda ise yine
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giicliiniin yaninda yer alarak Adalet ve Kalkinma Partisi’ni desteklemislerdir. Buna
gore Siileymancilarin siyasi amagclari, sistemin politikalarinda s6z sahibi olmak degil,
her donem bir veya birka¢ “agabey”i meclise sokarak kendi kuruluslarinin zarar
gormemesini saglamaktir denebilir. Her se¢im Oncesi siyasilerle pazarliga oturan
Siileymancilar, Kemal Kagar’dan sonra Tunahan’in torunlari olan “Denizolgun”larin
veya diger cemaat Onderlerinin aday olduklari parti veya partileri fiilen

desteklemektedirler.

3.3. KEMALISTLERIN ISLAMDA REFORM YAPMA VE MILLI DIiN
KURMA CABALARI

Cumhuriyetin kurucu kadrolar1 hilafeti de lagvettikten sonra, Osmanli’nin
baslattigi modernlesme siirecini genisleterek Tiirk modernlesmesini Bati’nin tiim
medeniyetini ithal etme yoriingesine oturtmaya ¢alismislardir. Belirtildigi gibi, II.
Mesrutiyet Islamcilari, Bati’nim bilim ve teknolojisine olumlu bakarken kiiltiiriinii ve
yasam bi¢imini diglamislar, bu konuda direng gostermislerdir. Kemalistler bu direnci
birebir yasadiklarindan, planladiklar1 inkilaplarin ayni direngle karsilagsmamasi igin
din mefhumunu titizlikle ele almislardir. Bu konuda bazi 1limli yaklasimlar,
Kemalistlerin dini kamusal alandan c¢ikararak toplumun vicdanma indirgedigini
belirtseler de Kemalist reform siireci incelendiginde asil amacin dinin toplum
vicdanindan da atilmasina yonelik oldugu goriilmektedir. Mustafa Kemal, 1924
Anayasasi’nin ikinci maddesine, “Tiirkiye devletinin dini, din-i Islam’dir” hiikmiinii
koydurmaktaki maksadini s6yle agiklamaktadir:

Cumhuriyetin ilanindan sonra da yani, Teskilat-1 Esasiye Kanunu yapilirken

laik hiikiimet tabirinden dinsizlik manasi ¢ikarmaga miitemayil ve vesilecu

olanlara firsat vermemek maksadiyle, kanunun ikinci maddesini bimana kilan

bir tabirin ithaline miisamaha olunmustur (Akt. Safa, 1997: 108).

Yani, Mustafa Kemal, anayasada resmi din olarak Islam’in yer almasinin
aslinda gegici oldugunu ve mecliste Ikinci Grup ile baz1 muhafazakar gazetelerin
mubhalefetine kars1 yapilmis bir diizenleme oldugunu belirtmektedir. Nitekim Takrir-i
Siikun ve Istiklal Mahkemeleri’nin gdlgesinde 1928 yilinda bu hiikiim de kaldirilmig

ve devletin laiklegsmesi hizlandirilmistir. Tiirkiye nin laiklesmesi anglosakson laiklik



78

anlayigindan farkli olarak Fransiz laikligi ¢izgisinde ve hatta ondan daha kati bir
bicimde uygulanmistir. Yukarida da belirtildigi gibi dinin, devlet islerinin referans
kaynagi olmasi bir yana, toplum vicdaninda yasamasina dahi tahammiilsiiz bir laiklik
anlayis1 benimsenmistir. Bu kapsamda, dinin kutsal saydigi sembollere karsi planl
bir reform hareketi baslatilmistir. Bunlardan, Islamcilarin bilingaltinda kalan énemli

birkag1 iizerinde durulacaktir.

3.3.1. Tiirkce Ezan

1932, Cumhuriyet devrinin en 6nemli inkilaplarindan birinin yapildig yil
olmustur. Bu yilin Ramazan ayinda (9 Ocak-7 Subat 1932), uzun zamandir hazirhig
yapilan “milli din” c¢alismalar1 kapsaminda ibadetlerin Tiirk¢e yapilmasinin
tatbikatina baslanmistir. Tiirkce ibadete ancak 1932 yilinda gecilebilmesi, bu konuda
herhangi bir altyapimnin olmamasiyla ilgilidir. O tarihe kadar devletin elinde ne bir
Tirkge Kuran meali ne de tefsiri bulunmaktadir. Ancak bu konudaki ¢alismalar
thmal edilmemis ve Cumbhuriyetin ilk yillarinda, 1925’in Subat ayinda Meclis’te
Diyanet Isleri Bagkanhigi’nin biitcesi goriisiiliirken basta Kuran olmak iizere diger
dini metinlerin Tiirk¢e’ye ¢evrilerek basilmasi ve bunun igin biitceye ek 20 bin liralik
ek 6denek eklenmesi kabul edilmistir (Ciindioglu, 1998: 53-54, 56). Diyanet Isleri
Bagkanligi, aldig1 bu gorevin ifasi i¢in Kuran’in Tiirk¢e’ye c¢evrilmesi (meali) isini
Mehmet Akif’e, tefsirini (genis yorumunu) Elmalili Hamdi Yazir’a ve biiyiik bir
hadis kiilliyat1 olan Buhari-i Serif’in terclimesini de Babanzade Ahmed Naim’e ticret

karsiliginda vermistir (Ciindioglu, 1998: 56).

Ancak, zaten hilafetin kaldirilmasi karsisinda Cumbhuriyet kadrolarina soguk
duran Mehmet Akif, baslangigta bunu, “asrin idrakine Islam’1 sdyletme” idealine
uygun hatta gerekli gorerek kabul etmesine ragmen (Aktay, 2004b: 84), hazirladigi
Kuran cevirisinin istemedigi bir maksat i¢in kullanilacagini anlamig ve bu gorevden
cekilerek Misir’a gittikten sonra ticreti iade ederek c¢eviriden vazgecmistir. Akif’in
gorevden ¢ekilmesiyle meal isi de Elmali’ya havale edilmis ve Elmali her iki gorevi
de itina ile yerine getirerek 1926 yilinda yazmaya basladig1 eserini 1938 yilina kadar
tamamlamigtir. Ancak, Elmali da Akif gibi geri plandaki maksatlar1 bildiginden,
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ozellikle ceviri kisminda kullandig1 Tiirkce ile tefsir kisminda kullandig:r Tiirkce

birbirinden ¢ok farkli olmustur. Bunu Ciindioglu sdyle yorumlamaktadir:
(...) diger yazilarinda yok denecek kadar devrik ciimle kullanan Elmalil1, bir
yandan manay1 fevkalade 6zenle korumaya gayret ederken, diger yandan
cevirisinde mebzul miktarda devrik ciimleler kurmus, adeta okuyusu
kolaylastiracak unsurlara riayet etmekten alabildigine kagmmustir (...) Tefsir
kismina ve oOzellikle tefsirin o muhtesem mukaddimesine gelince, Elmalili,
ilmi dirayetinin yan1 sira siyasi dirayetini de tebariiz ettirmekten asla
cekinmemis ve “Hasa Tiirkge Kur’an!” seklinde sarfettigi bir ifadenin
mukaddimeden ¢ikarilmasi istendiginde, bu istegi kabul eder goriiniip
bilahare daha agirim1 yazmistir: “Tirkce Kur’an mu1 var behey saskin!?”

(Clindioglu, 1998: 65).

Yasin Aktay da Elmali’min, tefsirini, bugiin siyasal Islamcilik diye ayirt
edilebilecek bir sdylemin Kuran’da kendine dayanak buldugu ayetlerin hemen
hepsini, bu akimin sdylemsel ihtiyaclarma cevap verebilecek sekilde yorumladigini
belirtmektedir (Aktay, 2004b: 85). Ger¢ekten de Elmali’nin tefsiri, yazildigi donemin
siyasi ortamima muhalif olarak Islam’in toplumsal yasam bigimine vurgu yapmasi
acisindan bugiine kadar, Islam’la ilgili calisma yapan kisilerin bagvurduklari ve
muhafazakar ailelerin kiitiphanelerinde bulundurduklari 6nemli bir kaynak eser

olagelmistir.

Akif ve Elmal’nin tepkileri elbette miinferit tepkilerdir ve Tiirkge ibadete
gecisi durduramamistir. 1932°nin Ramazan ayinda Mustafa Kemal, Ankara’dan
Istanbul’a gelerek hazirliklar1 biiyiik olgiide tamamlanan Tiirkce Kuran okuma
merasimlerini  bizzat yOnetmistir. Onceden belirlenen, sesi giizel hafizlarin
provalarini Dolmabahge Sarayi’nda izlemis ve onlara talimatlar vererek Istanbul’un
Oonemli ve bliylik camilerinde bu hafizlar Kuran’1 Tiirk¢e okumaya baglamislardir.
Halk, bu yeni uygulamay: yakindan gérmek i¢in camilere akin etmis ve o giinkii
gazeteler bunlar1 biiyiikk bir heyecanla her giin mansetten vererek ve {iistelik hangi
hafizin hangi camide Tiirkce Kuran okuyacaginin listesini yayinlamislardir.

Nihayetinde, yine Mustafa Kemal’in talimatiyla 18 yil siirecek olan Tiirk¢e ezan ilk
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defa 30 Ocak 1932°de istanbul Fatih Camii’nde okunmustur (Ciindioglu, 1998: 88).
[k ezandan sonra, tiim iilke sathinda uygulanmasi icin calismalar yapilmis; Diyanet
Isleri Baskanlig1, ezanin yeni seklini tesbit ederek, bazi sanatgilar bestesi igin

gorevlendirilmis ve Tiirkge ezan okuma kurslar1 agilmistir (Ciindioglu, 1998: 101).

3.3.2. Cami Yerine Halkevleri

Cumbhuriyetin “milli din” projesi cergevesinde dikkate deger bir baska
uygulama da camilerin yerini almasi beklenen halkevlerinin kurulmasi olmustur.
Ciindioglu, ilk bakista birbiriyle alakasiz gibi duran bu ve benzeri tesebbiislerin
aslinda ayn1 gayeye hizmet amactyla atilmis, her faaliyetin tek tek ayni siyasi irade
tarafindan planlanip yiirtirliige sokuldugunun altini ¢izmektedir (Ciindioglu, 1998:
97). Halkevleriyle ilgili olarak Ahmed Hamdi Basar soyle demektedir:

(...) Bizde dini cemiyetin digina atmak degil, bilakis inkilaplarin emrine

vererek yasatmak lazimdir. Camileri yikip, terk edip onlarin yerine halkevleri

yapmak suretiyle maksadimiza asla muvaffak olamayacagiz. Her zaman

camide toplanan halka oradan sesimizi duyurmak; oralarin modern halkevleri

haline koymak: din simifin1 ortadan kaldirmak, herkesi din ve diinya namina

konusturmak miimkiindiir” (Basar, alintilayan Ciindioglu, 1998: 98).

Basar aslinda Kemalistlerin niyetini agik bir sekilde 6zetlemektedir. Nitekim,
Islamc1 kamuoyunda, camilerin ibadethane yerine farkli amaclarla kullamldig
yoniinde yaygin bir kanaat vardir (Kagar, 1989, alintilayan Kara: 2009: 337).
Nitekim, bazi camilerin hayvan baglanan ahirlara, askeri kislalara ve depolara
dontistiiriildiigli bir gercektir. Yerine ise, igine ayakkabi ile girilen, miizik
enstriimanlarinin bulundugu ve kiiltiirel faaliyetlerin yapildig:1 halkevlerinin almasi

i¢in ¢aligmalar yapilmistir.

3.3.3. Islameilarin Tepkileri ve Yerel Ayaklanmalar
Kemalist kadrolarin yukaridaki girisimleri, halkin geleneksel yasam bi¢imine
dogrudan bir miidahale olarak algilanmistir. Bu nedenle, 1920’lerin ikinci yarisindan

itibaren, sert yasal tedbirlere ragmen, Islamci elitlerin gizli olarak yiiriittiikleri
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kiiltiirel faaliyetlerin diginda, yerel diizeyde bazi toplumsal hareketler olmustur.

Bunlardan, resmi tarihin 6ne ¢ikardigi bazilar1 asagida ele alinmistir.

3.3.3.1. Menemen Olay1

Laiklestirme akimina karst 1920’lerden beri siiregelen yerel Islamci
muhalefet 1930’larda da devam etmistir. 22 Aralik 1930’da izmir’in Menemen
ilcesinde meydana gelen ve dervis kiligindaki bir grup insanin “seriat getirmek” icin
meydanda toplanan halka konusma yaparken olaya miidahale eden Kubilay adindaki
bir yedek subayin oldiiriilmesi olayr Cumhuriyet kadrolarini ¢ok rahatsiz etmis ve bu
olay tizerine c¢esitli illerde tutuklamalar ve neticesinde de idamlar ger¢eklesmistir.
Zamanla bu olay, Kemalistler tarafindan laiklik ayinleri seklinde her yildoniimiinde
“gericilere” saldirmanin bir araci olarak devlet erkaninin da katildigi resmi torenler
haline getirilmistir. Diger taraftan Islamcilar, bu olaym bir provokasyon ve bazi nde
gelen din adamlarmin tutuklanmasi i¢in bir tertipten ibaret oldugunu iddia etmislerdir
(Kisakiirek, 1977: 164). Nitekim basta, Istanbul’da 86 yasindaki Naksi Seyhi Erbilli
Esat Efendi ve Aksaray’da Ussaki Seyhi Abdurrahman Sami Efendi olmak iizere
bircok din adami tutuklanmis ve idama mahkum edilmistir. Erbilli Esat Efendi’ye
verilen idam cezasi yasi nedeniyle infaz edilememis ve askeri bir hastanede
Olmistir. Oglu Seyh Mehmet Ali Efendi ise 27 kisi ile birlikte asilmistir (Kara,
2009: 265).

Tunaya’ya gore, Menemen, Manisa, Balikesir ve Antalya’da bu olay
nedeniyle tutuklananlarin sayist 2200’0 bulmustur (Tunaya, 2003: 164). Dénemin
ulagim ve iletisim araglarinin yetersizligi géz oniine alindiginda bu olayin nasil bu
kadar organize bir sekilde gerceklestirildigi ve buna bagl olarak tutuklamalarin bu
kadar genis tutulmasinin dayanaklart resmi makamlar ve kayitlar tarafindan
cevaplanmis degildir. 1924’te Seyh Sait isyant bahane edilerek kapatilan
Terakkiperver Cumhuriyet Firkasi (SCF) gibi Menemen olay1 da yeni ve istelik de
Mustafa Kemal’in giivendigi yakin arkadaslar tarafindan kurulmus olmasina ragmen
halkin kurtulus umudu haline gelerek etrafinda toplandigi (Ozipek, 2004: 257)

Serbest Cumhuriyet Firkasit kapatilmigtir. Burada, halkin neden “kurtulmak” igin,
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aslinda laik ilkelere sik1 sikiya bagli SCF’ye bu kadar tevecciih ettigi konusu dikkat
cekicidir.

3.3.3.2 Bursa Ulucamii Olay1 ve Digerleri

Tiirkge ezana karsi ise 1 Subat 1933 tarihinde Bursa Ulucamii’nde &gle
namazindan ¢ikan cemaat, Istanbul’da dahi Tiirkge ezan okunmamasina karsilik
bunun Bursa’da okunuyor olmasini protesto etmisler ve iclerinden bazilar1 Arapca
olarak ezan okumuslardir. Bunun iizerine giivenlik giigleri olaya miidahale etmis ve
Arapga ezan okumay1 yasaklayan hi¢bir yasal dayanagi olmadigi halde gosterinin
elebagilar1 tutuklanmistir. Olay, hem basin hem de devlet tarafindan oldukca
biiyiitiilmiis ve Bursa olay1 nedeniyle tutuklamalarin sayis1 artarken, diger illerde
Arapg¢a ezan okudugu tespit edilen miiezzin ve imamlar da tutuklanmistir
(Clindioglu, 1998: 108). Tutuklamalarin Menemen’de oldugu gibi alabildigince genis
tutulmasi inkilaplara karsi olan direnci kirmak igindir. Hatta Arapga ezan okuyacak
olanlarin idam edilebileceginden bile s6z edilmekteydi. Bu tiir olaylardan dini yayin
yapanlar bile etkilenmis ve o dénem hakim sdyleme uygun eserler nesredilerek
ibadetlerin Tiirkgelestirilmesi hareketine katkida bulunmuslardir (Ciindioglu, 1998:
107, 111).

Aralik 1935°te Siirt’te Seyh Halid Ayaklanmasi ve Ocak 1936°da Iskilip’te
Ahmet Kalayci’'nin baglattigi ayaklanmalar da bastinlmis ve sorumlularn
cezalandirilmistir. Tunaya, Tiirk devriminin o donemde bu kesimlerin oylarina
ihtiya¢ duymadigi i¢in bu tiir olaylarin siiratle bastirildigini ve acik ve genis
propaganda faaliyetine meydan vermemelerini, siyasal hayata karigmamalarini

sagladigini belirtmektedir (Tunaya, 2003: 166).

Bu donemdeki Islamci tepkiler kuramsal liderlikten ve herhangi bir merkezi
organizeden yoksundur ve tamamiyla halk hareketi niteligindedir. Entelektiiel
Islamcilarin her biri kendine gore farkli bir yol izlemistir; Mehmet Akif gibi bazilari
iilkeyi terk etmis, Elmalili gibi inzivaya cekilenler olmus, Esref Edip gibi Istiklal

Mahkemeleri’nde yargilananlar ve yine de muhalif durus sergileyenler, Iskilipli Atif
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Hoca gibi onun kadar sansli olmayanlar, Said Nursi ve Siileyman Hilmi Tunahan gibi

daha farkli metodlar izleyenler olmustur.

Bulag’a gore Islamci aydimnlarm nemli bir kismi1 Canakkale Savasi’nda sehit
olmustur. Bulag, bu aydimlarm bircogunun islami diisiince yapisi iizerinde nemli
caligmalar yaptiklarint ve sayilarimin yaklasgtk 50 bin kadar oldugunu iddia
etmektedir. Bu, Islamci diisiincenin duraklamaya ugramasinin nedenleri arasinda
gosterilmektedir (Bulag, 2005: 49). Ayrica, sadece sapka giymemek icin Suriye gibi
tilkelere gbo¢ eden Miisliimanlarin sayisinin onbinler oldugu iddia edilmektedir
(Afyoncu, 2010). Aktay’a gore Islamcilarin, yasanan bu siirece verdigi cesitli
tepkilerdeki tutarli bir biitiinliigiin yoklugu, Islamciligin ilk bitisini gostermektedir
(Aktay, 2004b: 68). Bulag’a gore ise Islamcilik, kokii bu topraklarda olan gercek
entelektiiel bir damardir ve fikri acidan son derece donanimli olan ilk Islamcilar
1924°ten sonra siyasi ve askeri ac¢idan kavgayr kaybettiklerinden fikri alanda da

kaybetmis goriindiiler (Bulag, 2005: 50).

Cumhuriyetin ilk dénemlerini inceleyen bircok yazara gore Islamcilar bu
donemde, 1945°e¢ kadar, kimliklerini yok etme politikasina karst Islam’t
yasayabilmek i¢in halis ve samimi bir durus hatta direnis sergilemislerdir (Hamza
Tiirkmen ile goriisme, 2010). Hayrettin Karaman’a gore bu donemde 40 bin kadar
hafiz yetismistir (Akt. Tlirkmen, 2010). Nurculuk ve Siileymancilik hareketlerinde de
goriildiigli gibi, sistemin dine ve dindarlara karsi ¢ogu yasal dayanaktan yoksun
baskis1 nedeniyle Islamcilar faaliyetlerini yer altina indirerek informal egitim

yontemlerini kullanmislardir.

Tiirkiye Islamcilarindaki bu tutum onlarin biraz da ataerkil gelenege sahip
milliyetci ve muhafazakar c¢izgilerle kesismelerinden kaynaklanmaktadir.
Cumhuriyet kadrolarinin Islamcilar1  dislamast  ve Islamla arasina halkin
beklentilerinin aksine mesafe koymasiyla Islamcilarin devlete ve siyasete kars1 acik
bir yabancilasmalar1 olmustur. Ancak, Aktay’in da belirttigi gibi, bu yabancilagma,
Islamcilant devlet ve millete sahip olma duygusu ve arzusundan higbir zaman

caydirmamistir (Aktay, 2004b: 68). Tek parti yonetiminin 1945’ten sonra bazi dis ve
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i¢ nedenlere bagl olarak din politikasinda kismi yumusamaya gitmesinden sonra ve
Demokrat Parti iktidariyla onleri biraz daha agilan Islamcilarn bu dénemdeki
gelisme stireglerinde bu durum daha yakindan goriilecektir. Peyami Safa, Tiirk
inkilabinin dini, medeni (toplumsal) hayattan ¢ikarttigini ve Islamciligin Itilaf
donanmalariyla beraber uzaklastigini, Vahideddin’le beraber kactiginit ve Osmanlilik
politikasinin [zmit’te Ali Kemal’le beraber astldigini (Safa, 1997: 90, 108) soylerken
birinci tespitinde yanildigini, Tiirkiye Islamciligmmn farkli formatlarda ortaya

cikmasiyla goriilecektir.



DORDUNCU BOLUM

COK PARTILi DONEM VE iSLAMCILIGIN YUKSELISIi

4.1. iISLAMCILIGIN YUKSELISI

1924’ten sonra, sistemin baskis1 nedeniyle Islamci aktdrlerin geri gekilmesi,
Kemalist reformlarin hizla uygulanmasmna ve neticede Islam’la baglantili tiim
unsurlarin kamusal alandan atilmasiyla sonuglanmistir. Bu siirecte halkta en ¢ok
rahatsizlik yaratan uygulamalarin basinda din egitiminin yasaklanmasi ile ezanin
orijinal hali yerine Tirk¢e okunmasi ve halkin kutsal mekanlarina yapilan
uygulamalar olmustur diyebiliriz. Ciinkii, sonraki yillarda 1924-1950 dénemini
degerlendiren Islamcilarin ve hatta geleneksel dindar kesimlerin, dénemin baskilarini
daha ¢ok bu baglamda ele aldiklari goriillmektedir. Zira 6rnegin, Arap alfabesinden
latin alfabesine gegilmesi yada hafta tatilinin Cumadan Pazar giiniine alinmasi veya
bazi 6lcii birimlerinin yerine evrensel birimlerin kullanilmas1 gibi degisiklikler, zaten
okuma-yazma ve egitim seviyesi ¢ok diisiik bir toplumu ¢ok fazla etkiledigi
sOylenemez. Ayni sekilde, tatil giinliniin veya giinliik hayatta kullanilan bazi 6l¢i
birimlerinin degismesi, kisa slirede Oziimsenecek yeni uygulamalar olarak
goriilmelidir. Ancak, bir toplumun yiizyillara uzanan bir kiiltliriinii olusturan dini
sembollerine yapilan uygulamalar ile dini egitim verememenin ¢ocuklarint “dinsiz”
yapacagl endisesi halkta Cumhuriyete ve onun yoneticilerine kars1 kin ve nefret
uyandirmistir. Bu uygulamalara karsi yerel diizeyde itiraz ve tepkilerin yan1 sira bazi
Islamc1 aktorlerin kiiltiirel karsiliklarina da sistem tarafindan orantisiz bir baskiyla
karsilik verilmistir. Kendini, kendi topraginda dislanmis hisseden toplum, toplumsal
hareketler kavramsali ¢er¢evesinde davranislar gostermistir. Bu hareketleri tetikleyen
belli basgl iki unsur bulunmaktadir; bunlar, Kemalizm’in otoriter yapisindan
kaynaklanan baskici tutumunun yarattigi sosyal dislanmislik duygusu ve ona karsi
olusan gizli muhalefet ile siyasal sistemde meydana gelen degisikliklerle bazi

firsatlarin ele gecirilmesi olmustur.
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4.1.1. Kemalizmin Otoriter Yapisi

Kemalizmi ve ideolojisini inceleyen bircok yazar, devraldigi devlet
geleneginin otoriter unsurlarini tastyan Cumhuriyet rejiminin kurucu ve yonlendirici
ideolojisi olan Kemalizm’in kat1 bir siyasal ideoloji (insel, 2008: 78) oldugunda
birlesir. Kemalizm ideolojisinin nihai hedefinin demokratiklesme oldugu tezi ikna
edici olmaktan uzaktir (Koker, 2008: 207). Ayrica birgok Kemalist aydinin iddia
ettigi gibi (Heper, 2006: 133) devletin resmi ideolojisinin gerekli ekonomik, kiiltiirel
ve hukuki doniistimler saglandiktan sonra bir “demokratiklesme” hedefinin
benimsenmis oldugu yorumu, tarihi-fikri zeminden yoksundur (Koker, 2008: 207).
Kemalist devlet, segkinlerinin degerler sistemi ve merkeziyet¢i yapisi itibariyle
jakoben diye nitelendirilebilir (Kazancigil, 2007: 187). Taha Parla’ya gore bu
ideoloji, “sef¢i, paternalist, elitist ve vesayetci (...) tek partici (¢ok partili donemde
bile 6zde buna kars1), otoriter, yer yer totaliter, para-militer, yer yer de dogrudan

militarist”tir (Akt. insel, 2008: 76-77).

Tiirkiye’de Bati’daki gibi birbiriyle catisan smniflar olmadigi i¢in farkh
partilere de gerek olmadigini savunan Kemalist ideoloji (Koker, 2008: 215) bu
antidemokratik otoriter yapisina ragmen 1945’lerden sonra demokratik, ¢ok partili
sisteme gecmis, hukuk devleti olma ve Bati ile entegrasyon iradesini beyan etmistir.
Kemalist devlet yapisi otoriter oldugu halde demokratik sisteme egilim gostermesi ve
tilkeyi ordunun da destegiyle tek basina yoneten CHP’nin bu iradesini bagka
partilerle paylagsma insiyatifini ortaya koymasi bir celigki gibi dursa da bu irade
Kemalizm’in ve CHP’nin se¢imi degildir. Bu secimde uluslar aras1 konjonktiiriin cok

biiyiik etkisi olmustur.

1930’lardaki biiylik bunalimin nedeni olarak gosterilen liberalizmin ve
dolayisiyla demokrasinin iflasini 6ne siirerek liberalizme ve cogulcu demokrasiye sirt
ceviren rejim (Koker, 2008: 215) Ikinci Diinya Savasi’nin ABD ve Bat1 diinyasinin,
dolayisiyla da demokrasinin zaferiyle sona ermesiyle dayanaksiz kalmistir. “Muasir
medeniyet” olarak en iist diizeyde ulasilmasi gereken bir hedef olarak gosterilen Bati
(Mardin, 1991: 74) ayni1 zamanda Tiirkiye’yi tercih noktasina getirmistir. Bunun

elbette hem i¢ hem de dis politika boyutlar1 vardir. Birincisi igeride, uzun bir siiredir
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tek partiyle yonetilen halkin hosnutsuzlugu (Insel, 2008: 80) ve onun siirdiirdiigii
siyasal ve ekonomik baskilara bagkaldirist (Kahraman, 2008: 199) s6z konusudur.
Ikinci Diinya Savasi’nin iilkede yarattig1 ekonomik sikintilardan CHP’nin sorumlu
tutulmasi nedeniyle partinin yonetici kadrolari tizerindeki baski (Dagci, 2006: 30),
CHP i¢inde demokratik bazi 1slahatlar yapmak isteyen bir grubun (Kiiciikkyilmaz,
2009: 61) daha sonra partiden ayrilarak DP’yi kurmalar1 ve bunun bazilarinin iddia
ettigi gibi sadece kirsal kesimin degil ayn1 zamanda orta simiflar, gayri miislim
kesimin bir bolimii ve aydinlar tarafindan da desteklenmesiyle (Kahraman, 2009:
199) CHP’ye karsi 6nemli bir muhalefet blogu olusmustur. Ikincisi ise disarida,
diinya siyasal konjonktiiriiniin degismesidir. Savasin bitimine dogru, demokrasi
cephesinin kazanacagmin kesinlesmesi ve Sovyetlerin Kars, Ardahan ve Artvin’in
verilmesini, bogazlarda Rus tisleri kurulmasini ve Montreux S6zlesmesi’nin gdzden
gecirilmesini i¢eren notast Tiirkiye’nin rotasinin demokratik Bati diinyasi olarak

ortaya ¢ikmasini kesinlestirmistir (Kiigiikyilmaz, 2009: 64).

Tiirkiye’nin Birlesmis Milletlere liye olmasi da bu baglamda ele alinmalidir.
Teskilata asil liye olmak i¢in Japonya veya Almanya’ya savas ilan edilmesi sartinin
olmasi ve Tirkiye nin 23 Subat 1945 giinii konuyu TBMM ’nin giindemine getirmesi
tesadiifi degildir. Yoksa Koker’in iddia ettigi gibi, 1945 sonrasinda ¢ok partili siyasal
yasama gegilmesi ve 1950°de de, yeryiiziinde esi goriilmedik bir bi¢gimde, yirmi yedi
yillik bir iktidar siirmiis olan tek partinin iktidar1 muhalefete barig¢t bir bigimde
devretmesi (Koker, 2009: 214) s6z konusu degildir. Tiirkiye’nin demokrasiye
gecisinin Ismet Indnii’niin kisisel etkisi ve CHP nin kendi isteginden ¢ok, Sovyet
baskis1 ve tehditlerine kars1 Bati’nin destegini alma politikalar ile ilgili bir durum
oldugu soylenebilir (Kiigiikkyilmaz, 2009: 64). BM Anayasasi kabul edilmemis, Tiirk
hiikiimeti liberasyon ve demokratiklesmenin baskis1 altinda kalmamis olsaydi,
muhtemelen DP’nin sonu da tipki TCF ve SCF gibi olurdu (Kii¢iiky1lmaz, 2009: 64).
Nitekim, Kemalist elitler DP iktidarin1 higbir zaman i¢lerine sindirememisler ve 27

Mayis 1960 darbesiyle de devirmislerdir.

Bununla birlikte, Ismet Indnii’niin 1946°da muhalefet partileri kurulmasina

iligkin kararinin ana nedenlerinden birinin, iilkedeki laiklik aleyhtar1 giiclerin gercek
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kuvvetini anlama diislincesi oldugunu, ¢iinkii otoriter tek parti yonetimi altinda
Atatlirk reformlarina halkin verdigi destegin genisliginin 6l¢iilmesinin miimkiin

olmadigini s6ylemesi (Kara, 2009: 24) de ¢alismamiz itibartyla 6nem arz etmektedir.

4.1.2. Cok Partili Doneme Gegis ve Partilerin Dine Yaklasim

Tiirkiye’nin ¢ok partili doneme geg¢mesiyle birlikte Cumhuriyet Halk
Partisi’nin karsisina muhalafet partisi olarak kurulan partilerin dine yaklagimi
farklilik gdstermekle birlikte toplumun dini alandaki bunalimini sezmeleri nedeniyle
hemen hepsi dine saygili olacaklar1 ve halkin dini gereksinimlerini gozeteceklerini
aciklamislardir. Asagida bu yaklasimlart ve Islamciligm bu sayede acilan firsat

alanlarini degerlendirerek yiikselise gecmesini inceleyecegiz.

4.1.2.1. Cumhuriyet Halk Partisi’nin ilk Yaklagimi

Cok partili sisteme gecme karar1 alinmadan kisa bir siire 6nce CHP’nin din
konusundaki diistinceleri 1945 yilinda parti i¢indeki bir grup tarafindan dinde daha
koklii bir reform yapilmasi seklinde ortaya ¢ikmistir. Bu grubun teklifi sdyleydi:

- Diinya islerini din islerinden tamamiyla ayirmis olan bir rejimde Diyanet
Isleri Reisligi gibi bir teskilatn yer almamast,

- Kuran ve din tatbikatinin 6ztiirkge olarak tanzim ve tertibi,

- Ibadet yerleri Tiirk’iin gelenegine uygun bir tarza konularak halkevlerinin
ibadet yeri, ibadet yerlerinin de halkevine benzer bir sekle doniistiiriilmesi,

- Ruhbanligin icab1 olan her seyin silinmesi ve ezciimle sarik, clibbe gibi din
tatbikatinda kullanilan her nevi kiyafetin ilgasi,

- Ibadet usiil ve zamanlarinin tanzimi,

- Diyanet Isleri Reisligi yerine, Dil Kurumuna benzer bir teskilat ikame
edilerek din teskilatinin devlet biinyesinden ¢ikarilip millete mal edilmesi
(Tunaya, 2003: 171).

CHP i¢inde bu goriise karsi ikinci bir cephe olusmus ve bu konular parti

icinde bir siire tartistlmistir. Fakat 6ziinde her iki grup da laiklige sadik ve dinde
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reformun gerekliligine inanmakla birlikte birisi bunu iktidar giicliyle yapmay1, digeri

ise tabii siirecine birakilmasi gerektigini savunmaktadir (Tunaya, 2003: 172).

4.1.2.2. Diger Partilerin Yaklagimi

1945°de cok partili sisteme gecilmesiyle ilk kurulan parti Milli Kalkinma
Partisi’dir ve 1950°ye kadar 24 parti kurulmustur. Tunaya’ya gore bu partilerin
biiylik bir ¢ogunlugu, programlarinda din ve gelenek konulari ile laiklik konulari
hakkindaki tutumlarini programlarinda belirtmislerdir (Tunaya, 2003: 169).
Bunlardan bazilar1 soyledir: 1948’de Demokrat Parti’den ayrilarak kurulan Millet
Partisi programinin 7. maddesi, “igtimai nizamin tesekkiiliinde itikatlarin, ahlakin,
geleneklerin, orf ve adetin biiylik hisselerini tanir. Bunlar sik sik degismezler ve
devletin niifuzu disinda kalir”, 8. maddede ise, “parti din miiesseselerine ve milli
ananelere hiirmetkardir”, 12. maddede, din islerinin ayr1 bir teskilat eliyle idaresini,
bu teskilatin bagimsiz bir teskilat olmasini istemektedir. Parti ayrica ilk ve orta
tedrisata din dersleri konulmasini da uygun gérmektedir. Yine bu donemde kurulmus
olan partilerden Milli Kalkinma Partisi, dis politikada Islam Birligi-Sark
Federasyonu projesi one siirmekte ve parti tiiziigiiniin 19. maddesine gore egitimde
her seyin ahlak ve milli anane esasina gore ayarlanacagini belirtmektedir, 1946°da
kurulan Sosyal Adalet Partisi gayesini, “Diinya Misliimanlar1 Birligi’ni
desteklemek™ olarak agiklamis ayni y1l kurulan Ciftgi ve Koyli Partisi de ananelere
bagliligini, Aritma Koruma Partisi de dine saygili bir parti oldugunu tiiziigiiniin
birinci maddesinde belirtmistir. 1946’da kurulan Islam Koruma Partisi ise
digerlerinden farkli olarak, her tiirlii siyasal faaliyetten uzak oldugunu ve amacinin
sadece Islam’in yiikselmesi, kuvvet kazanmasi, dayanismasi oldugunu belirtmistir,
1947°de kurulan Tiirk Muhafazakar Partisi’nin parti programinda da Islami esaslar
amaclanmakta , 1949°da kurulan Toprak Emlak ve Serbest Tesebbiis Partisi de aydin
dindarligi destekleyecegini, dini cemiyetlerin serbestligini ve teskilatlanmasini

istedigini belirtmektedir (Akt. Tunaya, 2003 169-170).
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4.1.2.3. Demokrat Parti’nin Yaklasimi
Halk tarafindan en ¢ok ilgi géren Demokrat Parti ise, Islamci cevrelerce
sanildiginin aksine din konusunda olduk¢a ihtiyatlh davranmistir. Ciinkii DP
politikalari, Celal Bayar, Adnan Menderes, Fuad Koprilii, Fatin Riistii Zorlu ve
Refik Koraltan gibi laik devlet yapisi ve laik politikacilarin egemen oldugu kisiler
tarafindan bigimlendirilmekteydi ve genel olarak DP liderligi laiklige bagli kalmis ve
Kemalist programlar1 tam olarak desteklemistir (Yavuz, 2005: 90). Genel baskan
sifatiyla Celal Bayar, partinin bu konudaki goriisiinli 7 Ocak 1946’da parti
programini agiklarken soyle yapmustir:
Partimiz laikligi, devletin dinle ilgilenmemesi ve higbir din diislincesinin
kanunlarin yapilma ve uygulanmalarinda etkisi olmamasi anlaminda anlar;
din hiirriyetini, tipki bagka hiirriyetler gibi, insanligin mukaddes haklarindan
biri olarak tanir. Dinin siyasete alet olarak kullanilmasina, onun devlet
islerine karistirilmasina, baska dinler aleyhine propagandalarla yurttaglar
arasinda sevgi ve tesaniidiin bozulmasia ve serbest tefekkiire kars1 taassup
duygularinin uyandirilmasina asla miisaade edilmemelidir” (Bayar, 1946,

alintilayan Jaschke, 1972: 98).

Yine Celal Bayar 1947°de bir konusmasi esnasinda sOyledigi, ‘“‘seriatin
yasamasina izin vermeyecegiz!” (Akt. Yavuz, 2005: 90) sozii Esref Edip tarafindan

Sebiliirresat’ta elestirilmistir.

4.1.2.4. Cumhuriyet Halk Partisi’nin Ikinci Yaklasimi

Mubhalefet cephesinde bunlar olusurken CHP yoneticileri de kendi iginde yeni
duruma karst tutumlarmi goézden gegirmislerdir. CHP’nin 1947 Kurultayr bu
bakimdan bir doneme¢ olmustur. Fakat ondan da once, Cumhuriyetin ilk yillarinda
Milli Egitim Bakanlig1 da yapmis bulunan Hamdullah Suphi Tanriéver durum tespiti
yapmustir. Tanridver, din egitiminin Onemine vurgu yaparken kdylerde namaz
kildiracak hatta cenazeleri yikayacak kimsenin kalmadigina dikkat ¢cekmistir (AKt.
Albayrak, 1984: 258). Hamdullah Suphi’nin bu sozleri konumuz agisindan 6nemlidir
¢linkii Islamc1 hareketin gelismeye basladigi bu donemden sonra Islamcilar bu

hususu 6nemli bir koz olarak kullanacaklar ve kimin sdyledigi 6nemli olmaksizin, “o
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donemde din karsit1 6yle bir politika izlenmigki, kdylerde cenaze yikayacak, namaz

kildiracak kimse kalmamist1” seklinde bir propaganda vasitasi yapilacaktir.

CHP’nin 7. Kurultayi’nda gelenekgi ve devrimcei diye nitelendirilen (Tunaya,
2003: 172) iki grup arasinda “laiklik ve din” etrafinda siddetli tartigsmalar
yasanmigtir. Temmuz 1947°deki se¢imlerde tiim saibelere ragmen Meclis’teki 465
sandalyeden 62’sini alan DP’ye karst CHP de kendi i¢inde din konusunu masaya
yatirmistir. Temelde laiklik ilkesini reddetmemekle birlikte gelenekg¢i denilen grup,
yaptiklar1 konusmalarda dinin sosyal hayattaki dneminden bahsetmislerdir. Laikligi
yumusatarak asil amacina ¢ekmek isteyenler yani CHP’ nin uygulamasini sert bulan
Abdulkadir Gliney, Siikrii Nayman, Sinan Tekelioglu, Hamdullah Suphi Tanridver,
Emin Karpuzoglu gibi isimler, dinin manevi bir gida oldugunu, laikligin
memleketimizde yanlis anlasildigin1 ve uygulandigini, Diyanet teskilatinin miistakil
hale getirilmesi ve devlet kontroliinden ¢ikarilmasi gerektigi, din derslerine imkan
taninmast gibi konulari giindeme getiren konusmalar yapmiglardir (Tunaya, 2003:
174-175). Buna karsilik Ali Riza Esen, Cemil Sait Barlas, Beh¢et Kemal Caglar gibi
devrimciler ise, dinin kotii politikalar elinde siyasete alet edildigi ve Tirk ulusunun
bekasiin dinde degil, Tiirk’iin damarlarindaki asil kanda oldugu, Komiinizme kars1
dinin ¢are olamayacag, laikligin din diismanlig1 olmadig1 yoniinde karsilik vermisler
ve CHP’nin 7. Kurultay: gelenekgilerin tekliflerinin reddedilmesiyle sona ermistir
(Tunaya, 2003: 175). Ancak, Kurultay’dan sonra konuyu ele alan CHP Meclis
Grubu, bazi lyelerin, oy kazanmak ugruna muhalefet partileriyle rekabete girerek
CHP’nin temel ilkelerinden bile bile fedakarlik yaptigina dikkat ¢ektiyse de (Akt.
Karpat, 2008: 397) dinde liberallesme kabul edilmistir (Karpat, 2008: 397).
Hamdullah Suphi Tanriéver, CHP 7. Kurultayi’ndan dort hafta sonra partiden istifa
etmistir. Karpat’a gére bunun nedeni, CHP’nin, laiklik konusunda taviz vermeyen
eski politikasindan 1946 ve 1947°de ayrilmasina ragmen, parti i¢inde dini egitime

kars1 halen genis ¢apta muhalefetle karsilastigi i¢indir (Karpat, 2008: 397).

1948’den itibaren CHP, din politikasinda bazi degisiklikler yaparak lehte
adimlar atmaya baslamistir. Bu kapsamda, hacca gideceklere ilk defa vize ve doviz

alma miisaadesi verilmis, ilkokul programlarina istege baglh din dersleri konmus, 8



92

ilde Imam Hatip kursu ile Ankara Universitesi’ne bagl bir ilahiyat Fakiiltesi ve 19
tirbe acilmistir (Tunaya, 2003: 190-191). Buna ragmen CHP’nin, Mesrutiyet
Islamcilari’ndan sayilan Semsettin Giinaltay’n basbakan olmasiyla dahi laiklik
konusunda taviz verdigi sOylenemez. Tunaya’ya gore Giinaltay’in hiikiimet programi
ve Cemil Sait Barlas ve Tahsin Banguoglu gibi “din diismanlari”nin kabineye tekrar
girmeleri Islamcilar1 hayal kirikligma ugratmistir (Tunaya, 2003: 180-181).
Gergekten de Giinaltay’in okudugu hiikiimet programi Tunaya’nin bu goriisiinii
dogrular niteliktedir:
Bundan sonra da, Tiirk devriminin ana prensiplerini titiz bir itina ile miidafaa
edecegiz. Vicdan hiirriyeti bizce mukaddestir. Cocuklarin dini terbiyelerine
hiirriyet esasina dayanarak imkan verecegiz. Ama bizim, laiklik prensibinden
ayrilabilecegimiz sanilmamalidir. Ozellikle din perdesi altinda bu milleti
yiizyillarca uyutan hurafelerin yeniden canlanmasina ve dinin siyasi ve sahsi
maksatlar i¢in kotiiye kullanilmasina miisaade etmeyecegiz (Giinaltay,

alintilayan Jaschke, 1972: 101).

Nitekim DP’nin de destegiyle CHP, etkisi yillarca siirecek ve 1990’lara kadar
bircok aydinin ceza almasina neden olacak olan ve “zararli akimlar” olarak goriilen
Komiinizm ve Islamciliga kars1 Tiirk Ceza Kanunu’nun 141, 142 ve 163. maddelerini
10 Haziran 1949 tarihinde Meclis’te kabul etmislerdir. Kanunun miizakereleri
esnasinda DP adina konusan Fuat Kopriilii’niin;

(...) Din propagandasi yapanlar asla hakiki dindarlar olamaz, bunlar dini

cikarlarina alet edinen birtakim simsar ve bezirganlardir. Bu sebeple dinle

irtica1 birbirinden ayr1 tutmak gerektir (...) Dinin indi bir siyasete alet
edilmesi onun kutsiyet ve ulviyetine Kars1 hiirmetsizliktir.
sozleri lizerine Bagbakan Semsettin Giinaltay DP ve Kopriili’ye tesekkiir etmistir
(Jaschke, 1972: 102).

4.1.3. Demokrat Parti ve Islamcihk
Demokrat Parti’nin 14 Mayis 1950°de iktidara gelmesinden sonra ele aldigi
ilk konu ezanin orijinaline uygun olarak tekrar Arap¢a okunmasiyla ilgili diizenleme

olmustur. Yavuz’a gore DP’yi, militan laik uygulamalara karsi daha catigmacit bir
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politika izlemeye zorlayan, DP liderliginden ¢ok, onun tabaniyd: (Yavuz, 2005: 90).
Sonugta, fiilen 18 y1l ve kanunen 9 yil siiren Arapca ezan yasagi tipkt 1932°de bir
Ramazan giinii yasaklandigr gibi 16 Haziran 1950’de yine bir Ramazan giini
kaldirilmistir. Bagsbakan Adnan Menderes bunun isaretini ilk hiikiimetinin programini
aciklarken devrimleri “tutanlar-tutmayanlar” olarak tasnif ettiginde (Tunaya, 2003:
196) vermistir. Tiirkce Ibadet Projesi kapsamindaki Tiirkge ezan da tutmayanlar
arasindadir. Ezanin tekrar Arapga’ya cevrilmesi DP’ye halkin gdziinde “Islamiyet’in
kurtaricis1” unvanini verse de devrimler konusunda DP ihtiyatli davranmistir ve
bunun temel nedenlerinden biri kendilerini, “laiklige zarar vermekle” suglayan CHP
muhalefeti olmustur (Yavuz, 2005: 90). Demokrat Parti yoneticilerinin, vurgulari
farkli olmakla birlikte CHP’liler ile ayn1 temel felsefeyi savunan eski Kemalistlerden
(Kiictikyilmaz, 2009: 58) olusmasimnin da bunda oOnemli bir etkisi oldugu
goriilmektedir. Nitekim yine her iki partinin de ortak girisimiyle Atatiirk’e karsi
yapilan saldirilar1 cezalandirmak amaciyla onun manevi sahsiyetini korumaya
yonelik Atatiirk’e Kars Islenen Suclar1 Cezalandirma Kanunu 25 Temmuz 1951°de
kabul edilmistir. Kanun, 1940’lardan baglayarak Tiirkce ezana karsi, cesitli
ortamlarda Arap¢a ezan okuma eylemleri diizenleyen ve bunu 4 Subat 1949°da
TBMM’ye kadar tasiyan (Mehmet Altunbas ile goriisme, 2011) ve kendilerine
“Ticani” admi veren kisilerin 1950°den sonra da Atatiirk heykellerini kirmaya

baslamalarina yonelik olarak getirilmistir.



BESINCI BOLUM

ISLAMCI HAREKET DONEMIi

5.1. ISLAMCILIKTAN ISLAMCI HAREKETE GECILMESI

Calismamizda Tiirkge ezan konusu iizerinde 6zellikle durulmustur. Ciinkii bu
proje halk tarafindan hi¢ benimsenmedigi i¢in Islamciligin 1940’lardan sonraki
gelismesinde bir diren¢ noktas: olusturan ve sembolik anlam kazanan Islamci
reflekslerden birisi olmustur (Tekin, 2004: 262). Bu a¢idan, Cumhuriyet devrimcileri
onemli bir taktiksel hata yapmuglardir. Halifeligin kaldirilmasi, Tevhid-i Tedrisat,
harf devrimi, kilik kiyafet devrimi gibi daha kokli ve toplumsal etkileri daha genis
olan devrimlere oranla Tiirkce ezan mevzuu, tasidigi sembolik deger agisindan
muhafazakarligini koruyan halk igin sisteme karst 6nemli bir siyasi muhalefet araci
olmustur. CHP’nin de Arapga ezana doniise karsi ¢ikmamasi (Tunaya, 2003: 198) da
toplumun bu konudaki hassasiyetlerine karsi daha fazla direng gdsterememesiyle

ilgilidir.

1950’de DP’nin Arapga ezan yasagii kaldirmasma kadar gegen 18 yillik
Tiirkce ezan doneminde, bu uygulamaya pratikte bircok protestolar yapilmistir.
Bursa Ulucamii olayr gibi kitlesel olanlarin yani sira iilkenin farkli bdlgelerinde
bireysel gosteriler de yapilmistir. Bunlardan en Oonemlisi Ankara ve cevresinde
faaliyet gosteren Ticani Tarikatina mensup kisilerin firsat bulduklar1 her yerde ama
ozellikle de etkisini bilylitmek amaciyla kamusal alanlarda Arapca ezan okumalari
Kemalizme karsi yapilan direnislerin en ilginci olarak tarihe ge¢mistir. Grubun bu
eylemlerinin yani sira Atatiirk heykellerine kars1 yaptiklar1 saldirilar da benzer etki
yapmustir. Bu gosteri ve eylemler, marjinal ve ¢ok etkisiz bir grup olmalarina ragmen

onlara Tiirkiye’deki Islamcilik hareketi i¢inde 6zgiin bir yer kazandirmistir.

5.1.1. Ticanilerin Katkis1
Yeni yasal tedbirlere ragmen, sayilari olduk¢a az olan bir grup insan,
Tiirkiye’de Tiirkce ezana karsi Arapca ezan okuyarak daha sonra da Atatiirk

heykellerini kirmak gibi bir dizi eylemler yapmaya basglamistir. “Ticani Tarikat1”
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mensubu bu kisiler Ankara’da yasayan ve Ticani Tarikati’nin Tiirkiye’deki temsilcisi
konumunda olan Mehmet Kemal Pilavoglu adinda Hukuk Fakiiltesi’nden terk bir

seyhin etrafinda toplanmustir.

Ticanilik Tarikati’nin kurucusu Fasli Muhammet et-Ticani (1737-1815)
olarak kabul edilmektedir (Tekin, 2004: 260). Genel olarak Halveti Tarikati’nin alt
kollarindan biri olarak kabul edilen tarikat, 6zellikle Afrika’da yaygin bir taraftar
Kitlesine ulasmistir (Tekin, 2004: 260).

Ticaniligin bir tarikat olmasi ve tarikatlarin genel bir karakteristigi olan
sistemle uzlagsmaci bir tavir almasi gelenegi Muhammet et-Ticani’de de goriiliir ve o
donemde bolgede somiirge faaliyetleri yiiriiten Fransiz’lara karsi catismact bir tavir
igine girmemis ve hatta uzlasmaci bir tutum izlemistir (Tekin, 2004: 260). Ancak, et-
Ticani’den sonra gelen Omer b. Tal gibi Ticani liderler Afrika’da 6zellikle Fransiz
somiirgeciligine karsi ciddi reaksiyonlarda bulunmuslardir (Tekin, 2004: 260).
Tasavvuf geleneginin, “bir hirka bir lokma” olarak 6zetlenen geleneksel ziihd hayati
ve yoksulluk felsefesine karsilik Ticanilik’te, “Allah’in nimetlerinin kadrini bilmek
ve karsiligimi sunmak” yoniinde algilandigini Muhammet et-Ticani’nin rahat bir
yasam siirdiigli, herhangi bir yoksulluk ¢ekmedigi, en pahali ve géz kamastiric
elbiseler giydigi belirtilmektedir (Akt. Tekin, 2004: 260). Ticaniligin bu yapisina
bakildiginda, tarikat formunda bir yapilanma sozkonusu olsa da Tekin’e gore bu
durum onun, konjonktiiriin gerektirdigi somiiriiye karst miicadele, siyasi ve sosyal
birligin kurulmasi gibi Islamcilik siyasetinin temel karakteristiklerini énceledigine de

isaret etmektedir (Tekin, 2004: 261).

Ticaniligin Afrika’da Bati1 somiirgesine kars1 giristigi miicadele, Islamcilik
hareketi agisindan 6nemli bir konuma sahip oldugunu gostermektedir. Ticaniler
Tiirkiye’de de etkinliklerini yayginlagtirmak bakimmdan II. Abdiilhamid’le
goriismeler yapmislardir. Hatta Muhammet b. Muhtar, Cezayirli Sidi Muhammet EI-
Ubeydi gibi Ticani seyhleri Istanbul’a gelmisler ve bazi zaviyeler de acgarak

faaliyetlerde bulunmuslardir (Akt. Tekin, 2004: 261). Tarikatin niifuz alaninin
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Afrika’da olduk¢a yaygin oldugunu goren II. Abdiilhamid de Pan-Islamist

siyasetinde bu tarikattan yararlanmanin yollarini aramistir (Tekin, 2004: 261).

Cumhuriyet doneminde 1940’lara kadar Tirkiye’de bir Ticani hareketi
goriilmez (Tekin, 2004: 261). Daha ¢ok Ankara Cubuk ve Cankir1 Sabandzii gibi dar
bir cografyada Orgiitlenmislerdir ve Arapga ezan okuma gibi siyasi igerikli
eylemleriyle dikkatleri tizerlerine ¢ekmislerdir. 1950°den sonra Atatiirk heykellerine
kars1 giristikleri eylemlerden sonra Atatiirk’ii Koruma Kanunu’na muhalefetten
Kemal Pilavoglu ve miiritleri tutuklanarak gesitli cezalar almislardir. Pilavoglu, on
yil hapis ve bes yil Bozcaada’ya siirgiin ve bes y1l da Imroz’da zorunlu ikamet cezasi
almistir (Tekin, 2004; 262). Pilavoglu’nun Bozcaada siirgiinii sirasinda miiritlerinin
bir kism1 da Bozcaada’ya yerlesmis, toprak satin almig ve burada yasayan Rumlara

ziraati 6gretmislerdir (Mehmet Altunbas ile goriisme, 2011).

Ticaniligin, Kuzey Afrika basta olmak tizere Afrika kitasinda 6zellikle isgal
ve sOmiirii yillarinda ortaya ¢ikist onun bir siyasal, toplumsal disavurum olarak
goriinmesindeki etmenlerden birisidir ve her ne kadar benzer sartlar olmasa da ayni
disavurum olarak Tirkiye’de de goriinmesi bir paralellige isaret etmektedir (Tekin,
2004: 262). Ancak, Tirkiye’deki Ticaniligin en goze ¢arpan paradokslarindan biri;
siyasi eylemleriyle, grubun dikkate deger bir kuramsal c¢ergevesi olmamasina
ragmen, Pilavoglu’nun yazdig elliye yakin kitabinda ele aldigi konularin tezat teskil
ediyor olmasidir. Zira Pilavoglu'nun kitaplarinin igerigi tistelik de Tiirkiye’deki
ortodoks dini egilimin simirlarint zorlamayan (Tekin, 2004: 262) genel dini bilgiler
icermekte ve hicbir siyasi igerik tagimamaktadir. Sistemin din alanindaki
uygulamalarina kars1 cesur siyasi direng gosterilirken yazinsal anlamda buna
rastlanmamasini Tekin, Pilavoglu’nun, eserlerini ceza ¢ekerken ya da sonradan
yazdigin gerekge gostermektedir (Tekin, 2004: 262). Pilavoglu’nun herhangi bir
eyleme bizzat kendisinin katilmamis olmasi ve bunu miiritlerine de telkin etmemis
olmasi, hatta eylemleri tasvip etmemesi, etrafindaki daha alt siiflardan gelen
kisilerin bu eylemleri Tiirk¢e ezana kars1 bir tepki olarak kendi aralarinda organize

ettiklerini gdstermektedir (Mehmet Altunbas ile gériisme, 2011).
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Siyasi kavgay1 kaybeden Islamcilar, dinin toplumsal islevinin kamusal
alandan atilmasiyla bu alanlarin1 kendi iglerinde koruma gayretleriyle birlikte dinin
goriniirliigiinii de korumak icin gayret gostermislerdir. Boylece, 1932°de fiilen
baslayarak 1941°de yasalasmasmna kadar Tiirk¢e ezan, ahenkli bir bigimde tiim
Tiirkiye’de hatta bir sehrin biitiin camilerinde ayni anda okunamamis (Ciindioglu,
1998: 102) ve Bursa hadisesi basta olmak {izere buna muhalefet edilmistir.
Dolayisiyla Ticaniler tam bu noktada kendilerini disavurum formlar1 sebebiyle ki
onlarin bu tepkisellikleri beraberinde, “sistem karsiti eylemler” gerekg¢esiyle daha
sonraki Islamci diisiince ve hareketlerin faaliyet alanlarmin smirlandirilmasina sebep
olmussa da, donemsel olarak Islamci hareket iginde bir konum kazanmislardir
(Tekin, 2004: 263). Bunun yani sira Islamcilik karsiti sdylem icin de Ticaniler
sembolik bir anlam ifade etmistir. Nitekim siyasal Islamcilik baglaminda, “irtica”
icerikli yazilarda Tirkiye Biiyikk Millet Meclisi'nde Arapca ezan okunmasi
Tiirkiye’deki dini siyasal eylemler i¢in 0rnek olarak sik¢a gosterilmistir. Ticaniler,
ceza siirecleriyle birlikte bu konumlarini devam ettir(e)memisler ve daha sonra bu

konumlarin1 tamamen kaybetmislerdir.

Ticanilerin Tiirkiye’deki Islamci hareket igindeki yerleri, ifade edildigi gibi
siirli ve kisa siireli olmasina ragmen kendi 6zgiil agirligim1 asan bir durum ifade
etmektedir ve Ozellikle Arapga ezan okumak gibi siyasal igerikli eylemleri, dinde
reform tartismalarinin yapildigi bir ortamda Islamciligin {izerinde tartisildig1 birkag
pratikten birini olusturmasi bakimindan, islamcilik baglaminda sembolik olarak bir
Ooneme sahip olmalart sonucunu vermistir (Tekin, 2004: 262). Ancak bunu
abartmamak gerekir. Nedeni ne olursa olsun hareketin etkisinin sinirlt ve kisa vadeli
olmasinda, alinan uzun siireli cezalarin caydiriciliginin yani sira nitelik ve nicelik
olarak yetersiz olmalari, koklii bir kavramsal ¢ercevelerinin ve sistemli bir orgiitsel
yapilarinin olmamasi yatmaktadir. Tiirkiye Islamci hareketi iginde varliklar1 Arapca
ezan okumak ve birkag Atatiirk heykelinin kirilmasiyla sinirhidir. Bu eylemleri
nedeniyle “radikal” olduklar1 yolundaki ¢ikarsamalar yanlistir ¢iinkii Ticaniler
aslinda geleneksel, siinni-sufi Islam geleneginin bir temsilcisidirler. Hatta,
Pilavoglu’nun dlene kadar, ibadet dilinin Tiirk¢e olmasini hi¢ de yadirgamayacak

olan ve yillar sonra bir milletvekili adaymin “ezanin Tiirkge okunmasini” talep ettigi
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Alparslan Tiirkes’in Milliyet¢i Hareket Partisi’ni desteklemesi (Mehmet Altunbas ile
goriisme, 2011) hem bunun kaniti hem de eylemlerinin bireysel cabalardan oteye

gecemediginin gostergesidir.

Zaten kiigiikk bir ¢evresi bulunan Tiirkiye’deki Ticani hareketinin,
Pilavoglu’nun 1977°de 6lmesiyle hicbir etkinligi kalmamistir. Kendisinden sonra
“kitaplarim halifemdir” diyerek herhangi bir halef de gdstermeyen Pilavoglu’nun
Ticani Tarikat1 bugiin Ankara’da Pilavoglu’nun kizinin idari yonetiminde, marjinal
bir grupla Ticaniligin tasavvufi ritiiellerini devam ettirmektedirler (Mehmet Altunbas

ile gortisme, 2011).

5.1.2. 1945 Sonrasi islamc1 Hareketlilik

Tiirkiye’de ¢ok partili sisteme gecmeden kisa bir siire once baslayan ve
1950’den sonra hizlanarak devam eden dinsel diizenlemelerle ilgili kismi ve
kontrollii liberallesme egilimi sonucunda dini olusumlar bu dénemde farkli bir
formda ortaya c¢ikmistir. Kemalist yazinlarda daha ¢ok, ‘“saklandiklari yerden
ctkmalar” (Tunaya, 2003: 49) seklinde ifade edilen bu siireg Islamci gevrelerce
“fetret devrinin” sona ermesi olarak goriiliir. Osmanli’da siyasi ve diislinsel bir akim
olarak ortaya ¢ikan Islamcilik, fetret devrinin sona ermesiyle bundan boyle “ndbet
degisimi” yaparak Islamci harekete doniismiistiir (Bulag, 2004: 64). Bu siirecte de
Islamci hareket, icinde ¢ok yonlii anlayis, kavrayis ve pratiklerin oldugu Tiirkiye’ye
ozgii bir Islamcilik gelistirmistir. “Tiirkiye Islamciligi” da denilebilecek bu anlays

ne evrensel Islamcilik’tan kopuktu ne de tam gelenekseldi.

Kemalistlere karsi siyasi kavgayr kaybeden Islamcilarin buraya kadarki
siirecte sisteme esasli bir muhalefet gostermedikleri hususu onlarin  Siinni
karakteristlikleriyle ilgilidir (Duran, 2004: 129). Bu o&zellikleri nedeniyle Tiirkiye
Miislimanlari, agkin devlet algisiyla birlikte dinin medeniyete, devletin idari ve
hukuki asamalarina olan karsiligin1 goéz ardi etmisler ve ¢ok 6nemli bir muhalefete
girismeden sisteme eklemlenmislerdir. Bu siinni gelenegin ayni zamanda Islami
sembolizmi igsellestirmesi, olusmus olan muhalefeti de daha cok bu yone

yoneltmistir. Onun i¢in muhafazakar kitlelerin, daha kokli din karsiti devrimlere
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oranla Tiirk¢e ezan okunmasi, namaz kildiracak, cenaze yikayacak imam kalmamasi,
okullarda dini egitimin kaldirilmasi ve camilerin depo yapilmasi gibi konulara olan
tepkilerinin igerikten ziyade Islam’mn dis goriiniirliiliigiine yonelik olmasi
anlagilabilirdir. Zaman zaman bazi siyasilerin, dini alandaki kisitlamalar1 glindeme
getiren Islamcilar1 kastederek, “camiler agik, kimse camiye gitmenize, namaz
kilmaniza karisiyor mu?”  seklindeki  sozlerinin, muhafazakar kitlelerden
sanildigindan daha fazla destek gormesinin, onlarin bu 6zelliklerinden
kaynaklandigini1 soylemek miimkiindiir. Bu temel iizerinde kendine bir faaliyet alani
agmis bulunan Islamci hareket ancak 1950 sonrasi doneminde ¢esitlenerek

gelismistir.

Tunaya, 1945-50 donemindeki 1slam0111g1 analiz ederken sunlara dikkat
¢ekmektedir:
Bu devre gerek Islamci fikirler ve gerekse olaylar bakimindan verimsiz bir
devredir (...) toplumda var olan gerici akimlar kendilerini cesaretle ortaya
atamamiglardir (...) Ikinci Mesrutiyet devresinden farkli olarak, Tiirk
milletini kurtarmak meselesi Osmanliligi kurtarmak problemi gibi ortaya
ctkmamustir (...) devletin Islami esaslara gore diizenlenmesi fikri ileri
siiriilmemistir. Sadece Islamiyet’ten uzaklasmanin toplumda maneviyat
buhran1 dogurdugu ileri siiriilen diisiinceler arasindadir (...) Islam’mn siyasi
prensipleri ise s6z konusu edilmemistir (...) fikri gelisim bakimindan ikinci
Mesrutiyet devresine nispetle hicbir yenilik getirmemistir. Islamiyet,
Batililagma, manevi yiikselme konularindaki fikirler hep ayni kalmislardir ve
Mesrutiyet’teki samimilik, ciddilik ve bilgiyle savunulmamislardir (...)

(Tunaya, 2003; 188-189).

Bernard Lewis’e gore bu donemde cikan Islamci nesriyat II. Mesrutiyet
I[slamcilarmin  yiiksek standartlh muhtevasindan olduk¢a uzakti. Mesrutiyet
Islamcilart Islamligi, edebiyatini, doktrinlerini, geleneklerini iyi bilen kimselerdi
ancak 1940’lara gelindiginde ¢ogu Olmiistii, sag kalanlar ise hayal kiriklig1 iginde
inzivaya g¢ekilmiglerdi. Dolayisiyla yiiksek bir dini egitimin yoklugunda, onlarin

yerini tutacak aydinlar yoktu. Bu durum, donemin dergilerinin kalitesine de
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yanstyordu ve c¢ogu, tartistiklart hususlari daha c¢ok kaba ve hasin bir politika
tislubunda ele alan, genellikle Batiya ve Hiristiyanliga karst yabanci diismanligi

yapan klerikalist dergilerdi (Lewis, 1991: 416).

Benzer sekilde Yilmaz da bu dénemde ortaya ¢ikan Islamcilig1 fikren oldukca
zayif ve II. Mesrutiyet doneminin seviyesine dahi ulasamayan bir zaaf icinde
gormektedir (Yilmaz, 2004: 633). Islamciligin bu zaafinda, devrimci davranislari
koruyan ceza hiikiimlerinin zorlamasinin etkisinin (Tunaya, 2003: 188) yam sira
Canakkale Savasi’nda ¢ok sayidaki Islamci aydinin dlmesinden sonra, iist diizeyde
dini egitim verecek kurumlarin olmamasinin yarattigi bosluktan kaynaklandigini
soylemek miimkiindiir. Rejimle fikri anlamda ¢atisma ihtimalini de ortadan kaldiran
bu durum, muhafazakar kesimin bundan boyle sisteme yonelik tepkilerini “din
diisman1” oldugu icin degil, “kotii yonetim” algisiyla muhalefete tagimistir. Bu
nedenle CHP’yi din diisman1 goéren muhafazakar kitleler bu algi nedeniyle DP-AP-
ANAP-DYP c¢izgisindeki merkez sag partilerin oy deposu haline gelmislerdir. Bircok
Islamc1 aktdr de “ehven-i ser (kotiiniin iyisi)” olarak bu alana katki saglamistir.
Kara’ya gore sisteme yonelik olarak Islamci muhalefetin miimkiin olmadigin1 goren
Islamcilar’da iki tiir davranis hakim olmustur; birincisi, kapilarn agik olmadig
donemlerde kapilar1 zorlamak degil, fakat dini ve geleneksel Ogeleri, degerleri,
kaliplar1 bir sekilde muhafaza etmek ve siirdiirmek, ikincisi de kapilar aralandigi
zaman bu araliklardan miimkiin olan en ist diizeyde yararlanmak (Akt. Duran, 2004:
132). Yani Islamci aktdrler, amaclarina ulagsmak icin Siyasi ortamm firsatlara
dontismedigi durumlarda kiiltiirel birikimlerini canli tutmaya c¢alismislar, siyasi

firsatlar ¢iktiginda ise ondan yararlanmiglardir.

Bu siirecin nasil olustugunu, Islamci1 hareketin kiiltiirel metodlarmni nasil
harekete gecirdigini ve siyasal siirecteki firsatlardan nasil yararlandigimi bundan
sonraki Islamcilik miicadelesinin asamalarinda gdrmek miimkiindiir. Islamci
harekete bu anlamda en iist diizeyde katki saglamis olan Necip Fazil Kisakiirek’i ele
almak gerekmektedir.
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5.1.3. Necip Fazil Kisakiirek ve Biiyiik Dogu Hareketi

Soézkonusu dénemin islamci aktivistlerinin basinda kendine dzgii bir iislup
kullanan Necip Fazil Kisakiirek (1904-1983) gelir. Kisakiirek, Cumhuriyet
doneminde Islam’1 ideolojilestiren en onemli kisilerden biridir. Necip Fazil, fikri
anlamda Mesrutiyet Islamcilari’ndan tamamiyla ayrilir. Bu farklilik, dénemlerinin
siyasi konjonktiiriiyle paralellik gosterir; Mesrutiyet Islamcilari’nin  Osmanl
degisimini, kendi goriisleri dogrultusunda olsa da onaylayan liberal yaklasimlari
Necip Fazil’da hi¢ goriilmez. Ciinkii her ne kadar karisik ve bozulma siirecinde olsa
da Mesrutiyet doneminde din, belirleyici bir unsur olmaya devam etmistir.
Mesrutiyet déneminde Osmanli’nin ve dolayisiyla halkin kurtulusu islam’da
aranirken Cumbhuriyet doneminde din sadece belirleyici olmaktan ¢ikmakla
kalmamis, tlimiiyle din karsiti bir siire¢ yasanmaya ve yasatilmaya baslanmistir.
Resmi ideoloji, bir taraftan Diyanet Isleri Baskanligi gibi kurumlarla dini kontrol
altina alirken diger taraftan dini ¢agristiran her tiirlii s6z, eylem ve sembollere karsi
bir muhalefet olusturmaya calismistir; Halkevlerinde sergilenen oyunlarda basina
sartk sarilmis eseklerin gosterilmesi, sokaklarda kadinlarin bagortiilerine ve
carsaflarina saldirilmasi olaylar1 yasanmustir (Ozdendren, 2004: 138). Tek parti
doneminin dine kars1 bu tiir uygulamalarin1 referans gosteren sonraki Islamcilar
bunu, “Allah demenin yasak oldugu dénemler” (Ozdendren, 2004: 137) olarak sikca

kullanmislardir.

Necip Fazil, bdyle bir ortamda Islamcilik diisiincesini sert bir ideoloji olarak
formiile etmistir. Erken yillarinda boyle bir iddias1 olmayan Necip Fazil, iyi egitim
gormiis, tarih, edebiyat, felsefe ve yabanci dil formasyonlarina sahip iyi bir sairken
ve dini bir cevrede yetismemis olmasmna ragmen 1930’larda tanistigi Seyh
Abdiilhakim Arvasi’nin telkinleriyle Islamci bir entelektiiel olarak kendinden sonraki
Islamci kugaklari eylemsel diizeyde derinden etkilemistir. Necip Fazil, hakim oldugu
Bat: felsefesi, Bat1 edebiyati, diinya, Tiirk ve Islam tarihinin yam sira sonradan ilgi
duydugu tasavvuf bilgisiyle edebiyatin c¢esitli alanlarinda tirtinler vermistir. Bu
eserleri Cumhuriyet dénemi Islamci1 harekete dnemli katkilar saglamis ve referans
noktasi olusturmustur. 1 Eyliil 1943 yilinda yayinlamaya bagladigi Biiyliik Dogu

dergisi ile de goriislerini kitlelere ulastirmaya baglamigtir. Ayni isimle {ilke ¢apinda
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bir harekete dontisen Biiyiik Dogu, Necip Fazil’in resmi laiklige kars1 miicadelesiyle
birlikte anilmaya baslanmis ve bu kapsamda ¢ok sayida konferanslar vermistir.
Mubhalif siyasi goriisleri nedeniyle hakkinda bir¢ok dava agilmis, tutuklanmis ve ceza

almstir.

Necip Fazil Cumhuriyeti, “Tirk mukaddesatint ve iman kokiinli kurutma
hamlesinin son evresi” olarak, “Tiirk’l kokiinden koparma gayretinin, onu dininden,
dilinden, ananesinden, tarihinden ve irfan kaynagindan” ayirmanin “son abidesi”
olarak elestiriyor ve tiimiiyle kurtulunmasi gereken bir Batililagsmaya, “sam yeli”
gbziiyle bakarak (Duran, 2004: 133) gerek Mesrutiyet Islamcilar1, gerekse de kendi
cagdaslarindan farkli olarak Batililagmay1 toptan reddediyordu. Ona goére Bati tiim
kotiiliiglin  nedeni, tim ahlaki boliinmenin kokeni, zamanimizin en tehlikeli
canavaridir (Ozdalga, 2006: 137). Necip Fazil Kemalizmin, Batililasmay: taklitcilik
formatinda Tirk toplumunu yeniden insa etme projesine karsi tepkisini, saltanati ya
da hilafeti restore etme talebine doniistiirmemis, fakat dini-kiiltiirel bir restorasyon
talebi olarak ortaya koymustur. Duran’a gére bunun nedeni; Islamcililik’ta, Islam’mn
prensiplerine gore diizenlenen bir hayat tarzinin elde edilmesi basat konumda
olmasma ragmen Necip Fazil bu degeri, yasak oldugu igin ortaya koymaktadir
(Duran, 2004: 133). Bu nedenle o, yasaklanan bir medeniyetin hesabini sormak ister
ve birgok siirinde de bunu yaparak Kemalist devrimlere tepkisini sert bir sekilde dile
getirir. Ornegin, “Destan” adli siirindeki tasviri bu konuda iyi bir 6rnektir:

Mezarda kan terliyor babamin iskeleti; / Ne yaptik, ne yaptilar mukaddes

emaneti? / Ah, kiiciik hokkabazlik, sefil aynali dolap; / Bir sapka, bir eldiven,

bir maymun ve... [inkilap] (Kisakiirek, 1987: 407).

Ancak Necip Fazil’in seriat¢ili§i milli ve muhafazakar orgiilii bir seriatgiliktir
ve bu muhafazakarligin en ciddi yoniinii antikomunist sdylem almaktadir.
Komiinizm ve sol diismanligi Necip Fazil’da o kadar ileridir ki tim kurumlariyla
reddedilen laik sistemi komiinizmle miicadeleye davet etmis ve bu konuda isi 12
Eyliil darbesine destek vermeye kadar gotiirmistiir. Bu durum, bir donem miicadele
ettigi can dismanini, yani Kemalizmi korumak ve savunmak zorunda kalan

muhafazakar durusun geliskisini ortaya koymustur (Duran, 2004: 134).
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Necip Fazil, yine geleneksel Sunni Islamciligin karakteristik 6zelligi olan
Islam’daki “yenilenme” hareketlerini “din tahripciligi” olarak algilamakta ve ibn-i
Teymiyye’den baslayarak Cemalletin Afgani ve Muhammet Abduh gibi Islamciligin
kuramcilar1 sayilan kisileri Islam’m “materyalistleri” olarak gormekte ve ¢agdasi
Seyyit Kutup, Mevdudi ve Hamidullah gibi Islamcilar1 siddetle elestirerek igtihat
kapisin1 simsiki kapali tutmaktan yana tavir koymaktadir. Duran’a gore bu tavir,
tarikatlarin Bati’yla karsilasmada Islam toplumlarindaki tepkileri muhafazakar bir
direnise ¢evirme Ozellikleri ve Kemalist devrimlere karsi kiiltiirel-dini muhalefeti

orgiitleyen gevreler olmalariyla baglantilidir (Duran, 2004: 134).

Necip Fazil’1 islamcilarin gdziinde dzellestiren niteligi diisiincelerinden ok,
bu diisiincelerini ifade etme bicimi yani cesaretiydi. Ozdendren, onun bu
ayricaliginin, Islam konusunda birikime sahip bircok cagdasinin benzer bir cesareti
gdsterememelerinden kaynaklandigini belirtmektedir (Ozdendren, 2004: 138). Necip
Fazil’in bu o6zelligi siradan insanlarin yani sira aydinlarin da ilgisini ¢ekmistir
(Ozdalga, 2006: 138). Entelektiiel yoniiniin Milli Tiirk Talebe Birligi gengligi,
aksiyon yoOniiniin ise akincilar ve {ilkiiciiler tarafindan benimsenmesi bununla
iliskilidir. Herhangi ciddi bir dini egitim almayan Necip Fazil’in, Islam konusundaki
felsefi diislincesi aslinda zayiftir ve ideolojisinin gercek 6ziinii Dogu ve Bati
arasindaki diializm olusturur (Ozdalga, 2006: 140). Zaten Islamcilar onu dini bir
liderden ¢ok, bir ideolog ve aksiyon adami olarak goriirler. Bu agidan Necip Fazil’in
yasadigi doénemin resmi din algis1 karsisinda onun Islam’t milli ve muhafazakar
cizgilerle oriilii bir ideoloji ve bir kars1 saldir1 araci olarak &ne ¢ikarmasi Islamci

tabanda karsilik bulmustur.

Ozdenéren’e gore Necip Fazil, yasadig1 donemde entelektiiel diizeyde islamc1
diisiinceyi ortaya koyma agisindan Cumbhuriyet tarihinin ilk 6rnegidir ve giiniimiiz
Islam diisiincesinin temelinde onun gayretinin kurucu nitelikte pay1 oldugu kabul
edilmelidir (Ozdendren, 2004: 143). Necip Fazil’m bu kurucu ve olusturucu niteligi,

bircok acidan Islamcilar tarafindan elestirilmesi, Islamc1 hayat tarziyla uyusmayan
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bazi aliskanliklari ile kisisel egosu Islameci sdylemlerini bazen golgelese de
(Ozdalga, 2006: 139-139, 143) aciktir. Onun derin varolussal krize karsi Islami
soylem icinde buldugu karsilik, Islami degerlere dayali ulusal bir kimligin
olusturulmasi, boyun egmeyen inat¢1 kahramanligi ve eylem ¢agrisinin yani sira
konusma ve yazma iislubu (Ozdalga, 2006: 139, 143) 6zellikle geng Islamcilar igin
kahraman bir idol olmasina yeterli olmustur. Mehmet Akif’te de goriilen diasporik
sdylem, rejimin baskisini daha fazla hisseden ve déneminde Islam’mn kamusal
alandan tamamen dislanmasi nedeniyle Necip Fazil’da daha baskindir. Kendi
tilkesinde esir (onun deyimiyle “parya”) olarak gordiigi Miisliimanlar1 harekete
gecirme igerikli ve oldukea giiglii bir retorigi bulunan Sakarya Tiirkiisii ve Zindandan
Mehmet’e Mektup gibi siirleri yillarca Islamci etkinliklerin hamasiyetini
giiclendirmistir. Hatta, bu siirler ezberlenerek zamanla Islamcilar arasinda Mehmet

Akif’in Istiklal Mars1 ve Canakkale Sehitleri siirlerinden daha popiiler olmustur.

Necip Fazil, Islamci hareket konusunda ciddi bir kuramsal cerceve
olusturmamasma ragmen fikri anlamda da kendinden sonra gelen Islamcilari
etkilemistir. Islam’1 sosyal, siyasal ve inkilap¢i yanlariyla diinyay: kurtaracak bir
nizam olarak sunmus ve Islam’i siyasi yoniinii dne ¢ikararak ideal bir devlet diizeni
teklif etmistir (Duran, 2004: 141). Onun, Islam’in basat konumda oldugu ve
Tiirkliik’le Siinniligi toplumun merkezine koyan Islamciligi, tepeden inmeci bir
siyaset anlayisini ongormektedir. Necip Fazil’in bu ve bu ¢izgideki yakin Tiirk tarihi
ve Kemalizm’le ilgili elestirileri, Milli Gorlis hareketinden tarikatlara ve cesitli
cemaatlere kadar pek ¢ok kesimde etkili olmustur. Yukarida da deginildigi gibi II.
Abdiilhamit’in, Mesrutiyet Islamcilar’’nin siddetli alerjilerine karsilik, Cumhuriyet

Islamcilari i¢in “ulu hakan” olmasi1 Necip Fazil sayesindedir.

Necip Fazil, Islam’in siyasal platforma taginmasi siirecinin de icinde
olmustur. Milli Nizam Partisi’nin kurulusu esnasinda olusturulan “sura”nin énemli
bir iiyesi ve bir bakima ideologudur. Milli Nizam Partisi’nden sonra kurulan Milli

Selamet Partisi’nde de Milli Tirk Talebe Birligi’ne bagl genglerle akinci gengleri

* Necip Fazil’in kumara egilimi oldugu ve 1950’lerde istanbul’da bir kumarhane baskininda sugiistii
yakalandig1 belirtilmektedir (Ozdalga, 2006: 139).
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fikren yetistirmek iizere gayri resmi gorev almis ve bu kapsamda birgok konferans
vermistir. Ancak, Erbakani son derece pragmatist gordiigii icin “rapor” adini verdigi
kiiciik risalelerde ¢ok sert bir sekilde elestirmis ve hareketten koparak, Tiirk-islam
sentezini Oziimsemeye daha meyilli gordigl iilkiicii gengleri yetistirmek {izere

Milliyetci Hareket Partisi’ne yaklasmistir. 1983’de vefat etmistir.

5.1.4. 1950 Sonrasi islamc1 Hareketlilik

Demokrat Parti’nin Islamci hareketin neresinde konumlandigr ve ilgili
politikalar1 konusundaki goriisler farklidir. CHP ve Kemalistler bu donemi, laiklik ve
devrimlerin zayiflatildig1 ve oy kaygisiyla DP’nin Islamcilara taviz verdigi dénem
olarak gérmektedirler (Tunaya, 2003: 203-214). 1950°den sonra Tiirkiye’de Islamc1
hareket tiim diinyadaki yiikselisine paralel olarak yilikselmeye baglamistir. Ali
Bulag’a gore bu yiikselis, Miislimanlarin siyasi tarihinde Pakistan’in 1947°de ilk
Miisliman ulus devlet olarak kurulmasi, Misir’da Thvan-1 Miislimin (Miisliiman
Kardesler) hareketinin siyasallasmasi ve Tlirkiye’de ¢ok partili doneme gecilmesi ile
basta din egitiminin serbest birakilmasi olmak iizere siyasi, sosyal ve kiiltiirel alanda
bir doniisiimiin yasanmasi gibi faktorlerin yan sira 6zellikle Tiirkiye’de bu tarihlerde
baslayan ve hizla siiren go¢ olgusunun sonucudur (Bulag, 2004: 65-66). Bunun,
DP’nin liberal politikalarinin sonucunda oldugunu tartismak anlamsizdir ancak DP
bir taraftan ¢evrenin taleplerine kayitsiz kalmazken diger taraftan merkezin
hassasiyetlerini de gozetmistir. DP’de Islamci yonleri agir basan milletvekilleri
vardir ve bunlar yasama alaninda bu yonde bazi girisimlerde bulunmuslardir
(Tunaya, 2003: 197). Bu kapsamda bazi illerde Imam Hatip Okullar: ile ilahiyat
Fakiiltesi ve Yiiksek Islam Enstitiisii’leri agilmistir. Ancak bu girisimler dini egitimin
yayginlasmasi ve Islam’in yiiceltilmesi gibi dini-kiiltiirel ¢er¢eve disina hicbir zaman
cikmamustir. Yapilanlar, Tiirkiye’deki klasik sag politikalarin ihtiya¢ duydugu halk
destegi karsiliginda, bozulan dini alani “normallestirmeden” baska bir sey degildir.
Yavuz’a gére DP, 6zellikle 1957 segimindeki basarisizligindan sonra, Islam taraftari

bir siyaset izlememistir (Yavuz, 2005: 91).

Hilafetin kaldirilmasi ve sonrasindaki keskin devrimlerle merkezden

uzaklagtirllan ve entelektiiel tartisma ortami ve imkanlari ile dini ve siyasal
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orgiitlenme yapisi bakimmdan “dondurulmus” bulunan Islamcilik (Kiigiikyilmaz,
2009: 71), genis sessizligine ragmen bireysel g¢abalarin yani sira Nurculuk ve
Siileymancilik gibi orgiitsel varolusu 1950 sonrasi Islamci hareketi beslemistir.
Tunaya gibi Saylan da Islamci akimm bu donemde, varhigmni yer altinda da olsa
stirdiirdiiglinii kabul etmektedir (Akt. Kiigiikyllmaz, 2009: 71). Liberallesme ve
demokratiklesme politikalar1 ile birlikte ¢oziilen hareket, kendine yeni “firsat
alanlar’” agmistir (Yavuz, 2005: 42). Islamci hareketin donemsel parametreleri
incelendiginde 1950-1970 donemini hareketin kiiltiirel asamasini temsil ettigini
soylemek dogru bir niteleme olur (Yavuz, 2005: 21). Necip Fazil’in Biiyilk Dogu
hareketinde ve Sezai Karakog¢’un Dirilis hareketinde de goriildiigii gibi bu donemde
Islamcilar Islam’t bir medeniyet projesi olarak sunmakta ve Bati medeniyetini
yakalama degil, onu asarak Islam medeniyeti projesini hayata gecirmeyi

hedeflemislerdir.

Dindar halkin biiyiik bir ¢ogunlugu ile Nurcular ve tarikat cemaatleri gibi
Islamci1 ekoller basta olmak iizere dini siyasal alanda temsil ettiklerine inandiklar:
ve/veya karsilikli menfaat iliskisine dayali olarak Demokrat Parti’ye destek
vermislerdir. Defalarca ifade edildigi gibi ezanin aslina dondiiriilmesi basta olmak
tizere dini egitim alanindaki iyilestirmeler bunun icin yeter nedenlerdi. Bu destek,
daha dindar s6ylemlere sahip olan Maresal Fevzi Cakmak’in Millet Partisi ile, adinda
“Islam” kelimesi bulunan diger partilerin varlifina ragmen 27 Mayis 1960’a kadar
devam etmistir. Tiirk toplumunun siinni ve ataerkil karakteriyle aciklanabilecek bu
durum, Tiirk toplumunun nispeten dindar olan bdliimiiniin siyasi tercihlerinde Refah
Partisi’nin yiikselis doneminde sadece kismi olarak kirilma gosterse de siireklilik arz
etmistir. 12 Nisan 1950 tarihinde Maresal Fevzi Cakmak’in cenaze torenindeki
Islamc1 gosteriler bu paradoksu gosteren ilk hareketler olarak 6nemlidir. Dénemin
Islamc1 basinmin da tesvikiyle cenaze torenine yaklasik 150 bin Kisi katimustir.
Sadece Ankara’dan gelen {iniversite dgrencilerinin sayist 1200°diir (Karpat, 2008:
401). Torende baz1 gruplar, radyolardaki miizik yaymlarinin durdurulmasini talep
etmisler, sinema ve tiyatrolarin kapatilmasini saglamislar, resmi térenin dine aykiri
oldugunu one siirerek resmi toreni sabote edip, kanunen yasak olan Arapc¢a ezan

okumuslardir (Karpat, 2008: 401). Cenaze torenindeki olaylar, tipik Islamc1 unsurlar
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tagimaktaydi. Bu durumu, Maresal’in Millet Partisi yoneticileri bir ay sonra
yapilacak genel secimlerde biiyiik bir halk desteginin habercisi olarak yorumladilarsa
da beklemedikleri bir sonug alinmis ve Millet Partisi oylarin ancak % 4.6°sin1 alarak

sadece 1 milletvekili ¢ikarabilmistir.

Fakat, cenaze torenindeki kalabalik ve Islamci gosteriler diger muhalefet
partilerinin se¢im propagandalarinin daha bir dini igerikli olmasina yol a¢gmistir
(Karpat, 2008: 402). Bu tutum, 1950’den sonraki merkez sag partilerin temel
uygulamalarindan biri olarak devam edegelmistir. Ilk bakista celiski gibi duran ve
dindar insanlarim, Islamci séylemleri ve dini referanslari daha agirlikli olan partileri
ve yasam bicimleri daha Islami goriinen liderleri tercih etmek yerine, iktidara daha
yakin ve dini alanla catisma halinde olmamakla birlikte laiklik ve Atatiirk ilke ve
inkilaplarina her firsatta atif yapan merkez sag partileri tercih etme nedenleri;
CHP’nin antidin politikalarina kars1 kendi dini yasam alanlarin1 koruyabileceklerine
inandiklar iktidara yakin gordiikleri partileri desteklemelerine yol agan “ehven-i ser”
algilarindan kaynaklanmaktadir. Bu durumdan halkin siyasi biling diizeyinin,
sanildigindan daha gelismis oldugu ve halk diizeyinde Islami devlet sisteminin ¢ok
da arzulanmadigi sonucu ¢ikarilabilir. Muhafazakar toplumun bu tercihi, 1970
sonrasindaki siyasal Islamcilarin karsisina énemli bir miicadele alani olarak ¢ikmis

ve onlar1 zorlamstir.

5.1.4.1. Cemaatlerin Siyasi Durusu

Cok partili sisteme gegildikten sonra, Tiirkiye’de o giline kadar gizli faaliyet
yiriiten cemaat ve tarikatlar sosyolojik anlamda toplumsal hareketler faktorlerine
uygun sekilde, siyasi partilerin desteklerini aradiklari birer baski ve ¢ikar grubu

niteligi kazanmislardir. Bu gruplarin baginda Nurcular gelmektedir.

Said Nursi’'nin, ikinci Said doneminin baglangicinda “siyasete karigmama”
seklinde c¢izdigi yol haritasindan DP’y1 1946 ve 1950°de zimnen, 1954 ve 1957°de
ise agiktan desteklemesiyle bundan sapmis gibi goériinse de Yavuz’a gore, Nursi’nin
yazdig risalelerin DP doneminde daha rahat nesredilip dagitilmasinin saglanmasi ve

Karabasoglu’na gore ise, II. Abdiilhamit’in istibdadinin bile hafif kaldigin1 belirttigi
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CHP baskis1 Nursi’nin bu tavrinin belirlenmesinde énemli bir rol oynamistir (Yavuz,

2004: 268, Karabasoglu, 2004: 279). Ancak, Said Nursi ve Nurculuk hareketi bu

donemde dogrudan siyasetin i¢inde yer almaktan kacinmistir. Bunun, kendi dini

anlayisi iginde gerekgeleri vardir. Said Nursi’nin siyasete bakisi sdyle 6zetlenebilir:
Din, hiyerarsik olarak, siyasetin {istiindedir; dolayisiyla, siyasete alet
edilemez. Buna karsilik, siyaset dinin hizmetinde olabilir ve olmalidir. Ancak,
siyaset ile din 6zdeslestirilemez; din belli bir siyasi partiye veya zlimreye has
goriilemez, gosterilemez. Din umumun ortak malidir; her partiden, her siyasi
egilimden insan icin, belli bir siyasal kimlikle 6zdeslestirilecegi endisesi
olmaksizin erisilebilir durumda olmalidir. Buna gore, Sait Nursi, insanlarin
cogunlugunun dindar olmadigi bir ortamda siyasi iktidar1 hedefleyen bir
olusuma da taraftar degildir - bu, ister ‘devrim’, ister ‘evrim’ yoluyla olsun.
Ornegin, onun ¢izgisini izleyen bir kisi, dindar kisiliginden dolay1, mesela
Ziyaii’l-Hak’1n askeri darbesine arka ¢ikamaz. Bu, iktidar yoluyla insanlari
doniistiirmeyi hedefleyen devlet¢i-baskici bir tavrin yansimasidir. Keza, dini
bir parti ile iktidara gecip, sonra iktidar kanaliyla toplumu dindarlastirmayi
hedefleyen ‘evrimci’ bir yaklagima da, Sait Nursi’nin zihninde yer yoktur
(Karabagoglu, 2004: 282).

Said Nursi’nin Cumbhuriyeti kuran kadrolarla sistemi dinden uzaklastirma
baglaminda yasadigi sorun karsisinda metod degisikligine giderek ““imanini
kurtarmak™ istedigi bir nesil yetistirme gayretleri sonucunda, etrafinda olusan
talebeleriyle bir cemaat olugmustur. Nurculugun Tiirkiye’de yayginlagmasi, hareketin
metin-merkezli karakteri nedeniyle dershane adi verilen okuma halkalariyla dindar
halk i¢in bir ¢ekim merkezi olusturmasidir. Donemin go¢ hareketleri de dikkate
alindiginda biiyiik kentlerin varoslarinda olusan dindar gettolar bu halkalarin
olusumu icin firsat bigilmez imkan alanlar1 olusturmustur. Cinar’a gore, Islami
siyasal gii¢, kendini gerceklestirecek firsatlar1 modernlesmenin sonucu olarak ele
gecirdigi icin canlanmaktadir (Cinar, 2005: 30). Gercekten de paradoksal bigimde,
iletisim ve egitimde ilerleme, toplumun sekiilerlesmesi ve modernlesmesine olan
katkilariyla Kemalist reformlar metin-merkezli bir hareket olan Nurculugun

Anadolu’da yayilmasina katkida bulunmustur (Yavuz, 2004: 276).
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Yavuz’a gore Risale-i Nurlar’in bu sekilde kurumsallagan okunmalar1t ayni
zamanda toplumsal baglar1 giiclendirerek, cemaatsel bir Islami sosyal ve siyasal
bilincin olusumuna katkida bulunmus ve ¢ok sayida sosyal faaliyeti barindiran biiyiik
6lgekli bir cemaat olusumuna evrilmistir (Yavuz, 2005: 220). Tek parti doneminde
gizli sakli yapilan okumalar 1950 sonrasinda cemaatin agik kapi politikast ile
toplumun degisik kesimlerini bir araya getirebilen okuma halkalar1 ayn1 zamanda
dayanisma Kkiiltiiriinii de alabildigine gelistirmis ve Ozellikle dindar orta sinifin
yukartya dogru hareketli kesiminin ve genel olarak cemaat {iyelerinin
sosyoekonomik ve siyasal aglar olusturdugu yapilar haline gelmistir (Yavuz, 2005:
224).

Ancak, bu cemaat yapisi, genel kanaatin aksine homojen bir topluluk
olmamustir. Said Nursi’nin 6liimiinden sonra herhangi bir halefinin olmamasinin da
etkili oldugunu sdyleyebilecegimiz nedenlerle olusan bazi Nurcu fraksiyonlar
arasinda Risale-1 Nur’larin merkezi yapisi diginda bazi ayrisma noktalari olusmustur.
Bu noktalar Said Nursi’nin, degisen kosullar karsisinda 6ne ¢gikan yonleri ile birlikte
devletle olan iligkilerini farkli Nurcu gruplarin farkli yorumlayis big¢imlerinden
kaynaklanmaktadir. Nursi’nin oliimiinden sonra belirginlesen bu yorum farklar
siyasi, diisiinsel, yontemsel ve eylemsel agidan farkli ¢cok sayida Nurcu cemaatin
ortaya ¢ikmasima neden olmustur. Nurcu hareketle ilgili 6nemli arastirmalar yapan
Hakan Yavuz, Nurcu hareketin boéliinmesini, farkli gruplarin devlet himayesi igin
yarigmalari, acik cemaat yapilariin yani sira metne dayali bir cemaat olmas1 ve bu
metnin farkli sekillerde yorumlanmasina ve ayn1 zamanda ekonomik liberallesme ve

demokratiklesmeye baglamaktadir (Yavuz, 2004: 288-289).

Nurcu hareketin ilk goriis ayriligi Said Nursi’nin 6liimiinden sonra Risale-i
Nurlarin Latin harfleriyle basilmasi konusunda yasanmistir. Nursi’nin yakin
ogrencilerinden Hisrev Altinbasak’in (1899-1977) liderligindeki bir grup, eserlerin
orijinalliginin bozulacag: endisesiyle ve aym1 zamanda harf devrimine karst da bir
tavir alinmis olacagin1 6ne siirerek buna karsi ¢ikmislar ve boylelikle “Yazicilar”
olarak bilinen grup ortaya ¢ikmustir (Yavuz, 2004: 290). Baska bir olusum ise, yine
Nursi’nin 6grencilerinden yiiksek 6grenim yapmis bir grup Nurcu’nun, Nurculugun

daha genis Kkitlelere ulastirilmasi amaciyla yayincilik alanina yonelmesiyle ortaya
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cikmistir. Once Mihrap Yaymnevi’ni kurarak “Ittihad” (1968-1971) isimli dergiyi
cikaran bu grup, 12 Mart yonetiminin dergiyi kapatmasiyla, bir¢ok Nurcu tarafin,
hareketi politize edecegi endiselerini dillendirmelerine ragmen “Yeni Asya” adinda
giinliik bir gazete c¢ikararak Risale-i Nurlarin bakis acisiyla giinliik hadiselerin
yorumlarmin daha genis kitlelere ulastirilmasini hedeflemislerdir (Yavuz, 2004:
291). Nurcu hareketin boliinmesi Tiirkiye’ nin siyasi kosullarina bagli olarak 1970 ve

sonrasinda da devam etmistir.

5.1.4.2. Tarikatlarin Canlanmasi

Islamc1 hareket acisindan 1950 sonrasinda faaliyet alani bulan kesimlerden
bir baskas1 da tarikatlar olmustur. Kaynagin1 VIII. yiizyilda belirgin olarak ortaya
cikan tasavvuf Ogretisinden alan Anadolu sufi gelenegi, Osmanli devletinin ¢ok
onemli bir parcasi olmasina ve padisahlarin; seyhlerin manevi sahsiyetlerine ve
goriislerine, siyasi ve sosyal bir tehdit tehlikesi olusturmadiklar1 siirece, itibar
etmelerine ragmen sanildigr gibi Osmanli devlet yapisi i¢inde tamamen bagimsiz
olmamakla birlikte resmi anlamda kurumsallasmis miiesseseler degillerdi (Kara,
2009: 242, 248). Devletin gerilemesine paralel olarak bu kurumlar da asli
gayelerinden saparak” itikat, kaynak ve metod, ahlak ve sosyal yapi, hiyerarsi ve
birlik agisindan hem kendi icinden hem de disaridan yapilan tenkitlerle
yipranmiglardir (Kara, 2009: 239-241, 243). Nedeni 6nemli olmaksizin neticede
1925te Tekke ve Zaviyelerle Tiirbelerin Seddine ve Tirbedarliklar ile Bir Takim
Unvanlarin Men ve Ilgasma Dair Kanun ile kapatilan ve faaliyetleri yasaklanan
tarikatlarin, ilgili kanun hala yiiriirlikte olmasina ragmen varliklarini siirdiirmiis

olmalar1 ve Islamc1 hareket icindeki konumlar1 6nemlidir.

Osmanli idarecilerinin de kontrollii bir sekilde yararlandiklar1 ve alternatif
siyasi ve sosyal hareketlenmeleri karsisinda siddetle cezalandirdig: (Kara, 2009: 245-
246) tarikatlardan Ankara hareketi de Milli Miicadele yillarinda ¢okga yararlanmig

“Ismail Kara, Islam toplumlarimin biiyiimesiyle biiyiik sehirlerin olusmasi, saray hayatinn gittikge
oturmaya ve serpilmeye baslamasi, idareci ziimrenin yaninda ¢oklukla iktidari mesrulagtirict gorevler
iistlenen din bilginlerinin yer almasi gibi sosyal gelismeleri, peygamberin siinnetinden “sapma” olarak
goren ve buna karsi ilk muhalefet hareketlerini baslatan kesim olarak mutasavviflarin/zahitlerin
oldugunu belirtmektedir.
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ve daha sonra kontrol edemeyecekleri ve kendi aleyhlerine olabileceklerini
diistindiikleri (Kara, 2009: 248) bu kurumlart kaldirmislardir. Tekkeler kapatildiktan
sonra bircogunun ne yaptigi, nasil bir yol izledigi hakkinda kapsamli bir ¢alisma
bulunmamaktadir. Ancak, tekkeleri kapatilan seyhlerin miiritlerini Orgiitleyerek
siyasal merkez aleyhine kiskirttiklar1 seklindeki resmi gorlise karsit birgogunun
durumu kabullendigi ve hatta bazilarinin, tekkelerin kapatilmasini onayladig

goriilmektedir (Kara, 2009: 255-261).

Tarikat mensuplarinin,  tekkelerinin ~ kapatilmasi  ve  faaliyetlerinin
durdurulmas karsisindaki genel olarak muhalif bir tavir almamalar1 digsal ve igsel iki
nedenden kaynaklanmaktadir: Digsal acgidan, yine “irtica” olarak goriilebilecek
herhangi bir muhalif hareketin bu tiir faaliyetleri siddetle cezalandiran mevcut
yasalardir. Igsel agidan ise zaten baskin olan Sunni Islam gelenegindeki askin devlet
algisinin sufi Ogretinin diinyevi gayeler yerine uhrevi amaglarinin birlesmesi ve
kendilerinin kotii olmasi nedeniyle kétiiliiklerin oldugu ve insanlarin kendilerini
diizeltmedikce 1yiligi hak edemeyeceklerine dayanan Kuran ve hadis referansh

anlayislaridir (Kara, 2009: 244).

Tekkelerin kapatilmas: tarikat kurumlarini olumsuz yonde ¢ok etkilemekle
birlikte yok etmemis veya edememistir. Hatta, tekkelerin kapatilmasindan hemen
sonra bir tarikat seyhinin yazdigi bir siir bu kurumlarin nasil yasadiginin da
ipuglarint veriyor, “(...) Seddolunmakla tekaya kaldirilmaz zikr-i Hak / Ciimle
mevcudat zakir kainat dergahtir” (Akt. Kara, 2009: 258). Tiim canlilari Allah’1
zikreden miiritler ve tiim evreni de tekke olarak goren bu anlayisin, biiylik bir sosyal
statii kaybina ugramalari, vakiflar gibi araclarin ve kurumlarin ellerinden alinmasiyla
gecimlerini ve mekanlarint kaybetmelerine yol agmasina ragmen bazen kabuguna
cekilerek, bazen yer altinda ama bir sekilde yasamlarini siirdiirerek 1950°den sonra
ortaya cikislart ile goriilmistiir. Aradan gecen 25 yil i¢inde tarikatlarin yapilar
oldukca da degismistir. Kara’ya gore yeni nesil seyhler eskilerine gore tecriibe ve
dayanaklilik agisindan ¢ok 6zellikli insanlar degillerdi ve donemin dayatmalarinin bir
uzantisi olarak iktidara, siyasi zeminlere bagli ya da meyilli idiler (Kara, 2009: 270).

Tarikatlar, bu siyasallasma dereceleri oraninda Islamci hareket icinde bir konum elde
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etmisler veya edememislerdir. Ancak, yine genel kanaatin aksine, tarikatlarin ve
liderlerinin sadece, Islam’1 referans alan belli bash partilere sempati duyduklari ve
destekledikleri kanaati yanilticidir. 1950’den sonra CHP de dahil (Kara, 2009: 271)
cesitli yelpazedeki siyasi partileri gizli ya da agik¢a destekleyen tarikatlar olmustur.

Tarikatlarin  ve &zellikle de Naksibendi tarikatinin Islamci harekette
fonksiyoner olduklar1 iddia edilmektedir. Ornegin, Serif Mardin, Naksiligin 18.
yiizyildan itibaren birtakim Orgiitlenme hareketleri ile siyasi merkezi etkilemeye
basladigin1 soylerken Miisliman aktivizminin Onciiliigiinii yaptigint belirtmektedir
(Mardin, 1991: 12). Yine Hakan Yavuz bu konuda benzer fikirdedir ve Naksibendi
tarikatinin siyasal bir a¢ilim ihtimali olmadiginda catisma, hatta isyan1 6ne ¢ikardigi
ve ana amacinin devlet otoritesinin merkezine somut olarak niifuz etmek oldugunu

soylemektedir (Yavuz, 2005: 54, 84).

Tarihsel siiregte tarikatlarin ve 6zellikle Naksibendilerin toplumsal ve siyasi
olaylara miidahaleleri olmustur. Hatta giliniimiizde de kendini Naksi olarak
tanimlayan birgok Miisliiman, Islamci hareket iginde bulunmakta ve ayrica
blirokraside, siyasette ve ticarette dnemli konumlar elde etmislerdir. Tarikat baglilar
ve sempatizanlar1 Islamci gosterilerin dnemli katilimcilaridir. Ancak bunlar, islamei
hareketin kaynaginin Naksibendi tarikati oldugunu gostermemektedir. Tirkiye’de
Islamci hareket 6zellikle 1960 sonlarindan itibaren siyasallastik¢a bir ¢ekim merkezi
olarak, farkli kulvarlarda kosusturan islamcilara, hi¢c beklemedikleri ve ummadiklar
yeni bir alan agmistir. Boylece bu yeni hareket alani bazi Miislimanlar i¢in bir
yasam bigimi (Islam’m siyasallasmasiyla profesyonel meslegi “siyasetci” olan
Islamcilar ortaya c¢ikmistir) olurken bir¢ok cemaat, tarikat, orgiit, grup, fraksiyon
icin, bazi1 donemlerde sapmalar olmakla birlikte laik devletin ortadan kaldirilarak
yerine Islami kurallarla yonetilecek bir devlet kurmanin ortak araci olmustur. Bu
donemde Islamci hareketin siyasallasmasi, kendi aidiyetlerini koruyarak birgok
Islamc1 kanadi siyasal zeminde birlestirmistir. Tarikatlarin Islamci harekete
katkilarin1 bu agidan degerlendirmek gerekmektedir. Siiphesiz siyasal Islamciliga
geciste (Milli Goriis hareketinin kurulmasinda) Naksi Iskenderpasa cemaatinin
onciligi olmus (Cakir, 1990: 22) ve her iki taraf i¢inde devamli bir gegiskenlik s6z



113

konusuysa da siyasal Islam ve daha genis ifadeyle Islamci hareket, tarikatlarin
yonlendirdigi veya hegemonya kurduklar bir alan degildir. Hatta, ileride goriilecegi
gibi, radikal baz1 Islamc1 gruplar, tarikatlar1 islamci1 hareketin dniindeki en biiyiik
engel olarak gormektedirler. Tarikatlarin siyasal alana etkileri, niceliklerine bagh
olarak daha ¢ok secim donemlerinde ortaya ¢ikmaktadir. Bir tarikatin Tiirkiye’deki
orgiitlenmesi ne kadar giiclii ve yayginsa siyasi olusumlara etkileri de bu orandadir.
Fakat, iddia ettigimiz gibi bu etki sadece Islamci hareket yoniinde degil, pazarlik
sonucunda, programini da pek dikkate almadan en g¢ok “kar” sagladiklari siyasi
olusumlar yoniinde olmustur. Tarikatlarin siyasete katkilar1 onlarin, temel diigiince

yapilart itibariyla “siyaset dig1” olma veya kalma prensiplerini bertaraf etmemektedir.

5.1.4.3. Islamcilarin Milliyetcilesmesi ve Tiirk-islam Sentezi

Tiirkiye devleti, 20. yiizyihn ilk ¢eyreginde, icinde Istanbul da olmak iizere
birkag ilinin kisa bir siire diisman iggali altina girmesi disinda somiirge altina
almamamistir. Bu nedenle, Bati’nin ve Rusya’nin uzun siire somiirgesi altinda
yasayan bagska Islam iilkelerindeki gibi geleneklerinde ve dini yasam bigimlerinde bu
yonde bir degisim olmamistir. Ancak, din karsit1 sekiilerlesme politikasinin sonuglari
olarak ulusguluk ve milli din kavrami cercevesinde gilidiilen reformlar 1924 ile
Islamcihigin yiikselmeye basladigi donem arasinda yetisen Islamci aydinlar da dahil
Tiirkiye Islamciligini muhafazakarlastirarak milliyetgi bir ¢izgiye ¢ekmistir. Bunda
elbette, daha dnce de iizerinde durdugumuz, Siinni Islam anlayismmn etkisi vardir.
Ancak, Tirk islamcﬂlgl’mn muhafazakarlasmasimin bir baska nedeni olarak,
Kemalist siyasal zihniyetinin milliyet¢ilik ve ulus devlet fikri karsisinda Tiirk
Islamcilarinin, Mesrutiyet Islamcilart gibi siyasal bir dil ve kavramlastirma iiretmede
yasadiklar1 zorluklar ve bu zor sartlarin getirdigi bir mecburi durum gosterilmektedir
(Akt. Duran, 2004: 130). Muhafazakarlagsma sadece Islamcilarla da sinirli degildir.
Bu etkiyi genel olarak tiim Tiirk toplumunda gérmek miimkiindiir. Insel’e gore,
kendini toplumun diginda ve iistiinde goren bir gii¢ tarafindan Tirkiye toplumunun
cok kiltiirlii, uzaktan denetimli bir yapidan, kisa sayilacak bir zaman dilimi i¢inde,
homojen ve yakindan denetimli bir yapiya dogru siirilklenmek istenmesi toplumun

refleks olarak muhafazakarlagmasina yol agnustir (insel, 1990: 12).
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Islamcilardaki muhafazakarlasma, Mesrutiyet Islamcilari’ndan Sait Halim
Pasa ve Esref Edip’in Batililasma’ya karsi olan tutumlara benzer sekilde ortaya
cikmistir; Batr’'nmin tiim degerlerine karsi ¢ikma ve yerine “Islam medeniyeti’nin
ihdas edilmesi. Cumbhuriyet Islamcilar1 ise bunun yerine “laisizmi” ana diisman
olarak ele almiglar ve Tiirkiye uygulamalarini her firsatta elestirmeye ¢alismiglardir.
Yine, seriat vurgusu ve kamu hukukunun Islami esaslara gore diizenlenmesi talebi 6n
planda olmasmna ragmen Islam diinyasindaki genel c¢izginin aksine Tiirkiye
Islamecilar aciktan “seriata doniis” anlaminda bir muhalefeti seslendirememislerdir

(Duran, 2004: 133).

Caha ise baz1 marjinal gruplara ragmen Tiirkiye’deki islami kesimlerin ana
govdesinin silahli miicadele bicimlerine prim vermeyen “idimli” bir karakter
tasidigim ve Tiirk Miislimanhigmn etkisi altinda sekillenen bir Islam tasavvuruna
sahip olduklarin1 belirtmektedir. Ona gore bu ilimlilig1 saglayan dort tarihsel faktor
bulunmaktadir. Bunlardan birincisi, Selguklu ve Osmanli’da dinin hep devletin
altinda bir konumda yer almasi ve bu yoniiyle bakildiginda Tiirk Miislimanliginin
tarthsel olarak Protestan bir 6zellik tasimasi, ikincisi, Osmanli siyasal ve sosyal
yapisinin teokratik bir 6zellik tagimamasi, liglinciisii, Osmanli toplumunun Bizans’a
ve Avrupa’ya acik olmasi nedeniyle Rum, Ermeni ve Yahudi gibi farkli dini ve etnik
gruplarla etkilesimi sayesinde yogun bir kiiltiirel etkilesim yasanmasi ve bunun da
Miislimanlarin genel olarak Bati’ya karsi reaksiyoner bir tutum gelistirmelerini
onlemesi ve son olarak da Islam’daki sufi anlayisin Miisliimanlar1 uysallastirmadaki
etkisidir (Caha, 2004: 488-489). Bu ilimli Misliimanligin, Cumhuriyet doneminde
zaman zaman sert bir noktaya kaymasinin altinda yatan temel nedenleri,
modernlesmenin iirettigi degerlerde degil; Cumhuriyet yonetiminin iiretmis oldugu
otoriter siyasette aramak gerekir (Caha, 2004: 489). Sistemin bu kati laik tutumu
Tiirk Miisliimanliginin rehabilitasyonunu saglamaktan ¢ok sertlesmesine neden
olmustur ve ayrica Bati’nin demokrasi, cumhuriyet, sekiilarizm ve genel olarak
modernlesme gibi degerlerini perdeleyerek aslinda kdken itibartyla ilimli olan Tiirk
Mislimanhigimi igsellestirmis olan dindar kesimin, Bati’in siyasi ve iktisadi
degerlerini Tiirkiye’deki uygulamalarindan okumasina, dolayisiyla Bati’ya karsi

negatif bir tutum takinmasina yol agmistir (Esposito, 2002: 313-318).
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Diinya siyasi konjoktiiriine paralel olarak Tiirkiye’de de sol akimlar ile
komiinizmin yiikselisine kars1 alinan cephe, Islamcilarin muhafazakarlasmanin da
Otesinde milliyetci ¢izgiyle bulustuklar1 ortak bir diizlem olmustur. Yavuz’a gore
*50°1i ve "60’l1 yillarda Islami hareketler milliyetci, antikomiinist ve muhafazakar
ozellikler edinmistir (Yavuz, 2005: 92). Ancak, Islamcilarin antikomiinist duruslari,
yine Kemalizm’in getirdigi Batililasmanin ileri bir asamasi olan bu akimin
materyalist ve dini uyusturucu olarak gdren yoniine olan tepkiden kaynaklandig
(Duran, 2004: 133) halde Tirkiye’nin Kore’ye asker gondermesi ve NATO’ya
girisinin Islamcilar tarafindan desteklenmesi, muhalefet ettigi Kemalizm’le ayn
cizgide bulugmasi agisindan bir paradoksu ifade etmektedir. Buna karsilik, Tiirk
Islamcilig1 agisindan dinin millilesmesi siirecini bu tiir paradokslarla agiklamak
miimkiin degildir. Bu siire¢, kokeni Ziya Gokalp’e ve Yusuf Akgura’ya kadar uzanan
ideolojik bir yapidan kaynaklanmaktadir. Daha sonra Tiirk-Islam sentezi olarak
birbirini tamamlayan ve 6nemli bir taraftar kitlesine de hitap eden bu akimin farkl
anlayiglarla Necip Fazil, Nurettin Topcu, Erol Giingér, Osman Yiiksel (Serdengecti),
Sezai Karako¢ gibi diigiiniirlerde somutlastigmmi goérmek miimkiindiir. Bu

entelektiiellerin Tiirk Islamcilar iizerindeki etkisi de biiyiik olmustur.

Islamcilik ile milliyetgilik arasindaki etkilesimi Nuray Mert sdyle
yapmaktadir:
(...) Islamcilik, basindan beri “milli proje” denemese de, zaten ana ekseni
itibartyla bir kurtulus ideolojisi olarak gelistigi i¢cin, milliyet¢i bir ¢ergeveyle
kolayca bulusabilecek 6zellikler tasiyordu. Ellili yillarda gelismeye baslayan
ve Islamcilikla birlikte tiim diger sag sdylem ve politikalarm diisiinsel
temelini olusturan, muhafazakar diisiince ve siyasal sOylem, Oncelikle dini
sembollere yer veren alternatif bir milli kimlik ve milliyet¢ilik treterek,
sekiiler ulus kimlik olusturmak konusundaki tikanmanin Oniinii agmistir. Bu
bir yandan ulus devlete sadakati dini unsurla pekistirirken, diger yandan

ulusal kimligi dindarlagtirmistir (Mert, 2004: 414).

Gergekten de, Islamcilik ile Tiirkgiiliigiin radikal yonleri diginda ana

eksenlerinin Onemli bir ¢atisma yasamadan birbiri arasinda geciskenlige sahip
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olduklarin1 sdylemek miimkiindiir. Osmanli’nin ihtisami, Ayasofya’nin ibadete
acilmasi, Mehmet Akif, Necip Fazil, Nurettin Topgu gibi diisiince adam1 ve sairler
her iki kesimin de oviindikleri ve savunduklari, belli yonlerini 6ne c¢ikararak
sahiplendikleri olgu ve kisilerdir. Islamci veya milliyet¢i diisiinceye sahip olarak
yetisen nesillerin, ve o6zellikle de Imam Hatip kokenlilerin aymi fikri koklerden
beslendiklerini sdyleyebiliriz. Onun igin, dzellikle 12 Eyliil 1980 darbesinden sonra
hatir1 sayilir sayida iilkiiciiniin Islamciliga, hatta radikal Islamcihiga kaydig

goriilmektedir.

Islamcilarm antikomiinist tavirlar1 ve bu konuda devlet yanlis1 duruslar
devlet tarafindan da kullanilmustir; Islami hareketler diizeni korumak icin Rus karsiti
Tirk milliyetgiligiyle harmanlanarak ve solcu giiglere karsi savagsmak ana gayeleri
olmasa da 6nemli bir hedefleri olmustur. Hatta islamc1 bir gazeteci olan Mehmet
Sevket Eygi 16 Subat 1969°da Bugiin Gazetesi’nde komiinizme karsi yazdigi
“Cihada Hazir Olunuz” baslikli (Akt. Okutan, 2004: 190) son derece sert bir
yazisinmn ardindan, Amerikan 6. Filosu’nun Istanbul’a gelisini protesto eden sol
gruplara kars1 Islamcilarin da i¢inde bulundugu sagcilarin saldiris1 olmus ve ayrica
bunun disinda yine Eygi’nin basimi ¢ektigi toplu namaz kilma eylemleri (Yilmaz,

2004: 636).

Yavuz’a gore 1950 ila 1960’l: yillarda Islami hareketler milliyetci,
antikomiinist ve muhafazakar 6zellikler edinmis ve Tiirk siyasal yelpazesinin merkez
sagiyla tamamen biitiinlesmislerdir (Yavuz, 2005: 92). Bu biitiinlesme zamanla,
dindar halkta kemiklesirken Islamci hareketin alt kiiltiir gruplarinda, sapmalar

olmakla birlikte stirekliligini korumustur.

Tiirkiye Islamciligi’min bu sagcilasma egilimi, 1970’lerden itibaren Islamci
hareket icinde ciddi bir kirilma yasamis ve bu kirilma 1980 ve 90’larda Kiirt
kokenlilerin Islamci hareket i¢inde giic kazanmalariyla birlikte derinlesmisse de 28

Subat’la birlikte yeniden gliclenmistir.
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5.1.4.4. Laik Kesimlerin Giiglenmesi ve Islam Algilart

1924°te baslayan dinden uzaklasma ve toplumu da uzaklastirma cabalari,
calismamizin buraya kadar olan béliimiinde goriilen Islamci hareketin yasam
miicadelesine ragmen meyvelerini vermistir. Bu zaman zarfinda laik egitim sistemi
onemli bir kitle olusturmay1 basarmistir. Bu kitle, dinden kopuk ve onu Tiirkiye’yi
geri birakan, modas1 ge¢mis gerici bir akim olarak goren, medeniyet ve ilerlemeyi
dinden bagimsiz, laik, Batili bir eksende diisiinen Kemalist bir Kitledir. Bunlar, daha
moda deyimle “beyaz Tiirkler” olarak adlandirabileceg§imiz ve 6zellikle askeri ve
sivil biirokrasi, milli egitim, sinema-tiyatro, edebiyat, miizik ve sanat, basin-yayin
gibi hemen hemen tiim alanlara hakim bir ziimredir. Bu ziimredeki “din” ve “dindar”
algis1 yobaz, gerici ve oriimcek kafali gibi nitelemelerle es anlamli kullanilmaktadir.
Ali Bulag’a gore aydinlar [Kemalist aydinlar demek daha uygun olur] Miisliimanlari
alabildigine karikatiirize etmistir; dyle ki tipik bir Miisliiman, tfiiriik¢li ve muskaci
olarak goriilmektedir, islam s6z konusu edildiginde “gerici”, “iifiiriik¢ii-muskacilar”,
her tiirlii hile ve aldatmanin faili olarak kodlanmis ve kamuoyunda lekelendirilmis
bir haci-hoca takimi tipolojisiyle irtibatlandirilmiglardir (Akt. Subasi, 2005: 74).
Gergekten de bu donemde ¢ekilen sinema filmlerinde, yazilan hikaye ve romanlarda,
cizilen karikatiirlerde “hoca” tiplemeleri hep bu tipoloji iizerine kurgulanmistir. Buna
karsilik “Ogretmen” tipi ise aydin, Kemalist, modern ve yardimsever bir karakter
olarak gosterilmistir. Ayrica bu donemde kamusal alan da Miisliimanlar i¢in biiyiik
Olctide kapalidir. Devlet dairelerinde ve okullarda basortiilii calismak imkansizdir ve
bu ancak hademe-hizmetli statiisiindekiler i¢in miimkiindiir. Resmi kurumlarda
mescitler olmadig: gibi, namaz kilmak (ki kilanlarin sayist olduk¢a az ve yine en alt
kiiltiirdeki ¢alisanlar arasinda goriiliir) ancak gizli sakli olarak genellikle dairelerin

bodrum katlarinda miimkiin olabilmistir.

Ornekleri oldukga fazla olan bu toplumsal yap: siyasal islam’in 1970’lerden
itibaren yiikselise gegmesiyle kirilmaya baglanmistir. Kamusal alanda yasanacak olan
kirilma, bugiine kadarki laik-Islamc1 ¢atismasimin temel nedenini olusturmaktadir.
Bundan dolayidir Ki, ordu-biirokrasi-iiniversite {iggeninden olusan Kemalist laik

elitler, Islamcilarin egitim olanaklarmi alabildigine 6nleyerek kamusal alana
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girislerini durdurmaya c¢alismuslardir. Kemalist-islamc1 ¢atismasinin ana ekseni
budur.

5.1.4.5. 27 May1s Darbesi ve Islamc1 Harekete EtKisi

Tirkiye’nin siyasal tarihinde askeri darbelerin ortak gerekgelerinden biri,
Kemalist siyasal sistemi “irtica” karsisinda korumak olmustur. 27 Mayis 1961
darbesinin gerekgelerinden biri de Kemalist devrimlere sahip ¢ikmak ve laikligi
tehlikeye sokan din istismarini onlemektir (Kurtoglu, 2004: 212). Bu kapsamda
DP’nin popiilist politikalar1 sebebiyle dini alanlar1 genisletmesi sistem karsisindaki
en biiyiik hatasi olarak goriilmistiir (Yavuz, 2005: 92). Aytung Altundal’a gore 27
Mayis darbesinin asil tetikleyicisi ve Adnan Menderes’i idama gétiiren neden,
milletvekillerine yonelik, “siz isterseniz hilafeti dahi geri getirebilirsiniz” sozii ile
Tiirkiye’de degistirilmesi dahi teklif edilemeyen Fransa tipi laikligi yerine
Anglosakson laikligini (secularizm) ihdas etmeye calismasi olmustur (Altindal,

2011).

Darbe Islamcilarda, militan laisizme geri doniilecegi, ezanin tekrar Tiirkce
okunacagi, camilerin kigla yapilacagi gibi endiselere yol agmistir (Tekin ve Akgiin,
2004: 657). Gergekten de 14 Temmuz 1960 ginii toplanan IX. Tirk Dil
Kongresi’nde, Diyanet Isleri Baskanligi’ndan, ezanm yeniden Tiirkge okunmasimin
istenmesi alkislarla kabul edilmesine ve ertesi giin Milli Birlik Komitesi sozciisiiniin
bunu destekleyici mahiyetteki ve fakat konuyu vicdan hiirriyeti baglaminda ihtiyath
degerlendirmesine (Jaschke, 1972: 133) karsilik Milli Birlik Komitesi boyle bir adim
atmaktan ¢ekinmistir. Ciinkii onlar da Islam’in toplumun yasamindaki &nemini
gormiisler ve her ne kadar bir tehlike ve basi ezilmesi gereken bir gii¢ (Yavuz, 2005:
93) olarak diistinseler de bu giicii muhafazakar ¢ikar gruplarinin ve siyasi partilerin
elinden alarak devlet ideolojisini yerlestirmek i¢in bir ara¢ olarak kullanmaya karar

vermislerdir (Tekin ve Akgiin, 2004: 657, Yavuz, 2005: 94).

Darbe lideri Orgeneral Cemal Giirsel, tipki Mustafa Kemal’in Cumhuriyetin
kurulus asamasinda yaptig1 gibi, bir¢ok konusmasinda dini vurgulara yer vermis ve

Islam’mn yiiceligini hatirlatarak yeni yonetimin dine karsi olmadigi goriintiisiinii
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vermeye c¢alismistir. Ancak, yine erken Cumhuriyette oldugu gibi “milli din” projesi
Milli Giivenlik Komitesi’nin de giindeminde yer almaktaydi. Cemal Giirsel bir
konusmasinda, “Izledigimiz oyle bir yoldur ki, bir giin halkimizin bilgilenmesi
sayesinde, dualarin ve Kuran’in Tiirk¢e okunmasi talebi asagidan, bizzat halkimizdan
gelecektir” diyerek bu konudaki diislincelerini agiga vurmustur (Akt. Ahmad,
alintilayan Tekin ve Akgiin, 2004: 658).

1961 Anayasasi1 Ozellikle Kemalist aydinlar tarafindan ¢ok ozgiirliik¢ii bir
anayasa olarak goriilmesine ragmen kendi i¢inde 6nemli bir paradoks igermektedir;
yeni anayasa ile DP iktidarmin siyasi giiclinii gerek¢e gostererek parti merkezli
iktidar tekellerinin Oniine ge¢cmek i¢in askeri ve sivil biirokrasi giiclendirilmistir.
Yine buna bagli olarak TBMM, egemenligi kullanan tek organ olmaktan ¢ikarilmis
ve egemenlik Anayasa Mahkemesi ve Milli Giivenlik Kurulu basta olmak iizere
baska yetkili organlara verilerek paylasilmigtir (Eryilmaz, 2008: 147). Erdogan’a
gore 1961 Anayasasi, bir yandan siyasi dzgiirliikkler konusunda “demokratik” bir
goriintii  verirken, Ote yandan temsili kurumlarin etkinligini Onemli olgilide
siirlamistir (Akt. Eryilmaz, 2008: 147). Heper’e gore de 1961 Anayasasi, sivil
biirokrasiyi siyasal iktidara karsi giiclendirmistir (Akt. Eryillmaz, 2008: 147). Bu

cergevede Ozellikle askeri biirokrasi 6zerklestirilerek giiglendirilmistir.

Yeni anayasa, Milli Giivenlik Kuruluyla askerlerin, devletin temel
politikalarinda s6z sahibi olmasina imkan tanimis ve Genel Kurmay Baskanligi’'ni
Milli Savunma Bakanligi’ndan alarak Bagbakanliga bagli bir kurum haline
getirmistir. Feroz Ahmad’a gore generaller toplum i¢inde ayricalikli bir grup haline
gelmisler ve kendilerini statlikonun korunmasina adamislardir; artik kendilerini bir
parti onderine baglamak zorunda degillerdi, bu kez parti onderleri generallerin
destegini saglamaya c¢aligiyorlardi (Ahmad, 2006: 158-159). Bu tarihten itibaren
yiirlitme erki, bakanlar kurulu degil, Milli Giivenlik Kurulu olagelmistir (Kurtoglu,
2004: 213).

Tiim antidemokratik diizenlemelere karsilik 1961 Anayasasi bir taraftan da

sivil toplumu gliclendirmenin yolunu agmistir. Aslinda bunun da amaci siyasi
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partilerin siyasal yasam iizerindeki tekellerini azaltmakt1 (Yavuz, 2005: 93) ve temel
amaca uygun gibi goriinse de sonuglar itibartyla Tiirkiye’de sivil insiyatifin Oniinii
acmis ve 1961 Anayasasi’na hak etmedigi halde “6zgiirliik¢li” payesi verdirmistir.
1961 Anayasast daha ¢ok sol egilimli bir Kemalist ideolojinin (Yavuz, 2005: 92)
Ontinii agmustir. Bu nishi 6zgiirlik ortami sayesinde sivil toplum orgiitlenmeleri
kapsaminda Islamciligin da 6nii agilmistir. islamcilar da bu agilimdan énemli dlgiide
yararlanmiglardir. Bundan sonraki béliimde siyasal Islamciliin yiikselisinde énemli

yere sahip sivil toplum 6rgiitlenmeleri ele alinacaktir.

5.2. SIYASAL iSLAMCI HAREKET

5.2.1. Milli Tiirk Talebe Birligi (MTTB)

1916’da muhafazakar bir orgiit olarak kurulan Milli Tirk Talebe Birligi
(MTTB), Cumhuriyet doneminde bu temel ideolojik yapisini koruyarak farkli
donemlerden gegmis, Tirkiye’nin en Onemli Ogrenci Orgiitlerinden biridir.
MTTB’nin en onemli 6zelligi, temel durus olarak devletin yaninda yer almakla
beraber Tiirkiye’deki siyasal ortam ve iktidar degisikliklerine gore farkli siyasi
yelpazelerde yer almasidir. Diger taraftan birlik, yonetimindeki degisiklikler
nedeniyle siirekli olarak farkli ideolojik yapilanmalara agik halde yeni duruslar
belirleyen bir kurulus goriintiisii vermistir. Bu ideolojik degisiklikler sebebiyle ¢ok
farkli ve Tiirkiye’de siirekli olarak catisma halinde bulunan anlayislara sahip
insanlarin icinde yetistikleri 6nemli bir Orgiit olarak Tiirkiye tarihine gegmistir.
Birligin, bu donemlerini ve en son, kapatilana kadar Islamci hareket icindeki

konumunu ve ona kattig1 degeri inceleyecegiz.

5.2.1.1. MTTB’nin Kemalist Milliyet¢ilik Donemi

[lk dénemi 1916-1936 dénemi olarak ayrilan MTTB, o&zellikle Tevfik
[leri’nin 1929°da genel baskanliga gelmesinden sonra aktifleserek zaman zaman baz1
stirtlismeler yasansa da rejimin ve Kemalist ilkelerin siddetli savunucusu olmustur
(Okutan, 2004: 25). MTTB’nin ¢ikardig1r “Birlik” gazetesi bu amacimi su sekilde
aciklamaktadir:
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Birlik, aramizdaki kalp, kafa ve inanig beraberligini kuvvetlendirmek i¢in
cikiyor. Birlik, hadiselerin kalplerimize percinledigi inkilap heyecanini1 daima
icimizde yasayan bir ruh haleti ve bir iman haline getirmek i¢in ¢ikiyor...
(Akt. Okutan, 2004: 27).

MTTB iilke meseleleriyle siirekli olarak ¢ok yakindan ilgilenen bir orgiittii ve
iilke aleyhinde oldugunu diisiindligli her tiirli faaliyete ve gorlise karsi tepkisini
ortaya koymakla linlenmistir. 1930’larda MTTB bu milliyet¢iligini sovenist bir
boyuta getirmis ve 1933 Kongresinde “Bozkurt” amblem olarak belirlenmistir
(Okutan, 2004: 35). Kemalistler’le MTTB’nin birlikteligi ve karsilikli destekleri
Kemalist kadronun “6teki” olarak algiladigini MTTB’lilerin de kabullenmesini
gerektirmistir (Okutan, 2004: 81). Bora’ya gore Tirk milli kimliginin olusum
siirecinde “6teki” imgesi, Osmanli ve Islam’di; Osmanli, dini diinya goriisii ile eski
bir medeniyet, Islam ise Osmanliy1 yeniden ihya etme diisiincesini barindirdig1 igin
tehlikeli bulunuyordu (Akt. Okutan, 2004: 81). Bu durum 1970’lerde 6nemli bir

Islamci 6rgiit olacak olan MTTB igin kendi iginde bir ironiyi barmdirmaktadir.

Birlik, Hatay’da yasanan sorunlar nedeniyle izinsiz olarak yaptigi Hatay
Mitingi nedeniyle 22 Kasim 1936 yilinda kapatilmis ve ikinci donemi olan 1946’ya
kadar kapali kalmigtir. Orgiit, Tiirk Talebe Birligi adiyla 1946°da tekrar kurulmus ve
17 Subat 1947 tarihli Bakanlar Kurulu karariyla “milli” kelimesinin eklenmesiyle
Milli Tirk Talebe Birligi adimi tekrar almistir (Okutan, 2004: 30, 101). Bu dénemde
Birlik ilk kurulusundaki Kemalist ¢izgiyi silirdiirmek istese de DP’nin hem Kemalist
ilkeleri korumaya yonelik diizenlemeler yapmasi hem de Kibris ve komiinizm gibi
konularda paralel diisiinceleri ile DP’nin CHP’yi1 dahi susturabilecek giicii karsisinda
cekinmesi nedeniyle, bazen elestirmekle beraber genellikle iktidar yanlisi bir tutum

sergilemistir (Okutan, 2004: 109).

Yine dikkat ¢eken bir husus, bu ikinci doneminde de Birligin antiislamci
durusudur. Ozellikle Atatiirk heykellerine karsi Ticanilerin yaptiklar1 eylemler
MTTB’yi harekete gecgirmis ve bunlara karsilik hem eylemlerle hem de bildirilerle
karsilik verilmistir. Okutan, MTTB’nin Atatiirk duyarliliginin daha ¢ok “irtica”
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baglaminda ortaya cikmasina dikkat ¢ekiyor ve Ticanilerin heykel kirmalari ile
birlikte 1957°de Canakkale’de Atatiirk posterine yapilan saldiri, 1957°de Bursa Ulu
Camii’nde halifeligin ihyas1 istegine yonelik olarak meydana gelen olaylar, 1959°da
Atatiirk  Universitesi’ndeki bazi  dgretim iiyelerinin  “gerici” faaliyetlerde
bulunduklarina dair durum ve 1960°da Said Nursi’nin, baglilarina Medrese-i Nur’un
acilacagini soylemesi MTTB’de mitinglerle veya bildirilerle sert bir sekilde, nefretle
tel’in edilmistir (Okutan, 2004: 109). Ancak genel olarak MTTB’nin bu doneminin
pasif bir donem oldugu kabul edilmektedir.

MTTB ile ilgili dikkatimizi c¢eken ©Onemli hususlardan biri, milliyetgi-
muhafazakar anlayis1 ve komiinizm diismanligi ¢izgisini koruyarak donemin siyasi
ve fikri akimlarindan da etkilenerek siyasal konjonktiire goére bir durus
sergilemesidir. Nitekim, 1960-1965 yillar1 arasinda ve 6zellikle Yiiksel Cengel’in
genel bagkanliginin da etkisiyle Birlik, 27 Mayis darbesini destekleyen, CHP’ye
yakin sol bir yapilanma igine girmistir (Okutan, 2004: 133-134). 1965’ten sonra
Birlik’te sol ve sag gruplar arasinda iktidar miicadelesi Rasim Cinisli’nin genel
baskan sec¢ilmesiyle milliyetcilerin lehine sona ermis ve bu tarihten sonra sol egilimli
fakiilte dernekleri MTTB biinyesine dahil edilmeyerek oOrgiit tamamiyla milliyetgi-
muhafazakar grubun eline gegmistir (Okutan, 2004: 135-137).

MTTB’nin ¢alismamiz agisindan 6nemi 1967 yilindan sonra Ismail
Kahraman’in genel baskan olmasiyla mukaddesatci bir cizgiye girmesi ve Islamci bir
misyon yiiklenmesidir. Caligmamizin ilgili yerlerinde ele aldigimiz ve Islamcilarm,
1940’lardan itibaren muhafazakarlik ve milliyet¢ilikle eklemlenmelerinin 1960’larda
daha belirgin hale gelmesi, Birligin de bu ¢izgisinde agikg¢a goriilmektedir. O
donemde milliyet¢ilik ¢ergevesi igindeki muhatazakarlik, bir yoniiyle irk¢i-Turanci-
Tiirk¢ii ve resmi milliyetcilikten ayrismayi ifade eden ve din unsurunu 6ne ¢ikaran
(Kara, 1994: 6) bir anlam ifade etmekteydi. Bu donemde Islamci olarak taninan
kisiler de bu genel cerceve icinde faaliyet gosteriyorlardi. Basta Necip Fazil
Kisakiirek ve Nurettin Topgu ve onlar kadar etkili olmasa da Osman Yiiksel
Serdengecti gibi Islamci ve milliyet¢i aydinlarm Tiirk milleti ile Islam dinini

birbirinin ayrilmaz unsurlari olarak sunma ¢abalar1 milliyet¢i ve dindar tabanda
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karsilik bulmustur. Kisakiirek ve Topgu bu hususu o kadar ¢ok isliyorlard: ki, bazi
kesimlerce Tiirk milliyetgiligi ile Islam dinini ayr1 diisiinmek imkansiz olarak
goriiliiyordu. Bu kesimlerden biri de MTTB tabaniydi. Birligin, diistincelerindeki bu
kirilma birdenbire yonetime yansimamistir. Okutan’a gore dinin MTTB igindeki
onceligi heniiz belirgin degildir ve 1970’lerin ilk yillarina kadar Tiirk milliyetciligi
cizgisi daha agir basmistir (Okutan, 2004: 146). Birligin diisiince yapisindaki bu
kirilmaya ragmen klasik durusu olan iktidar1 desteklemeye devam etmis ve 1965°te
iktidara gelen Siileyman Demirel’in Adalet Partisi’ni desteklemistir. Necip Fazil,
Mehmet Sevket Eygi ve Osman Yiiksel Serdengecti gibi Tiirk-Islam sentezcileri
agirliklarini Islam’dan yana koymaya baslaymca MTTB de bundan etkilenmistir.

5.2.1.2. MTTB’nin Islamc1 Dénemi

Alparslan Tiirkes’in Cumhuriyet¢i Kdylii Millet Partisi’nin Islam’la uzlasma
arayist olan bir yontem benimsemesi (Okutan, 2004: 144) ¢cok az1 disinda Islamcilar
kendisine ¢ekememistir. Islamci cemaatler Adalet Partisi’ni desteklemeye devam
etmislerdir. Ancak, 26 Ocak 1970’te Milli Nizam Partisi’nin kurulmasiyla islamcilar
kendileri igin bagimsiz bir alan agmay1 (Cakir, 2004: 545) ve Islamc1 cemaatlerin
hepsini olmasa da ekseriyetini kendilerine ¢ekmeyi basardilar. MTTB de bu ¢ekim
merkezine dahil olan &rgiitlerden biri olmustur. Ismail Kahraman ve Burhanettin
Kayhan gibi mukaddesat¢1 kimlikli baskanlarin hemen tiim icraatlar1 ve sdylemleri,
icinde milli ve manevi 6gelerle ve daha sonra Milli Nizam Partisi’nin sdylemleriyle
ortiisen unsurlar tasimaktaydi. Birlik iizerinde ¢ok etkili olan Necip Fazil’in
MNP’nin kurulus asamasindaki istisare toplantilarina katilmasi1 (Okutan, 2004: 173)
ve partiyi desteklemesi de MTTB’yi MNP ’ye ve daha sonra MSP’ye yakinlagtiran
baska bir etken olmustur. Birlik, 1968’de baslayan sol 6grenci olaylarina kars
tepkisini koyarken bunu artik Atatiirk¢iilik ekseninde degil, maneviyatgilik
ekseninde yapmaktaydi. Bundan sonra komiinizme karsi koymanin parolasi “cihat”t1

(Okutan, 2004: 193).

Birligin bu donemde dini egitim alaniyla ilgili talepleri dikkat ¢ekmektedir.
Birlik Ilahiyat Fakiilteleri, Yiiksek Islam Enstitiileri ile Imam Hatip Liseleri’ne 6zel

bir énem atfetmekte ve onlarm sorunlari ile dzel olarak ilgilenilmekteydi. Ulkede
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onemli boyutlara ulagtigina inanilan manevi eksikligin nedeni olarak egitim sistemi
gosteriliyordu (Okutan, 2004: 193) ve bu boslugu da ancak bu kurumlarin
doldurabilecegi inanc1 vardi. Nisan 1968’de Ankara Ilahiyat Fakiiltesi’nde meydana
gelen bir olay MTTB’nin Islamlagsma egilimini gdstermesi acisindan da dikkat
cekicidir. Hatice Babacan™ adindaki flahiyat Fakiiltesi 6grencisinin basortiilii olarak
derslere girme 1srar1 iizerine Fakiilte yonetimi tarafindan disiplin cezasiyla okuldan
ilisiginin kesilmesi tizerine ogrenciler dersleri boykot eylemi diizenlemislerdir.
MTTB’liler bu olaya miidahil olmuslar ve Fakiiltenin Oniine siyah c¢elenk
birakilmasinin yami sira baskan Ismail Kahraman bir basin toplantis1 diizenleyerek
Fakiilte yonetimini tehditkar bir Gislupla ¢ok sert bir bigimde elestirmistir (Okutan,
2004: 179-180).

MTTB Islamei ¢izgiye yaklastikca Imam Hatiplere ilgisi giderek artmis ve bu
okullarin iiniversiteye girebilmelerini saglamak {izere bir dizi eylem diizenlemistir
(Okutan, 2004: 180). Ekonomik kalkinmayr saglamak igin milli kaynaklarin
kullanilmasi, Yahudi sémiiriisii ve Ortak Pazar yerine Islam Ortak Pazari
olusturulmasi baglaminda Bati’nin topyekiin reddi ve iimmet bilincinin gelistirilerek
Islam toplumlarinin birlikteligi, resmi tarihin dislanarak yerine Osmanli tarihinin
ihyas1 (Okutan, 2004: 183-187) gibi konular MTTB’yi MNP ve MSP ¢izgisinde

bulusturan siyasal Islamc1 sdylemler olmustur.

MTTB siiphesiz sadece siyasi yonii olan ve bu alanda faaliyet gosteren bir
orgiit degildi. Asil hedef kitlesi yiiksekdgrenim gengligi olan Birlik, bu genglerin
daha iyi yetismeleri i¢in miidiirliikler, enstitiiler, kuliipler ve komiteler seklinde
orglitlenmis ve bircok alanda faaliyet gostermistir. MTTB’nin faaliyet birimleri
sunlardir: Is Bulma Miidiirliigii, Kiiltiir Miidiirliigii, Kiitiiphane Miidiirliigii, Ogrenci
Meseleleri Miudiirliigii, Tiyatro Midirliigii, Tesisler Midiirliigii, Turizm ve Dis

Temaslar Miudiirliigli, Folklor Mudiirligii, Trafik ve Egitim Miidiirliigli, Mehter

“ Hatice Babacan olay1, her ne kadar kiigiikk ve smirli bir 6grenci eylemi olsa da islamci harekete
kattig1 sembolik deger acisindan Onemlidir. Ciinkii bu olay daha sonralari 1980 ve 90’larda
iiniversitelerde bagortiisii eylemlerine ilham kaynagi olmustur.
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Miidiirliigii, Teskilatlarla Irtibat Miidiirliigii, Kitap Kuliibii, Fotografcilik Kuliibii,
Sinema Kuliibii (Akyel, 2010: 4).

1970’lerin ortalarma gelindiginde artik iyice Islamci ¢izgiye oturan
MTTB’nin yoéneticileri Birligin amblemini degistirmek igin harekete gegtiler.
Tiirklerin Islamlasmadan 6nceki donemlerini tasvir eden bozkurt ambleminin,
Tiirklerin Islama girisleri ile anlamim yitirdigi savunularak 1975 yilinda Birligin
bozkurtlu amblemi, yerini Kuran’1 ¢agristiran kitap amblemine birakmistir (Okutan,
2004: 193-194). Bu degisiklik, bir 6grenci kurulusunun sadece basit bir amblem
degisikligi olarak goriilmemelidir. Bu sembolik degisiklik aslinda Islamc1 hareketin
yine bu yillarda milliyetcilik ve Tiirk¢iiliige bakisinda diisiinsel anlamda da 6nemli
bir degisikligi ve kopusu simgelemektedir. Diinyadaki Islami uyanislarmn da etkisi ile
Islameilar 1rk, ulus, millet, milliyet, toprak, bayrak gibi kavramlar yerine Miisliiman
kardesligi, iimmet, Islam devleti, seriat, cografi anlamda smirsizlik, sancak gibi
kavramlara yonelmeye ve kullanmaya baglamislardir. Bozkurttan Kitaba gegisteki
MTTB’nin gerekgesi de aslinda bunu ifade etmektedir:
(...) Iste ‘Tirkgiilik> ve ‘Milliyetcilik’ denen bu ideolojinin sembolii
‘Bozkurt’ idi. Islam &ncesi bir sembol. Hala devam ettirilmek isteniyordu.
Milli ve manevi degerleriyle miicehhez, Tiirk yiiksek tahsil gengligini
biinyesinde barindiran Milli Tiirk Talebe Birligi kurulusundan (1916) Aralik
1975 tarihine kadar tam 60 sene-i devriyesine kadar ‘Bozkurt’ amblemi ile
sembolize edilmege boyun egecekti. iste bu tarihi giinde Milli Tiirk Talebe
Birligi aradigr amblemini buluyor ve ‘Totem’ devrinin hiikiimranli§ina son
veriliyordu. Evet, digsaridaki biitlin kuru giirtiltiilere ragmen Milli Tiirk Talebe
Birligi’nin amblemi ‘Kitap’ oluyor ve mukaddeslere bagliligin1 bu haliyle bir

kere daha MTTB olarak tescil ediyordu (Akt. Okutan, 2004: 194).

Tiirklerin Islamlagsmadan 6nceki tarihinin apagik reddi anlamina gelen bu
manifesto Milli Goriis lideri Necmettin Erbakan’in Tiirk milletinin tarihine atif
yaparken Tiirklerin sadece Miisliiman olduktan sonrasini esas alarak siirekli olarak
kullandigr “bin yillik tarthimiz” vurgusuyla da birebir Ortiisiiyordu. Amblem

degisikligi ile birlikte MTTB tamamiyla milliyet¢ilik idealinden vazge¢mis ve
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Islame1 bir 6rgiit olmustur. Bundan sonra tiim eylemlerinde ve yaymlarinda Islamci
bir aksiyonun ve vurgunun hakim oldugu goriilmektedir. Birligin yayin organ1 Milli
Genglik dergisinde bu vurgular Islam dis1 siyasal sistemlerin ve inanglarin
elestirisinden, islam icin savas hazirliklarina ve hatta islam devrimin esaslarina kadar

varmistir (Okutan, 2004: 195-196).

MTTB’nin bu goriisleri Birligi, yine 1970’lerde Islamc1 hareketin en énemli
genglik orgilitlenmesi olan ve Milli Selamet Partisi’nin genglik kollar1 gibi calisan
akincilara yaklastirmigtir. Hatta iki kurulus arasindaki gegiskenlik son derece
seffaflasmis ve genelde akincilar MTTB’li, MTTB’liler de akinci idiler. Oyle ki, bu
kuruluglarin yonetimi disindaki tabanlar1 genellikle iki Orgiit arasindaki fark:
bilmiyorlardi. Ciinkii bir glin Akincilar Dernegi’nde faaliyet gosteren gencler ertesi
gin MTTB’de goriiliiyorlardi. Aslinda aralarinda yontemle ilgili anlagmazliklar
vardi. MTTB’nin Trafik ve Egitim Miidirliigli'nde goérev yapmis ve daha sonra
Ankara Akincilar Dernegi’nin bagkanligini yiiriitmiis ve Refah Partisi, Fazilet Partisi
ile AK Parti milletvekilligi de yapmis olan Ersonmez Yarbay, iki kurulus arasinda
genel olarak ideolojik anlamda bir fark olmadigini ve her ikisinin de Islami bir diizen
icin faaliyet gosterdigini ancak yontem ve metod konusunda anlasamadiklarini ve
stirekli tartigtiklarint belirtmektedir. Yarbay’a gore akincilar, diizenin siyasi bir
hareketle devrilebilecegini, bu nedenle demokrasiyi bir arag¢ olarak kullanmay1 mesru
goriiyordu. MTTB’liler ise siyasi bir partiye entegrasyonu kisitli buluyor ve egitimle
sosyal doniisiimiin miimkiin olabilecegini savunuyordu. Bununla birlikte MTTB her
ne kadar diisiince yapisiyla MSP’ye yakin duruyorsa da kendisini “partileriistii” bir
yerde konumlandiriyordu (Ersézmez Yarbay ile goriisme, 2010). Buna ragmen
MTTB de biiyiikk olgiide MSP’nin etkisi altindaydi ve Birligi, Islami ¢izgiye
getirmede Onemli katkilar1 bulunan genel baskanlardan Burhaneddin Kayhan
1970’lerde Erbakan’in danismanhigini yaparken Ismail Kahraman, Erbakan’in
basbakanliginda kurulan Refah-Yol hiikiimetinin Kiiltiir Bakan1 olmustur. Bunlarin
disinda Tiirk siyaseti, biirokrasisi ve is diinyasi igcinde, MTTB biinyesinde faaliyette
bulunmus bir¢ok kisi bulunmaktadir. Cok farkli ideolojik ve siyasi goriisleri olan bu
kisiler donemin MTTB fikriyatlarina paralel olarak Birlik icinde bulunmalar1 dikkat
cekmektedir. En dikkat ¢ekenleri ise Birligin Islami cizgiye girdigi donemde
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faaliyette bulunmus, Milli Gorlis cizgisinden gelen ve 2000°1i yillarin Tiirkiye’sini
yoneten Abdullah Giil, Recep Tayyip Erdogan ve Biilent Aring’tir (Okutan, 2004:
205, 207).

MTTB 12 Eylil darbesiyle birlikte MSP ve akincilar ile aymi kaderi
paylasmis ve kapatilmistir. 1980 sonrasi kurulan ve MTTB’ nin yaym organi Milli
Genglik’in adin1 tagtyan, yine Milli Goriis yanlis1 Milli Genglik Vakfi’nin tiniversite
gencligine yonelik faaliyetleri MTTB’den ¢ok da geri olmamasina ragmen daha ¢ok
egitim ve 6grenci yurtlar1 seklinde faaliyet gostermis ve MTTB kadar entelektiiel bir
seviye yakalayamamistir. 28 Subat’tan sonra kapatilan bu vakfin yerine ayni
cizgideki Anadolu Genglik Dernegi de MTTB’nin misyonunu yiiklenememistir.
Zaten bu vakiflarin yoneticileri de MTTB nin devamliligini esas almamislardir. Eski
MTTB lilerden bir grup ise Ismail Kahraman’m baskanhiginda 1985’te muhafazakar
cizgideki “Birlik Vakfi”’n1 kurmuslar ve daha cok sosyal faaliyetlere agirlik
vermektedirler. 28 yil aradan sonra 2008 yilinda Birlik Vakfi’nin da onciiliigiinde
yeniden kurulan MTTB eski misyonundan oldukg¢a uzakta {iniversitelerde

yapilanmaya ¢aligmaktadir.

5.2.2. Akincilar

Milli Goriigiin tabanin1 olusturan {i¢ ana katmanindan biri olan geleneksel
Miisliiman kitlelerin (Bulag, 2009: 203) tamaminin, siyasal Islam anlaminda Islamci
hareketi benimsedikleri ve aymi Olgliide ve giicte destekledikleri sdylenemez. Bu
kitleler sisteme muhalefet amaciyla seriat, taguti sistem, evrensel Islamcilik ve
immet vb. anlaminda Islamci hareketin icinde degillerdir. Islamciligi en dar
anlamiyla algilayan ve Kemalist diizeni yikip yerine seriata dayali bir devlet kurma
ideali daha seckin kadrolar tarafindan yiiriitilmiistiir. Milli Goriis i¢inde giiclii bir
seriatg1 damar hep olagelmistir. Ozellikle MSP déneminde sag-sol miicadelesine
Islami kimlikleri ile paralel olarak “Akincilar” ad1 verilen genglik &rgiitii bu damari

temsil etmistir.

Tiirkiye’nin *70’li yillarda yasadig: siyasi teror 6zellikle sol (devrimcei) ve sag
(iilkiicii) gruplar arasinda cereyan ederken dnemli bir Islamc1 genglik potansiyeli de

bulunmasina ragmen MTTB disinda herhangi bir oOrgiitlenmeleri  yoktu.
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Devrimcilerle iilkiiciiler, kahvehaneleri, okullari, sokak ve mahalleleri hatta sehirleri
paylastyorlar, kurtarilmis bolge ilan ediyorlar ve kendi taraftarlarin1 korumaya
aliyorlardi. islameci1 genglik ise korumasiz bir durumda oldugundan bu iki orgiitlii
grubun saldirisina agiktr. islamec1 genglik MTTB biinyesinde oOrgiitlenmisti ama
MTTB daha ¢ok yiiksekdgrenim gengciligine hitap ediyor, ortadgretimde orgiitlenme
giicligii yasiyor ve ¢atigma anlaminda da ¢ok aksiyoner degildi. Ayrica MTTB, bir
talebe Orgiitli oldugundan ve kendini de “partileriistii” bir yerde konumlandirdigindan

siyasete ¢ok miidahil olmuyordu (Ersonmez Yarbay ile goriisme, 2010).

Ankara Devlet Mimarlik ve Miihendislik Akademisi’nde okuyan bir grup
Islamc1 &grenci bu boslugu doldurmak iizere 1975°te Tevfik Riza Cavusoglu
baskanliginda Ankara’da Akincilar Dernegi adinda bir dernek kurmuslardir.
Dernegin amacint da, “mevcut anarsik ortamdan gerek kendileri gerekse gengleri
kurtarmak, maddi ve manevi yonden {iistlin meziyetli bir genclik yetismesine
yardimci olmak ve bu yénde ¢alismalar yapmak olarak agikladilar (Akt. Ozdemir, ty:
336).

Dernek yoneticileri daha sonra Akinci Isciler, Akinct Memurlar, Akinci
Sporcular gibi dernekler de kurarak meslekler ve faaliyet alanlariyla ilgili de
teskilatlanlanmiglardir. Akincilarin 12 Eyliil darbesine kadar teskilatlanmalar1 devam
etmis ve Tiirkiye genelindeki sube sayilart 1200 civarma ulasmistir (Ozdemir, ty:
336). Bu teskilatlariyla akincilar esnaf, isci ve ciftcilerden lise ve iiniversite
ogrencilerine kadar her kesimi biinyesine alarak MTTB’nin biraktigi boslugu

tamamlamislardir.

Akincilarin kuramsal altyapilar yoktu, kiiltiirel ve entelektiiel birikimleri de
zayifti (Ersonmez Yarbay ile goriisme, 2010). Ama diinyadaki ve Tiirkiye’deki siyasi
olaylar1 takip ediyor ve onlardan etkileniyorlardi. Akincilar, MSP’nin genglik kollar1
gibi hareket etmekten ¢ekinmiyorlar ve okullarda devrimci ve ilkiiciilerin karsisina
bir gii¢ olarak c¢ikabiliyorlardi. Ozellikle Imam Hatip liselerinde, Yiiksek Islam
Enstitiileri’inde ve ilahiyat Faiilteleri’inde ¢ok etkiliydiler ve bu okullarin ¢ogunu

kontrolleri altina alabilmislerdir (Gokagti, 2004: 224).
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Genel bagkan1 dahil, akincilarin iist diizey yoneticilerinden énemli bir kismi
Naksi Iskenderpasa cemaatine bagliydi ve bunun da etkisiyle teskilatlarda dini
atmosfer hakimdi. Bu kapsamda evlerde ve yurtlarda dini sohbetler yapiyorlar, mars,
siir ve kitap okuyorlar ve MTTB’lilerle kuramsal tartismalar yapiyorlardi. Her ne
kadar MTTB ile metodsal goriis ayriliklart olsa da aynmi evleri ve yurtlar
paylastyorlar, birbirlerinin diizenledikleri toplantilara katiliyorlar ve birlikte eylemler
gerceklestiriyorlardi. En 6nemli eylemleri bulunduklari yerlerde MSP’nin lojistik
hizmetlerini saglamakti. Bu kapsamda salonlara ve meydanlara afis asmak, bildiri
dagitmak, toplanti ve mitinglerine katilmak, pankart tasimakti. Ayrica Islami
anlamda 6nemli gordiikleri konu ve alanlarda kendileri de miistakil olarak cesitli
eylemlerde bulunuyorlardi. Ayasofya’nin tekrar ibadete agilmasi en biiyilik
hedeflerinden  biriydi ve bunun i¢in bircok eylem diizenlemislerdir.
Antiemperyalisttiler ve en az Erbakan kadar da antisiyonisttiler. Evrenselci ve
immetgiydiler. Yerini bilmeseler de érnegin Eritre ve Mora’daki Islamc1 hareketlere
sahip cikiyorlardi. Mitinglerine yiizbinlerce insani toplamayi basarabiliyorlardi.
Eylemlerinde dogrudan sistemi hedef alan, “seriat gelecek vahset bitecek”, “dinsiz
devlet yikilacak elbet” gibi sloganlar kullamiyorlardi. Farkindalik yaratmak icin
kendilerine has tokalagsma yontemleri gelistirmiglerdi. Akincilar, kiiltiirel faaliyetleri
onemsiyorlar ve basta Necip Fazil Kisakiirek’i takip ediyorlar ve MTTB nin kiiltiirel
faaliyetlerine katiliyorlardi. Kendileri de Mayis 1977°de “Akinct” adinda bir dergi
cikartmaya basladilar.

Akincilar, kurulus gayelerinden biri olan Islamci gengligi korumak ve
kollamak baglaminda sokakta ve okullarda hem devrimcilerle ama daha c¢ok
tilkiiciilerle catismaya basladilar. Ulkiicii-akinc1 kavgalar tiim Tiirkiye’ye yayildi ve
devrimcilerle; sosyal adalet, insan haklari, esit¢ce ve hakca boliisiim gibi konulardaki
baz1 diisiinceleri paralellik gdsterdiginden iilkiiciiler onlara “yesil komiinist” adini
vermisglerdir. Fakat akincilar, inang¢lar1 geregi adam Oldiirme olaylarina girmekten
stirekli olarak ka¢inmiglardir. Onlarin eylemleri daha ¢ok, okullarda bildiri dagitmak,
ogrencilere fikirlerini agilamak, okul boykotlar1 yapmak, diger gruplar gibi duvarlara

yazi yazmak ve afis asmakti. Ulkiicii-akinci kavgasi, en aktif akincilardan ve
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Islamcilarin Deniz Gezmis’i sayilan Fatih Akincilar Dernegi baskan1 Metin Yiiksel’i
Istanbul Fatih Camii avlusunda 23 Subat 1979°da Cuma namaz ¢ikisinda
kursunlanarak oldiirtilmesiyle tirmanmaya baslamistir. Ardindan da, daha radikal
miistakil bir Islami ¢izgiyi benimseyen ve bu alanda kiiltiir ve egitim ¢aligmalar
yapan MTTB’li 6gretmen Sedat Yenigiin 5 Temmuz 1980°de yine Fatih’te iilkiiciiler
tarafindan 6ldirilmistiir (Tirkmen, 2008:93-94).

Akincilar Dernegi, faaliyetleri sebebiyle 27 Kasim 1979 tarihinde sikiyonetim
mahkemesince kapatilmistir. Ardindan yine aym g¢izgide ve yine Tevfik Riza
Cavusoglu baskanliginda Akinci Gengler Dernegi (AGD) kurulmustur. Bu dernek de
kisa zamanda tiim Tiirkiye’deki teskilat sayisimi yedi yiize ¢ikartmis, “Seriyye”
adiyla bir de dergi yaymlamistir. Dernek, yine selefi gibi bircok eylem diizenlemistir.
6 Eylil 1980°de Konya’da yapilan MSP’nin Kudiisii Kurtarma Mitingi’nin

organizasyonunu da iistlenmistir.

Bu dénemde Tiirkiye’deki siyasal g¢atigmalarm artmasi, Iran Devrimi ve
Afganistan Savasinin da etkisiyle akincilardan da 6nemli sayida gencin silahli bir
direnis hareketi yapma talebi yogunlasmis ve ilk olarak daha sonra kendilerine Islami
Biiyiik Dogu Akincilari- Cephesi (IBDA-C) adim1 veren gengler AGD’den ayrilmistir
(Ersonmez Yarbay ile goriigme, 2010).

AGD, 12 Eyliil darbesi sonrasinda kapatilmistir. Yonetici kadrolar1 Ankara
Sikiyonetim Komutanligi 1 Nolu Askeri Mahkemesi’nce tutuklanarak Ankara
Mamak cezaevine konulmuslardir. Davalarinin tamamlanmasiyla ¢esitli cezalar

almislardir.

Akincilar, Tiirkiye’deki Islamci hareket siirecinde kisa omriine ragmen
Islamc1 hareketi en iist diizeyde politize ederek ona aksiyon ve hareket katan en
onemli genclik orgiitiidiir. “80’lerden sonra Tiirkiye’de baslayan radikal Islamcilik
akiminin da cekirdegini olusturmuslardir. Bu siiregte yetisen Islami diisiincenin

entelektiielleri ve dnciileri genel olarak bu kaynaktan yetigmistir. Bununla birlikte 12
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Eyliil sonrasinda baz1 akincilar iran, Afganistan ve Cegenistan gibi iilkelere giderek

savasa katilmislardir.

Akincilarin kadrolar1 12 Eyliil’den sonra dagilmistir. Akinci derneklerinde
gorev yapan yoneticiler 1991 yilinda Ankara’da biraraya gelerek Server Vakfini
kurmuglardir. Vakfin kurulug amacit tamamiyla nostaljik; daha c¢ok kiiltiirel
calismalar yapmaktadir (Ersonmez Yarbay ile goriisme, 2010). Yine eski
akincilardan bir grup, 1990’larin sonunda Ankara’da Akincilar Dernegi’ni tekrar
kurdularsa da herhangi bir etkinlik gdosterememislerdir. 2009 yilinda da Istanbul’da

Fatih Akincilar Dernegi kurulmus ve yerel diizeyde faaliyetler yapmaktadir.

5.2.3. Milli Goriis Hareketi

Milli Goriis hareketinin baslangici ile ilgili bir¢ok arastirma bulunmakta ve
genelde ayni siire¢ tekrarlanmaktadir. 1960’larin sonunda Necmettin Erbakan’in
Odalar Birligi’nde baslayan ve Adalet Partisi i¢cinde devam ettirmek istedigi siyasi
miicadelesinin Siileyman Demirel engeline takilmasi sonucunda baglayan siireg,
Islam’in Tiirkiye’de kurumsal siyasete girmesinin ve Tiirkiye’deki Islamci harekete
kattig1 ivme, pozitif ve negatif anlamda bir¢ok bilim insan1 ve yazar tarafindan
Cumbhuriyet donemi siyasi hareketleri icinde en dnemli hareket olarak goriilmektedir.
Hatta bazilar1 bu hareketin son yilizyihn en biiyiik toplumsal hareketi oldugunu
belirtmektedirler (Oya Akgoneng ile goriisme, 2010).

Bizzat Erbakan tarafindan “Milli Goriis” olarak adlandirilan bu hareketin
bilingli olarak ortaya ¢iktigi sdylenemez. Yani yillarca iizerinde g¢alisilmis planli,
programl1 ve organize bir yoniiniin olmadig1 goriilebilmektedir. Naksi iskenderpasa
cemaati seyhi Mehmet Zahit Kotku’nun Islamcilarin siyasi miicadele girisimlerini
cesaretlendiren telkinleri disinda Islamci bir parti kurmanin herhangi bir altyap:
calismast bulunmamaktadir. Erbakan, egitiminin O6nemli bir boliimiini Bati’da
yaparak iyi yetismis bir makina miihendisi olmasi1 ve Ozellikle Tiirkiye’nin
sanayilesmesiyle disa bagimliliktan kurtulmasi Oncelikli amaclar1 nedeniyle bir
Islamcr’dan ziyade antiemperyalist, devlet¢i ve sosyal adaletgi bir tekno-siyasetgi

prototipine daha uygun diigsmektedir.
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Kiigtikliikten beri yetisme tarzi onun dini ilimlere de vakif ve dindar bir
kisilige sahip oldugunu gdstermektedir (Calmuk, 2004: 561). Ozellikle Istanbul’daki
lise ve tiniversite egitimi sirasinda devam ettigi dini cemaatler ve dini sohbetler
diinya goriisiinii 6nemli Olciide etkilemistir. 1940’11 yillardan itibaren Naksibendi
tarikatina baglh oldugu bir¢ok kaynakca teyit edilmektedir:

Istanbul’da Seyh Hasib Yardimci Ibn-i Ali El Serezi’nin miiridi oldugu

Gilimtishanevi Tekkesi yoluyla bagliydi. Erbakan bu seyhin 1949°da 6limii

tizerine, Ui¢ yil sonra vefat eden Seyh Abdiilaziz Bekkine’ye baglandi. Ondan

sonra ruhani baghligini Giimiishanevi Tekkesi’ni 1980’de Olimiine kadar

yoneten Mehmed Zaid Kotku’ya yoneltti (Ozdalga, 2006: 106).

Hatta Erbakan’in, parti icinde Naksibendi liderligini ele aldigi bile iddia
edilmistir (Akt. Mardin, 1991: 107).

Mehmet Zahid Kotku, seyhi oldugu Naksi iskenderpasa cemaatine 1950°1i ve
60’11 yillarda devam eden 6nemli sayidaki dindar {iniversite &grencisine siirekli
olarak devlet gorevlerine talip olmalarimi tesvik etmistir (Cakir, 2004: 545, Calmuk,
2004: 561, Yavuz, 2005: 279). Bu nedenle Erbakan’in, sanayilesme idealini hep dini
motiflerle birlikte ele almasimnin, etkisinde kaldigi bu ortamlara dayandigi
diistiniilmektedir. Bu nedenle, gerek kendisine muhalefet cephesinden gerekse de
Islamci cepheden siyasi yasami boyunca gelen “takiyye” ve “dini siyasete alet etme”
sug¢lamalarinin dayanag: zayiftir. Erbakan’in sdylemleri, onun i¢in bir yasam bi¢imi
olan dini eksenli ekonomik kalkinmaci bir tarzdadir. Nitekim Tiirkiye Odalar Birligi,
Adalet Partisi ve bagimsizlar miicadelesi sonucunda girdigi siyasal ¢izgide bazi
donemler partisi ve tabani farkli Islami renklere biiriinse de Erbakan’m durusu bu
tarz1 pek agsmamistir. Onun hareketi Pakistan ve Misir’daki Islamci hareketler gibi
Ozglin ve devrimci nitelikli baslamamistir. Partilesirken “sura ve biat” gibi dini
kavramlar ile “istihare ve dua” gibi dini bir takim ritiieller kullanilmakla birlikte,
Islamc1 bir kuramsal gercevesi bulunmamaktadir. Bu konudaki en 6nemli sdylemi,
parti slogani olma 6zelligi tagtyan “Once ahlak ve maneviyat” ile “manevi kalkinma”

olmustur. Fakat Milli Goriis hareketi Tiirkiye’de Islam’1 siyasallastirarak basta
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cevrenin taleplerini merkeze tasimis ve daha sonra ortaya cikan irili ufakli ve farkli

yelpazedeki Islamci hareketlerin dniinii agmistir.

5.2.3.1. Milli Gériisiin Ozelligi ve Toplumsal Tabani

Tiirkiye toplumunun tek parti doneminde yasadigi dinsel ayristirma siireci
acisindan siyasal ve DP politikalarinin sonucunda olugan toplumsal yapist Milli
Goriis gibi Islamci bir hareketi kendiliginden dogurmustur. Bu siyasal yapimin
gerisinde dindar Kitlelerde hala devam eden, Kemalist rejime, CHP’ye, Mustafa
Kemal’e ve Ismet Inonii’ye kars1 bir nefret vardir. Toplumsal yapinin temelini ise
biiyiik dlgiide kdyden kentlere dogru yasanan kitlesel go¢ olgusu olusturmaktadir.
1950’1lerde baslayan bu go¢ dalgasiyla on yillik dénemde biiyiik kentlerin niifusu her
yil %10 artmistir. Ziircher’e gore bu muazzam kentlesme olgusu yiiziinden kirsal
kesim kiiltiiriiniin daha da hissedilir hale gelmis oldugu kentlerin giinliik yasami
icinde Islam, daha da belirgin hale gelmistir (Ziircher, 1993: 328-329). Insel, bu fakir
kitlelerin ¢6ziimii cemaat iligkilerinde arama ihtimallerinin oldugunu belirtmektedir
(Insel, 1990: 316). Ziircher’e gore Tiirkiye’nin yasadigi gecekondulasma siireci
Bati’nin biiyiik kentlerindeki teneke mahalle sakinlerinkinden farklidir. Bati’da bu
kisiler sifir1 tiikketmis, umutsuz ve ¢aresiz durumda olup kendilerini toplumun pargasi
hissetmemelerine karsilik Tirkiye’dekiler daha iist siiflara ¢ikmaya ve toplumla
biitiinlesmeye istekleydiler (Ziircher, 1993: 392-393). iste kendilerini bu hedefe
tastyacak kolektif kimlik olarak da Islam’1 bulmuslardur.

Milli Goriis hareketi heniliz bagladigi zaman yaymnladigi kitabinda,
“Tiirkiye’de dini canlanmayi hangi 6geler destekliyordu?” diye soran oryantalist
Bernard Lewis bu konuda c¢esitli siniflarin analizini yaptiktan sonra bu canlanmanin
as1l destekei 6gesinin esnaf (esnafi sehirdeki zanaatkar ve kiigiik diikkancilar olarak
tarif ediyor) oldugu sonucuna variyor (Lewis, 1991: 418). Mardin ise bu goriisiin,
Milli Selamet Partisi’nin esnafin kuvvetli oldugu tasradaki giiciine bakarak bunun ilk
bakista miimkiin oldugunu kabul etmekle beraber bu konuda saglam veriler
olmadigmi belirtmektedir (Mardin, 1991: 106). Mardin, Islamcilarin giiciinii daha
genis bir paradigma acgisindan ele aliyor ve, “Islami nesriyat tufani, tarikatlarin

yeniden canlanmasi ve yeni yeni tarikatlarin gelismesi, parlamentoda dini esaslara
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dayali bir partinin yer almasi ve Ramazan ay1 boyunca goriilen 1ssiz sokaklarin
anlami nedir?” seklinde sordugu soruyu, yukarida belirttigimiz gibi, birka¢ agidan;
siyasal, toplumsal (sosyal hareketlilik) ve iktisadi agidan cevapliyor. Mardin’e gore
bunun nedeni Kemalist tecriibenin zaaflarinin ortaya c¢ikmasinda yatmaktadir;
Kemalizm, kisiyi Islam cemaatinin bogucu gemeinschaft’indan (toplumsalligindan)
kurtarma tizerinde yogunlasirken Tiirkler i¢in yeni bir kimlik olusturma fonksiyonu
ancak siirli sayida Tiirk {izerinde etkili olmustur. Mardin’e gore:
Kemalizm, Tiirklerin ferdi kimliklerini olusturmada Islam’in oynadig1 rolii
anlamamusti. Islam’in, kisinin bu diinyadaki varhigma, onun asli ontolojik
giivensizligine seslenen, kendisini psikolojik diirtiilere tutunmasini saglayan
bir yonii olagelmisti. Sosyal hareketliligin, geleneksel ¢evrelerinden firlatilip
atilan insanlarin gilivensizligini azaltmadigi, aksine artirdigi ig¢in Tiirkiye’de
Islam’in daha giiglii hale geldigi (...) bir gercektir. Bu giivensizlik, bazen
bilingseldir ve inandirict bir siyasi liderlik veya comert bir iktisadi sistem
arayisi olarak ortaya ¢ikar. Iste bu konuda Islam ideolojik bir bigime biiriiniir
ve Marksizmle rekabete girisir. Pek ¢ok durumda, giivensizlik daha derindir,
gercekten daha fazla ontolojiktir ve Islam bir kozmoloji ve uhrevi

(eschatology) yonleriyle ortaya ¢ikar (Mardin, 1991: 75-77).

Nitekim Tiirkiye’de kitlesel go¢ sonucunda kentlerin kenar mahallelerini
dolduran ¢evrenin bu agigini cemaat, tarikat ve nihayetinde siyasi liderlik ve iktisadi
sistem arayist anlaminda siyasal Islam’i temsil eden Milli Goriis hareketi
doldurmustur. Bu konuyu farkli unsurlartyla ele alan bir¢ok arastirma, birbirine
yakin sonuglar vermektedir. Ahmet Yiicekok yaptigi arastirma sonucunda, dini
kiiltiiri  desteklemek i¢in kurulan, cami yaptirma dernekleri dahil, goniilli
derneklerin, Tiirkiye’nin bir¢ok yerinde dini canlanmanin temelini olusturdugunu ve
bunun dinin “biliylik sermaye tarafindan somiiriilen ve ayak uyduramadigi bir
topluma yabancilasan kiiciik tacir, esnaf ve kiigiik ¢iftciler” tarafindan bir “silah”
olarak kullanildigini belirtmektedir (Akt. Mardin, 1991: 137-138). Mardin’e gore de
bu c¢alisma, Tiirkiye’deki dini muhafazakarligin kokiiniin, hem kirsaldan aldig
gocten hem de hizli niifus artisindan en c¢ok etkilenen niifusu 50 bin ila 100 bin

arasindaki sehirlerin artmasi ve bu sehirlerde tahsilli Miisliiman seckinlerin gelenegi



135

canli tutarak kiiltiirel Kemalizmin etkisini pek hissettiremedigi tasra sehir ve
kasabalarinda oldugunu dogrulamaktadir (Mardin, 1991: 105-106). Yine, bir¢cok
sosyolog ve siyaset bilimci arasinda, biiyiik sehirlere go¢ edenlerin de bu Kitleyle
ayni kiiltiirel kodlan tasiyanlar oldugu ve dine bakis agilarinin ¢ok benzer oldugu

hususunda genel bir mutabakat s6z konusudur.

Ali Bulag’a gore Milli Goriis partilerini besleyen tabanin {i¢ ayr1 katmamn
vardir: Kiirtler, biiyiik kentlerin varoslarinda toplanan yoksul kitleler ve geleneksel
Miisliiman kesimler (Bulag, 2009: 203). Bu kitleler elbette sadece Milli Goriis
partilerini desteklemediler ama Milli Goriis hareketinin dayandigi temel toplumsal
katmanlar1 olusturmaktadirlar. Milli Goriis Hareketinin ortaya ¢ikisina kadar merkez
sag partiler bliyikk is g¢evrelerinin ve burjuvazinin taleplerine uygun ekonomik
politikalar uygulamaya ve inang Ozglrligii ve kimlik talepleri karsisinda laik
Kemalist merkezin yoriingesinde kalmaya 6zen gostererek, bu katmanlari olusturan
sosyal gii¢lerin bu iki 6nemli kirilma noktasindaki taleplerini goz ardi ettiler.
Dolayisiyla, 1970’lerden itibaren Milli Gériis ¢izgisindeki Islamci partiler bu

kesimlerden 6nemli bir destek almiglardir.

Milli Goriis hareketinin Tirk siyasal yasami ve toplum {izerindeki etkileri
hakkinda goriis belirten arastirmacilarda bir husus dikkat ¢ekmektedir. Hareketi
iceriden izleme imkanina sahip ve kendilerini “Islamci1” olarak tanimlayanlar,
konuyu Islam-demokrasi-ideoloji bagdasikligi gibi siyasi ¢erceve iizerinden ele
alirken harekete disaridan, daha makro diizeyde bakanlar din-toplum, hegemonya ve
merkez-gevre iliskisi agisindan daha sosyolojik analizler yaparak ele almaktadirlar.
Fakat her iki yaklasimda da Milli Goriis hareketi agisindan 6ne ¢ikan husus, laik
Kemalist sisteme tepki duyan, yukarida Ozelliklerini tanimladigimiz muhafazakar
dini cevreler ve geleneksel Islamci Siinni Kiirtler, kentlesme ve go¢ sonucu kenar
mahallelerde olusan yoksul kitleler, devlet destegine ulasmada giiglilk ¢eken ve
ekonomik mekanizmanin kentlerdeki zengin tiiccarlardan yana isledigini diisiinen ve
daha sonralar kendilerine ‘“Anadolu sermayesi” denilen 6zellikle kii¢lik sehirlerdeki

kiiclik esnaf, zanaatkar ve tiiccarlar gibi siyasal platformda temsil edilmeyen sosyal
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giiclerin taleplerini merkeze tasimis olmasidir. Bu durum, klasik Bati eksenli

toplumsal hareket yaklagimlari ile de ortiismektedir.

Yavuz’a gore bu hareket, hegemonyaci giiglere ve Tiirk toplumundaki sekiiler
sdyleme meydan okumak igin Islam’a dayali yeni bir muhafazakar ideoloji
gelistirmis, radikal-pozitivist devrimlere karsi Tiirk toplumunda egemen olan
Osmanli-Islamci liberal reformist gelenegi yeniden canlandirmig, Islami séylemleri
siyasal alana entegre etmis ve Islami protestoyu ilk kez kurumsallastirmistir (Yavuz,
2005: 285-286). Radikal laik uygulamalara karsi 6zellikle 1950 sonrasi baglayarak
gelisen Islamc1 muhalefetin Milli Goriis hareketi ile birlikte kurumsallastig1, {izerinde
durulmas1 gereken bir husustur. Zira harekete karsi, tiim fikhi ve kelami elestirileri
ve hatta bazen engellemeleri ile birlikte Islamci camiada teslim edilen en 6nemli
katkisinin bu kurumsallastirma oldugu kabul edilmektedir. Diger taraftan hareketin,
sistemi en rahatsiz eden yonii de bu olmustur. Ciinkii Milli Goriis hareketinin siyasal
arenaya inmesine kadar inang ve ibadet ihlalleri karsisinda herhangi bir direng
gormeyen sistem birdenbire karsisinda oOrgiitlii ve gii¢lii bir muhalefet bulmustur.
Ustelik bu muhalefet ekonomi, kiiltiir, sanayilesme, sosyal adalet ve egitim (Kara,

2009: 286) gibi sdylemlerle iktidara da talip olmaktaydi.

5.2.3.2. Milli Nizam Partisi (MNP)

1940’lardan itibaren, yukarida bahsettigimiz dini cemaatlerin toplantilarina
katilan ve iclerinde Erbakan’in da bulundugu {niversiteli gengler, miihendisler,
akademisyenler vd. Mehmet Zahit Kotku’nun selefi olan Naksi Giimiishanevi
Tekkesi seyhi Abdiilaziz Bekkine’ye DP’nin iktidara gelisini emsal gostererek
kendilerinin de siyasi faaliyetlerde bulunmak istediklerini agiklamiglardir. Ancak
seyh buna izin vermez ve Nurettin Topgu’nun aktardigi su sézii soyler, “Evladim,
siyaset hamam tasina benzer, bir cenabetin elinden bir baska cenabetin eline intikal
eder. O isler bize gore degil, biz kendi isimize bakalim”. Seyhin izin vermemesine
ragmen bu genglerin daha sonra DP, AP, MNP ve MSP saflarinda siyasete girmeleri
Nurettin Topgu gibi entelektiiel Islamcilarca gok sert bir bigimde elestirilmstir (Akt.
Kara, 2009: 307).
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Selefi olan seyhin izin vermemesine ragmen onun vefati ile yerine gecen
Mehmet Zahid Kotku ise tam aksine siyasal bir harekete sicak bakmis ve lstelik
etrafindaki gencgleri buna tesvik etmistir. Erbakan’a ¢ok yakin ve onun ¢ok saygi
duydugu Diyanet Isleri Baskanlig1 da yapmis olan ve Milli Selamet Partisi’nden
Erzurum Senatorliigii ve Refah Partisi ile Fazilet Partisi’nden Giimiishane
milletvekilligi yapan Liitfi Dogan bu hususu soyle agiklamistir:

Partinin fikir babasi Mehmet Zahid Kotku idi. Miisliimanlarin kendilerini

evlerinde hissedecekleri bir partiye sahip olmak istiyordu (...) Bu partiyle

Zahid Efendi yiiziinden ilgilenmeye basladim (Dogan, alintilayan Yavuz,

2005: 279).

Milli Nizam Partisi’ni kuranlar ve ona manevi destek verenler kendilerince
partiyi Islami usullere uygun sekilde kurmuslardir. i¢inde Esref Edip, Necip Fazil
Kisakiirek, Mehmet Zahit Kotku ve bazi tarikat cemaatleri ile Nurcularin bazi ileri
gelenlerinden olusan bir sura tarafindan kuruldugu iddia edilen partinin basina da

Necmettin Erbakan getirilmistir.

26 Ocak 1970’de kurulan MNP’de dini vurgulart hemen her alanda gérmek
miimkiindiir; “Aziz Milletimiz” diye baslayan kurulus beyannamesinde partinin
gayesinin referansmi Kuran’dan alan “iyiligi emretme, kotiiliikten alikoyma™
niteligiyle bu “aziz” milletin yeniden sanli tarihi yoriingesi {izerine oturtmak oldugu
belirtilmektedir. Partinin ekonomik, sosyal ve egitim politikalar1 dahi agiklanirken
stirekli olarak dini ¢agrisimlar yapan bir dil ve sdylem kullanilmakta ve s6z konusu
politikalarin adalet, fazilet, ahlak, aile nizami, tarih suuru, manevi degerleri vb. esas
alarak sekillendirilecegi hususu vurgulanmaktadir (Saribay, 2004: 577-578). Hatta
partinin laiklik ile ilgili goriislerini dahi, “bu kurumu din aleyhtarlig1 seklinde tatbik
eden her tiir anlayisa karsi olmak” (Akt. Saribay, 2004: 578) iizerine kurdugu
goriilmektedir. MNP kuruldugunda, ideolojik kimligi belirgin homojenlige
dayanmiyordu ve kadrolar1 bagimsiz bir Islamci siyaset yiiriitme konusunda

tecriibesizdi. MNP, tarihi hamaseti 6ne ¢ikaran, Islami duyarliligi yiiksek ama

* Orijinali, “emri bil maruf nehyi anil miinker” olan bu prensip Kuran’in Al-i imran Suresinin 104.
ayetinde gecmektedir.
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¢cozlimil sistem iginde arayan eklektik bir sOylemin tastyicisiydi (Tirkmen, 2008:

52).

Milli Nizam Partisi hi¢bir se¢cime giremeden 12 Mart 1971 darbesinin
ardindan Anayasa Mahkemesi tarafindan kapatilmistir. Mahkeme MNP nin,
Kemalist ideolojinin ilkelerinin sinirlarini ¢izdigi siyasal sistem iginde, “sistemin
istlinde” bir ¢atigmaya yoneldigi gerekgesini gostermistir (Saribay, 2004: 579). Yani
Mahkeme, MNP nin mesruiyetini aldig1 ¢cok partili demokratik siyasal sistem yerine
baska bir mesruiyet arayis1 (Islamc1 ve iimmetci bir anlayis) oldugunu saptadigimi ve
bu nedenle kapatildigini belirtmistir. Saribay’a gore 12 Mart darbecilerinin
diisiincesine gore, toplumun icine girdigi bunalimdan kurtulusun tek yolunun
Kemalist ideoloji oldugunu ve MNP’nin de buna aykir1t olarak dinci bir ideoloji
dillendirdigi icin kapatildigin1 belirtmektedir (Saribay, 2004: 579). Anayasa
Mahkemesi’nin karari incelendiginde hemen hemen tiim iddialarin parti yonetici ve
teskilatlarmin dinle ilgili yaptiklart konusma ve faaliyetleri igerdigi goriilmektedir.
Hatta iddianamenin bircok yerinde Ozellikle Necmettin Erbakan’in yaptigi
konusmalara, “Essalamiinaleykiim”, “Esselamiinaleykiim Miisliiman Kardeslerim”
diye basladigi ifade edilmektedir (Anonim, 1990: 15). Bu durum, sistemin dine
bakisinin 1930’lardaki yaklasimini korudugunu ve aslinda pek de degismedigini

gostermektedir.

Milli Nizam Partisi ilk olmanin dezavantajlarin1 yasamustir. Bir defa, Islam’1
referans alan siyasi bir partinin kurulmasi yasalara aykiriydi. Halbuki, Nurculuk,
Siileymancilik, tarikatgilik ve bir takim dergi ve yaymevleri biinyesinde faaliyet
gosteren Islamci entelektiieller gibi diger Islamci aktorlerin illegaliteye kaymalari
disinda yasalara uygunluk gibi bir endiseleri bulunmamaktaydi. Onlar zaten informal
bir Islamc1 yapilanmay1 yeglemisler ve faaliyetlerini bu temelde yiiriitmekteydiler.
Oysa, sistemin formal mekanizmalarini kullanacak olan MNP amacina, “oyunun
kurallarina” gbre oynayarak ulagsmak durumundaydi. Bu nedenle bir ikilem ve
paradoks yasamistir; birincisi disa kapali sdylemler disinda siirekli olarak ortiilii bir
dil kullanmak durumunda kalirken muhafazakar dindar kitleleri diger sag partilerden

koparmak icin Islamci bir dil kullanmaya ihtiyagc duymustur. Bununla birlikte
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MNP’nin Islamcilarin ilk siyasal deneyimi olmasi nedeniyle hem ¢ok tecriibesizce
davramislar1 hem de bir anda kendilerini Islam’in temsilcileri gibi gérmeleri onlar:
Islami retorigi cok giiclii soylemler kullanmalarina yol agmistir. Ornegin, MNP nin
Milli Nizam Mars1 diye kabul ettigi ve aslinda Tiirk-Islam sentezine bagl sair
Abdurrahim Karakog’a ait “Hak Yol Islam Yazacagiz” adli siirinin biraz daha
siyasallagtirtlmis hali olan marsa burada deginmeye deger. Mars, “Solcularin
kafasina / Masonlarin locasina / Tiirk’iin anayasasina / Hak yol Islam yazacagiz” gibi
dortliiklerden olusan ve Ozellikle partinin genglik kollar1 tarafindan hemen her
ortamda sOylenen ve kitlelere “laik devletin yikilarak yerine seriata dayali bir devlet
kurma” hissi veren bir formiilasyona sahiptir. Hatta bazen daha kapali ortamlarda ve
genclik egitimlerinde marsin sozleri genclerce degistirilerek, “Askerlerin migferine /
kagnilarmn tekerine / ... Kemal’in heykeline / Hak yol Islam yazacagiz” seklinde de
sOylendigi oluyordu. Hamaseti yiiksek bu sdylemler bir taraftan dindar kitleleri
etkileyerek hareketi biyiitiirken diger taraftan sistemi rahatsiz ediyor ve Milli Goriis
hareketine “tehlike” serhi konarak bundan sonraki miicadelesi de gdzetim altina

aliiyordu.

5.2.3.3. Milli Goriisiin Avrupa Tegskilatlanmasi

Tiirkiye "60’11 yillarda hizli kitlesel gogii sadece iceride yasamamustir. Ikinci
Diinya Savasi’ndan yikilmis halde ¢ikan basta Almanya olmak iizere Bati Avrupa
tilkeleri hizla sanayilesmeleri karsisinda ihtiya¢ duyduklar: insan giiclinii daha ¢ok
Italya, Yunanistan ve Yugoslavya gibi fakir Akdeniz iilkelerinden saglama yoluna
gitmislerdir. Tiirkiye ile Almanya arasinda 1961°de imzalanan ikili anlagma ile Tiirk
is¢ileri de Almanya ve daha sonra da diger Bati Avrupa iilkelerine ve 1960’larin
sonlarindan itibaren de Avustralya’ya is¢i olarak gitmeye baslamislardir. Bugiin
sayilar1 kesin olarak bilinmemekle birlikte ti¢iincii ve dordiincii kusaklarin da dahil
edilmesiyle yurtdisina bu go¢ dalgasi ile giden ve bugiin yurtdisinda yasayan

Tiirklerin sayisinin bes milyonun {izerinde oldugu tahmin edilmektedir.

Almanya’da ve Avrupa'da kurulan hem dini, hem sosyal, hem de kiiltiirel
alanda ilk cemiyet Milli Goriis teskilatt olmustur. Yurtdisina yerlesen Tiirkler

kiiltirlerini ve dinlerini kaybetmeme saikiyle ilk olarak 1967°de Berlin’de bir cami
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biinyesinde once “Tirk Birligi” adiyla teskilatlanmislardir. Daha sonra bu
teskilatlarm adi “Tiirk Islam Birligi” olmus ve Tiirkiye’de Milli Selamet Partisi’nin
koalisyonlar1 déneminde Diyanet Isleri Baskanlig1 araciligiyla Tiirklerin yasadiklari
bolgelere, Milli Goriis’e yakin din adamlar1 gonderilmeye baslanmistir. 1977°de
Milli Gériis cizgisine giren bu teskilatlar ‘Tiirkliigii” devre dis1 birakarak “Islam
Birligi” admi almistir. 1985°te ismi tekrar degisen teskilatlar bu defa Avrupa Milli
Gortis Teskilatlart (AMGT) olarak Avrupa’nin tamaminda, Kuzey Amerika’da ve
Avustralya’da da subeler agmistir. Teskilat merkezinin Almanya’da bulunmasi ve
terciimelerde adindaki agirlikli “milli” kelimesinin nasyonel cagrisimlar yapmasi
nedeniyle ve Almanca isminde “Islam” kelimesinin de gecmesi igin ad1 1994’te
tekrar degistirilerek “Islam Toplumu Milli Gériis (IGMG)” olmustur. Teskilat,
Avrupa’yr 32 bolgeye ayirmis ve ayrica birer bolge olarak Kuzey Amerika ve
Avustralya’da olmak tiizere toplam 34 bolgede 520°den fazla camiye sahiptir.
Camiler sadece ibadet alanlar1 olarak kullanilmiyor ve kadin kollari, genglik kollart
gibi alt teskilatlanmalarla birlikte iki binin ilizerinde ek birimi biinyesinde
tagimaktadir. Resmi iiye sayis1 110 bin civarinda olan teskilatin bundan birkag kati
sempatizant oldugu tahmin edilmektedir. Merkezi K&In’de bulunan teskilat, Milli

Gortis partilerine hem maddi hem de insan kaynagi bakimindan destek vermektedir.

5.2.3.4. Milli Selamet Partisi (MSP)

MNP’nin kapatilmasinin ardindan Erbakan, kimilerine gore tedavi amaciyla,
kimilerine gore hicret ederek, kimilerine goére de tutuklanmamak igin kagarak
Isvigre’ye yerlesmistir. Hareketin 6nde gelen isimlerinden ve yine Iskenderpasa
cemaatine bagli Siileyman Arif Emre’ye gore askerlerin bir kismi, devlete karsi
gittikge giiclenen sol giiclere karst dini egitimin gerekliligine inaniyor ve bunun i¢in
MNP’nin tekrar ag¢ilmasina sicak bakiyorlardi (Akt. Yavuz, 2005: 282). Bu yesil 15181
gdren Islamcilar, Siileyman Arif Emre’nin baskanhiginda Milli Goriis’iin ikinci
partisini Milli Selamet Partisi’ni 11 Ekim 1972’de kurmuslar ve bir siire sonra da
ikna edilerek Isvigre’den gelen Necmettin Erbakan partinin genel baskanligina
getirilmistir. MNP deneyimini yasayan MSP’liler kapatilmamak i¢in daha ihtiyath
davranmaya calistilarsa da MNP’nin devami olduklar1 hem agikti hem de MSP
sozciileri bunu toplantilarda agikc¢a sdylemeye calismiglardir (Saribay, 2004: 580).
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MSP’nin politik séylemi de MNP den ¢ok farkli degildi, sadece biraz daha
genislemisti. “Milli Goriis” catist asil MSP ile ortaya ¢ikmis ve yerlesmis bir
kavramdir. Necmettin Erbakan’in dindar kisiliginin yani sira “milli” bir durusu
vardir. Yarbay’a gore Cumhuriyet doneminde yetismis ve bir doneme damgasini
vurmus siyasi liderlerden Biilent Ecevit, Alparslan Tiirkes gibi Necmettin
Erbakan’da da baskin bir millilik s6z konusudur (Ersonmez Yarbay ile goriisme,
2010). Ancak, Erbakan’in milliligi ya da milliyetgiligi etnisite eksenli degildir; o
daha ¢ok disa bagimliliktan kurtulma anlaminda millidir ve erken Cumhuriyette
uygulanan yerli sanayilesme modeli Milli Goriis hareketinin sanayi ve kalkinma
yolunda ismi konmamis ilham kaynagidir (Calmuk, 2004: 554). Erbakan, akademik
caligmalarini yiiriittiigii Almanya’da yakindan gérdiigii, Ikinci Diinya Savasi’ndaki
¢okiislin arkasindan agir sanayiye dayali kalkinmasindan ¢ok etkilenmis ve “fabrika
yapan fabrikalarin” kurulmasi Milli Goriis’iin ekonomik ve kalkinmaci hedeflerinin
¢ekirdegini olusturmustur (Calmuk, 2004: 555). Erbakan, bir {ilkenin bagimsizligini
agir sanayiye sahip olmasina bagliyordu ve bu da Milli Goriisii antiemperyalist bir
cizgiye yerlestiriyordu (Ozdalga, 2006: 121).

Milli Gériis’iin “Islamcilig1” ise yine hareketin isminde saklidir. Cakir’a gore
Milli Goriig’tin “milli” sifatt diinyevi/ulusal olmaktan ziyade dinsel/timmet¢i bir
vurgu tagimaktadir (Cakir, 2004: 544). Bu bakimdan hareketin ilk iki partisinin
adinin “milli” ile baglamas1 da tesadiifi degildir ve partilerin ana siyasal platformunu
yansitmaktadir. Yavuz’a gore, Milli Nizam din kokenli “adil diizen” kavramiyla ayn
anlama gelir, “milli” kelimesi dinsel etkinligi de cagristirir ve adalet, sadakat ve
cemaatin etik isareti olarak kullanilir (Yavuz, 2005: 280). Lewis’e gore milli,
kolaylikla “dinsel baglamda tanimlanmis toplum” ile yer degistirebilir bir anlama
sahiptir (Akt. Yavuz, 2005: 280).

Tiirkiye’de partilerin dinsel isim kullanmalar1 yasal olmadigindan Milli Goriis
partileri hep dini cagristiran isimler kullanmiglardir; milli nizam, selamet, refah,
fazilet ve saadet bu baglamda degerlendirilmelidir. 1970’lerde “selamet¢ilik”, dindar
kisileri tanimlamak i¢in kullanilin bir sifatti. Nitekim, partinin sozciileri (bunlara

partinin vaizleri de demek miimkiindiir) de her firsatta Milli Goriis’iin milliyet¢ilik



142

ya da ulusalcilik anlamina gelmedigini, tam aksine “limmetgilik” ve “evrenselcilik”
kavramlarii karsilamak {izere bilingli olarak kullanildigini israrla vurgulamaya
caligmiglardir. Basindan beri hareketin iginde bulunan gazeteci ve yazar
Abdurrahman Dilipak 1978’de Milli Gazete’de hareketi sdyle tanimlamaktadir:
Milli Goriis hareketi yalniz basina ekonomik bir diistur degil, insan1 konu
alan insanin ilgi alanina giren her seyle ilgilenen bir diinya goriisii bir Nizam-
1 alem anlamini tasimaktadir (Dilipak, 1978, alintilayan Calmuk, 2004: 554-
555).

Yine, Milli Goriis¢ii din adamlar1 vaazlarinda, Kuran’dan 6rnekler vererek
“millet” kavraminin Kuran’da “iimmet” olarak kullamildigmi ve Ibrahim
Peygamberin milletine atif yapildigini sik¢a kullanmislardir. Saribay, Milli Gortis
hareketinin “millet” sézcligline Arapga karsiligi olan “ayn1 inang etrafinda meydana
gelen bir topluluk™ anlami yiikledigini ve bu toplulugu da “hak” ve “batil” olarak ve
dolayistyla “Islam milleti” ile “Kiifiir milleti” olarak ele aldigmni belirtmektedir
(Saribay, 2004: 581). Gergcekten de Erbakan, yaptigi bircok konusmada bu ayrimi
yapar ve “hakk1” yani “Islam milletini” Milli Goriis’{in temsil ettigini vurgular. Milli
Gortis partileri iginde her kademede gorev yapan kisiler veya partinin militanlar
icinde milliyetciligi, Kemalizm’in ya da Alparslan Tiirkes’in ¢izgisinde
anlamlandiran kimse yoktur. MSP’nin ana sdylemi, “milliligi” esas alan “Milli
Goriis” diistincesi etrafinda sekillenmis olmasina ragmen, sdylemleriyle bu parti,
Tiirkiye’nin bilingaltina Islam Diinyas: iilkiisiinii yerlestirmeyi basarmistir (Caha,
2004: 477).

MSP ilk girdigi 1973 se¢imlerinden oylarin %11.8’ini alarak beklenmedik bir
galibiyetle ¢ikmustir. Partinin Islamci tabanmin direncine ragmen Erbakan, yillardir
disiindiigli projeleri gergeklestirmek adma CHP’yle koalisyon kurmus ve
Cumhuriyet tarihinde ilk defa Islamci bir parti iktidara gelmistir. Erbakan bu tiir
pragmatist tutumunu daha sonraki donemlerde de siirdiirmiistir ve bu tutum,
CHP’nin halk nezdindeki “din diismani” imaj1 nedeniyle dindar halk tarafindan, ve
daha sonralar1 da “iktidar ugruna diizen partileri ile pazarlik yapiliyor” gerekgesiyle

Islamc1 aktorler tarafindan elestirilmesine ve Milli Goriis partilerinin itibar
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kaybetmesine neden olmustur. Hatta, MSP’yi destekleyen basta Nurcular olmak
lizere bazi cemaatler bu nedenle siyasi desteklerini de ¢ekmislerdir. MSP bu
donemde, Osmanli mirasi, din ve vicdan &zgiirliigii, Islam ahlaki ve manevi
kalkinmaci politikalar1 ile merkez sag partilerle ve ekonomide devlet¢i, sosyal ve
ekonomik adaleti, milli servetin adil dagilimin1 6nceleyen bir politika izleyerek de

sol hareketlere kars1 bir rekabete girismistir (Cakir, 2004: 547).

MSP’nin Kibris harekatini kendisine mal etmesi ve Erbakan’in aslinda tiim
adayr almak istemesi, kiiltiirel kodlarindaki Osmanlilik ruhunun diga vurumudur
aslinda. Yavuz’a gore MSP’nin en onemli ideolojik katkisi, 1920’lerdeki radikal
Kemalist-pozitivist devrimlere kars1 Tiirk toplumunda egemen olan Osmanli-Islami
liberal reformist gelenegin yeniden calandirilmasi olmustur. MSP, kat1 laik s6yleme
ve hegemonyaci giiclere karsi Islam’a dayali yeni bir muhafazakar ideoloji
gelistirmistir. MSP, radikal Kemalist projeye kars1 dogrudan bir protestodur (Yavuz,
2005: 285-286). Bu protestoyu MSP, agik¢a dini normlarla degil, kiiltiir kavramu,
Osmanli mirasi, sanl tarih, ahlak gibi kavramlarla yapmaya ¢alismistir. Bu bakimdan
MSP, Islamci1 hareketi canlandiran kiiltiir ve egitim alaninda 6nemli icraatlarda
bulunmustur. Bunlardan en 6nemlisi, 1980 sonrasi Islamci canlanmanin lokomotifi

olacak olan Imam Hatip liselerine verdigi destek olmustur.

5.2.3.5. Refah Partisi (RP)

12 Eylil sonrasinda MSP kapatilmistir. Erbakan ve arkadaglar1 MSP
Davasi’ndan yargilanmiglar, beraat etmigler ama siyaset yapmalar1 yasaklanmistir.
Siyasi partilere izin verilmesiyle 1983’de Milli Goriis ¢izgisindeki Refah Partisi
kurulmustur. Ancak parti, MSP’nin eski giliciinden ve etkisinden oldukca uzakt.
Ankara Maltepe’de bir apartman dairesinde kurulu Genel Merkezi’nin ¢ok az
ziyaretgisi ve faaliyetleri vardi. Ciinkii, Tiirkiye’de Islamci hareketin sosyal ve
siyasal temelleri, tabanda biiyiik bir doniisiim yasiyordu. Tiirk toplumundaki
degisiklikler Islamci sdylemi de etkiliyordu (Yavuz, 2005: 287). Bir taraftan Turgut
Ozal riizganr, dindar halk kitlelerini cezbediyor diger taraftan da Islamci akimlar
kendilerine partiden bagimsiz bir yol ¢izmeye baslamislardi. ilk girdigi 1984 Mahalli
Se¢imleri’nden %4.4 oy alan ve 1987 Genel Secimleri’nde de % 7.2’lik oy oraniyla
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Meclis disinda kalan RP, islamci hareketin yiikselisine ragmen etkisini yitirmis

goriiniiyordu.

Bu durumu, “ANAP Yutuyor, Erbakan Tekeli Bitiyor, Radikal Alternatif
Yok, Islamcilar Bunalimda” seklinde mansetine tasiyan haftalik Yeni Giindem
Dergisi'ne  agiklamalarda bulunan bazi1 yazarlar su degerlendirmelerde

bulunmuslardir:

Fehmi Koru:

Refah’in tikanmasinda oldugu kadar ‘basarisiz oldu’ havasinin ortaya
cikmasinda da en biiyiik etken, partinin MSP’den beri gelen cizgisinin,
parlamentoyu tek hedef haline getiren, varolusunu parlamentoya baglayan

gelenegidir.

Nabi Avct:

12 Eyliil’iin uygulamaya basladig1 tepeden Islamizasyon politikas1 tabandaki
Miisliiman kitleyi rahatlatti. Televizyonda mevliit de okunuyor, Imam Hatip
Liseleri de var. Refah ¢izgisinin Miislimanlarin siyasi faaliyetleri tizerindeki
blokaji kalkti. DP’nin kirsal kesim igin cevapladigi bir yerlere tutunma
ihtiyactni, MSP  '70’lerde kentlilesen Miisliiman kirsal kesim igin
karsilamisti. Bugiin bu toplumsallagtirma islevini baska merciler, yurtlar,

dergiler vs. yiiriitiiyor.

Hiiseyin Hatemi:
RP’nin esasen dayandigi palazlanmamis tasra tacirleri de, biraz ylkiini
tutturunca Batililasip uluslararasi desteklerinden birine kapagi atmaya razi

hale geliyor.

Mehmet Sevket Eygi:
Kag¢ parti varsa, Miisliimanlarin i¢inde olmasina taraftarim. Ulkeyi idare
etmek icin partilerin icinde olmak sart degildir. Miisliimanlar, "60’lardan

sonra mutlu azimlhk dedigimiz smiflarda boy Olgiisebilecek kadrolar
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yetistirmislerdir. Ustelik bizim din kardesligimiz, mesela masonlarin

biraderliginden ¢ok ileridedir.

Aym dosyada bazi Islamcilar, Erbakan’in cekilmesi gerektiginden,
Islamcilarin illegal yollara basvurabilecegi gibi konulara da deginiyorlar. Derginin
degerlendirmesi ise Miisliiman kitlelerin Islamcilik algilar1 bakimindan énemlidir:

(...) Karagiimriik’teki musiki cemiyetinin ‘zikir’ torenlerinin fiilen serbest

birakilmasi gibi uygulamalar, bircok tarikatin secimlerde ANAP’a yazilmasi

icin yetip artryor. Hatta Konya’da Erbakan’in biiylik destegi Tahir Hoca’nin

(Bliytikkortiketli), ‘vaaz hiirriyeti’ karsiligi en azindan bir siire Refah’tan

destegini ¢ektigi sdyleniyor. Iki dev tarikattan Naksibendilerin, sadece Esad

Cosan etrafinda toplanan ve 100 bin satan islam dergisini ¢ikaran kanadi

Refah’¢t. Diger ‘dev’ Nurcularin Yeni Nesil’i ¢ikaran kanadi ezel-ebed

Dogru Yol’cu (...) Erzurum cemaatinden Mehmet Kirkinci Hoca’nin ve izmir

odakl1 Fethullah¢ilarin ‘nur talebeleri politikadan uzak durun’ diisturundan,

ANAP’a destege carketmeleri (...) (Akt. Aktas ve Bora ve Onay ve Yasa,

1987: 10-16).

Ancak tiim degerlendirmelerden birka¢ onemli husus goriiniiyordu; birincisi
parti icinde Erbakan’in sert sdylemlerinden rahatsizlik duyan “yenilik¢i” bir grubun
varligi sézkonusu idi ve bu grup, agilim amaciyla heniiz daha 1987’de Milliyetci
Calisma Partisi (MCP) ile Refah Partisi’nin ittifakindan ve ayrica partinin “tagrali
tacir” damgasim asarak “cagdaslastirlmasi”ndan bahsediyorlardi. Ikinci bir husus
ise, partinin Islamcilar1 temsil etmedigini sdyleyen ve elestirenler dahi ufak da olsa
bir ihtiyat pay1 koyuyorlardi. Ciinkii herseye ragmen RP, MSP’nin oylarini 400 bin
artirmis ve 1987 yenilgisinden sonra bes yil sonraki se¢im i¢in 1800 giinliik ¢alisma

programi Ongormusti.

Tiirk toplumunun "80 6ncesinden farklilastigin1 géren RP’nin politikalarinda
da buna paralel degisimler olmustur. Milli Gériis Onciiliigiindeki Islamci hareket
kiiresellesme karsiti, piyasa yonelimli, kiigiik esnaf ve ciftcinin partisi olmaktan

cikip, kiiresel piyasaya entegrasyonu talep eden ve ekonomideki eski devletci
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diistincesi yerine devlete daha az rol 6ngoren bir partiye doniismistiir (Yavuz, 2005:
287). RP artik sadece yoksullarin partisi olmaktan kendini ¢ikaracak politikalar
iretmeye baslamistir. Diger taraftan amacit 6nemli olmaksizin, 12 Eyliil sonrasi
devletin uyguladig1 Islamizasyon politikalar1 neticesinde Islamci gruplar yeni
ekonomik ve egitim firsatlar1 yakalamislardir. Bu kapsamda imam Hatip liselerine
olan talebin artiginin yani sira Islamer gruplarin dzel okul agmalarina sicak bakiliyor
ve ayrica bircok sivil toplum orgiitii kuruyorlardi. Ekonomik agidan ise basta faizsiz
finans kurumlarinin kurulmasina izin verilmesi ve Islame1 gruplara ait birgok sirket
ve ticaret orgiitiiniin kurulmasi Islamcilar1 ekonomik agidan da biiyiitmiistiir. Ancak,
bu gelismelere ragmen RP higbir zaman yoksulun ve merkezin digsinda kalan
“digerlerinin” partisi olma hiiviyetini kaybetmemistir. RP yine, siirdiirdiigii sol
icerikli soylemleriyle, devam eden koOyden kente gb¢ sonucu olusan kenar
mabhallelerde yasayan yoksul halkin {imidi olma islevini siirdiirmistiir. Tiim bu
sosyal ve ekonomik gelismeler RP’nin giiclenmesine zemin hazirlayan etmenler

olmustur.

26 Mart 1989 Mahalli Secimleri’nde RP oyunu % 9.8’¢ ¢ikartarak Konya,
Kahramanmaras, Sivas, Sanliurfa ve Van Belediye Baskanliklarinm1 kazanmistir. Bu
secim sonucu RP’nin bir sonraki se¢imlerde parlamentoya girebileceginin isaretini
vermigtir. Ancak, Anavatan Partisi’nin giderek zayiflamasi ve merkez sagin partisi
olma vasfin1 kaybediyor olmasi, Demirel’in Dogruyol Partisi’ne giivenilmemesi ve
Sosyal Demokrat Halk¢1 Parti (SHP) iginde Kiirt milliyet¢ilerinin giiglenmesinden
cekinildigi i¢in Aydinlar Ocag, Birlik Vakfi, Is Diinyas1 Vakfi, Tiirkiye Yazarlar
Birligi gibi 6nde gelen milliyet¢i-muhafazakar entelijansiyanin da zorlamasiyla RP,
Milliyet¢i Calisma Partisi ve Islahatci Demokrasi Partisi (IDP) ile ittifak kurarak
1991 Genel Secimlerine girmis ve % 16.2 oy alarak Mesclis’e girmeyi bagarmistir
(Cakir, 2004: 548). Altan Tan, bu kuruluslarin yami sira Recep Tayyip Erdogan,
Yasin Hatipoglu, Hasan Hiiseyin Ceylan, Omer Vehbi Hatipoglu ve Melih
Gokgek’in de bu ittifakta etkili olduklarini soylemektedir (Tan, 2009: 464). Ancak bu
ittifak, Milli Goriis’iin dteden beri dnemli bir sacayagmi olusturan Islamci Kiirtler
arasinda RP’yi ciddi bir itibar kaybina ugratmistir. Tan’a gore, bolgenin ve

Tiirkiye’'nin ve hatta Ortadogu’nun gelecegini planlayan bir “gizli el” Refah
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Partisi’ni ve onun sahsinda dindar Kiirtleri, Kiirt siyasetinin i¢inde istemiyordu (Tan,
2009: 466). Cakir da aynmi paralelde, RP’nin ittifakla, Kiirt sorununda resmi
ideolojinin ve devletin kulvarina daha agik bir bi¢gimde girmis oldugunu ve bu
kararin onu sagcilastirarak milliyet¢i-muhafazakar rotaya soktugunu belirtmektedir.
Cakir’a gore RP’nin sagcilagma siirecine girisi, gelistirmekte oldugu, diinyadaki
zuliimlere kars1 ¢ikan, mazlumdan yana sdylemini rafa kaldirmasi ve partinin “Islami
hareket” olma y&nelimini kestigi gibi, Tiirkiye’de olusabilecek bir “Islami hareketin”
manevra alanmi daraltan, en azindan orta vadede marjinallige iten bir gelisme
oldugunu belirtmektedir (Cakir, 2004: 548). Devletin bekasin1 gozeterek
gerceklestirilen bu ittifak sonucunda RP’nin Islamciligi bitmemistir elbette ama

onemli bir yara almistir.

1991 se¢im ittifaki ile “yenilikgiler” parti ig¢inde Onemli bir giig
kazanmislardir. Yeni propaganda yontemleriyle partinin yeni bir agilim yapmasini
saglamiglardir. RP’nin Onii, ittifak sebebiyle aldigi ideolojik yaraya ragmen
acilmigtir. Bu agilim, diger partilerin topluma umut verememesinden de istifade
ederek ve partinin 6zgilivenli, askeri disipline sahip ve dinamik orgiitlerinin de
caligmalariyla hizla kitlesellesmeye yol agmustir. 1991 se¢im ittifakinin
savunucularmdan RP’li Kiirt kokenli Omer Vehbi Hatipoglu’nun aylik Panel Dergisi
Ocak 1994 sayisinda, “RP Kitle Partisi Olmali M1?”” sorusuna, inang partisi 6zelligini
koruma serhini koyarak ve RP’nin herkesin ge¢misi ile ilgili ahlak zabitasi
olmadigin1 vurgulayarak, partiyi desteklemek isteyen herkese agmanin gerektigi ve
bunun aym1 zamanda sag-liberal partileri destekleyen cemaatleri de RP’ye

yoneltecegi saviyla “evet” cevabi vermistir (Hatipoglu, 1994: 3-5).

1994 Mahalli Secimleri, RP’nin kitlesellestiginin de tescili gibiydi. Bu
secimde RP oy oranin1 % 19’a ¢ikartarak basta Istanbul ve Ankara olmak iizere 6
biiyiiksehir, 22 il, 92 ilge ve 207 beldede belediye baskanliklarini kazanmistir. Bu
sonug, RP’nin 1987’den itibaren yasadigi ve temel Islamci anlayigmi koruyarak
kiiresel gelismelere acik ve liberal anlayis1 benimsemesi onu sadece kiigiik
esnaf/cift¢i, yoksul ve varos partisi olmaktan ¢ikarmis ve kent merkezli bir Kitle

hareketine doniistiirmiistiir. Ozellikle "90’lardan itibaren RP’de kadinlarin rolii artmis
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ve partinin dnemli propagandistleri halinde onu 1995°te iktidara da tasimistir. Islamc1
hareket acisindan, bir Islamci partinin bu sekilde dramatik bir bigimde yiikselmesi
Yavuz’a gore, artik iilkenin yonelimi konusunda ulusal bir mutabakat iddiasinda
bulunamayacak hale gelen Kemalist egemen siyasal ve kiiltiirel segkinlerin, iktidar

tizerindeki tekelinin ¢okiisiinii gdstermektedir (Yavuz, 2005: 295).

Tirkiye Cumhuriyeti’'nin 54. Hikiimeti olarak kurulan Refah-Yol
hiikiimetinin bagbakan1 Erbakan, elestirdigi Bat1 ve Kemalizm’le ilk defa bu kadar
ciddi bir sekilde kars1 karsiya gelmistir. Muhalefette elestirilen bazi tilke giindemleri
ve Atatiirk konusunda yumusama emareleri goriinse de Erbakan, uzun siire iktidarda
kalamayacagmin bilincindeydi. Bu nedenle islamci idealleri kapsaminda kendisinin
“Islam Birlesmis Milletleri” dedigi D-8 projesini devreye sokmak amaciyla hem ig
hem de dis baskilara ragmen Iran, Misir, Malezya ve Libya’ya ziyaretler
gerceklestirmistir. Libya gezisi esnasinda Muammer Kaddafi’nin Tiirkiye hakkindaki
sozleri Erbakan’1 zor durumda birakmistir. Bununla birlikte bagbakanlik konutunda
tarikat ve cemaat liderlerine iftar yemegi verilmesi, Taksim’e cami yapma talebi,
Ankara’da Sincan Belediyesi’nin diizenledigi bir etkinlikte Ortadogu’daki bazi
radikal Islamci orgiitlere dvgiiler yapilmasi ve yillar sonra bazilari tertip oldugu
anlagilan dini istismar konulu olaylarin yasanmasi {izerine 28 Subat siireci
gerceklesmis ve RP iktidardan uzaklagtinlmigtir. Daha sonra Anayasa
Mahkemesi’nde agilan dava neticesinde RP, “laik cumhuriyet ilkesine aykiri

eylemleri” gerekcesiyle, 16 Ocak 1998'de kapatilmistir.

Erbakan, Milli Goriisii hep dini bir hareket olarak gérmiis ve kamuoyuna da
Oyle gostermeye calismistir. Sik sik tekrarladigi, “diger partilerin segmenleri var,
bizim ise inananlarimiz var” (Akt. Cakir, 2004: 568) s6zii buna isaret etmektedir.
Bunun &nemli bir nedeni, Milli Gériis partilerinin hicbir zaman Islamci cemaat,
tarikat ve gruplarin tamaminin destegini birden alamamis olmasidir. Erbakan, bunu
saglamak i¢in sik sik dini terminolojiye basvurmustur. Uzerinde en ¢ok durdugu
husus “cihat”t1 ve bunu agikca sdylemese de kendisini “cihat emiri” olarak gérmekte
ve kendisine Miisliimanlarin “biat” etmesi gerektigini diisinmekteydi (Calmuk,

2004: 562). Cihad1 da, “takadinizin yettigi kadar Islam icin ¢alismak” olarak genis
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bir anlamda tarif etmekteydi. RP’nin islamc1 durusu merkez sag partileri Islami
oylarin temsili konusunda RP ile rekabete girmeye zorlamistir (Yavuz, 2005: 292).
Ancak, siyasi alanda Islamc1 kimlik RP ile 6zdes hale gelmistir. Yavuz’a gore bu
siirecin sonunda Islami kimlik, bir siyasal parti kimligine indirgenmis ve RP’nin,
Batili sekiiler kimlige muhalefetiyle alternatifli bicimde kullanilmaya baslanmistir

(Yavuz, 2005: 292).

RP’nin en oOnemli projelerinden biri Erbakan’in “Adil Diizen” diye
adlandirdig1 ve Izmir’de bir grup Islamci profesoriin kurdugu “Islami bir komiin”
yasantisindan esinlenen projeydi. Parti programi igin gelistirilen bu projenin genel
olarak amaci ¢ogulcu, demokratik ve serbest piyasaya dayali bir sivil toplum
yaratilmasidir (Yavuz, 2004:298). Adil Diizen, Tiirkiye’nin acil ekonomik ve sosyal
sorunlarina ¢dziim ireten bir program olmasina ragmen iSmi ona mistik bir anlam
katmis ve RP taraftarlari bunu “adalet” iizerine kurulmus Islami bir diizen olarak
algilamiglardir. Parti yoneticileri de bu yonde anlasilmasi i¢in ¢aba gostermislerdir.
Ciinkii onlara gore Adil Diizen, nihai hedef degildi, saadet nizamina gegiste bir ara
asamaydi (Cakir, 2004:562). Adil Diizenin yani sira RP’nin ideologlarindan Bahri
Zengin, sivil bir toplum yaratmak igin her cemaatin kendi yasalariyla ve normlartyla
yonetilmesini esas alan “cokhukukluluk” kurami da parti igcinde ve Tirkiye’de
tartigilmig fakat Tirkiye’nin siyasal ve toplumsal yapisinin bu tiir programlari

uygulamaya miisait olmamamasi nedeniyle vazgecilmistir.

Milli Gériis aslinda II. Mesrutiyet islamcilari’nin ideallerine sahip ¢ikmis ve
onlarin gerceklestiremediklerini gergeklestirme hedefinde olmustur. Erbakan kat1 bir
Bat1 karsitiydi; Diinya Bankasi, IMF, AB gibi kurumlara siddetle muhalefet ediyordu
ama Bati’nin “iyi” yoOnlerini almaya da talipti. Adil Diizen i¢in de Erbakan,
“kapitalizmin ve komiinizmin faydali yanlar1 alinmistir fakat mahsurlu ve zararh

yanlarina yer verilmemistir” demistir (Akt. Cakir, 2004: 561).

Milli Gériig’iin Islamciligi Tiirkiye merkezli bir Islamciliktir ve en biiyiik
hedef “Yeniden Biiyiik Tiirkiye” ideali etrafinda sekillenmektedir. Bunun igin,
Tiirkiye'nin liderliginde Islam Ortak Pazari, Islam Birlesmis Milletleri (ki, D-8
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olusumuyla bunun adimini da atmistir), Islam ortak para birimi gibi Bati’da karsilig1
bulunan tiim kurumlarin islami versiyonunu kurmay: éngériiyordu. Milli Gériis’iin
hedefi, emperyalist diinya sisteminin karsisina, onun ¢okuluslu veya uluslararasi
orgiitlenme semasini1 kopya ederek Islami bir diinya sistemi ¢ikartmakti (Cakir, 2004:
570). Erbakan aslinda bunun benzerini i¢eride bagsarmistir. 1970’1lerden itibaren daha
¢ok solun elinde bulunan sivil toplum girisimciligi kapsaminda ¢evresini dernekgilik,
vakifeilik, sendikacilik ve medya gibi alanlara yonlendirmis ve Islamcilar bunda
olduk¢a da basarili olmuslardir. TUSIAD’in karsisina MUSIAD ve Anadolu
Kaplanlari, 6grenci kuruluslari olarak MGV, AGD, sendikacilik olarak HAK-IS, yine
basin-yayin ve medya alaninda Kanal 7, daha sonra TV 5 ve bircok gazete ve
derginin kurulmasi ve yayginlagmasini tesvik etmistir. Tabi, zamanla gii¢clenen bu
kuruluglar yine Milli Goriig’ti iktidara kadar tasima fonksiyonlarimi yerine

getirmislerdir.

Erbakan ve Milli Gériis’iin Tiirkiye’yi Islam diinyasinin lideri yapma iddias1
Milli Goriisii ve Erbakan’1 diger Islam iilkeleri ve &zellikle Araplar igin antipatik
yapmis ve Islam diinyasinda da bu yonde bir rekabete yol agmistir. Fakat, Balkanlar
gibi eski Osmanli topraklarindaki Miisliiman ve Tirkler buna sicak bakmuislardir.
Abdullah Giil 1992°de Meclis’te yaptig1 bir konugsmada Tiirkiye’nin Avrupa’daki
Islam medeniyetinin kiiltiirel merkezi oldugunu ve bu sebeple Tiirkiye nin
Balkanlar’daki gelismelere dahil olmak zorunda oldugunu sdylemekteydi (Akt.
Yavuz, 2005: 319). Ozellikle RP bu bakimdan, diinyadaki Islami jeostratejik sahnede
onemli bir aktdr olarak yerini almistir. Kimi zaman dogrudan hiikiimetleri Kimi
zaman da Islam iilkelerindeki rejim muhalifi Islami hareketleri muhatap almistir.
Tirkiye’deki gilicii nedeniyle diinyada da itibar kazanmis ve uluslararasi giiclerin

kaale almak zorunda olduklar1 bir politik gii¢ haline gelmistir (Cakir, 2004: 568).

Milli Gériis ve Erbakan igin Bati’dan daha ¢ok ABD ve Israil en énemli
tehlike ve diismandir. Erbakan’da Israil diismanligi antisemitik boyutta bir
diismanliktir. Ona gore diinyay1 yoneten gii¢ Siyonizm’dir ve diinyanin neresinde bir
zuliim varsa bunda bir Siyonist parmagi vardir. Konuyla ilgili yaptigt hemen her

konusmada 5764 yil evvel yazilmis bir sihir kitab1 olan “Kabala”dan bahseder ve
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Kabala’nin, “Diinyanin dort bir yanma siiriilmiis olan Siyonistleri Kudiis’te
toplanmaya, burada biiyiik Israil’i kurmaya, Firat’tan Nil’e kadar olan araziyi
kurtarilmis ve vaadedilmis topraklar olarak almaya ve biiyiik Israil’in emniyeti i¢in
Fas’tan Endonezya’ya kadar olan devletlerin kontroliinii ellerinde bulundurmaya”
calistiklarini anlatmistir. Erbakan’in antisemitik duygu ve sdylemleri radikal Islamci
gruplardan dahi daha sert ve ileriydi. Hatta bu tutumu, baz1 radikal islamc1 gruplari

Milli Goriis’e yaklastiran bir etki de yapmustir.

Milli Gortisciilerin  géziinde demokrasi uzun bir siire basit bir “beseri
ideoloji” olarak goriilmiis ve kiigimsenmistir. Hareket icinde demokrasi itibar
gérmemistir (Cakir, 2004: 569). Hatta Istanbul Biiyiiksehir Belediye Baskanlig
doneminde Recep Tayyip Erdogan, demokrasinin kendileri i¢in bir amag degil, arag
oldugunu sdylemistir. Ciinkii biitiin tartismalara ragmen Islamci hareket, laik
Kemalist oligarsi karsisindaki tiim 1limli sGylemlerine ragmen 6ziinde, demokratik
bir siyasetin baslangic noktasi olan toplumun farklilasmis/¢ogulcu niteligini
tanimamasi nedeniyle, demokrasi ile barisik degildir (Cinar, 2005: 44). Nitekim,
Islamcilar da, Tiirk siyasi gelenegine bagli olarak, kendi lehlerine oldugunu
diisiindiikleri statiikoyu pek degistirme taraftar1 olmamislardir. Ornegin kiiciik bir
hareketken antidemokratik oldugu gerekgesiyle siirekli elestirilen % 10’luk se¢im
baraji iktidar olundugunda dikkate alinmamistir. Cinar bu bakimdan, Kemalizm ile
Milli Goriis anlayisi arasinda bigimsel agidan bir paralellik kurmaktadir. Ona gore,
Milli Goriis de Kemalizm gibi toplum i¢in neyin “iyi” olduguna merkezi otoritenin,
yani kendilerinin karar verebilecegini ve bu agidan toplumun siyasete katilimi
merkezin kurulmasi i¢in degil, siyaset disi ve iistii olan bir merkez anlayisinin
yeniden {iiretilmesine ve yiiriitiilmesine baglidir. Demokrasi de toplumun iradesinin
ifadesi degil, doniistiiriilmesinin ifadesidir. Her iki merkeziyet¢i anlayis da kendi
toplumsal miihendislik projesi altinda kendi inanglar ¢ercevesinde model adam insa
etmeye caligmuistir. Dolayisiyla Islamcilik, Kemalist devletin toplumla kurdugu
iliskisinin laik-Batic1 igerigine karsi ¢ikarken, onun yari1 demokratik, gayri ¢ogulcu

bi¢imini korur (Cinar, 2004: 175-176).
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Erbakan’m Kuran’a dayali Islam mesaji, kitleler tarafindan, Kuran’a dayal
bir Islami {itopya yaratmay: amaclayan militan Islami gruplarm mesajindan daha iyi
anlasilmis ve igsellestirilmistir (Yavuz, 2005: 302). Yavuz’a gore RP, Kemalist
sistem icin bir paradoksu temsil ediyordu; hem diisman hem de miittefikti. Bir
yandan devletin sekiiler yapisinin korunmasi igin dikkatle kontrol edilmesi gereken
bir ana gii¢ idi. Diger yandan da, Tiirkiye’nin en dinamik ve potansiyel bakimdan
yikier tagra giiclerini kontrol altinda tutmasi ve onlara umut vermesi icin gerekli bir
siyasal gili¢ idi (Yavuz, 2005: 316). Fakat devletin birinci korkusu agir bast1 ve
RP’nin bu eklektik, antikemalist, antiemperyalist ve antisemitik anlayis1 hem disarida
hem de digarinin baskisiyla igeride onun siyaset dist kalmasi i¢in baski olusturdu.
ABD Disisleri Bakanligi’nin Ekim 1996  tarihli ABD’nin Ankara Biiyiikel¢iligi’ne
gonderilen gizli kriptosunda kisaca, Erbakan’in, ideolojisi dogrultusunda Tiirk dis
politikasin1 Bati’dan ayirip Arap ve Miisliiman iilkelere yonelttigi, bunun ABD’nin
menfaatlerine aykiri oldugu, koalisyon ortagi DYP’nin bunu 6nlemede yetersiz
oldugu ve Tirk Silahli Kuvvetleri (TSK)’nin bu konuda 6nlem almasi gerektigini
iceren kripto ayni zamanda ABD’nin Atina, Beyrut, Moskova ve Sofya
Biiyiikelcilikleri ile Cenevre, NATO ve BM misyonlarina da bilgi amach
gonderilmistir. Bu talimat ile TSK’nin hazirladigi “Teror ve Terérle Miicadele” adli
kitapta, Milli Gorisii irticai ve potansiyel terdrist unsurlardan saymasi ve yine Milli
Askeri Strateji Konsepti’nde RP’yi “yok edilmesi hayati 6neme haiz” i¢ tehdit

unsuru olarak gérmesi birlesince 28 Subat siireci ile tehlike ortadan kaldirilmis oldu.

5.2.3.6. Fazilet Partisi (FP)

RP’nin kapatilmasiyla basta Erbakan ve Recep Tayyip Erdogan olmak iizere
bazi parti yoneticilerinin siyaset yapmasi yine yasaklanmistir. RP kapatildiginda
Meclis’te 158 milletvekili vardi. Partinin kapatilacagini goren vekiller 17 Aralik
1997°de kurulan ya da kurdurtulan FP’ye gectiler. FP’liler, MSP’de oldugundan daha
fazla, RP’nin devami olmadiklarin1 kanitlamaya g¢alismislardir. Bu amagla, DP ve
ANAP ruhunu esas aldiklarini gesitli soylemleriyle dillendirmislerdir. RP, Islamc1

ideolojisini koruyarak degisimden ziyade ag¢ilim yaparak kitlesellesmeye ve

“ Belgenin tiirkge terciimesindeki tarihte gilin yok ancak belgeyi basina veren gazeteci Safak Tayyar
belgenin 15 Ekim 1996 tarihli oldugunu belirtmektedir.
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cizgisinden taviz vermeden, yeni metodlarla degisik kesimlere ulasip onlar
doniistiirmeye (Islamlastirmaya) calisirken 28 Subat’tan sonra Milli Gériis hareketi
kendi iradesinin disinda zorunlu bir degisim ve doniisiime stiriiklenmistir (Cakir,
2004: 572). RP, ulusal ve uluslararas: gii¢ odaklar1 karsisinda mesruiyet saikiyle
pragmatist davranirken Islamci omurgasini da korumaya calistyordu. Ancak, FP ile
birlikte sdylemler Islami olmaktan c¢ikip eskiye nazaran daha cok, insan haklari,
demokrasi, hukuk devleti ve sivil toplum gibi kars1 olunan Batili modern kavramlarla

ifade edilmeye baslanmustir.

Aslinda "90’larin ikinci yarisindan sonra diinyada da Tiirkiye’de de global
olarak Islamcilik gerilemeye baslamistir. Islamcilik tiim diinyada iktidara gelebiliyor
ama amagladig1 Islam toplumunu olusturma hedefini gerceklestiremiyordu. Aksine,
fran &rnegindeki gibi ya devlet mantigina ya da Afganistan’daki gibi yeniden
diizenlenmis olsa bile geleneksel boliinmiisliige geri doniliyordu (Roy, 1994: 12, 42).
Islamcilik, tiim diinyada ideolojik bir krize girmistir. Tiirkiye Islamcilar1 da genel
olarak kendilerini bir 6zelestiri ve muhasebeye tabi tutmuslardir. Kimileri dillerini
itlimlilagtirarak ulusal ve uluslararasi sistemlere entegre olmanin yollarin1 bularak
“liberallesti”, Kimileri de bazi radikal gruplar gibi marjinallestiler (Cakir, 2004: 572).
28 Subat’tan sonra savrularak iyice dagildilar ve ortada Islamci hareketi asli
unsurlaryla tagtyacak bir hareket kalmadi. Dolayisiyla FP’nin Islami sdylemlere
yaklasimmi da bu acidan ele almak gerekmektedir. FP de bu siirecin disina

ctkamamustir.

RP’nin kapatilmas1 nedeniyle Avrupa insan Haklar1 Mahkemesi (AIHM) ne
basvuru yapilmasi, yine son 30 yillik Bati, Ortak Pazar ve AET diismanlig1r yapan
Milli Goriis gelenegi, FP ile AB liyeligine sicak bakmaya ve ulusal oligarsik yapiyla
miicadele etmenin yolunu Bati’da aramaya baslamustir. Ornegin, FP lideri Kutan ilk
yurtdist gezisini ABD’ye yaparken, seriat diizenine karsi olduklarini sdylemis ve
ayn1 gezide Yahudi kuruluslarla temaslarda bulunmustur. Briiksel ve Strazburg’a
yaptig1 gezilerde ise Erbakan’in sdylemlerinin aksine Tiirkiye’nin Avrupa’nin
ayrilmaz bir pargast oldugunu, FP’nin Avrupa ile biitiinlesmenin “en hararetli ve en

samimi savunucusu” oldugunu anlatmistir (Cakir, 2004: 573-74). Hatta Milli
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Goriis’in - bas diismani  Israil’in Cumhurbaskan1 Simon Perez ile kadeh
tokusturmaktan da ¢ekinmemistir (Sabah, 12 Nisan 2001). FP, iceride de farkli bir
politika izlememistir. Verilen sagduyu mesajlarinda, “TSK’nin laiklik endisesini
anlayisla karsiliyoruz”, “hakli olmasma ragmen, basortlisii meselesini giindeme
getirmeyecegiz” gibi varligin1 borglu oldugu kitleleri bir kenara birakarak partinin
varligii giivence altina almaya calismistir. Hatta FP yoneticilerinin, parti programini

onaylamasi i¢in Genel Kurmay Baskanligi’na gonderdikleri iddia edilmistir (Cinar,

2005: 102-103).

18 Nisan 1999 tarihinde, birlikte yapilan Genel ve Mahalli Segimler’de FP,
RP’nin oylarin1 koruyamayarak % 15.41 oy almig ve basortiilii olarak segilen
Istanbul milletvekili Merve Kavak¢i’nin Meclis’te yemin ettirilmemesi iizerine yeni
bir slire¢ baglamistir. Bu siirecte de FP yonetimi kapatma kaygisiyla bagortiisiine
Meclis’te de istenilen diizeyde sahip ¢ikamamistir. Fakat buna ragmen Yargitay
Cumhuriyet Bagsavciligi FP’nin kapatilmasi i¢in dava agmistir. FP’nin 14 Mayis
2000 tarihinde yapilan Biiyiikk Kongresi’'nde Erbakan’in biitliin cabalarina ragmen
“yenilik¢i” grup, Erbakan’in genel baskan adayr Recai Kutan’in karsisina Abdullah
Gul’i ¢ikartmistir. Az bir farkla kongreyi kazanan gelenekgciler parti yonetiminden
de yenilikgileri tecrit edince yol ayrimi baglamistir. Anayasa Mahkemesi, RP’nin
devami oldugu gerekcgesiyle 22 Haziran 2001°de FP’yi de kapatmigstir. FP, karar1 yine
AIHM’ye tasimis ama daha sonra mahkemenin cifte standart uyguladigini &ne
siirerek geri ¢ekmistir. FP, Milli Goriis’iin Islamcilik anlaminda en zayif partisi
olmus ve bu anlamda hicbir etkinlik gdsteremeden, toplumla ve tabaniyla baglarini

kopararak tarihe karismistir.

5.2.3.7. Adalet ve Kalkinma Partisi (AK Parti veya AKP)

Fazilet Partisi’nin kapatilmasindan sonra Milli Goriig’in besinci partisi
Saadet Partisi (SP) 20 Temmuz 2001°de yine Recai Kutan’in baskanliginda
kurulmustur. FP’nin kapatilmasi yenilik¢ilerin 6niinii agmis ve Milli Goriisii temsil
eden bir parti olmasina ragmen basta Recep Tayyip Erdogan, Abdullah Giil ve

Biilent Aring gibi lider kadrolar1 SP’ye ge¢cmemislerdir. Erdogan’in hapis cezasini
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tamamlamasinin ardindan ayr1 bir parti kurma karar1 almiglar ve 14 Agustos 2001°de

Adalet ve Kalkinma Partisi’ni kurmuslardir.

FP Kongresi’'ndeki genel baskanlik yarisindan sonra gelenekgiler,
yenilikg¢ilerle aralarinda fikir ayriligi olmadigini, sadece yontemsel farklar oldugunu
belirtseler de aslinda ayrismanin gerisinde Islamcilik anlaminda derin bir anlays
farki olugmustur. Bunu ortaya c¢ikaran siiregc de 28 Subat siireci olmustur. AK
Parti’liler, Erbakan’mn sahsinda temsil edilen klasik Islamci siyaset anlayisinin RP ile
tikkendigini ve ¢ikmaza girdigini savunuyordu (Cinar, 2005: 103). Bu ¢ikmazdan
ancak agilim ve doniisiim yapilarak cikilacagini diisiinen ve bunu empoze etmeye
calisan yenilikgilerin FP i¢inde de bu doniisiimii gerceklestirememeleri {izerine yeni
bir siyasi ¢izgiye kaydilar (Akdogan, 2004: 104). Ayrica yenilik¢ilerin, RP’den beri
sOyleyegeldikleri ve Erbakan’in firsatlar1 degerlendirmeye yonelik siyaset tarzi
yerine ilkeli davranacaklart ve bunun yani sira ¢ogulcu, kolektif akil ve parti ici
demokrasi anlayigini esas alan bir siyaset yapacaklarinin altin1 ¢izmislerdir. Eski
Milli Goriisciiler bu baglamda Milli Goriis’iin devami olmadiklarini hatta “Milli
goriis gomlegini ¢ikardiklarini” ifade etmislerdir. Akdogan, bu degisimin sadece
yontemle smirli kalmadigini ve partinin yonetici elitinin zihin diinyasinda da
yasandigin1 ifade etmektedir. Ona gore, AK Parti’nin ilk yillardaki icraatlar
Islamcilikla iliskilendirilemeyecek bir goriiniim arz etmistir (Akdogan, 2004: 106).
Nitekim AK Parti’nin kendini “Muhafazakar Demokrat” olarak tanimlamasi (Akt.
Akdogan, 2004: 12) ve partide hemen her tiir goriise yer verilmesi de bunun
gostergesidir. Parti icinde yapilan tiim arastirmalarda kendini “Islamc1” olarak
tanimlayanlarin oraninin ancak % 5 ila % 10 arasinda degismesi ve bu oranin siyasal
Islamci ¢izgideki partilerde % 85’lere ¢ikmasi (Akdogan, 2004: 107) da bu goriisii
desteklemektedir.

AK Parti’nin siyasal Islamc1 bir ¢izgide olmadigi yoniinde birgok yazar
hemfikirdir; Ergin’e goére AK Parti’'nin geleneksel Milli Goriis ¢izgisinin
uygulamalarinin 6nemli bir boliimiinii tekrarlamadigi, Refah-Yol donemindeki
hatalardan uzak durdugunu belirtmektedir (Akt. Akdogan, 2004: 106). O’Sullivan da,
“Adalet ve Kalkinma Partisi (...) laik demokrasiye karsi fundamentalist bir tehdit
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olmadigini, sosyal muhafazakar bir parti oldugunu gosterdi. Aslinda, parti daha da
ileri gitti ve bir Avrupa giicii olarak Tirkiye’nin Kemalist riiyasin1 saglamlastiracak
sekilde (...) Tiirkiye’nin AB’ye iiyelik bagvurusunu gii¢lii bir bi¢imde onayladi”
diyerek AK Parti’nin ortaya koydugu icraatlarin Cumhuriyetin temel paradigmasiyla

ortlistiiglinii belirtmektedir (O’Sullivan, 2003, alintilayan Akdogan, 2004: 106).

Insel’e gore, AK Parti daha sahici bir liberal-muhafazakar Tiirkiye orta sinifi
partisi gorlinimii veriyor (Akt. Akdogan, 2004: 107). Sevindi ise, AK Parti,
degisimi, reformculugu, Bati kriterlerine uygun modernizasyonun bayraktarligini
tistlenmis durumda ve “ulusalcilar”in muhafaza etmeye calistigi degerleri degil, AB
yolunda modernlesme ¢izgisini temsil ediyor (Akt. Akdogan, 2004: 108). Can’a gore
ise AK Parti Milli Gériis hareketiyle hesaplasiyor, “(...) Iste AK Parti bdylesi bir
konjonktiirde, bir yandan ge¢misindeki Milli Gériiscii keskin Islamci ideoloji ile
hesaplasti, diger yandan igerikli, duruslu, tavirli, ilkeli ve kimlikli bir politik anlayisi
yeniden iiretmenin yollarin1 aradi” (Can, 2003, alintilayan Akdogan, 2004: 108).
Mete de ayni sekilde AK Parti’nin doniisiimiinii hesaplagsmaya bagliyor:

Cok agik artik; siyasi Islamcilik geriliyor. Bunun aym kokenden gelme bir

iktidar zamaninda hizlanmasi da hos. Laik direncin, hatta laik yobazligin

caydiriciligr bu gerilemede biiylik etken, ama is simdi artik goniillii doniisiim
rengine de biirlindii. Adalet ve Kalkinma Partisi, kurulurken dogrudan hedef
secmedigi halde, tarihe, ‘siyasi Islamciligi bitiren’ kadro olarak gegmeye

aday. Giicli de zaafi da burada” (Mete, 2003, alintilayan Akdogan, 2004:

108).

Birgok Islamci da bu goriislere paralel olarak ama daha farkli bir agidan
bakmaktadir. AK Parti ile birlikte Miisliimanlarin referans g¢evresinin degistigini
belirten Ali Bulag’a gore:

(...) Mislimanlarin kiblesi kalmadi, pusulasi sasti. Referans cergevesi

Islam’dan liberal kapitalizme kaydi. Artik diinyaya ve Tiirkiye nin

sorunlarina Miisliimanca degil, liberal kapitalist bir felsefeden bakiyoruz.

Toplum ¢oziiliirken, dindar aileler de nasibini aliyor. Ulusal ve bolgesel bir

proje yiiriitiiliirken Miisliimanlar karar verme mevkiinde degil, onlarin
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tizerinden bir amele gibi kullaniliyor. Bu proje bizim {izerimizden
gotiiriiliiyor ama biz karar vericiler degiliz (...) Gegen sekiz yil igerisinde
toplumsal olarak doniisiimler yasandi. Miisliman entelektiieller, sivil
karakterlerini ve konumlarini kaybedip devlet memuru oldular. Artik devletin
reflekslerine gore diisiinmeye basladilar. Hepsi uzman ve stratejist oldu.
Cemaatler sivil karakterlerini kaybedip, devletin ve hiikiimetin toplumdaki

uzantilar1 haline geldiler (Bulag, 2010).

Radikal Islamci kanattan Ridvan Kaya da Bulag’la aym goriistedir:

AK Parti 28 Subat siirecinde ortaya ¢ikan zaaflarm bir sonucudur. islami
talepler agisindan AK Parti ile birlikte Islamcilar ciddi anlamda bir doniisiim
gecirdiler. Islameilik su ii¢ seyi cok dnemser: Kiiresel giiclere karsi giiclii bir
karst koyus; Islam'm sadece bireysel planda degil, toplumsal alanda da
yasanmasi ve etnik, bolgesel kimliklerin geri plana ¢ekilip, immet kimliginin
one cikartilmasi. AK Parti'nin temsil ettigi anlayis ve yonelim ise bu ii¢
noktada Islamciligin temsil ettigi kimligin tam zidd1 bir noktada yer aliyor.
Kiiresel sistemle uyum icinde olan bir Islam anlayisini one ¢ikartiyor.
Toplumsal yanindan ziyade, bireysel temelde bir din algisin1 yayginlastiriyor.
Ummet fikri yerine Tiirkiyecilik anlayisini giiclendiriyor. Bu cergeveden
bakildiginda AK Parti kimlik ve siyaset agisindan Islamciligin tam aksi
istikamette bir konumda bulunuyor (Kaya, 2010).

Bunlarin aksine Saribay gibi bazilar1 da AK Parti’nin iist kadrolarinin siyasi
gecmisleri nedeniyle Islamcilikla baglarmi kolayca kesemeyeceklerini (Akt.
Akdogan, 2004: 105) ve bunun zamanla ortaya ¢ikacagin1 ve 6nemli bir doniisiimiin
yant sira bazi politikalarinin Milli Goriis cizgisine paralel ama baska bir bigimde

ifade edildigini savunmaktadirlar (Cinar, 2005: 109-114).

Benzer sekilde basindan beri, 28 Subat sonrasinda Tiirkiye’de, halkin anladigi
manada Islamciligi AK Parti’nin temsil ettigini ve bunun, Tiirkiye’deki Islamcilik
seriiveninin iirettigi “ortak akil”la ortaya konuldugunu savunan Islamcilar da az

degildir. Bu goriisii savunan Aktay’a gore Tiirkiye’de halk, Miisliimanlig1 Islamcilik
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anlaminda anliyor, ama gec¢miste kendilerine Islamci diyenler ortak bir paydada
anlasamadilar. Islamcilar aslinda degismedi, kavramlar ve dilleri degisti. Ornegin
laikligi artik “dinsizlik” anlaminda kullanmiyorlar, “dinin teminat1” olarak
kullaniyorlar. Islamcilar olgunlasti, dillerini farklilastirdilar, diinyayr tanimaya
bagladilar ve egitildiler (Yasin Aktay ile goriisme, 2011). Bugin AK Parti
Islamciligi, halkin Miisliimanlik olarak algiladigi muhafazakarlik diizleminde
kullantyor, ¢iinkii:
Muhafazakarlik, Islamciliga gére daha genis bir kitleye yaygimlasmistir. AK
Parti’nin muhafazakarliga doniis yapmasi ikisi arasinda yeni bir yol iiretme
cabasidir. AK Parti’nin muhafazakarligi ne klasik muhafazakarligin
mukaddesatciligma indirgenebilir, ne de Islamciligin din yogunluklu
sOylemiyle ifade edilebilir. Su anki muhafazakarlik klasik muhafazakarliga

gore daha dinamik ve enerjiktir (Aktay, alintilayan Akdogan, 2004: 113).

Bu goriisler 1s18inda asil belirleyici olgu Tiirkiye’deki Islamci hareketin
tabaninin olaya bakis acisidir. AK Parti’nin merkez saga oturmasi ile klasik sag,
dindar, muhafazakar, liberal ve milliyet¢i oylarinin yani sira Milli Goriis tabaninin,
Saadet Partisi’nin aldig1 kiigiik bir boliimii disinda, oylarmi da almis ve almaya
devam etmektedir. Bunun temel nedeni, bu kesimin 6nemli bir oraninin AK Parti’yi
hala siyasal Islamciligin temsilcisi olarak gérmesindendir. Bundaki en biiyiik etki de
Milli Goriis’iin ylikselme doneminde en 6ndeki milisleri konumundaki AK Parti lider
kadrosunun karizmatik ve onlara giiven veren durusu ile tim problemlerini
(basortiisii, Imam Hatipler, Kuran Kurslar1 vs.) ¢ozeceklerine olan inanglaridir.
Insel’e gore:

Universitelerde tiirban, Imam Hatip okullarmin konumu, hatta kamu

alanlarinda bagortiisiinin  varligt konularinda AKP, goreli pragmatik bir

politika izleyip, ekonomi yonetimindeki yeteneklerine giiven sagladiktan
sonra, bu sorunlar1 siirli alanlarda ve deneme yontemiyle giindeme getirmek
egilimi sergiliyor. AKP’nin yeni se¢gmen tabani bu konularda giiclii bir
duyarhliga sahip degil. AKP kok se¢meni ise, ‘Hi¢ olmazsa bizden insanlar
iktidarda olsun’ diyerek, bu simge konularinda adim atilmasa da onu

desteklemeye devam ediyor” (Insel, 2003, alintilayan Akdogan, 2004: 111).
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Islamc1 tabanm, 1srarla Milli Goériisii ve din eksenli siyaset yapmay1
biraktiklarint agiklayan AK Parti’ye “bizden” goziiyle bakmasi1 buradaki en 6nemli
hareket noktasidir. Ciinkii, 28 Subat sonrasinda Islamci medya, sivil toplum
insiyatifleri ve radikal gruplar1 da igine alan ve Imam Hatip’lerin kapatilacag
gerekgesiyle sekiz yillik egitim, Kuran kurslarina gidilemeyecegi, basortiisii
yasaginin daha da sertlestirilmesi gibi konular1 protesto amaciyla genis katilimli
Islamc1 eylemler AK Parti’nin 2002°de iktidara gelmesiyle birden kesilmistir.
Devaminda, AK Parti’nin, Irak’1n isgali ve Biiyiik Ortadogu Projesi gibi Islamcilarin
kirmiz1 hatlarinda ABD ve miittefikleri ile birlikte hareket etmesi dahi Islamci tabam
sarsmamis ve suskunluklari devam etmistir. AK Parti cekirdek kadrosunun Islameci
gecmisine giivenen Islamcilar onlarin ulusal ve kiiresel Islami hareketi etkileyen
somut program ve politikalarmma géz yummuslardir. Hatta Tugal’a gore eskinin
Islamc1 gazete, cemaat, tarikat, dernek gibi aktorlerden olusan dindar sivil toplum,
AK Parti’nin ekonomik praogramini kutsallik halesine biiriimek icin giiclerini
birlestirmislerdir (Tugal; 2010, 75). Islamcilarin bu sekilde “captan” diismelerinde
elbette kiiresel Islamci hareketin gerilemesinin etkisi vardir. Ama asil belirleyici
faktor Tiirkiye’de Islamci hareketin, 28 Subat gibi dogrudan kendilerine yonelik bir
kiitleye carpmis olmasidir. Bu da Islamcilar1 geri piiskiirtmiis ve hareket
yeteneklerini kirmistir. Bu etkiyle Islamcilar Klasik, “uygun zamanin kollanmas1”
anlayiglarin1 tim iyimserlikleri ile kullanmak iizere var giicleri ile AK Parti’yi
desteklemislerdir. Bu siirece radikal Islamcilar da dahil olmuslar ve giigsiiz
olduklarini diisiinerek sistem i¢i mekanizmalari mesru gormiislerdir. Tugal’in iddia
ettigi gibi radikal Islamcilarn AK Partiyi desteklemelerinin nedeni, ydnetici
kadrolarimin RP c¢izgisinden gelmeleri ve halen ortiilii eslerinin oldugu gorisii
(Tugal, 2010: 174) zayiftir. Zira, bu kesimler 1994 ve 1995°te ancak yine de kismi
olarak verdikleri destek disinda siyasi parti miicadelesine hi¢bir zaman sicak
bakmamuslardir. Onlari, radikal Islamciliktan radikal AK Parti sempatizanlifina iten
nedenler, ¢oktan liberallesmeye baslayan islameci sivil toplumun AK Parti ile birlikte
siyasal toplumla etkilesimi ve AK Parti’nin, laik elitlerin yapamadig1 ve aslinda
yapmak da istemedikleri, bu toplumsal degisimi demokratik, kurumsallagmis, sivil ve
neoliberal bir kaynaga akitilmasini saglamasidir (Tugal, 2010: 174). Diger taraftan

buna bagl olarak, dindar kitleler ile devleti yonetenlerin ayn1 inan¢ kaynagina sahip
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olmalari, bir donem degistirmek istedikleri sisteme sahip ¢ikmalarini saglamistir.
Tugal’a gore iilke ¢apinda dindar otorite figiirlerinin ortaya ¢ikisi yoneticilerle hayali
bir 6zdeslestirmeyi miimkiin hale getirmistir (Tugal, 2010: 184). Ancak baz1 radikal
gruplarda ise hala bir belirsizlik goze carpmaktadir. Cogunlugu, genel egilim
yoniinde AK Parti’yi desteklerken bazilar1 da sartlara bagl olarak SP ile AK Parti
arasinda sempatizanlarini serbest birakmistir (Kaya, 2007). Bir kismi ise halen siyasi

miicadeleye mesafeli durmaktadir.

AK Parti’nin 6zellikle TSK’nin 27 Nisan Muhtirasi’ndan sonra ve devlet
derin giiglerinin basortiilii bir Cumhurbaskani esine Mustafa Kemal’in makamini
teslim etmeme yoniindeki direngleri nedeniyle, ne yapilirsa yapilsin sistem
karsisindaki mesruiyet arayislarinin ¢ok da miimkiin olmadigini anlamast ile Islamci
tabaninin beklentilerini zamanla giindeme getirdigi ve ¢ozdiglii ya da ¢ozmeye
calistig goriilmiistiir. Diger taraftan, AK Parti’nin dzellikle Israil’e ve zaman zaman
da Batr’ya kars1 olan sert tutumu da 6ncii kadrolarinin gegmisinden gelen Islamcilik

duyarliligi ile anlamlandirilabilir.

Ancak, AK Parti ya da onu destekleyen Islamci taban1 onu nasil tanimlarsa
tamimlasin veya AK Parti’nin Islamc1 kadrolarinin “takiyye” yaparak aslinda sistemi
degistirmeye yonelik arzulari oldugu varsayimindan hareket edilse dahi, Tirkiye’de
Islamc1 hareketin temel paradigmalarina olan ilgisiz tutumlar neticesinde olusan
bireysel ve toplumsal tahribat ile uluslararasi platformda yine Islamc1 hareketin var
olma sebebi olan emperyalizme sunulmus hareket alanlar1 Islamci hareketin

zayiflamasina katki saglamistir.

Bu goriislere ve olgulara bakildiginda siyasal Islamcilik, Sait Halim Pasa’nin
klasik ama halen gegerli olan klerikal tanimiyla “Islamiyet’in inang, ahlak, yasayis ve
siyasete ait esaslarinin tam olarak uygulanmasi” (Akt. Tiirkmen, 2008: 12) olarak ele
alinacak olursa Tiirkiye’de bunun AK Parti ile bittigi sonucuna varabiliriz. Ancak,
sosyolojik olarak Islamciligin AK Parti ile, milliyet¢i ve liberal bir muhafazakarlik
anlayigiyla “kamusal ve toplumsal degisim” projesine doniistiigii ve bunun igin

kullanildigin1 sdyleyebiliriz. AK Parti’ye olan genis halk ve uluslararasi destegin
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nedeni de budur. Artik ideallerle degil, realitelerle ama ulusal ve kiiresel giliglerin
sirastyla, dinin kamusal alandaki goriiniirliigii ile Israil’in varligini ve ABD’nin
Ortadogu’daki c¢ikarlarini tehdit gibi kirmizi ¢izgilerini ihlal etmeyen realitelerle

hareket edilmektedir.

5.2.3.8. Saadet Partisi (SP)

Saadet Partisi ise eski RP ve hatta MSP sdylemlerine geri donmiistiir. Bunda
AK Parti’nin, RP déneminde kazanilan kitlelere baska bloklar1 ve dengeleri (tarikat
ve cemaatler) de katarak kapatmasinin etkisi oldugu muhakkaktir. Agilimi ve
dontisimiit AK Parti tekeline aldigindan ve SP yonetici merkezini bu yodnde
zorlayacak bir giic de kalmadigindan geleneksel Milli Goriis anlayisina daha bir
heyecanla sarilan ve davayir terk eden ‘“hain”lere karsi siyasi zafer kazanma
arzusunda olan marjinal bir grup olarak devam etmektedir. Milli Goriisgiiler,
kaldiklar1 yerden, sifirdan baslayarak ve bu defa AK Parti’yi de katarak yine “onlar
ve biz”, “hak ve batil” gibi ayristirmalar yapan ve Milli Goriis’lin, “yeniden biiyiik
Tiirkiye” ideali etrafinda, “Once ahlak ve maneviyat”, “D-8’leri kuracagiz”, “saadet
nizam1”, “refah ve adalet” gibi sloganlarin1 devam ettirmislerdir. Ancak, dikkat
ceken husus ise daha ileri bir Islami dil kullanmaya baslamalaridir. Islameiliklarin
ortaya koymak igin Bati’daki Islam’la ilgili aleyhteki bazi gelismelere Ve Israil’in
Filistin’e yaptig1 saldirilar karsisinda bagka Islamci gruplart da orgiitleyerek genis
katilimli protesto gosterileri yapmuglardir. Erbakan, 6teden beri sahip ¢iktigi Hamas’a
Hizbullah’1 da eklemistir.

Ancak SP’nin daha radikal bir bicimde Islamciliga kayisi Islamci tabanda
karsilik bulmamis, 2002 Genel Segimlerinde oldugu gibi 2007’de de ¢ok az oy
alabilmistir. Hatta Islamcilar’in bazilar1 SP’de calismasina ragmen AK Parti’ye oy
vermistir. Ayni aile igindeki Milli Goriisciilerin kimisi AK Parti’yi desteklerken
kimisi SP’yi desteklemistir. Bazilar1 ise oylari ikiye bolmiis ve ailenin yarisi birine

diger yarisi da digerine vermistir.

SP, tipki '80’lerde RP’nin ANAP karsisinda yasadigi bir ikilemi

yasamaktadir. Ciinkii, Islamc1 tabanmin giivenini kaybetmistir. Iktidar alternatifi
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olmaktan ¢ikmasi ile soylemlerinde Islami tezlere daha fazla yer vermesi
inandiricilik ve tutarlilik sorununu giindeme getirmistir (Kaya, 2007: 25). Gergekten
de Milli Goériis ¢izgisinin merkezden ya da iktidardan uzaklastikca Islamilestigi,
yaklastitkca ise muhafazakarlastigi, milliyetcilestigi ve hatta ulusallastigi
goriilmektedir. 28 Subat darbesinin dogrudan magduru olan bir hareketin AK
Parti’nin bazi icraatlarii (Kibris konusu gibi) orduya havale etmesi ve hatta 28
Subat’1 destekler mahiyette beyanlar1 hareketin, AK Parti karsisindaki yenilgilerin
etkisinden kurtulamadigin1 gostermektedir. Her ne kadar bu durusun, sistemin,
Tiirkiye’deki tiim formel kuruluglart zaman zaman bu sekilde davranmaya zorlayici
dinamikler iizerine kurulu oldugundan kaynaklaniyorsa da Islamci taban “sistemi

degistirmek” iddiasinda olan Islamcilarin bunu yapmasini hos karsilamamistir.

SP, secim basarisizliklar1 ve tabaninin yogun talepleri iizerine Numan
Kurtulmus’u 2008 yilinda genel baskanliga getirmesine ragmen, Kurtulmus’un tipki
eski yenilikciler gibi degisim ve doniisiim vizyonu SP merkezini rahatsiz etmis ve
calkantili iki yildan sonra 2010 yilinda Kurtulmus ve ekibi SP’den ayrilarak Halkin
Sesi Partisi’ni (Has Parti veya HSP) kurmustur.

5.2.4. Radikal islame1 Hareket

“Islamcilik” kavrami iizerinde dururken bunun gesitli formlar1 ve dereceleri
oldugundan bahsedilmisti. En genis yorumundan en dar yorumuna dogru siralanacak
olursa, “radikal Islamcilik” olarak tamimlanan tiirii en ugta yer alan ve bugiin
diinyada Islam karsiti Batili giicler tarafindan algilanan yorumudur. Bu yorum,
emperyalist diinya sistemlerinin kiiresel ve yerel yapilarina muhalif, Miislimanlar
yeniden biitiinlestirerek ve ¢cagdas sorunlarini vahyi (Kuran’a gore) ol¢iilerle ¢ozmek

isteyen hareketleri kastetmektedir (Tiirkmen, 2008: 17).

Tiirkiye’de Islamciligin, 1950°den sonra Islamci harekete déniismesinden
itibaren Islamcilarin gesitli alanlardaki faaliyetleri hizlanirken, Milli Gériis hareketi
ile siyasallasmasi onun ideolojik yoniinii de topluma agik hale getirmistir. Milli
Gortis hareketinin, tabaninda meydana getirdigi talep sadece demokratik parlamenter

rejimden istifade etme ve pastadan pay almaya yonelik degildi. Bu talep, Milli Goriis
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partilerine oy veren yoksul halk kitleleri ile kiiclik esnaf, zanaatkar ve tiiccarlar gibi
siyasal platformda temsil edilmeyen sosyal giiclerin ekonomik ve sosyal taleplerini
asan bir durumdur. Bu durum, parti iist yonetiminin diisiincelerinden bagimsiz olarak
Ozellikle partinin formal ya da informal genclik oOrgiitleri, tasavvufla baglantili
sempatizanlari, orta ve yiiksek O0grenim Ogrencileri ve az ¢ok egitimli tabani igin
s6zkonusudur. Her kademedeki parti yoneticisinin dnemli bir kesiminin goriis ve
talepleri de bu yondedir. Buradaki “parti {ist yonetiminden bagimsizlik”, partinin
0zel olarak bdyle bir amag icin kurulmus olmadigi anlamindadir. Talep kisaca,
“rejimi ele gecirerek yerine Islami esaslara dayali bir sistem kurma” arzusu olmasina
ragmen Milli Gorlis hareketinin bu yonde ne diigiinsel anlamda ne de fiziksel
anlamda bir hazirligi ve gilici yoktu. Ancak zamanla diinya ve Tirkiye’deki
gelismeler, belirtilen tabanin daha bir ideolojik ¢izgiye kaymasina ve

“radikallesmesine” yol agmustir.

Bu gelismeler kapsaminda Islam diinyasindaki ihya, 1slah ve tecdid
(canlandirma, diizeltme ve yenileme) hareketleri Tiirkiye’de ancak 1970’lerin
ortalarindan itibaren, gec sayilabilecek bir donemde islamc1 hareket icindeki insanlar
arasinda farkindalik yaratmistir. Bu gecikmenin birgok nedeni arasinda birkagi 6ne
cikmaktadir: Birincisi daha dnce de belirtildigi gibi, Anadolu topraklari diger Islam
topraklar1 gibi siirekli bir iggale ugramadigindan Tiirkiye Miisliimanlar1 arasinda
sisteme yonelik ciddi herhangi bir Islami direnis ortaya ¢ikmamistir. Ikincisi, Misr,
Pakistan, Kuzey Afrika ve Iran gibi Islam diinyasinda ortaya ¢ikan Islamci
hareketlerin Tiirkiye’ye yansimasi gecikmistir. Bunun nedenini Ozcan, Tiirkiye nin
Islam diinyasiyla olan baglarinin koparilmis olmasi ve laik reformlarda ciddi
mesafelerin alinmis olmasinin yani sira bu hareketlerin evrensel bir ¢izgiye sahip
olmayis1 ve Arap-Islam gelenegiyle siirli bir ufkunun olduguna baglamaktadir
(Ozcan, 1996: 19-20). Bu hareketlerin Tiirkiye ve Iran’a yeterli dlgiide sirayet
edememesinde dil engelinin yani sira her iki iilkenin kati laik uygulamalarinin etkisi
oldugu anlasilabilmektedir. Ancak, Arap diinyasindaki bu Islamci hareketlerin
evrenselliklerinin sinirlt oldugunu dogrulamaz. Nitekim, Tirkiye’de "70’lerden
itibaren  engeller asildiginda bu  hareketlerin  evrenselliginin  hi¢  de

kiiglimsenemeyecek o¢ilide oldugu goriilmiistiir.
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Tiirkiye’de Islamci hareket konusunda yapilan arastirmalarin  hemen
tamaminda, Tiirkiye’de radikal Islam olarak tanimlanan diisiincenin ortaya ¢ikisinda,
gelismesinde ve yayginlasmasinda basta Misir fhvan-1 Miislimin ve Pakistan
Cemaat-i Islami hareketi onderleri olmak iizere Islam diinyasindaki ulema ve
entelektiiellerin Tirkiye’de yaymlanmaya baslayan eserlerinin dnemli bir etkisinin
oldugu kabul edilmektedir (Tiirkmen, 2008: 75, Ozcan, 1996: 22, Caha, 2004: 477,
Bulag, 2004: 65). Bu kapsamda, Hasan el Benna, Said Havva, Seyyit Kutup,
Mevlana Ebu’l Ala Mevdudi, Malik bin Nebi, Muhammed Hamidullah, Muhammed
ebu Zehra, Muhammed Kutub, Fazlurrahman, Ali Seriati gibi Arap, Iranli ve
Pakistanli diisiiniirlerin kitaplar1 Tiirkge’ye cevrilerek Islamcilar arasinda biiyiik bir
ragbet gdormeye baslamistir. Bu doneme kadar Tiirkiye Islamciligi sagci, milliyetci ve
muhafazakar 6zelliklere sahipken bu dénemden itibaren Tiirkiye’deki dini anlayisin
milli karakteri immetgilige dogru evrilmeye baslamistir (Caha, 2004: 477). Bu telif
eserleri okuyan Islamci gengler, Islam’in, kisinin dzel hayatiyla smirli bir referans
olmadigi ve kamusal alana da hiikmetmesi gerektigi ana diisiincesi etrafinda
hareketlenmeye bagladilar. Bu eserler, tevhid akaidine, Kuran arastirmalarina,
mevcut kiiltiirel birikimleri sorgulatmaya, dogru peygamber ve kimlik algisina
yoneltici (Tirkmen, 2008: 75) igerikleri ile Miisliimanlar arasinda ciddi etkiler
olusturmustur. Bu eserlerden 6zellikle Seyyit Kutub’un “Yoldaki Isaretler” kitab: en
cok okunan ve bircok Islamcinin basucu kitabi olma 6zelligine sahip olmustur. Bu
kitab1 dzel yapan yénlerinden biri Kutub’un idamina neden olmasiydi. Icerik olarak
da etkili olan kitap, donemi yasayan Islamcilarin birgogu tarafindan okumus ve etkili
olmustur. Kitap, farkli siyasi diisiince ve dini inanca sahip kisiler {izerinde bile etkili

olmus ve onlar1 Islamci ¢izgiye ¢ekmistir (Pamak, 2010).

5.2.4.1. Hizbu’t Tahrir ve Erciiment Ozkan

Tiirkmen, Tirkiye’deki bu gelismelerin yani sira, Misir El Ezher
Universitesi'nde dini egitimlerini tamamlayarak Tiirkiye’ye donen genglerin ve
Hizbu’t Tahrir hareketinin bazi illegal faaliyetlerinin de bu siirecte etkisi oldugunu
belirtmektedir (Tiirkmen, 2008: 47). Tiirkiye’de radikal Islamc1 hareket anlaminda
ilk c¢ikis 1965’te  Erciiment Ozkan’in Hizbu’t Tahrir Partisi’nin Tiirkiye

sorumlulugunu iistlenmesi ve illegal faaliyetlere baglamasiyla giindeme gelmistir
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denilebilir. Hizbu’t Tahrir, iktidardaki ve muhalefetteki parti liderlerine gonderdigi
mektup ve i¢inde 182 maddelik Islam Anayasasi’nin da bulundugu, “Miisliimanlarin
Oliim Kalim Meselesi”, Islam Devleti Anayasa Tasaris1”, “Ormanlar ve Petrol ve
Diger Madenler Hakkinda Ser’i Hiikkiim”, Hiristiyanlarla Miittefik Olmak Haramdir:
Ser’i Hilkim”, “Hilafeti Kurmak Biitin Mislimanlara Farzdir” baslikli
beyannameler gondererek adini duyurmustur (Erkilet, 2004: 686). Dogal olarak,
Tiirkiye Miisliimanligiyla pek benzerligi bulunmayan bu sdylem ve radikal ¢ikis
Kemalistler’le birlikte geleneksel sag muhafazakar dini ¢evreleri de dehsete
diisiirmiistiir. Ornegin, Ahmet Kabakli, Ismet Giritli, Fehmi Anlaroglu, Kemal
Yaman gibi isimler, bu sdylemleri sol orgiitlerden duymaya aligkin olduklarindan
Hizbu’t Tahrir’i kokii disarida olan ve Moskova veya Pekin’den ydnetilen
“komiinist” bir orgiit olarak tanimladilar (Erkilet, 2004: 687). Mehmet Sevket Eygi
gibi bazilar1 da Erciiment Ozkan’1 “ajan” ilan etmistir (Tiirkmen, 2008: 77). Ozkan
bu fikir ve faaliyetleri nedeniyle tutuklanmis ve ceza almistir. Cezaevi sonrasinda ise
bazi teklifleri kabul edilmeyince Orgiitle siyasi baglarim1 koparmis (Tiirkmen, 2008:
77) ama yine Hizbu’t Tahrir’in temel diisiince yapisina ve kiiltiiriine yakin
soylemlerle 1970-1980 donemini kapsayan Islam Partisi dénemini baslatmistir.
Erkilet’e gore Ozkan’m bu karar1 almasinda Hizbu’t Tahrir hareketinin “kokii
disarida” suglamasi karsisinda Miisliimanlardan herhangi bir tevecciih gormemesi ve
bunun yerine Tiirkiye’ye 6zgii yeni bir Islamc1 hareket baslatma geregi duymasiyd
(Erkilet, 2004: 688). Islam Partisi de illegal bir drgiitlenme idi ve bununla Ozkan, yol
arkadaslar1 ile birlikte diizenledikleri ¢alisma gruplarinda olusan fikirlerini 1 Ocak
1981 yilinda yaymlamaya basladig: iktibas Dergisi’nde kamuoyu ile paylasmaya

baslamistir.

Ozkan’in fikirleri klasik selefi diisiinceden farkli degildir. Ozkan’a gore
Islam, dine geleneksel olarak sonradan sokulmus olan ama aslinda dinde yeri
olmayan tasavvuf, mezhep, fikih, fetva gibi miiessese ve uygulamalar ile Batili laik
ideolojiler tarafindan sokulmus olan demokrasi, hiimanizm, liberalizm, sosyalizm
gibi kavramlardan arindirilmalidir. Kuran ve Siinnet disindaki kaynaklar1 reddeden
bu anlayisiyla Ozkan’in 6zellikle 1980°den sonra laik sisteme karsi verdigi

miicadeleye geleneksel dinsel gruplara ve diisiincelerine karst verdigi miicadele de
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eklenmistir (Erkilet, 2004: 689). Tasavvufu ve geleneksel dini anlayist “Islam dis1”
olarak gdren Ozkan’in bu “tekfirci” durusu zamanla daha da ileri giderek “Siinnet’in
de Kuran 1s181nda elden gecirilmesi gerektigi” Onerisine kadar varmistir ve burada
Hizbu’t Tahrir’in Islam’in temel kaynaklar1 olarak kabul ettigi Kuran, Siinnet, icma
ve Kiyas’dan son ikisini atarak ve Siinnete de kuskuyla yaklagarak ayrilmigtir. Bu
diisiinceleri Ozkan’in mezhepsizlikle su¢lanmasia ve yalmzlasmasina yol agmistir.
Erkilet’e gore bu durum, Ozkan’in 1991 yiinda TCK’min 141. 142. ve 163.
Maddelerinin kaldirilmasi ile Islam Partisi’ni legallestirme yoniindeki girisimlerini
engellemis olan etmenlerden biri olmustur. Bir diger etmen de, konuyu goriismek
lizere fikirlerini aldig1 diger radikal Islamcilarm parti ¢alismalarinin sistemi tanima
anlamina gelecegi ve Seyyid Kutub’un klasik “asamalilik ilkesi” geregince heniiz o
asamaya gelinmedigi yoniindeki itirazlar1 olmustur (Erkilet, 2004: 690). Ozkan, 24
Ocak 1995 yilinda vefat edene kadar miicadelesini siirdiirmiis ve her ne kadar
diisiincelerini hayata geciremese de Tiirkiye’de radikal Islamci hareketin
kavramsalligi bakimindan sinirlart zorlayan Onemli bir figlir olarak referans

gosterilen bir kisi olmustur.

5.2.4.2. Radikal Islamc1 Hareketin Dergileri

Akinct gengligin sokaga inme hevesi Tiirkiye disindaki Islamci hareket
onderlerinin telif eserleriyle fikri olarak beslenmis ve diger taraftan Hizbu’t Tahrir
hareketinin faaliyetleri Tiirkiye’de ciddi bir radikal Islamci hareket potansiyeli
dogurmustur. Bu potansiyeli gdren oncii kisiler, Islamc1 entelektiieller ve bizzat
genclerin kendileri, partisel faaliyetlerden bagimsiz ve kendi deyimleriyle “tevhidi
cizgide” goriiglerini yaymak amaciyla nesriyata onem vermislerdir. Bu kapsamda
¢cogu amatdrce bir¢cok dergi ve gazete yaymlanmaya baslanmistir. Bunlardan 6ne
cikanlar; 1976’da Ali Bulag, Besir Eryarsoy, Ali Kemal Temizer, Ahmet Agirakca,
Ahmet Kuru, Hiiseyin Besli, Omer Ozbay, Mehmet Bekaroglu gibi isimlerle, “caga
ve bagrinda yetistigimiz toplumun meselelerine Islamc1 bir bakis acis1 kullanarak”
yaklagimiyla yayinlanan Diisiince Dergisi ¢evresidir. Bes bin niisha basilan ve elden
dagitilan dergi; devlet, diizen, diizen memurlari, dariil harp, dariil Islam, miisrik
diizen, Islam devleti gibi kavramlar1 Miisliiman kamuoyunun dikkatine sunmustur

(Tiirkmen, 2008: 78).
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Yine 1976 yilindan itibaren, Malatya hareketi olarak bilinen hareketin
liderlerinden Said Cekmegil’in, Islamci diisiiniirlerin cevirilerinin sk sik
yaymlandig1 ve yine tasavvuf karsit1 ve Islami eylemlilik 6zleminin sik¢a yer aldig
Kriter Dergisi, Ankara’da Mehmet Bekaroglu, Ahmet Ertiirk, Cahit Koytak, Omer
Ozbay gibi Miisliiman genglerin entelektiiel ¢abalarindan olusan aymi yondeki

diistinceleri iceren Talebe Dergisi yaymlanmistir.

1980 oncesi bu yondeki cabalar arasinda Miisliimanlarin Kuran’in asli
mesajindan haberleri olmadig1 ve ¢ogunlugun taklit¢ilik yaparak “atalarinin dinine”
tabi oldugu, Kuran’in duvarlara asilmak ya da mezarliklarda okunmak igin
indirilmedigi, bir devlet sistemi ve muamelat silsilesi igerdigi, bunlar1 6grenmek
icinse Kuran’t anlamak gerektigi tezinden hareketle Kuran meali calismalar
Onemsenmeye baslamistir. Bu kapsamda bazi kisi ve gruplar meal calismalar
yapmiglardir. Hem meal hem de edebi c¢aligmalar yapmak lizere Yasar Kaplan,
Mevliit Ceylan, Mehmet Pacgaci, Mehmet Akif Ersin gibi gengler 1978 yilinda Aylik
Dergi adiyla bir dergi yayinlamaya baslamislardir. Derginin yazar kadrosu arasinda
Cumali Unaldi, Mustafa Islamoglu, Sakir Kurtulmus, Hiiseyin Avni, Ramazan
Dikmen, Cihan Aktas, Ahmet Kekeg, Seref Cavdar ve Siikuti Memioglu gibi sair,
hikayeci ve denemeci bir¢ok yazar bulunmaktaydi (Tiirckmen, 2008: 80).

Dénemin radikal Islamci hareketini temsil eden kisiler aslinda dar bir
kadroydu. Kendi aralarinda bazi goriis ayriliklar1 olsa da aralarinda geciskenlik de
vardi. Genel olarak ayni ¢izgideki yukarida belirtilen yayin organlarinin disinda yine
“miisrik sistem” elestirileri, Islami hareket, iktidar ve seriat 6zlemi icerikli Sura,
Tevhid, Hicret, Yeni Olcii, Islami Hareket, Yeni Devir, Golge, Akincilar, Milli
Genglik, Mavera, Pinar gibi gazete ve dergilerde yaziyor ve bunlar1 yonetiyorlardi.
Ancak hitap ettikleri kitle daha ¢cok MSP yanlist MTTB’li ve akinci gengler
oldugundan; ya MSP cizgisine de muhalefet eden yonleri ile partiyle kars1 karsiya
geliyorlar ya da bu goriislerini MSP’li  genglere aktarabilmek i¢in kendi
sOylemleriyle MSP tabanin1 bulusturma misyonuyla daha 1limhi bir strateji
izliyorlardi. Hatta, bazen orta yolu bulmak i¢in bu yaym organlarini yoneten Islamci

genglerle aralarinda Necmettin Erbakan, Sevket Kazan, Oguzhan Asiltiirk gibi MSP
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iist yonetimi ile Akincilar Dernegi Baskan1 Tevfik Riza Cavusoglu’un da bulundugu
pazarlik toplantilar1 bile yapildigi olmustur (Tiirkmen, 2008: 60). Ancak, bu radikal
akim basta Naksi Iskenderpasa, Ismailaga ve Sami Efendi’yle irtibath MTTB’li
dindar gengler, ayrica Nurcu cemaatler ile iligkili tiniversiteliler ve MSP’li akincilar

etkisi altina almistir.

Tiim bu faaliyetlerin hedef kitlesi ve muhataplarinin agirlikli olarak yine Milli
Goriis’lin genglik tabani ve ona yakin olusumlarin oldugu goriilmektedir. Zira Milli
Goriis’iin  miicadele gelenegi, diger Islamci cemaatlerin sagc1 ve milliyetgi
Ozelliklerinden ve tutucu yapilarindan farkli olarak {immetgi ve sorgulayict
yaklagimlara fazlasiyla agikti ve ayrica tabaninda demokratik miicadeleyi yetersiz
bulan ve daha fazlasim talep eden 6nemli bir genglik kitlesi vardi. Onde gelen
tastyicilariin “Tevhidi bilinglenme” (Tiirkmen, 2008) siireci olarak tanimladiklar
akim bu kitleleri harekete gegirmis ve Iran Devriminden sonra da Milli Goriis
hareketinden ve demokratik miicadeleden koparak bagimsiz bir ¢izgiye
yonelmislerdir. Bora’ya gore, " 70’lerin sonunda miistakil bir Islamc1 ¢izgi, MSP’nin
disinda ama kiyilarinda MSP’yi de etkileyerek, billurlasmaya baslamistir” (Bora,
1998: 131, alintilayan Tiirkmen, 2008: 89).

5.2.4.3. Iran islam Devrimi ve Afganistan Cihad

1979°da gerceklesen Iran Islam Devrimi, Tiirkiye’de aym1 amaclarla faaliyet
gosteren radikal Islamci hareket unsurlari icin onemli bir model olusturmustur.
Caha’ya gére MSP eliyle temelleri atilan ulus 6tesi islam anlayist Iran Islam Devrimi
ile daha ileri bir noktaya tasmmustir. Iran Islam Devrimi, Islam anlayisinin, iimmetci
bir siyasal ¢izgiye kaymasina yol agmistir (Caha, 2004: 478). Tiirkiye’de zaten siyasi
ve demokratik miicadeleden kopmaya ve her tiir Bat1 kaynakli ve modernlesmeci
kavramlara Kurani terimlerle karsilik vermeye baslayan radikal islamci hareket,
[ran’daki devrim ile yeni bir boyut kazanmistir. Bu olay onlara biiyiik bir cosku,
heyecan ve dzgiiven kazandirmistir. (Metin Yiiksel’in Iran konsoloslugunu basmasi)
[ran Islam Devrimini incelemeye alan Tiirkiye’li Islamcilar, onu taklit etmenin
yollarin1 aramuglardir. Ornegin, Iran’da devrim 6ncesinde imamlarin namazlarda hep

ahkam ayetlerini okuyarak cemaati suurlandirdigi, Cuma namazlarindan sonra
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kitlesel gosteriler yapildigi, Miisliimanlarla solcularin Sah’a karsi ittifaklar kurdugu

gibi eylem ve metodlarin Tiirkiye’de de uygulanabilirligi iizerinde durmusglardir.

Buna karsilik Tirkiye’deki bazi tarikatlar ile Milli Gorlis disindaki siinni
cemaatlerin hemen tamami iran devrimini sahiplenmedikleri gibi elestirdiler.
Ornegin, Marksizm’den Islamcilifa gecen ve hareketin énemli aydinlarindan Ismet
Ozel, “artik Miisliimanlarin da bir Moskovas1 var” diyerek Tiirkiye’deki radikal

Islamcilarin pro-Iran yaklagimlarini elestirmistir (Akt. Mert, 2004: 414).

Yine 1979°da Sovyet Rusya’nin Afganistan’1 isgal etmesiyle Afganli’larin
direnise gecmesi de Tiirkiye’li Islamcilar’da ciddi bir etki ve heyecan yaratmistir.
Hatta o yillardan baslayarak Afganistan Savasinin sona erdigi "80’lerin sonuna kadar

bircok Islamc1 geng, cihat etmek amaciyla Afganistan’a savasmaya gitmistir.

Islam diinyasindaki bu iki gelisme sonrasinda Islamcilar meydanlara daha
fazla inmeye, sisteme olan muhalefetlerini daha fazla hissettirmeye ve
radikallesmeye baglamiglardir. Bu radikallesme, gosterilerindeki sloganlarina da
yansimistir. Akincilar’in Onciiliiglinde diizenlenen c¢ok genis katilimli 1979’daki
Sakarya ve Kayseri mitingleri ile 1980°deki Sivas ve Konya mitinglerinde atilan,
“Seriat Gelecek Vahgset Bitecek™ ve “Dinsiz Devlet Yikilacak Elbet” gibi dogrudan
sisteme yonelik sloganlar bunun gostergesiydi. MSP’nin 6 Eylil 1980 Konya
mitinginde Istiklal Mars1 okundugunda bir grubun oturma eylemi ve ondan birkag ay
once TRT de canli yayinlanan bir mevliit esnasinda imamin Atatiirk’e dua etmesinin
cami i¢inde bir grup tarafindan protesto edilmesi sistem agisindan sol ve {ilkiicii
terdriin disinda sisteme yonelik olarak Islamci kanattan gelen bir tehlikeyi isaret

etmekteydi.

5.2.4.4. 1980 Sonras1 Radikal Islamc1 Hareket

12 Eylil darbesinin Tiirkiye’deki her tiirlii sivil olusumu durdurmasiyla
Islamcilarin da ilk birkag yil faaliyetlerini agiktan yapmalarmi engellemistir. Ankara
Mamak cezaevine konulan Akincilar Davasi saniklari sistemli bir iskenceden

gecirilmislerdir (Ozdemir, ty). Ancak, radikal Islamcilarin her ne kadar Tiirkiye’deki
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faaliyetleri askiya alinmis olsa da Iran devrimi ile Afganistan savasmin etkileri
devam etmistir. Baz1 radikaller iran’a devrimi yakindan yasamaya giderken sayisi

azimsanmayacak kadar geng Islamci da savasmak i¢in Afganistan’a gitmistir.

Tiirkiye’nin 1980 sonrasinda, darbe yonetimi altindaki bu ilk birka¢ duragan
yili disinda Turgut Ozal’in Anavatan Partisi’nin iktidara gelmesiyle demokratiklesme
ve liberallesme kapsaminda ciddi bir doniisiim yasanmaya baslanmistir. Bu
cercevede, Islamcilar da kaldiklar1 yerden faaliyetlerine devam etmislerdir. Terciime
eserlerin ve yaymciligin yayginlagsmasinin yani sira faaliyet alanlarina iki yenilik
eklemislerdir: MTTB ve akincilarin diizenledikleri biiylik mitingler yerine konferans,
panel, sehitler gecesi gibi etkinliklerin yer aldig1 salon toplantilar ile dernek, vakif
ve sendika gibi sivil toplum kuruluslar ile kitabevi ve yaymevi gibi kiiltiirel faaliyet
alanlar1 etrafinda kiimelenmeler baglamigtir. Tiirkmen’e gore, 12 Eylil 6ncesi
gerceklestirilemeyen cemaat ornekligi, 12 Eyliil’den sonra, siiregten etkilenen ve
genellikle akinct olan gencgler, Milli Goriisgii/akinct aligkanliklar1 icinde veya
Hizbu’t Tahrir, Thvan-1 Miislimin, daha sonra da cihat hareketlerinin modellerini ya
da selefi yapilarini tarz ve metod anlayislarini taklit ederek olusturma yoluna gittiler
(Tiirkmen, 2008: 99). Siirece katilanlar kendilerini radikal olarak degil, Islam’1 asli
kaynaklarindan 6grenmeye galisan ve onu bir diinya nizami olarak goren tevhidi
Miisliimanlar olarak tanimlarken sistem kendilerine radikal kavramini yakistirmis ve

onlar da buna itiraz etmemislerdir (Hamza Tiirkmen ile goriisme, 2010)

Radikal Islamci gruplar bagimsiz olduklarindan, yani herhangi bir tarikat,
cemaat ya da partinin destegine ihtiyag veya gerek duymadiklarindan bu dénemde
kendi dislarindaki dini gruplara yonelik elestirel tavirlarini gittikge sertlestirdiler.
Yeni kurulan Refah Partisi 1983 Genel se¢imlerine Milli Giivenlik Konseyi
tarafindan veto edilmesi nedeniyle katilamamis ve ilk girdigi 1984 Mabhalli
Se¢imlerinde ise % 4.4 oraninda oy alarak Milli Goriig’iin eski gliciinii koruyamadigi
izlenimi vermistir. Radikal Islamcilarin bu dénemde daha bir pervasiz ve demokratik
miicadele gelenegi ile partisel caligmalara elestiri tonu yiiksek sdylemlerinde bunun
ve MTTB ile akincilarin dagilmasiyla genclik {izerindeki hegemonyasini yitirmesinin

etkisi oldugu soylenebilir. Ciinkii "80 oncesindeki radikaller MSP’nin bu giicli ve
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etkisini asamadiklar1 igin ister istemez onunla anlagsma yoluna gitmekteydiler. "80
sonrasinda ise buna ihtiyaglar1 kalmamustir. Nitekim Tiirkiye’de radikal Islamciligin
en parlak donemi kabul edilen 1985-1994 donemi (Tiirkmen, 2008: 103) RP’nin
sistem ve halk tabaninda mesruiyetini kabul ettirmeye, antidemokratik sec¢im
yasalarin1 asmaya ugrastig1 zayif donemine tekabiil etmektedir. Halbuki, 1994’ten
sonra Tiirkiye’de radikal Islamcilik savrulmaya ve zayiflamaya baslamistir. Bu

dénem de RP’nin gii¢lii oldugu déneme rastlamaktadir.

Radikal Islamcilar eklektik bir yapiya sahiptiler ve sadece Kuran’1 temel alan
bir anlayisa yoneldiler. Bu anlayis kendilerinin icat ettikleri bir anlayis degildir.
Calismamizda zaman zaman iizerinde durulan ve asirlar 6ncesine dayanan Selefi ve
19. Yiizyilda Cemalettin Afgani tarafindan siyasallastirilan anlayisin bir devamudir.
Bazilar1 buna Siinnet’i de katarken bazilar1 Siinnet’i dahi devre dis1 birakma egilimi
gostermisler, bunlarin disindaki referanslarla hareket eden hemen her dini grubu
karsilarina alarak miicadele etmislerdir. Bu nedenle, eforlarini sistemden c¢ok diger
dini gruplara yonelttiler. Onlara gore gelenek¢i Miisliimanlar, Kuran’1 anlayabilmek
icin gerekli sartlar1 zorlagtirarak onu ancak gecmisteki biliyiik alimlerin
anlayabilecekleri (Simsek, 2004: 700) tezinden hareket ederek Islam’imn asil gayesini
bu sekilde bertaraf ettirdikleri temel paradigmasindan hareket ettiler. Bu paradigma

etrafinda radikal Islamcilikla geleneksel islamciligr ayristiran 6zellikler keskindir:

- Radikal Islamci hareketler, dinin bes temel ibadet sekliyle
siirlandirilamayacagimi ve bir sistem olarak diger ideolojilerin yerini almasi
gerektigini savunurlar. Iliml1 Islami hareketler ise verili toplum diizenine smirl ve
siyasi igerigi bulunmayan icki, kumar, kadmlarin agikligi gibi konularda elestiri
yoneltirler, Islam’1 camiyle sinirli kabul ederler.

- Radikal Islamci hareketler, kimden ve kime karsi oldugu &nemli
olmaksizin her tiirlii zulme kars1 cihat edilmesini savunurlar, 1liml1 islami hareketler
bu konuda ya duyarsiz ya da ulusalci/sagcr egilimler gosterirler. Radikal Islamci
hareketler cihadi taguti sistemlere karsi miicadele olarak algilarken 1limli Islamci
hareketler ve oOzellikle tasavvuf kokenli olanlar cihadi kisinin kendi nefsine karsi

miicadelesini “biiyiik cihad” olarak niteleyerek siyasi talepleri geri ¢ekerler.
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- Radikal Islamci hareketler her tiir partiyle aralarma mesafe koyarken
iliml1 islame hareketler sagci, milliyetci ve muhafazakar partileri destekleme egilimi
gosterirler.

- Radikal Islamc1 hareketler, yoneticiler Miisliman dahi olsa kayitsiz
sartsiz itaati reddederler, onlar icin seriatin uygulanmasi esastir ancak 1liml Islami
hareketler bir yerde serbestce namaz kilintyor ve oru¢ tutuluyorsa sisteme ve
yoneticilerine direnmemek gerektigini savunurlar.

- Radikal Islamci hareketler sorgulayicidir, dini hususlar1 Kuran
siizgecinden gegirme ihtiyac1 gosterirler ve Islam’1 nihai amag olarak goriirken 1limli
Islami hareketler bugiine kadar din adima duyduklarmi kabul etme egilimi gosterirler
ve Islam’1 bir arag olarak goriirler.

- Radikal islamci hareketler Islam mesajinin evrenselligini savunurlar,
ilimli Islamci hareketler ise demokrasi gibi sekiiler sistem ve yaklasimlarla
uzlastirmaya calisirlar.

- Radikal Islamci hareketler antiemperyalisttirler, yabancilara verilen
siyasi, sosyal, ekonomik imtiyazlara siddetle karsi ¢ikarlar, antisemitiktirler ve
Israil’in bolgede varhigini asla kabullenmezler, 1limli Islami hareketler ise, sol ve
komiinist akimlara kars1 korunma ihtiyaci ve kendi gelecekleri agisindan bu tiir siyasi
ve askeri ittifaklara sicak bakarlar ve bu halleriyle sag muhafazakarliga yaklasirlar,
Israil’e kars1 asir1 bir diismanlik beslemezler.

- Radikal Islamci hareketler “sistemi yasatma” anlamina gelecegi
endisesiyle iktidar yapilarina katilmaylp ondan nemalanma veya pay almayi
onaylamazlar ve koalisyoncu yapilardan uzak dururlar, iliml1 islame1 hareketler ise
siyasi sistemi igletmeye, ona katilmaya ve ondan pay almaya taliptirler (Erkilet,

2004: 89-91).

Bu ana ayrisim konular1 gergevesinde bu donemde radikal Islamcilar,
Tiirkiye nin giindemine, “Darul Islam-Darul Harp” ve “Cuma namazi” meselelerini
de sunarak diger dini gruplar arasinda birbirlerini tekfir edecek diizeyde polemikler
ve tartigmalar yasanmistir. Bu kapsamda, resmi imamlarin arkasinda namaz kilinip
kilinmamasi, Ramazanda orucun hilale mi yoksa miladi takvime gére mi tutulacag,

namazin kag¢ vakit oldugu, Tirkiye’de kesilen etlerin helalligi gibi bir¢ok fikhi
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konularda cekismeler ve tartismalar yapmuslardir. Tlk baslarda dernek, vakif, parti ve
hatta dergi cikartmayi, sistem ici araglart kullanmay1 sirk sayan anlayislar zamanla
bunu asarak kitabevi ve yayinevlerini 6rgiit mekani gibi kullanmaya baglamislar ve
hatta bir¢ok grup, kurduklar1 kitabevlerinin, yayinevlerinin ve ¢ikartmaya
basladiklar1 dergilerin isimleriyle anilmaya baslanmislardir; Rahmet, ilim, Menzil,
Tohum kitabevlerinin; Pinar, Diinya, Y&nelis yaymevlerinin ve Iktibas, Insan,
Tevhid, Haksoz, Yeryiizii, Degisim gibi dergilerin isimleri bunlara 6rnek olarak
verilebilir (Tiirkmen, 2008: 100). Radikal gruplar, yayinladiklar1 ¢ok sayidaki

dergileri araciligiyla siirekli olarak bu ayrisma noktalarini giindemde tutmuslardir.

Kuran’in, “Allah’1n indirdikleriyle hiilkmetmeyenler kafirlerin ta kendileridir”
(Maide Suresi, 44. Ayet) ile “Zulmedenler yakinda nasil bir inkilaba ugrayip
devrileceklerini bileceklerdir” (Suara Suresi, 227. Ayet) ayetinin ¢ok sik kullanildigi,
sag yumruklar1 havada “Allahii Ekber” diye bagiran sirtinda kalesnikoflu kadin ve
genglerin temsili fotograflari, seytan iiggeni olarak goriilen ABD-Rusya-israil’den
olusan kurukafanin Islam’m pengesi tarafindan bogazlanmasm gdsteren
mizansenler, kalesnikof seklinde ¢izilmis hat ¢alismalari, Iran, Afganistan, Filistin,
Kesmir, Cegenistan ve daha sonralar1 Bosna haberleri ve dosyalar1 kapsaminda lider
kadrolariyla, bizzat cephede savasan komutan ve askerlerle yapilmis soylesiler,
diinyada Islamc1 hareketliligin bulundugu ve basta Kuzey Afrika ve Ortadogu olmak
lizere birgok iilkeden haber ve yorumlar, Hizbullah, Hamas, Thvan-1 Miislimin,
Cezayir’deki Islami Kurtulus Cephesi (FIS) hareketi gibi silahli/silahsiz miicadele
veren Islamci orgiitler lehinde haber ve yorumlar, Islam iilkelerinde “kukla” olarak
gordiikleri rejimler aleyhinde yazilar ve yorumlar, Tirkiye’nin yakin tarihine ve
sisteme yonelik elestiriler, Seyh Sait 6zel sayilar1 ve bu cercevede sistem elestirileri,
ozellikle laiklik ve laik egitim elestirileri, Kiirt sorununa Islamci bakis acisi,
basortiisii sorunu, Tiirkiye’deki Islamci hareketlilik ve eylem haberleri ve lehte
yorumlar, geleneksel dini yasam ve tasavvuf elestirileri, sehadet dykiileri, bolca kitap
(genelde Seyyit Kutup, Ali Seriati, Said Havva, Mevdudi gibi mielliflerin) tanitimi
ve reklamlari, sehit-sehadet-cihat icerikli siirler, dykiiler, Islam inkilab1 sempatizani

okuyucu mektuplari dergilerde sik¢a kullanilan konular ve materyallerdir.
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Radikal Islamcilar, ayn1 duygu ve diisiincelerini kendi hayatlarinda da
hissetmiglerdir. Cihat igerikli ayetler ve veciz sozler ile yine silah seklinde ¢izilmis
hatlar, kelime-i tevhitler tablo yapilip evlerin, isyerlerinin duvarlarina asilmaktaydi.
Tirkmen’e gore bu durum, darul harp mantiginin itekledigi romantik bir duygusallig

ve kiyam hareketine beslenen 6zlemi yansitmaktadir (Tiirkmen, 2008: 102).

Radikal Islamcilarm Tiirkiye nin giindemine soktuklar1 darul Islam ve darul
harp kavramlari ile kisaca, Tiirkiye’nin bir Islam iilkesi olmamasi nedeniyle Cuma
namazimnin kilinma sartlarinin olusmadigr gerekgesi (en onemli gerekge devlet
bagkaninin Cuma namazini kildirma sart1) ile bazi gruplar, Cuma namazlarimi
kilmamaya baslamislar ve Tiirkiye nin Islamcilik tarihinde “Cumasizlar” olarak yer
almislardir. Ankara’da ¢ogunlugunu ODTU’lii {iniversite dgrencilerinin olusturdugu
bir grup, Kuran’in anlasilmasi gerektigi tezinden hareketle Kuran’t mealinden
(Tiirkge terclimesinden) okumaya ve bunu topluca yapmaya baslamislardir. Boylece
“Mealci” denilen kiiciik bir grup daha olusmus ve bu grubun son derece amatorce,
teksir usuliiyle, kapaksiz ve birka¢ sayfadan olusan “Kalem” dergisi kisa dmriinii

siirekli olarak Kuran mealine inhisar etmistir.

Bu donemde basortiisii yasagi, TCK’nin 163. Maddesi nedeniyle tutuklanan
Islamcilar, Birinci Korfez Savasi nedeniyle antiemperyal duygularin yiikselmesi gibi
olaylardan da énemli 6lgiide beslenen Islami radikalizm, iiniversite gengligi arasinda
olduk¢a popiiler hale gelmistir. Islami bagimsizlik bu kesimin &zel hayatina da
yansimugtir.  Universiteli erkekler, sol ve devrimci gengler gibi giyiniyorlar,
gelisigiizel sag ve sakal uzatiyorlardi, iiniversite disindakiler ise uzun sakal
birakiyorlar ve bol pantolon veya salvar giyiyorlardi. Kizlar ise koyu renk ve yere
kadar uzanan pardesii ile yine koyu renk ve genis basortiisii takiyorlar, bir kismi
bunu siyah eldivenlerle tamamliyorlardi. Bazi iiniversite Ogrencileri Iran’da
uygulanan “muta nikah1” (gecici nikah)’ni1 taklit ederek aralarinda nikahlaniyorlar ve
ogrencilikleri siiresince birlikte yasiyorlardi. Mezun olunca da (ya da daha Once)
ayriliyorlar ve herkes memleketine déniiyordu. Islamci  kizlarin  “ablas1”

konumundaki Mektup Dergisi sahibi Emine Senlikoglu’nun geng¢ kizlar1 bu hususta
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uyarma geregi duymasi, durumun yaygin oldugunu gostermektedir (Senlikoglu,
1988: 121-126).

Yine bu doénem Islamcilarinin fikirlerinde de asir1 bir kayma oldugu
goriilmektedir. Ornegin, antiemperyalist sdylemlerini Tiirkiye’nin Kuzey Kibris’ta
isgalci oldugu ve ¢ekilmesi gerektigi noktaya kadar gotiirenler ¢ikmistir. Ayetullah
Hiimeyni bir idol olarak kutsanmis ve sikga dergilerde konu edilmistir. Ornegin,
Humeyni’nin birinci 6liim yildéniimiinde Islamci dergilerdeki bassagligi mesajlart
sunlar1 icermektedir: “Zaferler miijdecisi aziz Islam &nderi”, “Islam’in biiyiik
miicahidi, diinya istikbarinin korkulu riiyas1 ve Islam Ummeti’nin yigit onderi”,
“Sirk, zuliim ve istikbarin insanlig1 kusattig1 bir yiizyilda emperyalizme, siyonizme
ve taguti otoritelere yigitce baskaldiran ve miistaz’af halklara Islam’m devrimci
kurtulus yolunu 6greten/gosteren biiyiik onder”. Mesajlar1 verenler de mesajlar kadar
dikkat cekicidir: Uskiidarli Gen¢ Miisliimanlar, 1.U. Hukuk Fakiiltesi Miisliiman
Ogrencileri, Miisliiman Genglik, Sehremini Miisliimanlari, I.U. Eczacihik Fakiiltesi
Miisliman Ogrencileri, 1.U. Capa Tip Fakiiltesi Ogrencileri, I.U. Cerrahpasa Tip
Fakiiltesi Ogrencileri, I.U. Fen Fakiiltesi Ogrencileri (Girisim, Haziran 1990).

Yine aym sekilde, Seyh Sait de radikal Islamcilar igin sisteme yonelik isyani
sebebiyle deger verilen bir 6nder konumundadir: “Unutmadik, sehadetinin 65.
Yildéniimiinde Seyh Said’i rahmetle, miicadelesini gipta ile aniyoruz”. ilan1 verenler
ise, Girisim, Tevhid, Vahdet, Ak-Dogus, Bu Meydan, Teklif, imza, Davet, Dava,
Gen¢ Adam, Akademi, Birim, Sena adl1 yayin organlaridir (Girisim, Haziran 1990).

Aralarinda Hiisnii Aktas’in Vahdet grubu ile Emine Senlikoglu’nun Mektup
Dergisi grubu gibi 1liml1 olanlar ve ihtiyatl davrananlar disinda radikal Islamcilarin
ekseriyeti demokratik miicadeleyi ve dolayisiyla Milli Goriis hareketini ve RP’yi
sistemi ayakta tutan unsurlar olarak elestirmisler, destek vermedikleri gibi “diizenin
partilerine” oy vermenin “kiifiir’” oldugunu ciddi bir bigimde savunmuslardir. Ancak,
ayni gruplar Cezayir’deki se¢imlere katilan Abbas Medeni baskanligindaki FIS’in
se¢im zaferini, “Cezayir Allahu Ekber Dedi” ve “Cezayir’de islam’in ilerleyisi” gibi

basliklarla kutlamaktaydilar (Danis, 1990, Uzunlar, 1990). Yine benzer sekilde
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Tunus’ta, tipk1 RP gibi demokratik miicadele veren Rasit Gannusi liderligindeki en-
Nahda hareketi ve Yugoslavya Miisliimanlariin Izzet Begovi¢ baskanliginda
kurduklar1 Demokratik Hareket Partisi (Barthi, 1990) de radikal Islamcilarin ilgisini
ve destegini c¢ekmistir. Radikal Islamcilar zafere giden birgok yolu da
kullanmislardir; 6rnegin, “diizenle isbirligi” yaptiklarina inandiklar1 bagta Diyanet
Isleri Baskanlig, Ilahiyat Fakiiltesi cevreleri, dini egitim almis laik akademisyenler,
sag muhafazakar partilere yakin tarikat ve cemaatler gibi her tiir kisi ve kuruma kars1
siddetli bir alerjileri olmasina ragmen herhangi bir ucundan kendi fikir ve tezlerini

destekleyenlere yayin organlarinda yer vermislerdir (Iktibas, Eyliil 1993).

Tiirkiye’deki radikal Islamcilarin da diger dini olusumlar gibi homojen bir
yapilart yoktu ve birbirlerinden kopuktular. Kii¢clik ve marjinal gruplar halinde
faaliyet gosteriyorlardi ve yayin organlari vasitasiyla da hem kendi aralarinda hem de
diger Islamci gruplarla tartistyorlardi. Ornegin, gelenekei Islamcilar1 Kuran’i
anlamamakla elestiren ve sadece Kuran’i temel kaynak kabul eden Erciiment
Ozkan’m lktibas grubu, Mealciligi, Kuran’i anlaminin &niindeki engel olarak
gormekteydi (Ozkan, 1996). Girisim Dergisi’nde Temiir, o donemde yeni
palazlanmaya baslayan Adnan Oktar hareketine dikkat ¢ekiyor ve Islamci genglerin
bundan uzak durmalarmi o6giitliiyordu (Temiir, 1989). 1970’lerin akincilarindan
ayrilan ve kendilerine ibda-C (Islami Biiyiik Dogu Akincilari-Cephesi) adin1 veren,
logolar isaret parmagi seklinde kalesnikof olan ve Necip Fazil’in “Biiyiik Dogu”
ideolojisi etrafinda Salih Mirzabeyoglu’nu “kumandan” kabul eden bagka bir grup
ise “Taraf”, “Ak-Dogus”, “Ak-Zuhur”, “Akin-Yolu”, “Akademya” ve “Tahkim” gibi
dergileriyle Sia ve dolayisiyla siddetli Iran, Alevi, Hiristiyan ve Musevi
diismanliginin yan1 sira hemen her Islamci grubu hedef almaktaydi. Yine, 12 Eyliil
sonrasinda Avrupa’daki AMGT’lerin ig¢indeki karisiklig1 gidermesi igin bizzat
Necmettin Erbakan tarafindan Almanya’ya gonderilen (Cakir, 1990: 184) eski miiftii
Cemalettin Kaplan bir siire sonra AMGT’den biiyiik bir kitleyle birlikte, “Islam’da
parti miicadelesinin olmadig1” gerekgesiyle ayrilmis ve Tiirkiye’deki “kafir” diizeni
yikarak yerine seriata dayali bir Islam devleti kurmak igin silahli miicadeleyi de
kapsayan Islami Cemaatler Birligi’ni kurmustur. Kaplan, Iran modelini esas almis ve

kendi digindaki tiim cemaat, tarikat, parti ve gruplara karsi cephe almistir.
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Radikal Islamcilar arasinda, aralarindaki ihtilaflara ragmen bazi dini énderler
de paylasilamiyordu. Bunlardan en 6nemlisi Said Nursi’dir. Nurcu kdkenden gelen
ve Risale-i Nur’un, manasiz bir kiiltiir hareketi degil, kokli bir inkilap hareketi
(Yildirim, 1990) oldugunu kabul eden ve bu temel ayrisma noktasi nedeniyle
cemaatten kopan ve Said Nursi’nin inkilapgr kisiligini ve goriislerini 6ne ¢ikararak
ona sahip ¢ikan Med-Zehra (yaymn organlar1 Dava dergisi) grubu disinda da birgok
radikal Islamci grup Said Nursi’nin gerek miicadelesini ve gerekse sozlerini
kullanmaktaydilar. Ancak buna karsilik, bugiin de faaliyetlerini siirdiiren ve "80’lerle
'90’larin hizli, disiinsel alt yapist oturmamis yapisindan arinmis, daha agirbasli,
kurumsallasmis radikal olusumlar, Kurani bulmadiklar1 ve Siinnet’e de aykir
oldugunu diistindiikleri basta tasavvuf ve Nurculuk gibi akimlarla miicadelelerini

devam ettirmektedirler.

1990°lara islamcilar belli bir tecriibe kazanmig ve orgiitlenme kabiliyetleri
artmis olarak girdiler. Artik terciime eserlerin yanmi sira telif eserler de liretmeye
basladilar (Tiirkmen, 2008: 103). Islamcilar bu siirecte entelektiiel birikimlerini
onemli Olgiide artirmislardir. Bu donemde Tiirkiye’de bir tarafta ozgiirliikkler nisbi
olarak yayginlasirken bir tarafta da faili mechul cinayetlerin arttig1 ve bir¢ok faili
mechul cinayetin Islamcilarin isledigi izleniminin medya tarafindan verilmeye
caligildigr bir donemdir. Diger taraftan da bagortiisii eylemleri devam ediyor ve
Islamcilar, Istanbul Beyazit Camii’ni Cuma namazi ¢ikisinda eylem mekani yaparak
hem Tiirkiye’deki hem de diinyadaki Miisliimanlara yapilan zuliimleri siirekli olarak
protesto ediyorlardi. Dolayisiyla Islamcilarla giivenlik giigleri bu donemde gok sik
kars1 karsiya gelmislerdir. Neticede, Islamcilarin dernekleri ve evleri basilmakta,
gbzaltilar, tutuklamalar ve iskencelerin yogunlugu artmaktaydi. Islamc1 dergiler bu
tiir gelismeleri siirekli olarak yaymlarinda islemislerdir. Onde gelen Islamcilardan
Yasar Kaplan’in sahibi bulundugu Bu Meydan Dergisi Agustos 1990 sayisinda
konuyla ilgili olarak sunlar1 yazmigtir:

(...) Son zamanlarda ¢esitli bahanelerle Anadolu’nun cesitli sehirlerinden

yirmiser otuzar kisilik gruplar halinde Miisliimanlar toplanip ‘emniyet’(!)

altina almmiyorlar (...) Bu Miisliimanlar normal olmayan yollardan toplanip

iceri tikilmig, normal olmayan sorgulamalardan geg¢irilmis, bilmedikleri,
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duymadiklar gizli orgiitlere iiye yapilmaya calisgilmig, bir kismi iskence
zoruna istenen ifadeyi vermistir (...) Saniklardan biri (veya birkagi) giinlerce
a¢ birakilmis kopeklerin bulundugu odaya atiliyor ve a¢ kopeklere ¢irilgiplak
halde pargalattiriliyordu (...) yilanli odaya kapatilarak iskence goriiyordu.
Tutuklananlardan bazilarini da neresi oldugunu bilemedikleri bazi daglarda
PKK’l1 elbisesi giydirilip dolastirarak, ‘oglum, biz seni PKK’l1 yaptik, simdi
catismada Olmiissiin gibi seni gebertecegiz’ diyerek manevi ve maddi

iskencelere maruz birakilmislardi (Bu Meydan, Agustos 1990).

Bu tiir olaylar, aralarinda siyasi ve dini uyusmazliklar olmasina ragmen
radikal Islamcilar1 birbirine yaklastirmistir ve 1991 Korfez Savasinda ABD’nin
Irak’1 isgal etmesi karsisinda giicbirligine giderek “Tiirkiyeli Miisliimanlar”
platformunu kurup eylem birligi sagladilar. Bu olusumun ardindan tiim Uimmeti
ilgilendirdigine inandiklar1 olaylarda birlikte hareket etme kabiliyeti kazandilar.
Bundan sonra da 2000°li yillara kadar Miisliimanlari ilgilendiren yerel ve uluslararasi
olaylarda zaman zaman farkli isimlerde platformlar kurarak bu giicbirligine
basvurdular. Fakat buna ragmen, Tiirkmen’e gore diisiinsel ve yontemsel sorunlarini
karsilikli olarak istisare etme ve ortak bir yol haritas1 belirleyebilme yeterliligine
ulasamadilar ve 2000’li yillardan sonra eski iddialarla beraber aidiyetler de
unutulmaya ve farkli hatlardan insanlarla {insiyetler kurulmaya baslanmigtir

(Tirkmen, 2008: 105).

Yine '90’larin basinda, Tiirkiye’'nin onde gelen iilkiiciilerinden ve 12
Eylil’den once Alparslan Tiirkes’in talimatiyla kurulan Muhafazakar Parti’nin
kurucu genel bagkan1 olan Danisma Meclisi eski {iyesi Mehmet Pamak’m Islamciliga
gecmesinden sonra kurulmasia onciiliik ettigi ve ilk genel baskanligimi yaptig1 insan
Haklar1 ve Mazlumlar i¢in Dayanmisma Dernegi (Mazlumder) 1991°de Ankara’da
kurulmustur. Yine dénemin énemli islamc1 kuruluslarindan olan ve bugiin yiizden
fazla iilkede faaliyet gosteren Milli Goriis yanlis1 Insani Yardim Vakfi (IHH) da
1992°de Istanbul’da kurulmustur. Bu kuruluslarin yam sira Islamcilar daha birgok
yardim ve dayanisma amacl sivil toplum orgiitii kurmuslardir. Bunlardan bazilari

Tiirkiye’de ve diinyada baglantilar1 olan ve Islamci kuruluslar1 bir araya getirme
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fonksiyonu da icra edebilen semsiye kuruluslar olarak dikkat cektiler ve bazilari

faaliyetlerini hala stirdiirmektedirler.

5.2.4.5. Radikal Islamc1 Hareketin Dagilmasi
Tiirkiye’de genel olarak Islamci hareket ile 6zelde radikal islamci hareket
1990’larin ikinci yarisindan sonra ayni kaderi paylasarak zayiflamaya baslamistir.
Bunun siiphesiz, siyasal ve sosyo-ekonomik bir¢cok nedeni vardir. Ancak bu dissal
nedenler disinda Islamcilara gore bunun igsel nedenleri dnemliydi. Radikal Islamci
hareket siirecini yakindan bilen Hamza Tiirkmen Tiirkiye’de radikal Islamci
hareketin gerilemesinin bazi nedenlerini sdyle aciklamaktadir:
(...) Yakin vadede devrim yapamayacagini, devlet kuramayacagini kavramaya
baslayanlarin diis kiriklig1, Islam toplumunun nasil olusturulacag konusunda
sikint1 ve zihinsel kaos getirdi (...) “Yakin bir zafer, ganimet’ beklentisinde
yasanan hayal kiriklig1, heva ve hevesler, diinyevilesme ve korku gibi insani
zaaflarla birlikte bir tikanma ve duraklama donemine girildi (...) Kuran
devletini Onceleyen garip metodik semalar iginde kayboldular. Ya da
sonradan gorme bir zaaflik hali i¢inde, Kuran egitimi ile aldiklari muhakeme
ve tahlil giiclinii, kendi itibarlar1 ve ikballeri dogrultusunda kullanan
tercihlerde bulundular (...) Islamcilar, 28 Subat dayatmasiyla karsi karsiya
geldiginde kendi gercekligi ile yiizlesti (...) iiretilen acele iimitlerin sisirilmis
balonlar oldugu anlasilmaya baslandi (...) Bu sonu¢ onemli bir psikolojik

kirllmay1 getirdi... (Tiirkmen, 2008: 108-113).

Siirecin iginden gelen bir entelektiielin bu degerlendirmeleri ile Islamci
gorisleri nedeniyle liniversitedeki gorevinden uzaklastirilan sosyolog Alev Erkilet de
benzer bulgulara ulasmaktadir. Erkilet’e gére 12 Eyliil sonrasinda Turgut Ozal’in
¢izdigi 1limli/Amerikanct Misliiman profilinin yani sira liberazasyon politikalar ile
muhafazakar servetlerin ulusal dl¢ekli yatirnmlara akmasini saglayan ikili siyasetin
etkisiyle Tiirkiye Miisliimanlart 1980’lerin ikinci yarisiyla 1990’larda egitim,
gelir/servet, toplumsal/siyasal statii bakimindan hizli bir yiikselise gectiler. Donemin
radikalleri de bu akintiya kars1 koyabilmeyi olanakli kilacak diistinceler gelistirmekte

ve gorece daha az elestirel olan diger Islami aktdrleri kendi biinyeleri igine almakta
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zorlandilar ve sonugta radikal gruplarin 6nemli bir kismi pastanin g¢ekiciligine ve
buna bagl olarak yasanan kan kaybi nedeniyle hizla saga savrulmuslardir. Bununla
birlikte, bu siireci daha az hasarla atlatanlar ise Islami ideallerin izini verili toplumsal
yapidan hareketle dinamik bir bigimde siirmek yerine gerceklikten kopuk, gelecege
otelenmis ve idealize edilmis bir Islami hareket kavramsallastirmasina yol
acmuslardir. Erkilet, bu baglamda Tiirkiye’deki Islami hareketin radikal kanadinin,
Miisliimanlarin hizla burjuvalagmasinin ve sisteme eklemlenmesinin yarattig1 ya da
besledigi bir hayal kiriklig1 i¢cinde Ozelestiri siirecine girdigini ve bu konuda iki
hususun 6ne ¢iktigini belirtmektedir: Birincisi, onceleri siddetle elestirdikleri bir¢ok
geleneksel Islamci anlayisi yeniden icersemislerdir. Ornegin, siyasal miicadelede
kendi yontemlerinin halktan kopuk oldugu ve RP ¢izgisinin ya da geleneksel
degerlerle daha fazla biitiinlesmis hareketlerin siyaseten daha basarili oldugu kabulii
ve kendilerinin tasavvuf karsithgini ve “gercek Islam” arayisini terk ederek Kuran’la
ve sahih Siinnet’le “sianmis” olmayan islami yaklasimlar1 yeniden kabullenmeye ve
diisiince sistemlerinden ¢ikardiklari hususlar1 birer birer geri almaya baslamislardir.
Ikincisi ise radikaller, islami hareket olgusunu sosyolojik diizlemde degil, ideolojik
bir diizlemde tanimladilar ve dolayisiyla Islami hareketi nesnel bicimde
irdeleyemediler, tarihsel artilarin1 ve eksilerini goz Oniine alarak degerlendiremediler
ve bu tarihsel deneyimden yeterince istifade edemediler. Bu da, Islami hareketin
“soyut bir fikir” olarak hayattan dislanmasina neden olmustur. Sonugta radikal
Islamc1  diisiince, Islami hareketi insanlarin degil, neredeyse insaniistii
miikemmellikte varliklarin tasiyabilecegi bir orgiitlenme tarzi olarak tanimlamasi,
ulema onderligi gibi belli bazi Islam iilkelerine ve toplumlarma 6zgii kurum ve
kosullar1 asir1 genelleyerek Islami bir hareketin ontolojik gerekliligi bigiminde
takdim etmesi ve belli olaylardan ¢ikardiklar1 sonuglar1 adeta seri bir hiikiim gibi
gorerek kendi alanini daraltmis ve Islami hareketi toplum dis1 soyut bir fikir haline
getirmistir. Bu gelismeler, diigiinsel ve fiili eylemliligin zaman iginde kisir
tartismalara doniismesine neden olmus, bu da gruplar arasindaki farkliliklari
belirginlestirmistir. Bu da, bir micadele stratejisinin  gelistirilmesini
olanaksizlastirmistir.  Erkilet, bu durumu radikal Islamcilarin elestirdikleri,
geleneksel Islami anlayis temsilcilerinin Kuran’1 atlastan kumaslara sarip sarmalayip

duvara asmalari ve Oniinde hiirmetle egilmelerine ragmen onu ellerine alip
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okumamalar1 durumundan farksiz oldugunu belirterek radikal Islamci anlayisin da
benzer sekilde Islami hareketi insaniistii, mekaniistii, milkemmel bir sey olarak
tanimlayarak 6telemis ve Oniinde hiirmetle egilirken ona bulasmamanin paradoksuna

diismiistiir (Erkilet, 2004: 92-100).

Tiirkiye’deki radikal Islamci hareketin gerilemesine neden olan bu
saptamalar1 destekleyen onemli gelismeler de yasanmistir. Tiirkiye’deki radikal
Islame1 hareketin iki ana beslenme kaynagi bulunmaktaydi. Biri, Islam diinyasindaki
diisiinsel akimlarin Tirkiye’de yayginlasmasi ki bunu eylemsellige dokemeyen
Islamcilarin yasadiklar1 kavramsal kriz agiklanmustir. Digeri de diinyadaki devrimci
Islamc1 hareketlerin basarisiydi. Fakat 1990’lardan itibaren &zellikle Iran’da yasanan
gelismeler iceride biiyiik bir hayal kirikligina neden olmustur. Islamcilar tarafindan
fran Islam Devrimini durdurmaya yénelik oldugu kabul edilen ve yedi yilda
onbinlerce insanmn O&lmesine neden olan Iran-Irak Savasi’nin sona ermesiyle
Humeyni’nin, “bu andlagsmay1 imzalamak bana zehir igmekten daha beter” diyerek
ateskesi kabul etmesi Islamcilar igin, tavizsiz goriinen siiper devletlerinin yenilgisi
anlamma gelmekteydi. Yine, Hafiz Esad’m, Suriye’nin Hama sehrinde ihvan-1
Miislimin destekli ayaklanmay1 bastirmak igin katliam yapmasina Iran’in ses
cikarmamasi, bununla birlikte Afganistan’da sadece $ii miicahit gruplar
desteklemesi (Cakir, 1990: 294) de Islamcilari hayal kirikligima ugratan
gelismelerdir. Humeyni’nin oliimiinden sonra Rafsancani yonetiminin ilimli dis
politikalar1 ve seriata ragmen Iran’daki modern yasam gostergeleri de Islamcilart
olumsuz etkileyen faktorlerdir. Cok onemli bir gelisme olarak, yillardir maddi-
manevi ve hatta insan kaynagi olarak destek verilen Afganistan cihadi sonunda
miicahit gruplarin birbirlerine diismeleri ve aralarinda savasmaya baslamalar1 da
Islamcilarda sok etkisi yapan bir gelisme olmustur. Islamcilar, Afganistan’daki bu
anlagsmazlig1 kabullenmede giicliik ¢ekmislerdir. Konuyu Haziran 1990 sayisinda ele
alan Bu Meydan Dergisi’nin, “Afganistan Hakkinda Bugiine Kadar Konugmaktan
Cekindiklerimiz” baglig1 ile gercekten de miicahit gruplari arasindaki hizipleri,
anlasmazliklar1 ve kavgalar1 gilindeme tasimaktan ve irdelemekten duydugu

rahatsizlik belirgindir (Bu Meydan, Haziran 1990: 9-19).
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Islam’1 bir medeniyet projesi ve diinya nizami olarak goren radikal Islamcilig
diger Islamci hareketlerden ayiran en belirgin ve ayirdedici 6zelligi, Kemalist laik
sisteme karsi dogrudan bir muhalefet yapmalar1 ve bu konuda pragmatist
davranmamalar1ydi. Radikaller disindaki hemen tiim Islamcilarda yerel ya da kiiresel
giiclerle karsi karstya kalindiginda muhalefet edilen ve elestirilen hususlara
(demokrasi, laiklik, Kemalizm, AB, AIHM gibi) siginma refleksi goriiliirken bu
gruplarin bu durumlarda daha tutarli davrandiklar1 olmustur. Ancak, yukarida
aciklanan siire¢ sonunda onlar da yelpazenin sagna kayarak kendi deyimleriyle
“diinyevilesmislerdir”. Partiye ve particilige “kiifiir”, yoneticilerine “i¢imizdeki
Atatiirkcii’ler” diyen ve “truva at1” benzetmesi yaparak yazip ¢izen birgok islamcinm
zamanla formel siyaset ve biirokrasi i¢inde 6nemli mevkilerde bulunmalar1 dikkat
cekmektedir. Siyasal miicadele alanin elestirerek oy vermenin “sirk” oldugu tezini
savunanlar, Onceleri ayni yasal prosediirleri izleyerek dernek, vakif, sendika, okul,
yurt, igyeri vb. agma konusunda igine diistiikleri paradoksu daha da ilerleterek “sirk™
sisteminin diplomalarini, 6zel pasaportlarini ve mazbatalarini sinif atlama ve
iistlinliik aract ve konusu yapmislardir. Bu durum, laik ¢evrelerin iddia ettigi gibi,
Islamcilarin devleti ele gegirdigi yoniindeki tezlerinden daha ¢ok, Islamcilarin
sisteme entegre olduklarini ve yasanan degisimin pastadan pay alma istahlarindan
kaynaklandigin1 gostermektedir. Ciinkii, radikal Islamcilar artik laik sistemin
yikilmasi, Islam devleti kurma gibi argiimanlarimi bir tarafa birakarak Batil
kavramlarla insan haklari, daha ileri demokrasi, Fransa yerine Anglosakson
sekiilarizmi gibi jargonlar kullanmaya baslamislardir. Artik Iran’dan devrim riizgar
degil, AB’den mevcut statilkonun degismesi icin destek bekliyor ve bunu yeterli
buluyorlar. Son 15 yilda radikal Islamciligin yasadig: bu doniisiim aslinda Kemalist

toplum miihendislerinin bir basaris1 olarak goriilmelidir.

Herseye ragmen, Tiirkiye’de radikal Islamci hareket dnemli bir misyonu
yerine getirmistir. Bunu kemale erdiremedigi agiktir. Ancak, kisa omriine ragmen
elde ettigi ve Tiirkiyeli Islamcilarin 6niine koydugu en 6nemli kazanim, her tiirlii
Islamc1 anlayis ve yoruma elestirel bir bakisacisi ile bakabilme yetenegi olmustur.
Bu baglamda, diigiincelere Kuran ve Siinnet referansli bir perspektik katmistir,

geleneksel ve genelde de Islam dis1 aliskanhiklarin sembol ve kavramlarimi
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sorgulayict ve uzaklastirict bir etki yapmistir. Tiirkiyeli Miisliimanlara evrensel
Islami hareketleri tanitmis ve onlarin birikimlerine ulasma imkan1 vermistir, teblig
bigcimleri, miicadele pratikleri, yerel ve kiiresel sistemler ve toplumsal gergeklikler,
mahkeme ve cezaevi siirecleri ile ilgili tecriibe kazandirmistir (Tiirkmen, 2008: 119-
120). Ayrica Tiirkiyeli Miisliimanlarin entelektiiel kapasitelerini artirmis, kisa bir

donem Tiirk entelijansiyasina hakim olmusglardir.

Bugiin, radikal Islamc1 hareket Tiirkiye’de ¢ok az sayida grubun kiiltiirel ve
sosyal faaliyetleri ile marjinal diizeyde devam etmektedir. Tiirkmen’e goére 28
Subat’tan sonra radikal Islamcilik anlaminda, “kiiciik miicadele o&bekleri, risk
istlenen bir-iki ¢evre ve az sayida onurlu entelektiiel kalmistir” (Tiirkmen, 2008:
113). Zaman zaman ulusal ve kiiresel haksizliklara kars1 gelmek i¢in en fazla birkag
yiiz kisiyi ge¢meyen kalabaliklarla protesto gosterileri yapmaktadirlar. Ancak,
hareketin dnciileri konumunda olan bazilari, siyasal ya da radikal Islamciligin iflas
etmedigini sadece savruldugunu diisiinmektedirler. Onlara gore 2011 yilinin basinda
patlak veren Kuzey Afrika ve Ortadogu’daki halk ayaklanmalarmin islamcilarin
onyillardir yaptiklari miicadelenin iizerinde yiikseldigini ve onun bir sonucu
olduguna inanmaktadirlar. Ornegin Misir’da Miibarek ydnetimine, kars1 propaganda
imkan1 tamimamak icin Thvan-1 Miislimin bilingli bir sekilde 6ne c¢ikmamistir.
Halbuki organizasyonlarm &nemli bir boliimii Thvan tarafindan yiiriitiilmiistiir.
Benzer sekilde Tiirkiye’de de Islamcilar énemli bir direnis kiiltiirii ve birikimine
sahiptirler ancak savrulma ve daginiklik yasanmistir (Ridvan Kaya ile goriisme,

2011).

5.3. KULTUREL iSLAMCI HAREKET

5.3.1. Fethullah Giilen Hareketi

12 Eyliil éncesinde Ankara Merkez Imam Hatip Lisesi’ne heniiz yeni
baglamis bir ortaokul talebesiyken bir 6gle arasinda yanimiza gelen ve sonradan
akinci olduklarin1 6grendigimiz iist siniflardan birka¢ 6grenci elimize ikiye boliinmiis
birer sar1 saman kagidi tutusturdular ve adimiz1 yazip imzalayarak kendilerine tekrar

vermemizi istediler. Kagit, “TRT Genel Midiirliigii'ne” yazilmis bir dilek¢eydi ve
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basligin altinda bir paragraflik yazi vardi. Yazida 6zetle, TRT nin yaptig1 yayimlarin
Tiirk gencligini ahlaksizliga ve dinsizlige siiriikledigini ve bunun &nlenmesi igin
asagida adi bulunan ii¢ din adaminin vaazlarinin televizyondan verilmesi talep
ediliyordu. Bu din adamlari; Timurtas Ugar, Tahir Biiyiikkoriik¢ii ve Fethullah
Giilen’di. Fethullah Giilen’in adim ilk defa o zaman duydum. Diger vaizlerden
Timurtas Ucar Istanbul’da gérevli bir vaizdi ve sert, ajitasyon yiiklii vaazlarinda
zaman zaman sistemi hedef aldigindan MSP yanlis1 akincilar TRT i¢in onu miinasip
gormiislerdi. Tahir Biiyiikkoriik¢ii ise zaten MSP’nin Konya milletvekiliydi ve o da
din eksenli konugmalarini edebi bir dille siisleyerek sisteme muhalif soylemlerle dile
getiren ve asil meslegi vaizlik olan saygin bir kigiydi. Her iki vaizin konusmalari
gercekten Kkitleler iizerinde c¢ok etkili oluyor, kasetleri elden ele, evden eve
dolasiyordu ve 6zellikle cami cemaatleri arasinda ¢ok popiilerdi. Listedeki ti¢iincii
din adam1 olan Fethullah Giilen’in konusma kabiliyeti ve bilgisi digerlerinden asag1
degildi ancak hem vaazlarinda sistemi elestirmekten kaginiyor hem de siyasetle ve
MSP’yle cok ilgisinin olmadig: diisliniiliiyordu. Dolayistyla onun Milli Goriisgiilerin
listesine dahil edilmesi ¢ok uygun goriinmiyordu. Ciinkii 12 Eyliil’den sonra
Fethullah Giilen Milli Goriis hareketinden ¢ok uzak ve hatta bu harekete kesin tavir
ve mesafe koyan bir yol izlemistir. Zaten Gililen konuyla ilgili sorulan bir soruya,
“Milli Nizam, MSP ve RP olarak devam eden siyasi hareketle, onlardan oldugumu
gosterecek uzaktan yakindan herhangi bir miinasebetimin olmadigini herkes bilir”
cevabini vererek boyle bir iliskiyi kabullenmemistir (Giilen, 1998, alintilayan Kara,
2009: 347). Fethullah Giilen’in bu agiklamasi dogru olmakla birlikte MSP-Giilen
yakinlig1 bir ddnem yasanmis ve bunun Giilen’den ziyade MSP’den kaynaklandigini

dogrulayan bilgiler mevcuttur.

MSP’nin kurulmasiyla bir grup Nurcu, MSP’yi destekleme karari almis ve bu
kararin altinda Nurcularin kayitsiz destek verdigi Adalet Partisi’nin biiyiilk sermaye
gruplaria verdigi destege karsi olusan bir tepkinin de etkisi oldugu belirtilmektedir
(Yavuz, 2004: 291). Fethullah Giilen de bir Nurcu olarak benzer bir gerckgeyle, AP
destekgiligini her seyin Oniine koymanin davaya zarar verdigini, asli gérevleri olan
“iman hakikatleri’ni anlatmaktan uzaklastirdigi gerekgesiyle en biiyiik Nurcu grup

olan Yeni Asya grubundan ayrilmistir (Cakir, 1990: 103). Ancak, dogrudan higbir
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siyasi partiyi desteklememesine ragmen MSP’liler onun karizmasindan ve
vaazlarinin giiclinden yararlanmak i¢in onun MSP’yi destekledigi izlenimi vermek
istemisler hatta buna kendileri de kapilmislardir. MSP’lilere gore Fethullah Giilen
aslinda MSP’liydi ama acikca siyaset yapmiyordu, siirekli olarak Islam’1 anlattif
icin baska partililer MSP’li oluyordu . Giilen’in AP’yi destekleyen Yeni Asya’dan
ayrilmasi, AP’nin boliinmesi sonucunu dogurdugundan bu, MSP’liler i¢in onu
desteklemeye yeter bir nedendi. Fethullah Giilen de her ne kadar acik bir siyasi
destek vermese de MSP’lilerin kendisine olan tevecciihiinden rahatsiz degildi.
MSP’nin giiclenmesi, tabanmin ve 6zellikle genglerinin gayreti Fethullah Giilen’in

dikkatini ¢ekmis ve o da onlardan yararlanmak i¢in MSP’ye yakinlik gostermistir.

Fethullah Giilen, bazi ileri gelen Nurcularla birlikte kendisinden etkilenen
MSP’li genglerin de katildig1 ve dzellikle izmir Bornova Camii’ne her taraftan onu
dinlemeye gelen insanlarla cemaatini 1970’lerde olusturmaya baslamistir. Giilen’in
ilmi, karizmasi ve kullandigi esoterik dil dinleyicileri biyiiliyordu. Vaaz kasetleri
cogaltilarak dini iriin satan yerlerde satisa sunuluyor, Tirkiye’nin her tarafina

dagitim1 yapiliyor ve ¢ok dinleniyordu.

Fethullah Giilen Erzurum’da dogup biiyiimiis ve dini tahsilini de burada
yapmistir. Ardindan resmi din gorevlisi olarak genc¢ yasta Edirne’ye tayin edilmis ve
burada halkla basarili iligkiler kurmustur. Giilen, asil faaliyet alanini resmi din
gorevlisi olarak Izmir Kestanepazar1 Kuran Kursu miidiirii ve vaizi olarak atandig
Izmir ve gevresinde gelistirmistir. Giilen, Nur hareketi i¢inde yetismis bir Nur
talebesiyken (Cakir, 1990: 103) Nurculugun yani sira Necip Fazil Kisakiirek,
Nurettin Topgu ve Sezai Karakog¢ gibi milliyet¢i muhafazakar yazar ve diisiiniirlerin

de etkisiyle kendine farkli bir sentez olusturmustur (Yavuz, 2004: 296).

Onun milliyetciligi ileri diizeyde, Siinni Islam anlayismin da otesinde bir

milliyet¢iliktir. Bu, Giilen’in memleketi olan Erzurum’un siyasi, sosyolojik, kiiltiirel

“ Bu durum, Tiirkiye’nin 1970’lerdeki genel dini atmosferini yansitmaktadir. MSP’liler Tiirkiye’de
Oyle bir hava estirmislerdir ki, dindar kisiler kendilerini MSP’li olmak zorunda hissetmislerdir. Sayet
bagka partileri destekliyorlarsa da bunu, MSP’lilerin yaninda saklama geregi duymuslardir.
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ve dini yapisinin ondaki etkisinden kaynaklanmaktadir (Yavuz, 2004: 297,
Koémegoglu, 1999: 163-164). Giilen, 1970’lerde ayrildigi Nur hareketinin 6zellikle
laik kesimler tizerindeki imaj1 nedeniyle fikri anlamda Nurculuktan kopmamasina ve
konusmalarinda, yazilarinda Risale-i Nur’dan alintilar yapmasma karsilik
Nurculuktan ve Said Nursi’den hi¢ bahsetmez. Hareketini, Nurculugun ana ¢ergevesi
1s18inda  yeniden yorumlamaya ve diinya c¢apinda seferber olmaya itmistir

(Komeoglu, 1999: 154).

Nurculuk ve Fethullah Giilen hareketi iizerine arastirmalar yapmis bulunan
Hakan Yavuz, Neo-Nurculuk olarak adlandirdigi Giilen’i ve hareketini su sekilde
tarif etmektedir:

Said Nursi Islam’1 asrin sartlar1 1s1ginda yorumlamus, fertlerin imanimin

muhafazasini  amaglamis ve entelektiie]l seviyede Islami diisiincenin

pozitivizme tepkisini ortaya koymustur. Giilen ise, entelektiiel bazdaki bu
diisiinceyi topluma mal etme gayesini giiderek Islam’i yeniden modern
ihtiyaclara gore yoruma tabi tutmustur. Ayrica Giilen Hareketi'nde Islam,
toplumun ortak bir degeri olarak kamusal alanin yeniden insasi i¢in kullanilir.

Giilen Hareketi dncelikle Islam’m bir “milli” anlam haritasina indirgenerek

cemaat aglar1 (networks) insasi i¢in kullanilmasidir. Ayn1 zamanda Nursi’nin

diisiincelerinin toplumsallastirilip 6nce millilestirilip sonra kiiresellestirilmesi

cabasidir... (Yavuz, 2004: 295).

Fethullah Giilen bu genel cergeve icerisinde, etrafinda toplananlara egitim ve
sivil ~ Orgilitlenme agirhikli  bir yapilanmayr tesvik ederek “altin neslin”
olusturulmasinin kaidelerini koymustur. Bunun ic¢in Nurculuk ekoliiniin 6nemli
kurumlarindan yararlanarak, dersane ve 1sitk evi modellerini kullanmaktadir.
Giilen’in anlayisinda egitim basat konumdadir. Bu sayede toplumu diislinsel bir
degisime hazirlamaya calismaktadir. Bu degisim ve doniisiimle Tiirk-Islam
anlayisinda bir altin neslin insasin1 hedeflemektedir. Ozdalga’ya gore Giilen’in siyasi
bir iktidar arayis1 ve geleneksel Islam ile ilgisi bulunmamaktadir (Ozdalga, 2006:
238). Fethullah Giilen’in kendisi bir ziihd hayati yasamasina karsilik modernite ile

olan barisiklig1 ve hatta radikal tutumu, hareketinin geleneksel Islam’dan farkli
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oldugunu gostermektedir. Ancak siyasi iktidar arayisinin olup olmadigi, TSK ile
arasinin ac¢ilmasindan ve AK Parti’nin statiikonun {izerine gitmesine verdigi destege

bakildiginda sorgulanmasi gereken bir yoniidiir.

Ozdalga’ya gore, Giilen hareketi, onun temel ilham kaynaklarmi olusturan
ortodoks Siinni Islam, Naksibendi sufi mezhep gelenegi ve Nurculuk gelenegi ile
bunlardan kaynaklanan ahlak Ogretilerinin dindarlik ve eylemcilik bilesimine
dayanir. Bu Ogretiler, digerlerine hizmeti kuvvetli bir sekilde vurgular; ona ve
cemaatine gore hizmet sonsuzdur (Ozdalga, 2006: 242). Bundan dolay1, hareketin
ikinci evresinden itibaren cemaatin i¢inde yapilan tiim faaliyetlere bastan sona

“hizmet” denilmeye baglanmistir.

Giilen, catisma ve micadelenin {styapidan bireyin kendi nefsiyle
miicadelesine indirilmesini savunur, “cismaniyeti birakmak, hayvaniyetten ¢ikmak,
ruhun ve kalbin derece-i hayatina girmek” bi¢iminde tanimlanan bu miicadele,
Islam’m ruh plamini temsil eden sufi sdylemin &nemli dinamiklerinden biridir.
Hareketin olusturmak istedigi kimlik bu dinamikle siyasal Islam’in ideolojik ve

keskin boyutundan kopmaktadir. (Kémegoglu, 1999: 171).

Giilen hareketi, Tiirkiye’deki Islamci hareketin genel karakteristiginden farkli
olarak, sekiiler baski sonucunda dindar toplumun tepkisi ve taleplerini karsilamak
lizere ortaya ¢ikmamistir. Aksine, sistemle uzlasarak ve hatta destek vererek kiiltiirel
bir sosyolojik alan agmak istemis ve bunu da biiyiik dl¢iide basarmistir. Ozel alanda
olusan dindarligi, toplumsal aktivizme doniistirmiistiir (Yavuz ve Esposito, 2004:
33). Ancak bu aktivizm higbir sekilde sisteme yoOnelik bir muhalefet olarak
anlasilmamalidir. Kémegoglu’na goére, Giilen hareketi ile Yeni Toplumsal Hareketler
arasinda benzerlikler olmakla birlikte Glilen cemaatinin hareketlilik bi¢cimini yeni bir
toplumsal hareket olarak tanimlamanin zor oldugunu ¢iinkii yeni toplumsal
hareketler i¢in kolektif kimlik, ilgili konuda diizene dogrudan yoneltilen giiclii
muhalefet anlami tasir; kisi ya da hareketin 6znel duygularini, ¢ogunlukla arzularim

ve deneyimlerini niifuz kazanmak amaciyla kasten disariya yonelterek “onlar ve biz”
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karsithigini yeniden iiretirler. Oysa, Giilen’in misyoner projesinde Otekilestirme ve

aktif muhalefet 6gesi zayiftir (Komegoglu, 1999: 153).

Halbuki laik gevreler ve 6zellikle de TSK’nin onun, “sistemi ele gegirme”
amacinda olmasindan stirekli olarak rahatsizlik duymuslardir. Ciinkii onlara gore
Giilen, cemaat mensuplarina siirekli olarak ¢ocuklarini okutmalarini ve 6zellikle zeki
ve yetenekli cocuklar tespit edip onlara iyi bir egitim vererek daha ¢ok ordu ve
emniyet gibi gilivenlik birimlerine, sistemin deyimiyle “sizma”lar1 ve/veya miilkiye
ve yargi alaninda gorev almalarii tesvik etmektedir. Ayrica hareket egitim, medya
ve ticarette de onemli mesafeler almistir. Gergekten de Fethullah Giilen’in bu tiir
yonlendirmeleri vardir ve bunlar medyaya da yansimistir. Fakat Fethullah Giilen bu
tavsiyelerinin carpitildigini ve amacinin sistemi ele gecirip yerine seriat devleti

kuracagi iddialarin1 hep reddetmistir (Akt. Kara, 2009: 346-360).

Ortada ¢ok ciddi bir paradoks bulunmaktadir. Bir tarafta devlet, Giilen
hareketinin gizli bir yapilanmasi oldugundan hareketle Giilen baglantisi oldugunu
tespit ettigi veya siiphelendigi kisilere, harekete bagli 151k evlerine, dershanelerine,
okullarima veya her tiirden etkinliklerine katilan 6grenci, 0gretmen, memur vs.
herkesi fisleyerek veya dogrudan, kamu alaninin digina ¢ikarmaya cabalamakta iken
diger tarafta Islamcilar’in bircogu, Fethullah Giilen ve cemaatini ABD isbirlikcisi ve
sistemin yaninda yer almakla suglamaktadirlar. Dolayisiyla, Islamcilik baglaminda

Fethullah Giilen hareketini bu iki boyutuyla ele almak gerekmektedir.

Fethullah Giilen’i ve hareketini birka¢c doneme ayirmak miimkiindiir. Birincisi
Edirne’den baslayan ve Izmir’de gelisen cemaat insa dénemi (Yavuz, 2005: 245)
veya kapali donemdir (Komegoglu, 1999: 178). Anadolu’ya nispeten dini
hassasiyetleri daha zayif olan Edirne’de bulundugu dénemde Giilen, adeta bir sufi
hayat1 yasamistir; camide kaliyor, pencere esiginde uyuyor ve bazen hastalanacak
Olgiide az yemek yiyordu (Akt. Kémegoglu, 1999: 179). Fakat bu durum, onun
kendisini toplumsal hayattan ¢ektigi anlamma gelmiyordu. Bu erken yillarda,
kendisine bagli bir cemaat olusturma diisiincesi oldugu zayiftir. Fakat Nurcu

hareketin temel felsefesini olusturan “baskalarinin imanim1 kurtarma” ideali
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nedeniyle Giilen, sade vatandaslarla ve esnafla giiclii iligkiler kurmus, onlart sik sik
ziyaret etmis ve hatta onlara ulasmak icin kahvehanelere kadar girerek Erdogan’a
gore onlart caminin dini atmosferine ¢ekmeye c¢alismistir (Akt. Komegoglu, 1999:
179). Edirne’den sonra Kirklareli’ne tayin edilen Giilen, kendi ifadesine gore, ilk
gittiginde bir iki insandan bagka tanidigi kimse olmamasina ragmen, etrafinda
kendiliginden bir cemaat olusmustur (Akt. Bulag, 2008: 128). Daha sonra merkez
vaizi olarak atandig1 Izmir’de de benzer faaliyetlerini genisleterek devam ettiren
Giilen, yukarida bahsedilen nedenlerle iginde bulundugu Yeni Asya cemaatinden

ayrilmig ve kendisine miistakil bir yol ¢izmeye baglamistir.

Giilen, 1970’lerde Izmir’de Nur hareketinden koptuktan sonra, etrafinda
toplanan géniilliileri ile birlikte ana belirleyici unsurlar1 Tiirk Islamlig1 (Yavuz, 2004:
296) olan hareketini olusturmaya baslamigtir. Hareketin ilk evresinde ev sohbetleri
ve yaz kamplart Onemli bir yer tutmaktaydi. Daha c¢ok lise ve {niversite
ogrencilerinden olusan bu halkalarda sosyal ve dini konular tartigiliyor ve dinsel bir
biling olusturulmaya galisiliyordu. Daha sonra 1sik evleri olarak adlandirilacak olan
bu dershaneler Yavuz’a gore i¢sel bilincin kamusal kullanim i¢in derinlestirildigi
mekanlar ve Islami degerleri topluma tasimak iizere gii¢lii bir din kardesligi

duygusunun olusum aglari oldular (Yavuz, 2005: 245).

Hareket, donemin siyasi atmosferi i¢inde radikal sol hareketin gii¢glenmesi
kargisinda hemen tiim Islamcilar’da goriilen antikomiinist bir séylem ve Giilen’in
kisisel fikirlerinin de etkisiyle muhafazakar milliyet¢i bir durus sergilemistir. Hatta,
kendi ifadesine gore Erzurum’da bulundugu yillarda Komiinizm’le Miicadele
Dernegi’nin kurulmasina onciiliik etmistir (Akt. Bulag, 2008: 128). Giilen hareketi,
1970’lerin asir1 milliyet¢i, paramiliter gruplarin yarattigi duygulart dindarlik ve
siddet karsithgina dayali bir ideolojiye ydnelten bir siirec izlemistir (Ozdalga, 2006:
239).

Fethullah Giilen, siyasi herhangi bir faaliyeti olmamasma ragmen 1971
muhtiras1 neticesinde, Nurculuk faaliyetleri nedeniyle TCK’nin 163. Maddesini

ihlalden tutuklanmis ve yedi ay cezaevinde kalmistir (Ozdalga, 2006: 237). Bu
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tutuklama onun, faaliyetlerinde daha ihtiyathh davranmasina, zaten tasvip etmedigi
dinin agkin toplumsal ve siyasi sOylemi yerine mesaisini tamamiyla kiiltiirel ve
sosyal alanlara kaydirmasinda etken olmustur. Tahliye edildikten sonra sirasiyla
Edremit ve Manisa’ya ve 1976’da da tekrar Izmir’e (Bornova) tayin edilmis ve 12
Eyliil darbesine kadar da burada kalmistir. 1975’ten itibaren basladigi “Kuran ve
[lim”, “Darwinizm”, “Altin Nesil”, “Ictimai (Sosyal) Hayat” ve “Niibiivvet” isimli
konferanslar serisini 1976’da da diger illere yayginlastirarak siirdiirmiistiir (AKkt.
Bulag, 2008: 136-137). Bu konferanslarin konular1 daha sonra Giilen hareketinin,
bilim ile imani aymi kategoride harmanlayarak dinin askinligini renkli gorsel
malzemelerle dile getiren ve imanin bilimsel bir sdylem ¢ercevesinde kamusal alana
cikisim1 gergeklestirecek (Komecoglu, 1999: 178) farkli alanlara girisini miimkiin
kilacaktir.

Cemaat, ilk dergisi olan Sizint1’y1 Subat 1979°da iinlii aglayan ¢ocuk resimli
kapakla yayinlamaya baglamis ve halen yaymlamaya devam etmektedir. Dergi,
cemaatin ilk yayincilik tesebbiisii idi ve dogal olarak Giilen, insanligin var olma
gayesi anlayis1 etrafinda “iman hakikatlerini” bilimsel olgu ve olaylarla
yorumlayarak vermeyi amaglamistir. Istisnasiz her sayis1 pozitif bilim ile yaratilisin
celismedigine yonelik olarak, insanin yaratilis amacini, daha sonra cemaatin egitim
stratejisinin de temel gayesi olan “fen bilimleri” ile harmanlayarak ve kendinden
once ¢ikmaya baslayan diger Nur cemaatlerine ait Sur ve Zafer dergileriyle de tath
bir rekabete giriserek yapmaya baslamistir. Ciinkii her ii¢ derginin de ortak yonii,
evrende Kuran’in mucizelerinin sakli oldugunu kanitlamaya calismakti. Dolayistyla,
rekabetlerine ragmen birbirlerinden alintilar da yaptiklari oluyordu (Kavakli, 1983:
42, Kavakl, 1983: 20-21). Dergilerin bir bagka ortak yonii de igeride ve disarida
Islam’1 segen iinliilerin hikayelerini carpict bir dille vermekti. Fakat Sizinti1 dergisi,
diger ikisine nazaran daha cok TUBITAK 1 bilim ve teknik dergisini andirtyordu ve
daha saglam illiistrasyonlar kullanmaktaydi. Sizinti dergisi, Giilen cemaati igin
onemli bir doniim noktasidir. Dergi sayesinde Giilen, daha genis bir kitleye seslenme
imkam elde etmistir. Dergide, farkli goriislere kars1 Islam eksenli tezler gelistirerek
cemaat sempatizanlari egitilmistir. Dergi, 6nemli bir dagitim ag1 da kurdugundan bu

sistem cemaatin daha sonraki yayinlarinda da kullanilmistir (Yavuz, 2004: 304).
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Dergi, Mayis 2011 itibartyla 388. Sayisini ¢ikartarak Tiirkiye’nin en uzun soluklu

dergilerden biri olma 6zelligindedir.

Giilen '80 oncesinde bazi sivil orgiitlenme tesebbiislerinde de bulunmustur.
Ama cemaatin asil hareketliligi 12 Eyliil’den sonra 6niiniin Ozal tarafindan agilmasi
ile baslamstir. Giilen, 12 Eyliil darbesine tam destek vermesine ragmen izmir
Sikiyonetim Mahkemesi tarafindan hakkinda sorusturma agilmig ve arananlar
listesine girmesine ragmen bulunamamstir (Cakir, 1990: 104). Ancak, hem 12 Eyliil
yonetiminin yiikselen sol ve radikal islamc1 akimlara kars1 panzehir olma politikasi
neticesinde Giilen gibi 1limli kisilere g6z yummasi hem de Ozal’m, karizmas1 ve
toplumsal karsiligindan istifade etme gayreti ile ozellikle 1983’ten sonra Giilen,
Tiirkiye’deki siyasal, hukuki ve ekonomik firsat alanlarindan yararlanarak altin nesil
yaratma vizyonunu uygulamaya koymustur (Yavuz, 2005: 247). Bu tarihten sonra,
151k evlerinden yetismis idealist genglerle temeli atilmig cemaat olgusu halkla ve
ozellikle ¢evre esnaf ve isadamlariyla iliskiler kurarak hareketin maddi finansmanini
da saglayarak kurumsallagsmaya baslamistir. Bu kapsamda 6zel okullar, {iniversiteye
hazirlik kurslar1 ve dershaneler, yurtlar, sivil toplum kuruluslari, meslek kuruluslari

ve iktisadi agidan 6zel finans kurumlar1 kurulmaya baglanmistir.

Birey eksenli bu iman hareketi Yavuz’a gore Giilen’in etrafinda olusturulan
bir ar1 kovani ve o ar1 kovaninda siirekli isleyen bir “is¢iler ordusu” gibi
islemektedir. Hareket, birbiriyle koordineli 3 katmandan olusmaktadir; isadamlari,
gazeteciler, 0gretmenler ve Ogrenciler (Yavuz, 2004: 299, Yavuz, 2005: 245).
Hareketin merkezinden asagi dogru inildik¢e cemaate yakinlik ve sorumluluk
azalmaktadir. Cemaatte, kisilerin cemaat faaliyetlerine katilim siirecleriyle orantili
siniflandirmalar mevcuttur. Ornegin yukaridan baslayarak, cemaatin merkezindeki
kisilere talebe, bugiin daha yaygin olarak “sakirt” kullanilmaktadir. Onlardan
sonrakilere kardes, tiglincii derecedekilere dost ve halkanin en ucundakilere de

miistaid (dost olma potansiyeli tasiyan) denmektedir (Kémegoglu, 1999: 148).

Cemaatin 6grenci devsirme metodlar1 her seviyede farklilik gostermektedir;

zeki oldugunu diisiindiikleri 6grencileri 151k evlerine davet ederler ve onlarin da
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arkadaslarin1 getirmelerini isterler. Bu cocuklara deneme amagh kisa siireli ders
calistirirlar ve smav yaparlar. Cocuk eger umut vaadediyorsa devam ettirilir ve
tizerinde “calisilir”. Fakat ¢ocuk eger umut vaadetmiyorsa veya ¢ocugun ya da
ailesinin farkli dini gruplara mensubiyetinin oldugu fark edilirse ¢esitli bahanelerle
ona yol verilir. Boylece her ne kadar kalan ¢ocuklara dini bazi telkinler (Risale-i
Nur’dan pargalar okunmasi, Fethullah Giilen’in video kasetlerinin izlettirilmesi ve
namaz kilinmasi gibi) yapilsa da derslere alinmayan cocuklarin “kaybedilmesi”
herhangi bir endise ya da sorumluluk duygusu yaratmaz. Bu durum, amacin, her ne
sekilde olursa olsun dindar bir toplum yaratmak degil, nitelikli, merkeze
yaklasabilecek ve cemaate hizmet edebilecek kabiliyette kisilerin tercih edildigini

gostermektedir.

Cemaatin oOzellikle egitim alaninda yaptigi yatirimlarin geri doniistimii
cemaatin biiylimesini de tetikleyen bir unsur olmustur. Cemaat kolejlerinin ve
dershanelerinin {iniversite sinavlarinda elde ettikleri basar1 (Ki bu, cemaat kolejlerine
basarili 6grencilerin alinmasi sayesinde elde edilmektedir) kamuoyunun dikkatini
cekmis ve cemaate hem itibar hem de maddi ve insan kaynagi agisindan katki
saglamistir. Sovyetler Birligi’nin 1989°da dagilmasindan sonra olusan bagimsiz
Tirki Cumbhuriyetleri basta olmak ilizere Orta Asya’dan baglayarak bu egitim
seferberligi yurtdigina taginmis ve Giilen’in Osmanli emperyal vizyonuna uygun
sekilde kisa siirede diinyanin hemen hemen tiim iilkelerinde bir veya birden fazla
okul acilarak kiiresel bir boyut kazanmistir (Yavuz, 2004: 304). Yurtdisindaki
okullarm sayis1 tam olarak bilinmemektedir. Ozdalga, 15 yil igerisinde kurulan
okullarin sayisinin 300 oldugunu sdylemekte (Ozdalga, 2006: 247) ancak 2011
itibartyla bu saymin daha yiiksek oldugu tahmin edilmektedir. Okullarin ortak
Ozelligi, bulunduklar1 {ilkenin genel seviyesine gore daha yiiksek standartlarda,
modern dil ve fen laboratuvarlar: ve teknolojik arag-gereglerle donanimli, ingilizce
egitim veren bir yapiya sahip olmalaridir. Ayrica yabanci dil olarak Tiirk¢e ve baska
dillerin de Ogretiliyor olmasi ve uluslararasi bilim olimpiyatlar ile {iniversiteye
girislerde basarili olmasi, 6gretmenlerin en az bir yabanci dil bilmesi ve oldukg¢a
donanimli olmalar1 bu okullarin bulunduklar iilkenin {ist kiiltiir kesimleri tarafindan

tercih edilmesine neden olmustur.
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Okullar, Islami veya dini referansli egitim yerine evrensel ahlaki ve etik
degerlere vurgu yapan, saglam kisilikli ve Tirk dostu nesiller yetistirilmesini
amaglamaktadir (Yavuz, 2004: 305). Giilen’in temel Ogretilerinden olan “teblig
yerine temsil” anlayis1 geregince dgretmenler hakikatleri (Islam’1) agiklamak yerine
bunlart kendi yasantilariyla temsil ediyorlar ve O6grenciler de onlarin his ve
davranislarini tatbik ediyorlar. Bu durum, Giilen’in “bu asirda Islam’1 kelimelerle
anlatmak degil onu davranislarimizla gostermek gerekiyor” diisiincesi geregiyle
yapiliyor (Akt. Komegoglu, 1999: 170). Buradaki genel kanaat, ahlaki degerlerin,
acikca ikna ve dersler yoluyla degil, giindelik tavirda iyi ornekler teskil ederek
yayilacagidir (Ozdalga, 2006: 247). Okullardaki 6gretmenler tipki protestan
misyonerler gibi, gergeklestirilmesi gereken bir misyona sahip olduklarina

inanmaktadirlar (Yavuz, 2005: 262, Ozdalga, 2006: 262).

Okullar ve burada c¢alisanlar egitim disinda da faaliyetler yapmaktadirlar.
Yabanci iilke makamlariyla ve iilkede yasayan Tirklerle iliskiler kurularak diyalog
ortamlari kurmak, cemaate yakin isadamlarina is alanlar1 agmak i¢in baglantilar
kurmak, Tiirk hariciye mensuplari ile dostluklar kurularak Tiirk lobileri olusturmak
ve hatta Tiirkiye’nin temsilcilik bulundurmadigr {ilkelerde goniillii temsilcilik
yapmak gibi roller de iistlenerek Tiirk yetkililerince de destek gormiislerdir (Ercivan
Ozyer ile goriisme, 2010). Bu destek, laik-Islam catismasi agisindan ilging bir konum
arzetmektedir. Oyleki, basortiilii milletvekiline, “bu kadina haddini bildirin” diyerek
Meclis’ten attiran laik basbakanlardan iinlii Kemalistlere, liberallerden Islamcilara
kadar hemen her kesimden aydin, Fethullah Giilen’in okullarin1 ve hizmetlerini

ovmiislerdir (Ates ve Karakas ve Ortayli, 2005).

Yavuz, “yenilik ve ronesans” donemi dedigi 1983-93 yillar1 arasinda
Miisliiman aydinlarin, islam’1, Tiirkiye’nin kars1 karsiya bulundugu ¢agdas, sosyal,
kiiltiirel, ekonomik ve siyasal sorunlar karsisinda yeniden formiile edilmesi ¢abasina
girdiklerini ve disaridaki sosyal diinyay sekillendirmek ve ¢cogulcu bir Islami sdylem
dile getirmek i¢in yazili ve sozlii medyayr genis Ol¢iide kullandiklari belirterek
bundan Giilen hareketinin de yararlanarak "80 ve '90’larda Anadolu’nun her yerine

yayillmasint kolaylastirdigin1 belirtmektedir (Yavuz, 2005: 257-258). Bir grup
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Islamc1 isadaminin kurdugu ve ilk ¢iktiginda radikal bir anlayis benimseyen Zaman
gazetesinin bir siire sonra Giilen grubunun eline gegmesi cemaate yeni bir alan daha
acmis ve hareketin disa agilmada en onemli araglarindan biri olmustur. Tipki Sizint1
dergisi gibi Onceleri abonelik sistemiyle genis bir dagitim agi olusturulmus ve
Tiirkiye’deki bircok mekanda goriiniir hale gelmistir. Kisa zamanda tiraj1 ylizbinlere
cikan gazete giderek profesyonel igerik ve dagitim mekanizmalart kurmustur.
Zaman’in diginda ulusal diizeyde yayin yapan Samanyolu Televizyonu ve Bur¢ FM
gibi radyo istasyonlar1 ve bircok alanda, bazilar1 Ingilizce yayinlanan dergiler
¢ikartilmigtir. Finans kurumlarinin yani sira dniversiteler de kuran Giilen’in
faaliyetleri egitim, kitlesel medya ve finans aglar1 yoluyla, kaynasmis ve disiplinli bir
cemaat olusturmayr amaglamaktadir (Yavuz, 2005: 258). Bu kapsamda, Giilen
hareketinin kurumlari arasinda bilingli bir destek ag1 mevcuttur. Ornegin hareketin
okullar1 veya dershaneleri tiim mali islerini hareketin finans kurumlariyla
yuriitmektedirler, onlardan kredi alis verisi yapilmakta, onlarin kredi kartlar1 ve
hesaplar1 kullanilmakta, hareketin sigorta sirketleri digindaki sirketlere sigorta
yaptirilmamakta ve miisteriler, veliler vs. de bu yonde yonlendirilmektedir. Cemaatin
bu kolerasyonu dini mekanizmalarin da kullanilmasini ihmal etmemistir. Cemaat,
mali kaynaklar1 arasinda zekat, fitre, kermes gelirleri ve kurban derilerinden elde

edilen gelirlerle desteklenmektedir.

Giilen ve hareketi '90’larin ortalarina kadar kamuoyunun karsisina
cikmamislardir. Ancak 1995°ten sonra Tirkiye’nin biiyiilk gazetelerinde Giilen’in
roportajlart yaymlanmaya baslanmis ve Glilen ilk defa aciktan DYP lideri Tansu
Ciller’le goriismiistiir. Komegoglu'na gore bu kamuya agilma iki nedenden
kaynaklaniyordu; birincisi, hareketin sayisal biliylimesi ve buna baglh olarak
verdikleri egitimle cemaati kamusal alanin icine ¢eken okullarin sayisindaki artig
nedeniyle birinin medyaya ¢ikarak kamunun Onlinde konusmasinin geregi
hissedilmis, ikincisi ise 6zellikle Cumhuriyet gazetesinin resmi Kemalist ideoloji gibi

kritik konulardaki yargilamalaridir (Komecgoglu, 1999: 180).

Giilen hareketi bundan sonra agiklik evresine atlayarak Islamcilar disinda her

goriisten ve ulustan sivil toplum temsilcileriyle diyalog ortamlari olusturmaya
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baslamistir. Cemaate bagli Gazeteciler ve Yazarlar Vakfi’nin Onciiliiglinde
ramazanlarda is, spor, sanat, siyaset, biirokrasi, sinema vd. gibi ¢esitli alanlardaki
seckin davetlilere yonelik liiks otellerde iftar organizasyonlar: yapmaya baslamis,
toplumdaki farkliliklardan yola ¢ikarak birlikte yasam felsefesini gelistirmek ve
Islam ve laiklik, din ve devlet, ¢cogulculuk, kiiresellesme, siddet ve teror gibi farkli
ama Tiirkiye’nin 6nemli meselelerinde degisik fikir, inang¢ ve ¢evreden aydinlarin bu
tartismalara katilimini saglamak amaciyla en {nliisii yilda bir defa yapilmasi
geleneksellesen Abant Platformu olmak iizere bircok konferans, panel, seminer ve
tartisma platformlar1 organize etmislerdir (Komecoglu, 1999: 180, Yavuz, 2004:
305).

Tiirkiye’deki farkl fikir, inan¢ ve anlayistaki kesimlerle diyalog arayislari
igeride oldugu gibi uluslararasi alana da tasmarak gayri mislimlerle de kurulmaya
calisilmis ve “medeniyetler diyalogu” adi ile Fener Patrikhanesi, Vatikan Istanbul
Temsilciligi, Katolik Cemaati ve Tirk Protestanlar Cemaatinin liderleriyle
Yunanistan baskonsolosunun da katilimiyla 1996’da Istanbul’da diizenlenen ilk
toplantinin (Kémecoplu, 1999: 180) ardindan Giilen ve yakin ¢evresinden birkag kisi
Papa II. Jean Paul ile bu defa “dinlerarasi diyalog” cercevesinde Subat 1998°de

Vatikan’da goriismiislerdir.

Fethullah Giilen, bu donemde hem ulusal hem de uluslararas: platformda
hareketini mesrulastirmak, bagli kurumlarini korumak ve fikhi agidan da sakinca
gormediginden Ozgiirliiklerin temin edilmesinin Onsartlar1 olarak gordiigli hosgori,
uzlagma, diyalog ve demokrasiyi samimi olarak siirekli giindemde tutmustur. Ciinkii,
"80’lerden itibaren Giilen ve 151k evleri ile baglantili olduklar1 gerekgesiyle birgcok
askeri dgrenci Istanbul Kuleli, Bursa Isiklar ve Izmir Maltepe Askeri Liseleri’nden
cikarilmistir (Cakir, 1990: 104). Giilen’in okullar1, dershaneleri ve 151k evleri de
stirekli istihbarat birimlerince gozetim altindaydi. Dolayisiyla Giilen, laik ¢evrelerin

bu sikistirmalarini uluslararasi destek alarak bertaraf etmeye ¢alismistir.

Giilen’in Gteden beri devam edegelen bu ilimli ve uyumlu anlayis ve

yaklagimi Islamcilar’dan siirekli olarak tepki cekmistir. 1989°da Fethullah Giilen
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Izmir Hisar Camii’nde verdigi ve 35 camide birden canl1 yaymlanan {inlii vaazinda, o
donemde Islamcilar1 biraraya getiren en dnemli platform olan basortiisii eylemlerini
sert bir bi¢imde elestirmis, gosterilerdeki carsaflilarin aslinda erkek ve agik kadinlar
oldugunu 6ne siirerek bu gosterilerin provakasyon olduklarin1 séylemistir. Giilen’in
bu yaklasimi 6zellikle radikal islamci kanattan sert karsilik gormiis ve Miisliimanlar
pasiflestirme amacli CIA ajanligi, diizenin adami vs. olmakla yapilan elestiriler
“kiirsiide kursunlama” imasina kadar varmustir (Akt. Cakir, 1990: 106). Giilen’in
Birinci Korfez Savasi’nda miittefik giicler lehine takindig: tavir ve ABD’nin yaninda
yer alan Tiirk hiikiimetine kars1 yapilan protesto gosterilerini elestirmesi ve “Yahudi
cocuklarma acityorum” seklindeki agiklamasi bardagi tagiran damla olmus ve
ilimlih ile bilinen ama radikal Islamciligin da kuramcilarindan olan Ali Bulag’1 bile
cileden ¢ikarmistir. Bulag, bir yazisinda Giilen’in bu tutumunu son derece sert bir

sekilde elestirmistir.

Giilen, tiim tepkilere ragmen ¢izgisini siirdiirmiis ve basortiisiiniin Islam’mn
sartlarindan olmadigindan yola ¢ikarak “fiiruat” (teferriiat) nitelemesi yapmugstir.
Bundaki gayesi de, egitimlerine basortiisii yasagi nedeniyle devam edemeyecek olan
kizlara bir alan agmak ve egitim alarak kamusal alana girmenin basortiisti takarak
Ozel hayata cekilmeye gore daha Onemli oldugu yoniindeki cemaatin klasik
goriigtidiir. Hatta, 28 Subat siirecinde verdigi bir talimatla cemaate sempati duyan
kamu gorevlilerinin esleri dahi bagortiilerini ¢ikarmislardir. Boylece Giilen, her tiir
ihtimali hesaplayarak harekete olumsuz etki yapacak durumlarin Oniinii almak
istemigtir. Oteden beri bagortiisiiniin  genelde serbest oldugu Bogazici
Universitesi’nde okuyan Giilen yanlis1 basértiilii kiz 6grencilerin okulda baslarim
agmalar1 da bunun bir gostergesidir (6grencilerle yapilan goriisme, 2011). Ciinki,
Yavuz’a gore hareket, “cagdas Islam” yaratma siireci icindedir. Amag, devleti Islami
ilkeler dogrultusunda yeniden ydnlendirmek degildir. Hedef daha cok Islam
ogretileriyle catismayan ve kamusal alanda farkli Islami unsurlara yer agan bir devlet
ideolojisini tesvik etmektir (Yavuz, 2005: 268). Yine bu ¢izgide, 2008’de Israil’in
Gazze'ye yaptign saldirtya duyarsiz kalmasi ve 2010°da Israil’in Mavi Marmara
Gemisi baskininda “otoriteden izin almmaliyd:” sdzleri Islamci camiada sik¢a ve

sertce elestirilmistir.



197

Giilen, siyasetten uzak durma prensibine ragmen cemaatinin sayisal
cogunlugunun giiciinii kullanmay1 ihmal etmemistir. Turgut Ozal hayatta iken siirekli
olarak ANAP’1 desteklemistir. Ozal’mn Sliimiinden sonra cemaatin destegi, birkag
merkez sag ve dindar parti arasinda béliinmiistiir. Ornegin, yerel segimlerde
Istanbul’da birgok cemaat mensubu Recep Tayyip Erdogan’i, Ankara’da Melih
Gokgek’i  ve RP’yi desteklerken, Izmir’de DYP’li Burhan Ozfatura’yr
desteklemislerdir (Yavuz, 2005: 259). RP’nin '90’larda giiglenmesine karsi merkez
sag partiler 1991, 1995 ve 1999 secimlerinde RP’nin oylarini dengeleme umuduyla
Giilen’i desteklemisler ¢iinkii partilerle arasindaki iligkiler karsilikli ¢ikar iliskisine
dayanmaktaydi ve Ozal ile Ciller hiikiimetleri ve hatta Kemalist biirokrasi Giilen’i
Islamc1 RP’nin daha acgik siyasal rolii ve Islam’i daha doktriner yorumlamasi
karsisinda uysal bir karsi ses olarak gérmiislerdir (Yavuz, 2005: 268). Bunun
karsisinda hem Milli Gériisgiiler hem de diger Islamcilar Giilen’in RP’ye kars1 olan
tavrini elestirmislerdir. Ornegin, Milli Gériis yanlisi Milli Gazete yazart Zeki
Ceyhan, Giilen’in RP’ye karsi popiiler yapildigimi, Ali Bulag, Giilen’in Islami
hareketi bolmek ve RP’yi radikal olarak etiketlemek icin devlet tarafindan
kullanildigin1 ve bunun da ABD tarafindan tesvik edildigini iddia etmistir. Bulag
ayrica yurtdisindaki Giilen okullarinin devletin kontroliinde bir milliyet¢iligin ihdasi
icin Milli istihbarat Teskilat1 (MIT) ile isbirligi halinde kurulduklarmi giindeme
getirmistir (Akt. Yavuz, 2005: 269-270). Giilen’in yurtdigindaki okullarinda zorunlu
olmadig1 halde Atatiirk’iin resimlerinin asilmasi, biistiiniin ve sdzlerinin yer almasi
(Saglam, 2005: 27) gibi realiteler de Islamcilar arasinda bu kuskuyu artirmstir. Bir
¢ok Islamci aydm Giilen’i ABD ajanm1 olmakla suclamis, devletin kendi sosyal
tabanin1 ve Kemalist ideolojiyi genisletmek ve giliglendirmek i¢in Giilen’i
destekledigini ileri stirmiistiir. Mehmet Sevket Eygi, “basortiisii tipki Tiirkiye nin
sinirlart gibi, tartismaya agik degildir. O Allah tarafindan konulmus bir sinirdir ve
tartisitlamaz” diyerek Giilen’e karsilik vermistir (Akt. Yavuz, 2005: 269-270). Hatta
Eygi, Giilen’in her kesimle diyalog arayisini siddetle elestirmis, Miislimanlardan
toplanan zekat ve hayirlarin Giilen’in san ve sohreti icin harcandigini iddia ederek

ona “din baronu” demistir (Eygi, 2011).
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28 Subat siirecinde Giilen kritik bir karar alarak devletin ve askerlerin
yaninda yer almis ve televizyonlarla gazetelere demegler vererek hiikiimetin
fonksiyonlarmi yerine getirmede basarisiz oldugu gerckgesiyle istifa etmesi
gerektigini soylemistir (Akt. Yavuz, 2005: 272). Siirecte, Islamci hareketin
aktorlerine karsi yiiriitiilen antidemokratik uygulamalara karsi Giilen, demokrasi,
laiklik, diyalog gibi kavramlar1 hi¢ 6nemsememis ve antidemokratik uygulamalarin
onemli hedeflerinden Imam Hatip liseleri dzelinde tiim egitim sistemini reorganize
etme hedeflerinden en az zararla kurtulmanin hesabini yapmistir. Giilen ve cemaati,
kendilerini Tiirkiye’deki diger Islami gruplarla bir olmadiklarmm, daha “iliml”
olduklarin1 sunma c¢abasina girerek askerler nezdinde mesruiyet kazanmaya
calismuslardir (Yavuz, 2005: 275). Bu politika da Giilen cemaatinin Islamc1 gruplarla

arasini onemli 6l¢lide agmustir.

Giilen’i ve cemaatini elestirenler ayni zamanda fikirlerinin de 6zden ve
orjinallikten yoksun oldugunu ve orgiitiiniin Tiirkiye’nin toplumsal doniisiimiinde
onemli bir rol oynamak i¢in gerekli bagimsiz bir gii¢ tabanindan yoksun
bulundugunu, hatta Giilen ve g¢evresinin bir cemaat degil, bir ¢ikar grubu oldugunu
diisiinmektedirler. Bu nedenle Giilen’in Tiirk devletinin baskici politikalarint pek
sorgulamadigr savunulmaktadir. Yavuz’a gore cemaat demokrasi ve laiklikle
uzlagsmistir, hareketin mensuplart sosyal bakimdan muhafazakar olup elestirel
diisiinceye agik degildir. Giilen, devletin istikrar ve giivenliginin herhangi bir hizbin
menfaatlerinin {istiinde oldugunu ve bunu Islam’m varhigini siirdiirmesinin temel
sartlarindan biri olarak gormekte ve siddetle demokrasiyi desteklemektedir. Ona
gore, “Islam’1 demokrasiye, demokrasiyi Islama zit gérmek yanlistir (...) demokrasi
bir siirectir, geriye doniilmesi miimkiin degildir’. Bu bakimdan, altin neslin
yetismesinde demokrasi 6nemlidir ve bu kapsamda Giilen, dini ve laik alanlari
birbirinden ayirmadan kullanir (Yavuz, 2005: 270-273, Yavuz, 2004: 298).
Ozdalga’ya gore de giiclii bir dini uyanis cagrisina ragmen Giilen hareketi tarafindan

secilen yolun laiklige dogru ydnlendigini ortaya koymaktadir (Ozdalga, 2006: 257).

Islamcilar arasinda Giilen cemaatinin bu durusu konusunda genelde iki goriis

one ¢ikmaktadir; daha radikal sdylemi olanlar devletin, Islam’1 laiklestirmek igin
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bunu iceriden birileri vasitasiyla yapmaya calistigini ve Giilen’in de bu “birilerinden”
biri oldugunu ve genelde Nurcu gruplarin ve 6zelde Giilen’in devlet makamlartyla
yakin baglarini, Risale-i Nur’larin millilestirme etkisine baglarken daha iliml
olanlar, Giilen ile devlet arasindaki bu karsilikli ince kur yapma politikasinin,
kaginilmaz olarak devletin Islami ¢izgide evcillestirilmesine yol agacagini ve asamall
olarak devlete niifuz ederek, Giilen ve digerleri, devletin Kemalist ve din karsiti
temelini doniistiirerek, Mustafa Kemal ve ekibinin Islam’a yonelik jakoben
saldirisinin  herhangi  bir sekilde tekrarlanmasimi imkansiz hale getirecegini
savunmaktadirlar (Yavuz, 2005: 274). Gilen cemaatiyle ilgili bu iki yaklagim
asagida tartigilmaktadir.

Giilen son otuz yilda devlete gosterdigi sadakate, iktidarlarla iliskilerine, tiim
darbelere destegine ragmen 28 Subat siirecinin higmindan kurtulamamigtir. 21
Haziran 1999 tarihinde adeta tek bir merkezden organize edilen bir el vasitasiyla
donemin etkili ¢evreleriyle iligkili ulusal medyada Giilen ve cemaatine yonelik
olarak giinlerce siiren bir karalama kampanyasi baslatilmistir (Yavuz, 2004: 305).
Kampanya, rejime karst irticai darbe plani suglamalari dahil, Atatiirk’ii elestirmek ve
ona ihanet etmekle, Islamci rejimlerle igbirligi yapmakla (Afganistan’daki Giilen
okullar1 nedeniyle), geng¢ 6grencileri kandirmak ve onlara zararl fikirler asilamakla
suglanmig (Ozdalga, 2006: 250) ve hakkinda dava acilmistir. Giilen ve gevresi bu
saldirinin  ordunun ic¢indeki radikal bir grup tarafindan organize edildigini
savunmaktadirlar. Yavuz’a gore ordunun endiseleri, sekiilarizmi Fransiz jakobenizmi
yerine Anglosakson gelenegi cizgisinde yeniden tanimlama ve Giilen’in egitim ve
modernite lizerindeki Kemalist tekele meydan okuma girisimidir. Nurcularin Yeni
Asya grubunun lideri Mehmet Kutlular, devletin Giilen’i diger Islami gruplara kars:
kullandigini ve ona ihtiyact kalmadigini hissettiginde ise onu ve hareketini gozden
cikarmaya karar verdigini ileri stirmektedir (Akt. Yavuz, 2005: 276-277). Neticede,
cemaatin yurticinde ve disinda elde ettigi imkanlar ve giic, Kemalist ¢evreleri
rahatsiz etmis ve bunun bir giin rejim aleyhine donebilecegi ihtimali TSK’nin
giindeminde her zaman yerini korudugundan iizerine gidilmeye karar verilmistir.
Gilen, rahatsizligin1 gerekce gostererek yurtdisina, ABD’ye gitmek zorunda kalmis
ve halen ABD’de yasamaktadir.
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Yavuz’a gore bu kampanyanin Giilen hareketi lizerinde iki etkisi olmustur;
birincisi cemaatin zaten gevsek olan yapilanmasi baskilar neticesinde daha da
gevsemis ve cemaatin faaliyetleri ve kurumlar arasi iliskileri daha kontrolli ve
minimal diizeye indirilmistir. Ikinci olarak da hareket, insan haklari, demokrasi ve
Ozgirliikler konusunda daha samimi ve tutarl bir tavir izlemeye baglamig, asamali
olarak eski milliyetci ve devlet¢i konumundan daha liberal ve kiiresel bir perspektife
kaymigtir. Yeni Giilen, kiiresel insan haklar1 ve demokrasi sdylemlerini
i¢sellestirmis, artik daha az politik ve devlet merkezci, daha ¢ok toplum ve piyasa
oryantasyonlu hale gelmistir (Yavuz, 2004: 305, Yavuz, 2005: 277). Hareket, hem bu
sebeple hem de ihanete ugramis olmanin verdigi bir psikoloji ile tiim imkan ve
giictinli kullanarak, kars1 saldirtya gegmis ama yine de rejim, Kemalizm, laiklik gibi
maymli alanlara dokunmadan statiikoyu elestirmeye baslamistir. Giilen, 2002 Genel
Se¢imleri’nden itibaren agiktan AK Parti’ye destek vermistir. Bu siiregte yasanan
Ergenekon Davasi’nda acgik¢a taraf olmus ve tiim medya organlariyla konunun
lizerine gitmistir. Ancak, elestirilerinin yonii TSK i¢indeki kendi deyimleriyle
“marjinal ve radikal bir grubun” Gtesine gegmemistir. Giilen buna ragmen temel
diisiince yapisim koruyarak hatta ABD’de bunun daha ¢ok farkina vararak Islam’in
gelismesi i¢cin demokratik ve 6zglirliik¢li bir ortamin varligini glindeme getirmistir.
Bu nedenle, Tiirkiye’deki diyalog arayislarmi siirdiirmiis ve sosyal barisin farkl
gruplarin asgari miistereklerde birleserek ancak antidemokratik ortamlarin iistesinden
gelinebilecegi gerekcesiyle bu yondeki faaliyetlerini devam ettirmektedir (Yavuz,

2004: 306).

Basta, Fethullah Giilen hareketinin Tiirkiye’deki Islamc1 hareket bakimindan
iki boyutundan bahsedilmisti: Harekete bir tarafta Islamcilar, devlet tarafindan
Islam’1 sekiilerlestirme ve 1limlilastirma amaciyla igeriden faaliyet gdsteren bir
yapilanma kuskusuyla yaklasirken devlet de, laik cumhuriyeti yikmaya yonelik
ulusal ve uluslararas: giiglii baglantilar1 olan irticai bir orgiit yapilanmasi olarak
gormiistiir. Eldeki veriler ve olgulara, hakkinda yazilip ¢izilenlere dayanarak, her iki
yaklagimin da Giilen cemaati hakkinda saglikli bir sonuca ulastirmadigi ve her iki
goriigiin de abartildigi kanisindayiz. Cilinkii Fethullah Giilen ve cemaati, dini anlayis

bakimindan Tiirkiye’deki herhangi bir islami tarikat ya da cemaatten farkli degildir.
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Cemaat, Siinni islam gelenegi ile birlikte Tiirkiye Islamciligin milliyetgi-
muhafazakar tiim unsurlarini tasimaktadir. Ancak, ¢ok daha donanimli, genis
imkanli, modernitenin tiim araglarina sahip ve bunu kullanan, kurumsallasmis segkin
bir zlimreye sahiptir. Tiim bu agilimlara ragmen teoride ve pratikte, hedefledigi insan
yapisini yetistirmede belirsizlik bulunmaktadir. Bu baglamda, diisiince konusunda
yeterli agilima sahip ve ¢ok onemsedigi altin nesili yetistirememistir (Yavuz, 2004:
301). Yavuz’a gore, Giilen hareketi dort konuda sikinti gekmektedir. Bunlar; kadin-
erkek iliskileri, Kiirt sorununda sessizlik ve belirsizlik, 28 Subat’taki tutumu ve
elestirel diisiinceye imkan vermeyen, itaat ile hizmet suurunu merkeze almis egitim
sistemi (Yavuz, 2004: 301). Buna, ateistler, gayri Miislimler ve Kemalistlerle aranan
diyaloglarin Islamcilarla aranmamasini da eklemek gerekir. Cemaat igin bu konular
kendi i¢inde de kategorik sorunlari olan ve ac¢ilim saglanamayan belli basl tikanma
noktalar1 olusturmaktadir. Bununla birlikte hareket, yurti¢i ve yurtdisi orgiitleriyle,
okullari, medya kuruluslari, dershaneleri, dergi ve gazeteleri ile biirokrasideki
taraftarlar1 ve sempatizanlar1 ile bugiin Giilen’in kontrol edemeyecegi bir noktaya
gelmistir. Siirl sayida agabeyden olusan en iist katmani disinda zaten gevsek bir
orgiitlenme yapisina sahip (Yavuz, 2004: 305) bu yapi, sarsict bir durum karsisinda
(ki bu Gilen’in O6limii, cemaat iginde hiziplesme, ekonomik ¢ikar, cemaat
kurumlarina yonelik sistemli muhalefet ve takibat vb. olabilir) miistakil bir
kurumsallagsma kabiliyetine de sahip olduklarindan varliklarini cemaatten bagimsiz
olarak siirdiireceklerdir. Diger taraftan, mistik 6zelliklere sahip ve Said Nursi gibi
Allah’in kendisini yonlendirdigine inanilan Fethullah Giilen gibi hareketin tek
tagiyicisi olan karizmatik bir liderin disinda olusacak her tiirlii olusum, muhtemelen

hareketi tasiyamayacaktir.

Giilen cemaati iiyelerinin devletin en kritik birimlerine sizdigr ve bdylece
devleti yonlendirdigi seklindeki yaygin kani ise dayanaktan yoksun ve abartilidir.
Cemaat sempatizanlarinin kamu gorevlerinde yogunlasmalart ve kilit gorevlere
gelmeleri ya da getirilmeleri Tiirkiye’deki alevi, tilkiicii, Milli Goriis¢li, hemsehri ve
hatta radikal Islamcilarin yapilanmalarindan farkli ve fazla degildir. Son yillarda bu
tiir propagantatif sdylemlerin fazlaligi, cemaat yapilanmasinin dayanisma, gérev ve

hizmet bilincinin daha yiiksek olmasi nedeniyle “merkeze” diizenli raporlamalarin
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yapiliyor olmasindandir. Giilen’e devletin haksizlik yaptiginin ve cemaatin sistem
tarafindan ihanete ugradigimin diisiiniilmesi de bunda etken bir rol oynamaktadir.
Diger taraftan, AK Parti-Giilen yakinligi, cemaate yakin ya da uzak olmasi, Giilen’in
diisiincelerini benimsemis olmalari ya da olmamalar1 6nemli olmaksizin kamu
gorevlilerince kullanilan bir “biirokraside yilikselme araci” olmustur. Ayrica,
Tiirkiye’de gittikge giiclenen asker-polis rekabeti de Emniyet teskilati iginde sanal

bir cemaat olusumu yaratmstir.

Sonugta, ulema ile aydin arasinda bir yere konumlandirilan Fethullah Giilen,
gengligin imanimi kurtarmak tiizere altin bir nesil yetistirmek i¢in kirk yillik bir
calismayla geldigi noktada, dagilma potansiyeli tasiyan dev bir yap1 olusturmustur.
Yabanci dil, fen ve teknolojik formasyonlarla donatilmis bir taraftar kitlesi de
yetistirmistir. Ama bu kitle, Islami bilimlerle desteklenmediginden, pozitif fen
bilimleri i¢in gosterilen hassasiyet nedeniyle sosyallesmeleri ihmal edilmis, itaat
kiiltiiriiyle yetigsmis olmanin verdigi 6zgiivensiz ve elestirel anlayistan yoksun bir
Kitledir. Ayni sekilde, yurtdisindaki okullardan yetisen ve oldukea elit bir ziimrenin
cocuklarindan olugan yabanci mezunlar ise Tiirk¢e konusan, Tiirk¢e sarki sOyleyen,
Tiirk dostu ve belki gelecekte olusacak Tiirk hinterlandmin aktérleri ama Islamcilik
hareketine karsi laik ve Kemalist diisiinceye sahip olma ihtimalleri yiiksek bir nesil
olarak yetistirilmektedir. Higbir zorunluluk olmamasina ragmen ilgili {ilke
yasalarinin izin vermesi halinde bu okullarda her sabah “Cumhuriyet andi”nin
okunmasi bu goriisii giliclendirmektedir (Yeni Aktiel, 11-17 Ekim 2005). Bu
bakimdan, Giilen hareketinin laik cumhuriyeti yikacak ne bir niyeti ne de giicii
bulunmaktadir. Zaten bu onun Islam devleti ve toplumu anlayisiyla da
uyusmamaktadir. Diger taraftan, Islamcilarin elestirdigi her tiirlii sdylem ve fiilinin,
Islam’1 sekiilerlestirme niyetinden ve diizenin adami olmaktan ¢ok samimi olarak séz
konusu altin neslin yetismesi i¢in ve Islam’m kamusal alanda temsilini saglamaya
yonelik yani Islam’in sistemle, sistemin de Islam’la barisik oldugu bir &zgiirliik

ortaminin hayalinden kaynaklanmaktadir.
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5.3.2. Islamc1 Hareketin 1980 Sonras: Kitlesel Yiikselisi

Tiirkiye’nin 1980 sonrasinda yasadigi doniisiim, Kemalizm disinda da
ideolojik, dinsel ve etnik kokenli diisiince ve akimlarin tartisilmasi i¢in imkan
alanlar1 agmistir. Bu, bir bakima Kemalizm’i saglamlastirmak ve tiim kurum ve
bireylere benimsetmek ve ayni zamanda “zararli” ideoloji ve akimlarin basini ezmek
amactyla yapilan darbenin tam aksi istikametteki bir donilislime yol ag¢masi
bakimindan bir celigkiyi yansitsa da aslinda bu demokratiklesme ve liberallesme
yoniindeki degisim ve doniisiim, tipki 1945’lerdeki uluslar arasi konjonktiiriin
etkisiyle Tiirkiye’nin ¢ok partili hayata gegmesi sonucunda olusan firsat alanlarinin

artmasina benzer bir durumu ifade etmektedir.

1980 sonrasinda 6zellikle sol ve Kemalist ¢gevreler Tiirkiye’de yeni bir resmi
ideoloji olusturuldugunu savunmaktadirlar. Devletin bu politikada, 1960’lardan sonra
baslayan “din tesvikgiliginin, 6zellikle 12 Eyliil’den sonra bir devlet politikas1 haline
getirildigi” savunulmaktadir (Zelyut, 1996: 191). Halbuki 12 Eyliil y6netiminin
Islam’in yiikselisine imkan tamidig1 yolundaki degerlendirmeler dayanaklardan
yoksundur. 12 Eyliil ydnetimiyle resmi ideolojinin Islam’a bakisinda 1924 sonrasiyla
higbir farklilik ve degisiklik bulunmamaktadir. Cuntaya gore aslinda Islam da zararl
ideoloji ve akimlardan biridir. Darbe lideri Kenan Evren, darbe gerekgelerini
aciklarken MSP’nin Konya’da diizenledigi Kudiis’ii Kurtarma Mitingi’ne siirekli
olarak atif yapmis ve irticaya dikkat ¢eken bir¢cok beyanat vermistir. Nitekim
uygulamada da bunu kanitlayan veriler bulunmaktadir; 6rnegin, 1985 yilina kadar
hi¢bir imam Hatip Lisesi acilmamistir (Akt. Cakir ve Bozan ve Talu, 2004: 17).
Cemaat ve tarikatlarin faaliyetlerini kontrol altinda tutmak igin Diyanet Isleri
Bagkanlig1 giiclendirilmistir. "80’li  yillar Tirkiye’de basortiisii  yasaginin
yaygmlastirildig: ve Ilahiyat Fakiilteleri ile Imam Hatip liselerinde de uygulanmaya
baslandig1 ve esleri basortiilii oldugu igin bir¢ok subay, astsubay ve memurun
ordudan ve gorevinden uzaklastirildigi donemdir. Yine bu donemde bazi cemaat ve

tarikat liderleri siirekli olarak gdzetim altinda tutulmuslardir.

Devletin dine ve dindarlara bakis agist aslinda bdyle olmasina ragmen bir

taraftan asir1 sol ve béliicii unsurlara kars1 inancin, daha dar kapsamda ise Islam’m
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bu konuda Onleyici bir rol iistlenebilecegi diislincesi, diger taraftan ise g¢esitli dini
cemaat ve tarikatlarin din egitimini yer altina indirme ve gizli din egitimi endisesi 12
Eylil ve etkisindeki yonetimlerin din egitimini resmi alana tasimasina neden
olmustur. 1982 Anayasasi ile ilk ve orta 6gretimde din dersi 6gretiminin zorunlu hale
getirilmesi bu kaygidan kaynaklanmaktadir. Bu konuda Kenan Evren, halkin,
cocuklarina din dersi aldirma temayiilii oldugunu ve bu ihtiyacin devlet eliyle ve
resmi okullarda karsilanmamasi halinde cemaatler ve tarikatlarin bu boslugu
dolduracagini, bunlarin verdigi din egitiminin ise devleti ve rejimi tehdit eden bir
anlayisin uzantist olacagini, bu ihtiyaci devlet “istedigi sekilde” karsilarsa hem
cemaatlerin belirleyici etkisi ve rejime yonelik tehdidin zayiflamig, hem de bunlara
olan ilginin azalmis olacagini agiklamigtir. Kenan Evren, bu yaklasimi ile aslinda
1924 sonras1 Cumhuriyetin kurucu kadrolarimin diistiigii hataya diismeme yoniinde
bir politika izleyerek dini, kdkten yasaklamak yerine, onu, resmi ideolojinin “istedigi
sekilde” yani sisteme muhalif ve iktidar miicadelesi olmayan, uysal, ilimh ve
Islamcilara gére, “i¢i bosaltilmis” geleneksel diizeyde bir Islam tasavvurudur. Evren,
ciktig1 yurt gezilerinde bu baglamda halkin din anlayisini da sorgulamis ve ozellikle
basortiisti ile ilgili degerlendirmeler yapmistir. Ona gore basortiisii Tiirklere degil,
Araplara 0zgii bir giyim tarziydi ve Kuran’da boyle bir zorunluluk

bulunmamaktaydi.

12 Eylil yonetiminin bu yaklasimi cergevesinde yine 1930’lardaki
uygulamaya benzer ama bu defa geleneksel dindar kitlelerden tepki ¢ekmeyecek
sekilde Islam’1 millilestirme ¢abalar1 yapilmistir. Diyanet Isleri Baskanligi ve baska
alternatif yayimciligim bulunmadigt ortamda TRT’ye bu agidan biiyiikk O6nem
atfedilmistir. Dénemin Diyanet Isleri Baskam Tayyar Altikulag ve yardimcilar1 bu
acidan 12 Eylil yonetimiyle uyum icinde calismiglardir. Ciinkii, asil amaci
halifeligin kaldirilmasi ile dogabilecek boslugu Cumhuriyet ilkeleri dogrultusunda
doldurmak olan Diyanet bu amacin1 herhangi bir dini muhalefetle de karsilagmadan
icra etme olanagina kavusmustur. Kurumun, o donemde dini konulardan ziyade her
firsatta Cumhuriyet ve Atatiirk agirlikli mesajlar vermesi ve yaym yapmasi dikkat
cekmektedir. Bu kapsamda, Ornegin; zararli dini akimlara karst Nurculuk ve

Siileymancilik gibi cemaatlere, hurafeler ve bidatlara kars tarikatlara, islam’in 1limh
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ve hosgoriilii yiiziinii gdstermekle de radikal Islamciliga kars1 daha rahat propaganda
imkanlarina kavusmustur. 1982 yilinda baskan Tayyar Altikulag’in Ankara Merkez
Imam Hatip Lisesine yaptig1 bir ziyarette okul yoneticilerinin, kiz &grencilerin
basortlilerinin -~ goriinmemesi i¢in azami gayret goOstermeleri bu kapsamda

degerlendirilmelidir.

TRT’de ise, yapilan dini programlarda Diyanet Isleri Baskanligi’nin belirtilen
antiklerikal dini yaklasimi ve Evren’in belirttigi “resmi ideolojinin istedigi” Islam’mn
yayginlagtirllmast  amagli  programlar  yapilmistir. ~ Asaf  Demirbag’in
koordinatorliigiinde yiiriitilen bu yayimlarda genellikle Kemalist din bilginlerinin
Islam’in ormana, yesile, hayvanlara, ¢evreye, bilime, ¢alismaya, baskalarina yardim

etmeye vs. verdigi dnem lizerinde durulmaktaydi.

12 Eyliil yonetimi bu sekilde Islam’1 kontrol altinda tutmak ve rejimi zararl
gordiigii akimlar olan Marksist uzantili sol akimlarla, resmi din algis1 disindaki
Islamc1 akimlardan korumak igin bir dizi yasal diizenleme yapmustir. Bunlardan en
onemlisi 1981 yilinda Devlet Bakam1 Mehmet Ozgiines koordinatérliigiinde ve
Adalet, Igisleri, Disisleri, Milli Egitim, Koy Isleri ve Kooperatifler, Genglik ve Spor
Bakanliklar1 ile Diyanet Isleri Baskanligi’nin katilmi ile olusturulan iist kurul
tarafindan, Din Egitimi ve Din Istismar1 konularinda hazirlanan rapor gergevesinde
yapilan diizenlemelerdir. Ilgili iist kurul, raporun gerekliligine su sekilde agiklik
getirmistir:

Yurdumuzda dinin ve din duygularinin politika disinda tutulmasi i¢in sarf

edilen gayretler, Cunhuriyet’ten sonra biiyiik bir hiz kazanmistir. (...) Cok

partili hayata gecildikten sonra ise, bu olumlu gelismeler 6nce yavaslamus,
sonra tersine donmiistiir. Bir kisim politikacilar memleket menfaatlerini bir
kenara iterek, siyasi istikballerini din istismarinda gérmiisler; bazilar1 da
halkin din duygularin1 sémiiren sapik akimlar1 himaye etmisler veya bunlarin
gelismelerine g6z yummuslardir. Bu olumsuz gelismenin durdurulmasi, dinin
sosyal bir realite olarak, devlet tarafindan ciddi sekilde ele alinmasi, dini

ihtiyaglarin saglikli yollarla devlet tarafindan karsilanmasi, din egitiminin
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devlet tarafindan eksiksiz yaptirilmasi, din istismarina agik kapi

birakilmamasi ile saglanabilir (Akt. Arslan ve Kaplan ve Kiligoglu, 1989).

S6z konusu raporda din egitimi ile ilgili yapilmasi tavsiye edilen
diizenlemelerden bazilar1 asagidaki hususlar1 kapsamaktaydi:

- (...) Halkimizin dini inanglarina olan geleneksel bagliligi da gbz Oniine
alinarak, din egitimi ve din hizmetleri devletce realist olarak ele alinmali ve
kendi nitelik ve sartlar1 géz oniine alinarak karsilanmalidir.

- (...) Derslerin istege bagli olusu, 6grencilerin birbirleri ile iliskilerinde
olumsuz etkiler yaratmis; derslerin brans Ogretmenleri tarafindan
okutulmamasi, hizmet verimini ciddi sekilde azaltmis, din dersleri ile
saglanmak istenen milli kiiltiir yapis1 inga edilememistir.

- (...) Kemiyet ve keyfiyet olarak ortaya ¢ikan bu yetersizlik sebebiyle, heniiz
mezun vermeyen imam-hatip liselerinin devreye girmesinden sonra bile,
oniimiizdeki on yilda Diyanet Isleri Baskanligi’nin din gorevlisi ihtiyaci
karsilanmayacaktir.

- (...) Diyanet Isleri Baskanligi’nca, hutbe ve vaazlarin sevdirici, 1sindirici,
biitlinlestirici bir tislup ve muhtevada olmasi; sahsi, siyasi ve ideolojik ima ve
telkinlerden kagimnilmasi; (...) yurirliige konulan yonetmeliklerle, aksine
davrananlar i¢in miieyyideler ongdriilmesi, bu hizmette olumlu sonuglari
gostermistir.

- (...) Din bilgisi dersleri, ilkokullardan baglayarak ilk ve ortadgretimde
mecburi olarak okutulmali, bu bilgiler, 6grencilerin yas ve zeka seviyeleri
dikkate alinarak 6gretilmelidir.

- (...) Cami bulunmayan yerlesme merkezlerine, vatandaslarimizin bu konudaki
istekleri dikkate alinarak ve duyarli bolgelere oOncelik verilerek cami
yapilmas1 saglanmali, bu amagla kullanilmak iizere ilgili bakanlik ve
kuruluslarin dzellikle Diyanet Isleri Baskanligi’nin biitgesine yeterli ddenek
konulmalidir.

- (...) Imam-hatip lisesi bulunmayan duyarl il ve ilge merkezlerine imam-hatip
lisesi acilmasi saglanmali, bu okullara Atatiirk¢ii, gorevinin bilincinde olan

ehil ve yeterli 6gretim gorevlileri atanmasina 6zen gosterilmelidir.
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- (...) Cami gorevlisi kadrosu bulunmayan biitiin kdylere kadro tahsisi igin
Maliye Bakanligi’nca gerekli c¢alismalar yapilmali, Biitce Kanunlari
gergevesinde, kadrosu bulunmayan yaklasik 10 bin kdy camiine kadro
verilmesi saglanmalidir.

- (...) Disisleri Bakanlig1 biit¢esinde salt egitim faaliyetleri i¢in kullanilan Tiirk
Kiltir Varligim1 Koruma Fonu, gerekli maddi ilaveler yapilarak, mevcut
usuller ¢ercevesinde din egitimi konusunda da kullanilmalidir.

- (...) Yurtdisinda vatandaslarimizin ¢ocuklarint goénderebilecekleri Kuran
kurslariin devlet eliyle agilmasi imkanlar1 arastirilmalidir.

- (...) Dini bayramlarimizda ve Ramazan’da Diyanet Isleri Baskanligi’nca, isci
bulundurdugumuz Bati Avrupa iilkelerine ve Avustralya’ya gecici siire ile
yeteri kadar din goérevlileri gonderilmesi saglanmalidir (Akt. Arslan et al.
1989)

Sozkonusu tavsiyelerden de anlasilacagi iizere, devlet, halkin dine olan
geleneksel baglhiligini gézoniinde bulundurarak, hem sol akimlarin hem de resmi din
algis1 disindaki dini akimlarin taarruzundan kurtulmak ve kendi denetiminde bir dini
anlayisi yerlestirmek icin dini kullanmaya tekrar karar vermistir. Bunun igin, Islamci
hareketin temel felsefi varolusunun aksine yine “milli din” tasavvuru gayesi ile
“Atatiirk¢li” cizgide din adamlar yetistirmek, halka siyasi ve ideolojik olmayan
biitiinlestirici dini mesajlar vermek, dini 6gretimin zayif oldugu bolgelere (Tunceli
gibi) yine ayn1 amaclarla Imam Hatip lisesi ve cami yaptirmak ve yurtdisindaki Milli
Goriis ile Silleymancit yapilanmalari karsisinda yurtdisinda yasayan Tiirk
vatandaslarinin dini egitimini saglamak amaciyla devlet imkanlarimi kullanmay1
amaglamigtir. Dolayisiyla basta alevi, Kemalist, sol, ulusalci aydinlarin devletin bu
politikasini, “12 Eyliil yonetiminin dini egitimi yayginlastirdigi ve giliclendirdigi”
seklindeki  elestirileri  Islamci  hareket acisindan  bakildiginda  gecerli
gorinmemektedir. Nitekim devlet, resmi ideolojinin empoze ettigi dini anlayis
disindaki faaliyet ve olusumlara karsi sert tedbirler almakla da bunu gostermistir.
Ayni raporda bu kapsamda alinmasi 6ngoriilen diizenlemelerden bazilar1 sunlardir:

- (...) Inanglarina bagl, kapali kiiltiir diizeyinde kalmis, inang istismarlarina

kars1 direngsiz halk kesiminde kolaylikla kabul goéren bu faaliyetler
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Onlenmezse, ileride devlet giivenligimiz agisindan sakincali gelismeler ortaya
cikabilecektir.

- (...) Yurdumuzda dernek, 6grenci pansiyonu ve yaygin egitim kursu adi
altinda Siileymancilik akimi mensuplarinca yiiriitiillen, yaygin bir gizli din
egitimi faaliyeti vardir.

- (...) Turk vatanin1 bdlmek isteyen gizli hiicreler, etnik ayrilik, mezhep
farklilig1, dinin ilerici yorumu gibi istismarlarla zaman zaman yiice dini ve
inanirlarini siyasi ve ekonomik tartismalarin igerisine ¢ekmeye ¢alismiglardir.
Bunlar ¢ogunlukla din kisvesine biirlinmeye ¢alisan Marksistlerdir.

- (..) 1lgili kanunlar taranarak, laiklige aykiri sug¢ isleyenler hakkindaki
miieyyidler artirilmalidir.

- (...) Yurdumuzda yeterli din egitimi yapan okullar varken, yurtdisina izinsiz
ve din egitimi yapmaya gidenlerin, bu gidisleri Onlenmeli ve yurda
doniiglerinde diploma ve belgeleri gegersiz sayilmali, bu kisilerin devlet
kurumlarinda gérev almalarina imkan verilmemelidir.

- (...) Yurtdiginda zararli faaliyette bulunan vatandaslarimizin bu faaliyetleri dig
temsilciliklerimizce izlenmeli, bu tiir faaliyette bulunanlarin yurda donmeleri
icin gerekli girisimlerde bulunulmali, donemeyenlerin de vatandasliktan

¢ikarilmalari temin edilmelidir (Akt. Arslan et al., 1989).

Darbe hiikiimetinin olusturdugu st kurulun bu din raporundan sonra Devlet
Planlama Teskilat: (DPT) tarafindan 1983 yilinda hazirlanan DPT Milli Kiiltiir Ozel
Ihtisas Komisyonu Raporu’nda da, iilkeyi korumak ve kurtarmanin gerekleri olarak,
bozulmus olan milli kiiltiiriin yeniden tesisi igin Tiirk-Islam sentezinden
yararlanilmas1  gerektigi, milli kiltiirtin  devlet eliyle giiclendirilmesi ve
yayginlastirilmasi tavsiye edilmektedir (Akt. Zelyut, 1996: 194). Ilging bir ayrinti
olarak raporda, cagdas uygarlik diizeyine ulagsmak icin Batinin sadece teknik ve
medeniyetinin alinmasinin yeterli oldugu ve kiiltiiriiniin dislandigi, bu konuda Japon
kalkinmasiin 6rnek alinmasi gerektigi (Akt. Zelyut, 1996: 194) gibi Il. Mesrutiyet
Islamcilarinin Klasik Islamcilik anlayisinin, laik devlet tarafindan benimsendigi ve
erken Cumhuriyetin, Batinin tiim kurumlariyla ulasilmas: gereken nihai hedefinden

saptig1 goriilmektedir.
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ANAP iktidar1 doneminde de darbe sonrasi belirlenen “dine karsi yeni
politika” pekistirilerek uygulanmistir. 1984 yilinda dénemin Milli Egitim Bakani
Vehbi Dingerler tarafindan I. Osmanli Sempozyumu nedeniyle yapilan konusma
bunun en iyi érneklerindendir: “Bin yildir Tiirk-Islam sentezini yapabilmemiz, bizim
ayakta kalmamizi saglamistir. Bu senteze sahip ¢ikmali, muhafaza etmeliyiz. Tirk-
Islam sentezinin iginde yogrulmaliyiz. Tiirk-Islam sentezini evlatlarimiza 6gretmek

zorunday1z” (Akt. Giiltekin, 1995: 207, 209).

1980 sonrasinda Islamcilik Tiirkiye’de biri resmi, digeri gayri resmi iki
kulvarda geligmistir. 12 Eyliil yonetimi ve devamindaki hiikiimetler asir1 sol ve dini
akimlara karst dini panzehir olarak kullanmak amaciyla erken Cumhuriyet
donemindeki Cumbhuriyet elitleri ve aydinlarinin olusturmaya ¢alistigt “milli din”
formiiliinii yumusatarak resmi ideoloji giidiimiinde Tiirk-Islam sentezi ile
canlandirmaya ¢alismislardir. Bunun i¢in raporlar hazirlanmis, basta Diyanet Isleri
Bagkanligi ve TRT gibi kurumlar giiglendirilmistir. Muhafazakar halk kitleleri de
buna itibar etmisler ve '90’lara kadar siyasal Islamciliga sicak bakmamuslardir.
Fakat, olusan yeni siyasi ve sosyo-ekonomik firsat alanlariyla kamusal yasam alanina
giren yeni degerlerin basinda yine Islam gelmistir. 1950’lerdeki Islami canlanmanin
aksine bu dénemde Islamcilar egitim, kiiltiir, ekonomi gibi alanlara ydnelmislerdir.
Yani 1950’lerdeki dini talepler, yasaklanmig ve bastirilmis olan; ¢ocuklarina dini
egitim verme, bir araya gelerek dini kitaplar okuma gibi 6zel alanla ilgiliyken
Narl’ya gore bu donemde Islami kesimin talepleri 6zel alanla sinirli olmaktan
¢ikarak kamusal alana tasinmistir (Akt. Caha, 2004: 476-477). Bu kapsamdaki

gelismelerden en énemlisi Imam Hatip Liseleri olmustur.

5.3.2.1. Imam Hatip Liseleri

Imam Hatip liselerinin kdkeni, Tevhid-i Tedrisat Kanunu ile medreselerin
kaldirilmas: sonrasi din egitimi alaninda yasanacak boslugu doldurmak ve din
hizmetlerinin yiiriitilmesi i¢in gerekli din adamlarini yetistirmek tizere 29 ilde,
egitim siiresi dort y1l olan imam Hatip okullarmin ac¢ilmasina dayanmaktadir. Ancak,
acilan okullar kisa siirede, resmi goriise gore, talep gormedikleri gerekgesiyle birer

birer kapanarak 1930 yilina gelindiginde tamamen kapatilmiglardir. islamci basin
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tarafindan zaten gz boyama olarak nitelenen imam Hatiplerin (Akt. Gékagct1, 2005:
142) kapatilmasimin nedenlerini Unsiir, yiiksek 6gretim imkanlarinin olmamasi, bu
donemde din gorevliliginin marjinellestirilmesi, diger mesleki teknik kurumlarinin
cazibesinin artirilmasi ve medreselerde olan burs gibi imkanlarin kaldirilmasina
baglamaktadir (Akt. Cakir et al., 2004: 9-10). Imam Hatiplerin kapatilmasiyla din
egitiminde meydana gelen bosluk, kapsamli din egitiminin yapilmadig1 ve sadece
Kuran okuma ve hafizlik egitiminin yapildigt 17 adet Kuran kursu agilarak
kapatilmaya calisilmistir (Gokagti, 2005: 148). Halkin din egitimi ihtiyacim
karsilamaktan uzak ve yetersiz olan bu kurumlarin yani sira gayri resmi din egitimi

ozellikle Siileymancilik akiminda gordiigiimiiz sekliyle yer altinda devam etmistir.

Cumbhuriyet tarihinin muhtelif donemlerinde gorildiigii {izere, resmi
ideolojinin Islam’a bakis1 iki sekilde ortaya ¢ikmaktadir; laik devlet yapismn giiglii
oldugu donemlerde onu yasaklamak veya karsi ideolojiler karsisinda bu yapinin
tehlikede oldugu hissedildiginde ondan yararlanmak. Nitekim Imam Hatip
okullariin ikinci donemi de bu tiir bir saikle, II. Diinya Savasi’ndan sonra diinyada
giiclenmeye baglayan sol ideolojilere karsi alinacak tedbirlerden biri olmak {izere
baglamistir. Din egitimi eksikliginin komiinizm gibi ideolojilerle doldurulacagini
belirten Bursa milletvekili Baha Pars soyle demekteydi, “Yeni solcu dinler belirdi.
Vicdanlar1 bos bulurlarsa bu dinler girerler. Biz bu yeni dinlerden korkmuyoruz da
kendi dinimizden korkuyoruz” (Akt. Gokagti, 2005: 169). Yine, din egitiminin
yasaklanmasinin irticai faaliyetleri artiracagi ve niteliksiz din adamlarinin yetisecegi
endisesi de ozellikle Diyanet Isleri Baskanhign cevresi tarafindan hiikiimetlere
sunulan tavsiyeler olmustur. Stiphesiz tek neden bunlar degildir. Daha 6nce de ifade
edildigi gibi halkin din egitimi konusundaki rahatsizligt CHP’nin de giindemine
gelmis ve 1947 kurultayinda din egitimi ciddi bir sekilde masaya yatirilmigtir. Alinan
kararlar dogrultusunda 1949 yilinda on il merkezinde, ortaokul mezunlarinin devam
edebilecegi ve mevcut din adamlarini giliniin sartlarina gore bilgilendirmek amacli on
ay siireli ITmam Hatip kurslar1 agilmistir. Ancak bu uygulama ile kursa devam
edenler, kurstan belge almak amaciyla genelde yasli bash insanlar olmus ve istenen

verim alinamamistir (Gokagti, 2005: 176).
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Demokrat Parti’nin iktidara gelmesiyle dini egitim alaninda gerceklestirilen
en 6nemli icraatlar1 1951 yilinda ilkokul {izerine dort yil birinci ve ii¢ y1l ikinci evresi
olan yedi yillik Imam Hatip okullarmin agilmas1 olmustur. Imam Hatiplerin misyonu,
cumhuriyet ilkelerine uygun olarak Milli Egitim bakani Tevfik Ileri tarafindan sdyle
aciklanmistir, “Bu miiesseselerin giinden giine kemale erecegini ve hakikaten
miinevver din adamlar yetistirecegine inantyor ve iizerinde hassasiyetle duruyoruz”
(Akt. Gokact1, 2005: 189). Bu yaklasim sadece DP’nin yaklasimi degil, 6teden beri
dini kontrol altinda tutmak isteyen sistemin genel kanaatidir. Daha oOnce de
tartisgimiz gibi DP de bu cizginin disinda degildir. Yani kisaca devlet, Imam
Hatiplerle uyumlu, 1limli, seriat Ozlemlerinden uzak ‘“aydin namaz kildirma
memurlar1” yetismesini amaclamistir. Ders miifredatlart %40 mesleki, %60 kiiltiir
dersleri seklinde olan Imam Hatip okulu mezunlarina ayn1 zamanda, fark derslerini
vererek liniversitelere girme hakki da taninmistir. Ayrica, sayilariin artmasi tizerine

mezunlarinin devam etmesi i¢in 1959 yilinda Yiiksek Islam Enstitiileri kurulmustur.

1960 darbesi ile de tipki Tiirkge ezana tekrar doniilmesi temayiiliiniin
belirmesi gibi Imam Hatip Okullarinin kapatilmas1 giindeme gelmis ancak bu goriis
uygun bulunmayarak okullarin devrimlere uygun sekilde islah edilmeleri kabul
edilmistir (Akt. Gokagti, 2005: 204). Darbe sonrasindaki Inénii hiikiimetinin Milli
Egitim bakani Ibrahim Oktem de kapatma konusunda israrci olmussa da yenileri

acilmamis ama mevcutlar da kapatilamamistir (Cakir et al., 2004: 12).

Imam Hatipler 1971 darbesiyle onemli birka¢ degisiklik yasamistir.
Bunlardan biri orta kisimlarmin kapatilmasidir. Ikinci &nemli degisiklik ise
isimlerinin degistirilerek Imam Hatip Lisesi (IHL) haline getirilmeleridir. Bu
donemde yine ¢ok 6nemli bir degisiklik olarak Once iiniversiteye girme imkanlari
kisitlanmig ancak daha sonra Nihat Erim hiikiimetinin 1973’te aldig1 bir kararla,
“hem meslege hem de yiiksek 6grenime hazirlayici programlar uygulayan 6gretim
kurumlar1” haline getirilerek normal liselerin edebiyat kolu mezunlarinin girebilecegi

fakiiltelere girme imkani taninmustir (Gokagti, 2005: 220, Cakir et al., 2004: 13).
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1970’lerden sonra Tiirkiye’de siyasal Islamci hareketin kurumsallagsmas ve
giiclenmeye baslamasi, IHL’ler igin bir doniim noktast olmustur. “Manevi
kalkinmay1” en temel politika olarak belirleyen Milli Selamet Partisi, bu hedefin en
onemli arac1 olarak IHL’leri gérmiis ve bundan sonra Milli Goriis partileri imam
Hatiplere olan ilgililerini hi¢bir zaman kesmemislerdir. MSP, 1974’te CHP ile
yaptig1 kisa siireli koalisyon doneminde, IHL’lerin kapali olan orta kisimlarim
actirmayr basarmig ve mevcut okullara 29 okul daha eklenerek sayilart 101°e

yiikselmistir (Cakir et al., 2004: 14).

MSP’nin din eksenli politikalar1 sag partilerin o giine kadar varoluslarin
bor¢lu olduklart genis muhafazakar halk kitlelerini MSP’ye kaptirmak anlamina
geldiginden, daha once de belirtildigi sekilde, onlar1 da benzer faaliyet alanlarina
cekmistir. Bu yarisin en dnemli nesnesi de THL’ler olmustur. Bu dénemden sonra
[HL’lerin 6nii daha fazla acilarak yine MSP’nin de icinde bulundugu Milliyetci
Cephe (MC) hiikiimetleri déneminde yeni IHL’leri acilarak Ikinci MC’nin sonuna
gelindiginde sayilar1 334°e ulasmus, 12 Eyliil darbesi yapildiginda ise okul sayist 374
ve 0grenci sayisi da 200 bini gegmistir (Cakir et al., 2004: 14, 17). 12 Eyliil yonetimi
[HL’lerdeki bu niceliksel artislar1 durdurmus ve 1985 yilina kadar da hicbir THL
actlmamugstir. Ancak, bundan sonra da yine halk tarafindan binalar1 yapilan okullar
mevcutlarma “sube” yapilmak suretiyle artmaya devam etmistir. 1985’ten sonra da
“yurtdist is¢i ¢ocuklarmin egitimine katki saglamak” icin bazi IHL’ler biinyesinde
Anadolu imam Hatip Liseleri acilmistir (Akt. Cakir et al., 2004: 17). Bu dénemde
[HL’ler agisindan yapilan en énemli diizenleme 1983 yilma kadar liselerin edebiyat
kolu mezunlarinin girebildigi tiniversitelere girme hakki bulunan mezunlarma Milli
Egitim Bakanligi Temel Kanunu’nda yapilan bir degisiklikle bu tarihten sonra

tiniversitelerin tiim boliimlerine girme hakki taninmasi olmustur.

Imam Hatip liselerinin okul ve dgrenci sayilart diger egitim kurumlarina
oranla bu sekilde birkag kat artarken calismamiz agisindan 6nemli yonleri Islamci
hareketteki konumlaridir. Bu konumlarint iki evrede incelemek gerekir. Birincisi
1980 oncesidir. Bu donemde IHL’ler de Tiirkiye nin siyasi sorunlar1 ve ideolojik

catigsmalarinin disinda kalamamis hatta en yogun yasandigi okullar olmustur. Ancak,
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baska kurumlardan farkli olarak IHL’lerde sadece iki goriis catismaya girebilmistir.
Sol ideolojiler, her okulda bulunabilecek birka¢ dgretmen disinda THL’lerde higbir
zaman itibar gérmemistir. IHL’ler MHP’li iilkiicii ile MSP’li akincilarin ¢atisma
yasadiklar1 ve etkinlik kazanmaya calistiklar1 en 6nemli platformlar olmustur. Bu
catismalar zamanla ideolojik tartismalari da asarak okul boykotlart ve silahli
catismalara kadar varmistir. IHL mezunlarmin 6zellikle Ilahiyat Fakiilteleri ile
Yiiksek Islam Enstitiilerini bitirerek IHL lere meslek dersleri 6gretmeni olarak tekrar
donmeleri etkinlik anlaminda akincilara 6nemli avantajlar saglamistir. Cilinkii, bu
ogretmenlerin 6nemli bir kisminin, MSP’nin gayri resmi miittefikleri olan bagta
Naksi Iskenderpasa cemaati ile Ismailaga, Erenkdy ve Yahyali gibi tarikatlara
mensup olmalari, bir kisminin ise yeni olusmaya baslayan radikal Islame1 fikirlere
yakin durmalar1 ve dini tahsilleri sebebiyle “Islamcilik” yonlerinin agirhg ve
MSP’nin siyaset sahnesinde one ¢ikmasi gibi etkenler akincilarmn [HL’lerde

etkinligini ve giiclinii artirmisgtir.

Ayn1 dénemlere denk gelen Iran Islam Devrimi de IHL camiasmm Islamcilik
anlaminda etkileyen bir baska onemli gelisme olmustur. Bu donemde Imam Hatip
ogrencilerinde de tipki radikal Islamcilarda goriilen elestirel yaklasim ortaya
cikmistir; dariil Islam-dariil harp, Cuma namazinin kilinip kilinmayacagi gibi
hususlar tartisma konusu olmustur. Dénemin Imam Hatip mezunlari, Islamci
hareketin "80 ve '90’larinda 6ne ¢ikan aktorleri ve onciileri olmuslardir. Fakat,
donemin IHL’lerinde Tiirk-Islam anlayis1 da azimsanmayacak derecede popiiler
olmus ve THL dgrencilerini ciddi sekilde etkilemis bir akimdir. Bu bakimdan THL’ ler
sadece Milli Goriis’e degil, MHP’ye de eleman yetistiren kurumlar olarak

goriilmelidir.

Diger taraftan sol ve laik kesimler tarafindan Gteden beri “gerici yuvasi”
gbziiyle bakilan (Akt. Gokagti, 2004: 226) IHL’lere 1980 sonrast mezunlarina
{iniversiteye giristeki tiim engellerin kaldirilmas: ile Islamci-laik ¢atismasi bu defa,
okullarin ve binalarmin sayilarindan ¢ok, mezunlarinin {iniversite tercihleri ile
nitelikleri iizerinden yapilmaya baslanmistir. Buna bagl diger bir tartisma da kizlarin

IHL’lere olan ilgisi olmustur. islamci kesim agisindan bunun gerekgesi, kizlarin
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egitimine yeterli derecede 6nem vermeyen ya da geregi duymayan muhafazakar
kesimlerin THL’lerin &zel durumlari nedeniyle sicak bakmasidir. Laik kesimler ise,
imamligin erkeklere 6zgii bir meslek olmasina ragmen kizlarin bu okullara girmesini
elestirmis ve engellemeye calismislardir. Kizlarin THL’lere girisi engellenememis
ama ‘80 sonrasinda basortiisii yasaginin bu okullarda ¢ok kati bir sekilde
uygulanmasi tercih edilmistir. Din egitimi veren okullarda basortiisii yasaginin
uygulanmasi, temel savimiz olan sistemin, dini kontrol etme arzusundan baska bir
sey degildir. Boylece sistemin, bu yasaklayict yaklagimi ile vatandasin dini
degerlerini degistirme politikasin1 her donemde geri tepmesine aldirmadan israrla
siirdiirmesi Islamc1 hareketi radikallestiren faktdrlerden biri olmustur. Halbuki kiz
¢ocuklarinin egitimi konusunda yillarca isteksiz davranan muhafazakar kesimlerin bu
yaklasiminin IHL’ler sayesinde kirilmasi, toplumun egitim seviyesinin yiikselmesi
bakimindan Tiirkiye’nin sosyal ve ekonomik kazanci iken ve okuma-yazma
seviyesini artirmak iizere Ozellikle kadinlara yonelik egitim seferberligini erken
cumhuriyetten bu yana siirekli desteklemis bir egitim sisteminin bu sekilde kiz
ogrencilerin egitimlerini engelleme paradoksu, Islamcilik-laiklik baglamidaki

merkezi ¢atigmanin derecesini gostermesi agisindan énemlidir.

Laik kesimlerin bir diger elestiri noktasi da, imam olmak iizere THL’leri
tercih eden Ogrencilerin {iniversitenin tiim alanlarina girebilmeleri ve ozellikle de
hukuk ve kamu yonetimi gibi adli ve miilki idare alanlarmi tercih etmeleri
iddialaridir. Bagka bir deyisle, bu okullarin arkasindaki Islamc1 aktorlerin bu yolla
devleti ele gecirme endiseleridir. Bu konuda en ciddi tepki 1990 yilinda yayinladig:
Egitim Raporuyla TUSIAD tarafindan gosterilmistir. TUSIAD raporunda, THL
mezunlarinin yaklasik %32’sinin hukuk ve daha sonra kamu yonetimleri bolimiinii
{iniversite smavinda birinci tercih olarak segtiklerini, ilahiyat Fakiiltelerinin ise ancak

tiglincii tercihleri oldugunu saptamistir (Akt. Cakir et al., 2004: 34).

IHL ogrencileri arasinda ve onlara bu konularda rehberlik edenlerde
gercekten boyle bir ydnelim vardir. Zaten gerek IHL &grencileri ve gerekse de
ailelerinin imam olmak/yapmak gibi niyetleri her zaman i¢in ancak marjinal diizeyde

olmustur. Ekseriyeti, din egitimi almis ve dini degerleri 6ziimsemis bir doktor,
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kaymakam, avukat, 6gretmen vb. olma hedefinde olmuslardir. Bu konuda yapilan
arastirmalarda IHL mezunlarinin iiniversite tercihleri konusundaki gergeklesmeler
birbirine yakin sonuglar vermektedir. Sonuclar aslinda, genel olarak Tiirkiye’deki
okul tiirlerinin iiniversite basarisina bakildiginda IHL mezunlarinin {iniversiteye giris
basarilarinin sanildigir kadar yiiksek olmadigini ortaya koymaktadir (Cakir et al.,
2004). Fakat, niceliksel arastirmalar bu konuda sadece sayisal verilerle
yetindiginden, ¢alismamiz agisindan daha yénlendirici bir sonuca ulasmak icin THL
mezunlarinin yogunluklu olarak girdikleri fakiilteler bazinda konuyu degerlendirmek
gerekmektedir. Ornegin 1988 yilinda Ankara Hukuk Fakiiltesi’'ne giren IHL
mezunlarinin toplam 6grenci sayisina orani %14’diir. Bu oran Istanbul Hukuk
Fakiiltesi i¢in %17 ve tiim hukuk fakiilteleri iginde de %15’tir. En ¢ok tercih edilen
Ankara Universitesi Siyasal Bilgiler Fakiiltesi Kamu Y®netimi boliimiine 1988°de
yerlesen IHL mezunu 6grencilerin tiim grenciler icindeki oran1 %43’tiir. Ayn1 yilda
bu oran Hacettepe Universitesi Kamu Yonetimi icin %19, Istanbul Universitesi
Kamu Yo6netimi icin %16, Gazi Universitesi Kamu Yonetimi icin %15 ve Orta Dogu
Teknik Universitesi Kamu Yénetimi i¢in %10’dur (OSYM Kilavuzu, 1988, Cakir et
al.,, 2004: 35). Bu oranlara bakildiginda, okuldan okula degismekle birlikte
[HL lilerin o dénemde 6zellikle miilki idare amirlikleri ile devletin iist biirokrasisine
insan kaynag yetistirmede tekele sahip bulunan Ankara Universitesi Siyasal Bilgiler
Fakiiltesi’nin Kamu Y&netimi boliimiinde hemen her iki dgrenciden birinin THL’1i
oldugu goriilmektedir. Hatta, ad1 gecen okulda 6grencilerin kendi aralarinda, “hangi
lise mezunu” olduklar1 yerine “hangi Imam Hatip mezunu” olduklarin1 sormalart
espri konusu yapilmaktaydi. Yillara gore ufak degisikliklerle beraber bu trend, 28

Subat sonrasinda uygulamaya konulan katsay1 diizenlemesine kadar devam etmistir.

IHL mezunlar1 sadece adli ve idari boliimlere yonelmemislerdir. Ogretmen
yetistiren egitim fakiilteleri de IHL’lilerin ilgi duydugu alanlardan biridir; 1998
verilerine gdre Ogretmen Lisesi adaylarin iiniversitede 6gretmenlik programlarmna
yerlesenlerin sayis1 2956 iken IHL cikish adaylarin aym programlara yerlesenlerin
sayis1 3285°tir (Akt. Cakir et al., 2004: 39). Bu durumu degerlendiren YOK, IHL
cikish adaylarin Ilahiyat Fakiilteleri ile Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi Ogretmenligi

yerine Ogretmen lisesi adaylarmin gitmesi gereken Ogretmenlik programlarim
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doldurduklarin1 gerekge gostererek katsayisi uygulamasmin yerinde bir karar
oldugunu savunmustur (Akt. Cakir et al., 2004: 40).

[HL lilerin bu sekildeki davranisi halkta, IHL lerin iiniversiteye giriste iistiin
basar1 gosterdikleri gibi bir kaniya yol agmistir. Bu durum, IHL’lere olan talebi
artirmis ve Ozellikle biiyiik illerdeki 6nde gelen IHL’ler smavla grenci almaya
baslamigtir. Ornegin, Ankara Merkez imam Hatip Lisesi’nin 6grenci mevcudu
1980’lerde bes binin iizerine ¢ikmis ve 28 Subat darbesine kadar da azalmamustir.
Okullara smavla giren nitelikli 6grenciler sayesinde IHL’lerin egitim kalitesi de
artmis ve bu dongii smavla 6grenci alan IHL lerin iiniversite basarisini da artirmistir.
1991°den itibaren cesitli illerde Anadolu Imam Hatip Liseleri’nin agilmasiyla bu

basar1 daha da yiikselmistir.

IHL mezunlarindan iiniversiteye giremeyip dini tahsil yapmak isteyenler icin
ise Arap ve Ortadogu iilkelerindeki {iniversitelere gitme konusunda bazi cemaatler ve
IHL cevreleri destek olmuslardir. Bu konuda en faal olan grup Milli Gériis baglantili
kuruluslar olmustur. Bu sayede binlerce IHL mezunu, basta Misir’daki, Islami
bilimler konusunda saygin bir yere sahip olan El-Ezher Universitesi olmak iizere
cesitli Islam {iniversitelerine gitmeye baslamislardir. Sistem bu yonelisi de
engellemek igin gerek Igisleri Bakanligi gerekse de yurtdisindaki temsilcilikler
vasitasiyla giden Ogrencilere pasaport ve askerlik gibi konularda giigliikler
cikartmistir. 12 Eyliil yonetiminin Din Egitimi Raporu’nda da giindeme getirilen,
s6zkonusu TUniversitelerden mezun olanlarin diplomalarina denklik verilmemesi

hususu, 28 Subat uzantili yonetimler tarafindan titizlikle uygulanmstir.

IHL’leri kendi i¢ dinamikleri itibariyla degerlendirmek gerekmektedir.
IHL’ler genel bir dini atmosferi olan kurumlardir. Ogrenci ailelerinin profiline
bakildiginda daha ¢ok alt ve orta siniflara mensup olduklari, ilkokul mezunu ve
meslek olarak da esnaflarin agirlikli oldugu goriilmektedir (Akt. Cakir et al., 2004:
30, 32). Bu tabloya gore IHL o6grenci velilerinin Islamci-muhafazakar-milliyetci
goriiglere yakin ozellikler tasidiklar: ve ayni goriisteki partilerin segmen kitlesiyle de

ortiistiikleri sdylenebilir. Bunun yani sira, IHL 6grencilerinin en ¢ok sevdikleri lider



217

olarak ezici bir ekseriyetle Hazreti Muhammed’i ve ardindan 6nemli Osmanli
padisahlarim1 ve Atatiirk’{i, daha sonra da Ozal, Erbakan, Tiirkes, Menderes gibi
siyasileri belirtmeleri (Akt. Cakir et al., 2004 62) bize, IHL lilerin dindar ¢evreden
etkilendiklerini gostermekle birlikte milliyet¢i duygulara da sahip olduklarini ve
siyasi gorlis agisindan ise sol disinda sagin hemen her tiiriini temsil ettiklerini
gostermektedir. Atatiirk’iin bu siralamaya girmesi IHL’lilerin Milli Miicadeleye
duyduklar1 sempatinin yani sira az da olsa dindar c¢evre disinda da bir kesimin,

cocuklarina dini egitim aldirma arzusundan kaynaklandigi sdylenebilir.

Bu tabloya gore IHL’lilerin, hangi tarafin soyledigi onemli olmaksizin,
siyasal Islamciliga, 6zelde ise Milli Goriis’e eleman yetistiren “arka bahge” olduklart
iddias1 yanlis olmamakla beraber abartilidir. Bu goriis IHL lilerin iiniversitelerdeki
genel basarilariin abartilmasi durumundan farkli degildir. IHL’ler kendilerine 6zgii
yasam bigimleri olan okullardir; onlar1 etkileyen i¢ ve dis dinamikler Tiirkiye’deki
diger okullardan farklidir. THL ler Tiirkiye’deki dini baskiyr her dénem iizerlerinde
hissetmislerdir. Buna hem sistemin baskis1 hem de daha 6zel alanda mahalle baskis1
da eklenmelidir. Bir defa, basortiisii yasagmin en yogun ve sert bicimde yasandigi
kurumlar olmuslardir. Diger taraftan, IHL camiasi arasinda, kiiltiir derslerine devletin
(Milli Egitim Bakanlig1’nin) bilingli olarak daha niteliksiz 6gretmenler atadig iddiasi
yaygindir ve bunu asmak i¢in 6zellikle iiniversiteyi hedefleyen dgrenciler dersleri
konusunda daha duyarl davranmiglardir. Ornegin IHL &grencileri dershanelere kayit
yaptirirken seviyesi daha diisiik olan siniflara diismemek icin IHL’de okuduklarini
gizleyerek baska lise isimleri vermekteydiler. Ayrica, toplumdaki “imam” veya “din
adam1” algist hala asagilayict bir anlam ifade ettiginden Ogrenciler, okuduklar
okullar1 gizleme ihtiyac1 hissetmislerdir. IHL’lerde gérev yapan sol, Kemalist ve
ulusalct goriislere sahip Ogretmenler Ozellikle olaganiistii donemlerde, gerekli
gordiikleri mercilere okuldaki dini yapilanmalarla ilgili raporlar vermislerdir.
Ornegin, Milli Giivenlik dersine giren subay riitbeli dgretmenler siirekli olarak
ogrencilerin diisiincelerini ve tniversite tercihlerini sorgulamakta, basortiisii

yasaginin titizlikle uygulanmasina dikkat etmekteydiler.
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Rejimin ve geleneksel toplumun benzeri baskilari, THL mensuplar1 igin
bilinglendirici etki yapmustir. Katsayr uygulamasi getirilmeden 6nce, IHL’lerin
egitim seviyesi ise sanildigindan daha nitelikliydi. IHL’lerin hemen her smifinda ¢ok
okuyan, olaylara elestirel yaklasan ve analiz kapasitesi yiiksek, fen ve edebiyat gibi
konularda oldukga nitelikli ozelliklere sahip ve kaliteli bir {iniversiteye girmeyi
hedefleyen belli sayida Ogrenci her zaman olmustur. Bunlarin sayilari, zaten
olaganiistii diizeyde artmis IHL’lerle birlikte hem Islamc1 hem de laik kesimler igin
“arka bahge” nitelemesini yapacak diizeydedir. Ciinkii, diinya goriisii olarak da
[HL’lerin bu elit dgrencilerinin ekseriyeti Islamc1 goriisleri benimsemis ve belli bir
cemaate aidiyetleri olan kisilerdi. 2008 yilina kadar Tirkiye’de genel liselerin
siiresinin ii¢ y1l olmasmna ragmen IHL’lerin dort yil olmas: da IHL’de okuyan
ozellikle son sinif 6grencilerinin entelektiiel diizeylerinin, akranlarina oranla daha iist

diizeyde olmalarini saglayan bir etmen olmustur.

IHL’lerdeki meslek dersleri gretmenlerinin dgrenciler iizerindeki etkisi “80
oncesinde oldugu gibi “80 sonrasinda da, Tiirkiye’deki Islamci harekete kattigi deger
acisindan tizerinde durulmasi gereken bir konudur. Biiyiikliiklerine gére hemen her
[HL’de, Siileymancilik disinda bu calismada bahsettigimiz Islamc1 goriisleri
benimseyen birka¢ 6gretmen, 6zellikle nitelikli dedigimiz 6grenci kitlesini etkileyen
ve onlarin diinya goriislerini sekillendiren ¢alismalar yapmislardir. Farkli cemaatlere
mensubiyetleri nedeniyle bu konuda hem kendi aralarinda hem de tipki akinci-iilkiicii
catismalarinda oldugu gibi iilkiicii 6gretmenlerle rekabete girmislerdir. Okuldaki
calismalari, kendi cemaat algilari ve Islami anlayislari gergevesinde ogrencileri
etkileme ve devsirme amacl olarak, okulda bireysel ya da toplu tebligler, 6grencileri
kendi cemaat mekanlarina veya kaldiklar1 evlere davet seklinde cereyan etmekte
hatta yatili kalan 6grencileri kendi kaldiklar1 evlere yerlestirme gibi ¢esitli sekillerde
olmustur. Bu 6gretmenlerin 6zellikle kiz 6grenciler iizerindeki etkileri erkeklere
oranla daha fazla olmustur. Radikal goriisli 6gretmenlerin etkisi ve Tiirkiye’deki
radikal Islamciligin da yiikselmesiyle THL lerinde radikal Islamciliga sicak bakan
kizl1 ve erkekli gruplar olusmustur. Sisteme din adam1 yetistirmek iizere acilan imam
Hatip okullarinin en nitelikli dgrencileri ¢ogunlukla resmi Islam politikalarini asan

bir 6zgiinliige yonelmislerdir (Tiirkmen, 2008: 110).
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IHL’lerdeki meslek dersleri 6gretmenlerinin yani sira disaridan da cesitli
Islamc1 gruplar hem okullarda etkin bir konum kazanmak hem de cemaatlerine
potansiyel insangiicii olarak en uygun alan olarak gordiikleri IHL’ lerde faaliyetler
yapmuslardir. Ozellikle akincilarin bakiyesine sahip ¢ikan Naksi Iskenderpasa
cemaatine bagli Milli Goriis yanlist Hak Yol Vakfi iiyesi ve cogunlugu Ilahiyat
Fakiiltesi 6grencisi olan gencgler ve yine Milli Goriis yanlist Milli Genglik Vakfi
iyesi gengler ile benzeri bir¢ok cemaat olusumu ile Fethullah¢i tebligciler bu
kapsamda sayilabilir. Bu tiir calismalar THL lilerin Islamc1 kimlik kazanmalarinda
cok 6nemli bir yere sahiptir. Diger taraftan, daha sonra bu cemaatler biiyiik 6lgiide,

lizerinde calistiklar: bu IHL mensuplar1 tarafindan beslenmistir.

Ozellikle 1980’lerden sonra Ilahiyat Fakiiltesi ile Yiiksek Islam Enstitiisii
disinda farkli iiniversitelerden mezun olan IHL liler Tiirkiye’de siyaset, biirokrasi, is
diinyas1 ve sivil toplum alanlarinda 6nemli konumlar edinmislerdir. Dolayistyla,
Tiirkiye’deki "80 sonrasi Islamci hareketin yiikselmesinin lokomotifi olarak kilit role
sahiptirler. Bu nedenle 28 Subat silirecinin ana hedeflerinden biri olarak
durdurulmalar1 gerektigi diisiiniilmiis ve sekiz yillik zorunlu egitim uygulamasina
gecilerek orta kisimlart kapatilmistir. Bununla birlikte, iiniversiteye giriste katsay1
uygulamas1 getirilmis ve 1999°dan itibaren IHL’lere olan talep ciddi bir bigimde
diismiistiir. Ciinkii, katsay1 uygulamasi ile IHL lilerin {iniversiteye girisleri neredeyse
imkansiz hale gelmis ve yonelmeleri istenen Ilahiyat Fakiilteleri’nin kontenjanlari da
[HL mezunu sayisim karsilamaya yeterli olmamistir. Ornegin 1999 yilinda THL
mezunu sayisi 79 bin 479 iken Ilahiyat Fakiiltelerinin kontenjani bin civarindaydi.
Boylece, IHL ler igin iiniversite kapilar1 biiyiik 6lciide kapatilmis oldu (Cakir et al.,
2004: 65).

28 Subat’tan sonra IHL’lerin {iniversiteye girme imkanlarmin azalmas,
beraberinde &grenci sayisinda biiyiik bir diisiis meydana getirmistir. Universiteye
girme imkanlar1 kalmayan nitelikli 68renciler baska okullara yonelmislerdir. Bunun
yonii daha cok dini g¢evrelerin ve bazi cemaatlerin kurduklar1 6zel okullara dogru
olmustur. Muhafazakar aileler IHL’lere daha ¢ok, iiniversite kazanma sans1 zayif

cocuklarint gdndermeye baglamislar; ayrica okullar kapanmasm diye okul
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yoneticileri, THL mezunlari ve muhafazakar g¢evreler normalde lise egitimi
diistinmeyen kirsaldaki ¢ocuklara burs ve pansiyon gibi imkanlar sunarak toplamaya
baslamislardir (Cakir et al., 2004: 75). Ancak, bu durum sadece erkek 6grenciler igin
s6zkonusu olmustur ¢iinkii yapilan arastirmalara gore IHL lere kizlarin gonderilmesi
konusunda ciddi bir diislis yasanmamuistir. Ciinkii muhafazakar aileler, bagka okullara
gore IHL’lerin kizlar1 icin daha giivenli olduguna inanmakta ve onlart IHL lere

gondermeye devam etmektedirler (Cakir et al., 2004: 75).

Bu durum dogal olarak, {HL’lerin egitim kalitesinin diismesine de neden
olmustur. Bu konuda yapilan bir saha calismasinda THL yéneticisi ve dgretmenleri
Ogrencilerin niteliksel anlamda eskiye nazaran ¢ok diistiigii konusunda hemfikirler.
Bu konudaki bazi goriisler soyledir:

Su anda [HL kimsesiz ¢ocuklar yurdu gibi. Ogrenci niteligi cok diistii. 1997

yilindan 6nce &grenciler ¢ok iyi kompozisyonlar yaziyordu. Simdiyse iki

climleyi bir araya getiremiyorlar (...) Su anda IHL’de vasat degil vasatin
altinda Ogrenciler var. Eski yillarda gercekten zeki cocuklar gelirdi.

Ogrencilerimiz bizim anlatacaklarimzi anlayacak kapasitede degil (Akt.

Cakir et al., 2004: 76-77).

IHL’lerin hem niceliksel hem de niteliksel olarak gerilemesi Islamc1 hareketin
de gerilemesinin nedenlerinden biridir. Fakat bu etkilesim iki tarafli olmustur. Yani
Islamc1 hareketin gerilemesi aslinda IHL’lerin de gerilemesine neden olmustur.
Ciinkii 1970’lerde bu okullara ciddi destek veren siyasal Islamc1 hareketin 28 Subat
sonrast dagilmasi ve onun bakiyelerinden olusan siyasi iradelerle onlar1 destekleyen
Islamc1 entelijansiyanin bu konuda ¢ok 1srarct olmamalart sonucu IHL’lerin
statiisiinde bir degisiklik olmamuistir. 28 Subat 6ncesinde sekiz yillik zorunlu egitim
nedeniyle IHL’lerin orta kisimlarmin kapatilmasi karsisinda son derece sert
muhalefet gosteren Islamci medya ve muhafazakar cevreler AK Parti’nin iktidara
gelmesiyle bu taleplerini geri cekmislerdir. Islamci kamuoyu da bu konuda
beklentilerini ertelemistir. AK Parti ise uzun bir aradan sonra katsayi problemini
2010 yilinda hafifleterek tabaninin bu beklentilerine kismi bir karsilik vermistir.

Ancak, buna ragmen IHL’lere olan tevecciihiin artt1ig1 sdylenemez.
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IHL’lerin Islamcilarin goziinden diismesi ve toplumda ugradig: statii kaybi
sadece siyasi nedenlerle agiklanamaz. Bu ayni zamanda, 1990’larin ikinci yarisindan
sonra Islamci harekette goriilen global diisiise paralel bir gerileme olarak da
goriilmelidir. Muhafazakar gevrelerin zenginlesmesiyle aileler ¢ocuklarni, IHL’ler
kadar olmasa da dini duyarlilifa sahip, g¢esitli cemaat veya tarikatlarin kurduklar
0zel okullara gondermeye baslamislardir. Diger taraftan ekonomik durumlari buna
miisait olmayan ailelerin ¢ocuklar1 veya basarili ¢ocuklar disaridan aldiklar1 ya da
bizzat okullarin sagladiklari g¢esitli burs imkanlarindan yararlanmiglardir. Boylece
hem IHL’ye benzer bir ¢evreden ayrilmamis oldular hem de daha kaliteli bir egitim
imkanina kavustular. Bu yonelim THL lerin bosalmasina ve problemlerinin ¢ziimsiiz
kalmasina yol agmustir. Imkanlari daha genis olan baz1 aileler ile yurtdis1 baglantilart
olanlar ¢ocuklarmi yurtdisinda ve o&zellikle egitim konusunda daha esnek
diizenlemelere sahip olan Avusturya’ya gondermeye baslamislardir. 28 Subat
sonrasinda basortiisii yasaginin tekrar sertlestirilmesi ile {iniversitelerinden atilan ya
da ayrilmak zorunda kalan bagortiilii {liniversite Ogrencilerinin de tercihi olan
yurtdisinda egitim olanaklari bu sekilde genislemistir. Imkan1 kisith dgrencilere ise
yine mezuniyet dernekleri gibi IHL cevreleri destek olmuslardir. Ancak, bu siireg
Islamc1 hareket agisindan olumsuz bir siire¢ olmustur. Ciinkii ifade edildigi gibi,
[HL’ler Tiirkiye’de Islamci hareketin énemli kaynaklarindan biridir. Ozel okullar
veya yurtdisinda bitirilen okullar THL lerin sagladig: dini ve ideolojik formasyonu
saglayamamislardir. Bu durum, Islamci hareket acisindan 6nemli bir kalenin

kaybedilmis oldugunu gostermektedir.

5.3.2.2. Islamc1 Hareketin Ekonomik, Sosyal ve Kiiltiirel Yiikselisi

1980 sonrasinda gerek 12 Eyliil yonetiminin gerekse de ondan sonra gelen
Ozal  yonetiminin  Islamci  hareketin  yiikselisinde — dogrudan  katkilart
bulunmamaktadir. Ancak, Cumbhuriyetin kurucu kadrolarindan farkli olarak
Tiirkiye’de artik askerler de dinin toplumun vicdanina sigmayan bir deger oldugunu
ve onu toplumsal diizeyde yasamak isteyen gii¢lii bir kitlenin bulundugunu kabul
etmistir. Bagka bir deyisle sistem, yok edilemeyen bir olgudan en azindan
yararlanmak yolunu tercih etmistir. Diger taraftan Ozal’in politikalar1 da ancak

demokratiklesme ve liberallesme baglaminda Islamc1 hareketin &niinii agmistir. Yani
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Ozal’in spesifik olarak Islamizasyon amagli bir politikas1 olmamustir. Islamci
anlayisin ylikselmesi tamamiyla kendi dinamikleri i¢inde ve diinyadaki ayn1 yondeki
gelismelere paralel olarak ve hatta onlarin gerisinden gelerek olmustur. Tirkiye’de
Islamc1 gelisme ge¢ Osmanli’dan o giine kadar uzun bir miicadelenin sonunda
olusmustur. Fakat Ozal, laik ¢evrelerin aksine, Islamci hareketin gelismesinden

rahatsizlik duymamustir.

1980’lerdeki liberallesme politikalar1 sayesinde ortaya ¢ikan firsat alanlarim
kullanan ve daha ¢ok esnaf ve kiigiik 6lgekli sanayici konumundaki muhafazakar
kesim ciddi bir doniisiim gecirerek Anadolu patentli biiyiik sermayeye doniiserek
biiyiik kentlere ve hatta yurtdisina agilarak o giine kadar devlet imkanlarindan en ¢ok
yararlanan biiylik sermaye gruplariyla rekabete girecek ol¢iiye ulagsmistir (Gokacti,
2005: 234). Devlet desteginden bagimsiz olarak gelisen bu gruplar, toplumsal
dayanaklar1 olan muhafazakar kesimlerle de biitiinleserek kendi yasam bigimleri ile
degerlerini de Tiirkiye’nin giindemine tasimislardir. Bu degerler silsilesi iginde
Islami yasam bicimi belirgin bir sekilde 6n plana cikmistir. O giine kadar dis
diinyaya mesafeli duran bu kesimlerin, bunu asarak modern diinyanin degerleriyle
birlikte Islami degerlerin bir sentezini olusturarak yeni bir diinya tasavvurlari
olusmustur (Gokactr, 2005: 235). Bu gelisme, Islamci kesimlerin giinliik yasam
bigimlerine, giyim tarzlarina, evlerinin doésenme sekline, aralarindaki evlilik
iligkilerine kadar medeni hallerinin yani sira iiniversite hazirlik kurslari, 6zel okullar
ve lniversiteler, 6zel hastaneler, birarada yasayacaklar1 komiin tipi yasam alanlari,
medya kuruluslari, yurtdisindaki Islamci gruplarla da baglantili ¢ok ortakli biiyiik
ticari kuruluslar, dev sanayi kuruluslari, faizsiz biiyiik finans kurumlar1 gibi birgcok
alana yayilmistir. Bdylece Islamcilar kendi degerlerini ve yasam bicimlerini kamusal
alanda da rahatg¢a goriiniir hale getirmislerdir. Boylece, baska gruplarla ve sistemle

rekabet etme giicii elde etmislerdir.

Bu dénemde, Islamci aktorler, Cumhuriyet tarihinde hi¢ olmadiklar1 kadar
serbest bir orgiitlenme hakkina sahip olmuslardir. Islamci basin-yayin organlari
onemli 6l¢iide artmis, dini gevrelerce birgok Sivil toplum orgiitii kurulmustur. Bu

donemde Tiirkiye’deki Islamc1 gelisme yeknesak olmadigi igin genel Islamci hareket
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ile ornegin radikal Islamci hareket gibi daha spesifik hareketlerin simirlarini
ayirdetmek kolay degildir. Ayrica, islamci aktdrlerde goriilen bu genel ve kitlesel
gelismenin kaynaklar1 olarak son yiizyil i¢inde olusan Islamci gruplarmn izlerini ve

baglantilarin1 gérmek miimkiindiir.

Islamc1 hareketin gelismesi, toplumsal statii, egitim, ekonomi ve siyaset gibi
cesitli alanlarda kendini ciddi bir bigcimde hissettirmistir. Ornegin, IHL’ler
konusunda da bahsedildigi gibi Islamci cevreler ¢ocuklarmnmn ve 6zellikle de kiz
cocuklarinin egitimini desteklemislerdir. IHL'lerin niteliginin artmas1 ve gesitli
{iniversitelere girmeleri ile entelektiiel bir ziimre olusmustur. Aslinda Islamci
entelektiiel bir ¢evre 1960°tan beri yavas yavas belirmeye baslamisti ama 1980°den
sonra Bulag’a gore bu ¢evre Tiirkiye’deki entelektiiel insiyatifi ele gegirecek diizeye
ulagmistir. Ona gore, bu gruplar siyasi ve sosyal orgiitlenmelerin disinda daha ¢ok
fikri ve kiiltiirel orgiitlenme modellerini tercih etmislerdir. Sayilar1 yilizlerle ifade
edilen irili ufakli Islamci gruplari istihbarat orgiitleri bile tasnif edemez duruma
gelmistir. Protesto gosterilerini, ylirliylisleri bu gruplar organize ediyorlardi.
Islamcilarin asil fikri enerjileri bu gruplarda toplaniyor ve Islamci hareketi bu
anlamda besliyorlardi. Bir dénem, bir yil i¢inde basilan kitaplarin %60°1 bu gruplarin
kitaplarina aitti ve bagka kesimlerin kitaplart Tiirkiye’nin belli bdlgelerine
gidemezken Islamci kitaplar Tiirkiye nin her tarafina ulasiyor ve okunuyordu (Bulag,
2005).

Islamcilar, halk diizeyinde bilyiik bir potansiyele sahip olduklarindan,
kitlelere ulasmak icin, televizyon ve radyo gibi teknolojik imkanlarin da kisith
olmast nedeniyle 6zellikle yayincilik alaninda ciddi bir sigrama yapmislardir. Bu
donemde cesitli Islamci gruplara ait bazi1 yayin organlari sunlardir: Islam, Ribat, Ilim
Sanat, Icmal, Yedi Iklim, Kadin Aile, insan, Altmoluk, Mavera, Kitap Dergisi, Ogiit,
Aylik Dergi, Sizinti, Iktibas, Giil Cocuk, Sehadet, Mektup, Islami Arastirmalar,
Kandil Cocuk, Sur, Kelime, Mektep, Zafer, Kalem, Yo6riinge, Cuma, Teklif, Girisim,
Degisim, Dava, Davet, Bu Meydan, Ak-Dogus, Tahkim, Vahdet, Misak vd. Daha
cok abonelik sistemiyle dagitilan bu dergilerden bazilar1 ¢ok ciddi satig rakamina

ulasmislardir. Ornegin, Naksi Iskenderpasa cemaatinin ¢ikardigi aylik Islam
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dergisinin her sayis1 120 bin civarinda okuyucuya ulagmaktaydi. Bagka bdliimlerde
de ifade edildigi gibi Iskenderpasa cemaatinin agikca sergiledigi Milli Gériis yanlisi
tavr1 ile ozellikle IHL’lerdeki etkinligi karsilikli dayamismayla cemaati de
beslemistir. Ciinkii, cemaatin dergilerini satin alan ve okuyanlar da genel itibariyla

Milli Gériiscii ve THL’li kesimlerdi.

Islamc1 hareket acisindan bu donemi baska donemlerden ayiran goriiniir
parametreler vardir. Tiim ayrilik ve goriis farklarma ragmen Islamcilik anlaminda
baz1 ortak gelismeler, farkli sekil ve yogunlukta da olsa tiim Islamci gruplar arasinda
sahiplenilmistir. Iran devrimi konusunda olusan keskin goriis ayriliklar1 6rnegin
Afganistan savasi icin yasanmamistir. Afganlilarin direnisi Islame1 gruplarin hemen
hepsi tarafindan desteklenmistir. Bunun nedeni kanaatimizce, Iran devriminin
ABD’nin ¢ikarlarina aykirt olmasi ile Afganistan savasinin Sovyetlere yani Gteden
beri Tiirkiye Islamciliginin en biiyiik diismani olan komiinizme kars1 yapilmasi ve
ayrica Afganli miicahitlerin ABD tarafindan desteklenmesi karsisinda Tiirkiye
Islamciliginin geleneksel sag ve muhafazakar durusu ile dogrudan ilgilidir. Islamcilar
bu nedenle Ornegin, bir donem Tiirkiye’de yasadiklari icin Tiirkiye ile baglan
bulunan ve savas yillarinda sik¢a Tiirkiye’ye gelen Afganli Maruf ailesine sahip
cikarak Afgan direnisinin sembolii haline getirmislerdir. Donemin 6zellikle radikal
Islam yanlist yaym organlarinda bu aile ile ilgili ¢ok sayida haber ve yorum
bulunmaktadir. Ailenin kizi Meral Maruf daha ¢ok 6ne ¢ikmakta ve hem sosyal
faaliyetlerle hem de yayin organlarinda yazi yazarak Afgan direnisine maddi kaynak
saglamaktaydi. Afganistan savasinin sona ermesinden ve Tiirkiye’de Islamci
hareketin zayiflamasindan sonra genel Islamci camianm bu aile ile irtibatlari

kopmustur.

Bagka bir ortak davranis da hem Tiirkiye’de hem de Bati’da baslayan {inlii
kisilerin “hidayet” Oykiilerinin olusturdugu ortak sahiplenistir. Kirman’a gore,
Bati’da 19. yiizyilin pozitivizmi 20. yiizyilda materyalist ve ateist bir karakter
kazanmistir. Buna bagli olarak Batili modern insan asir1 bireysellesmis, kendine
yabancilagsmis, kutsala sirt donmiis bu kimligiyle bir manevi tatminsizlik yasamustir.

Bu tatminsizlik “yeni dindarlik bicimleri”nin ¢ikmasina yol agmis ve Islam da bu
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bicimlerden biri olarak goriilmiistiir (Kirman, 2010: 40, 44). Bati’daki bu akim, iinlii
Ingiliz pop sarkicis1 Cat Stevens’in 1977°de ve Fransiz Marksist felsefeci Roger
Garaudy’nin 1981°de miisliiman olmalarina yol agmistir. Disaridaki bu doniislere
paralel olarak igeride de benzer olaylar yasanmistir; Marksist yazar ve sair Ismet
Ozel, sinema oyuncusu Meryem Canan Ceylan, tiyatrocu Ulvi Alacakaptan, tiirkiicii
Ali Ercan, Avrupa boks sampiyonu Cemal Kamaci, manken Giilay Pinarbasi gibi
bircok iinlii kisi Islam’1 sectiklerini deklare etmislerdir. Bu olaylar Tiirkiyeli
Islamcilar1 pozitif agidan ¢ok etkilemistir. Bununla birlikte, miisliman olup
olmadiklart kesin olmayan {inlii denizci Jacques Cousteau, sarkict Michael Jackson,
astronot Neil Armstrong gibi kisilerin miisliman olduklar1 propagandasini yaparak
bu agidan Islam’in diger din ve pozitif bilimlere olan iistiinliigii siirekli olarak 6ne
cikarilmaya ¢alisilmistir. Bu kapsamda her biri i¢in farkli sehir efsaneleri yazilmistir.
Ornegin, Kaptan Cousteau’nun bilimsel olarak denizleri ikiye aymran ve sularmin
karigmasin1 dnleyen dogal bir sistemin oldugu tezinin aslinda Kuran’da belirtildigini
fark etmesi ile Neil Armstrong’un ayda ezan sesi duydugu i¢in miisliman oldugu
iddialar1 giindeme getirilmis (Zafer dergisi, 1983, 78) ve yayin organlarinda aylarca,
hatta yillarca benzeri dykiiler islenmistir. Bu tiir hikayeler Islamc1 tabani psikolojik

olarak etkilemis ve Islamlasma anlaminda pozitif bir dalga meydana getirmistir.

Dénemin Islamci hareketinin en 6nemli tasiyicilar1 ve aktodrleri gekirdekten
yetisen genglerdir. Tagraliliktan kentlilige terfi etmis olan bu geng nesil, bir taraftan
okuyor, bir taraftan da eski geleneksel yapiya elestirel yaklasarak farkli bir Islamcilik
anlayisini benimsiyordu. Islamciligin gengler arasinda romantik bir etkisinden de sz
etmek gerekmektedir. Bu agidan 6zellikle iki romanin etkisi 6nemlidir. Birincisi,
1960’lardaki ilk basortiisii eylemlerinin simge ismi olan Sule Yiiksel Senler’in Huzur
Sokag adli romamdir. 1960’larda yazdig bu romanda Senler, Istanbul’da iiniversite
ogrencisi fakir, yakisikli ve miitedeyyin Bilal adli bir gengle simarik, modern ve
zengin Feyza’nin asklar1 iizerine kuruludur. Roman, muhafazakar ¢evrelerde ¢ok
tutulmus ve ozellikle geng kizlarin Islam’a ydnelmelerinde etkili olmustur. Kitabin
her baskisi kisa zamanda tiikenmis ve bugiine kadar yiize yakin baski yaparak

(Tezcan, 2007: 246) birkag nesil tarafindan okunmustur. Torlak’a gore:
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Onu okuyan gen¢ kizlarimizin amaci, sadece Feyza gibi idealist bir kadin
olmak degildi; ayni zamanda Bilal gibi idealist bir gen¢ ariyorlardi.
Delikanlilar ise hem Bilal gibi dindar ve idealist bir geng olmak istiyor hem
de Feyza'nmin sahsinda hayallerindeki Leylamin pesinden kosuyorlardi”

(Torlak, 2009).

Huzur Sokagi romani, milli sinema akiminin kurucusu, uygulayicist ve ilk
kuramcisi olarak kabul edilen Yiicel Cakmakli tarafindan 1971 yilinda beyazperdeye
Birlesen Yollar adiyla ¢ekilmis (Maktav, 2004: 990) ve yine ¢ok biiyiik ilgi ¢ekerek
muhafazakar kesimleri etkilemistir. Aymi1 etkiyi sadece izleyenlerde degil
oyuncularda dahi gormek miinkiindiir. Feyza karakterini oynayan Tiirkan Soray,
hikayeden cok etkilendigi i¢in Sule Yiiksel Senler’le goriistiiriilmemek i¢in yakinlari

tarafindan takibata alinmigtir (Akt. Tezcan, 2007: 251-252).

Ayni baglamda degerlendirilecek ikinci bir kitap da Hekimoglu Ismail olarak
bilinen Omer Okg¢u’nun Minyeli Abdullah adli romanidir. Roman Misirli, ahlakli ve
bilge bir miisliimanin basindan gegen olaylari, gordiigii iskencelere ragmen ayakta
kalma ve dinini yagama miicadelesini anlatmaktadir. Roman her ne kadar Misir’da
geciyor gibi goriinse de mekanlar, siyasi ortam ve Misir ydnetiminin Islam’a yonelik
baskilar1 Tiirkiye’ye ¢ok benzemektedir. Bu bakimdan, roman1 okuyan islamcilar
aslinda Minyeli Abdullah’la empati kurmuslardir. Bu nedenle etki diizeyi yiiksek
olan romanin ¢ok sayida baskist yapilmistir. Minyeli Abdullah roman1 da ayni adla

sinemaya yine Yiicel Cakmakli tarafindan uyarlanmis ve gise rekorlart kirmistir.

Sézkonusu kitaplarin ve filmlerin bu etkisi, edebi veya sinemacilik agisindan
essiz eserler olduklari i¢in degil, toplumun bastirilmis bulunan dini degerlerini agiga
cikararak toplumsallasmasini sagladigi i¢indir. Uzunca bir dénem laik ve elit
kesimlerin tekelinde bulunan alanlara Islamcilarin el atmasi muhafazakar kitlelere,
I[slamcilik  anlayisinin  yayginlasmasi anlaminda farkli ve modern teknikleri

kullanmanin yollarini agmustir.

Bu nedenle 1980°den sonra Islamcilar, tarihten gelen sorunlarmi kamusal

alanlara tasimak i¢in hikaye ve roman tiirii basta olmak iizere ¢cok sayida edebi eser
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tiretmiglerdir. Yine bu amag icin, ara¢ olarak gordiikleri sinemaya “beyaz sinema”
adin1 verdikleri yeni bir alana da ydnelmislerdir. Cogunlugu Milli Tiirk Talebe
Birligi’nin sinema kuliibiinden yetisen bazi genc Islamci yonetmenler milliyetci
muhafazakar orgiilii ve melodramik unsurlar tasiyan “milli sinema” akimini asarak
1970’lerin ortalarindan itibaren “Islami diisiince ve yasayis bigimini sinemada
calismak” flizere bazi film ¢aligmalari yapmislardir (Maktav, 2004: 994-995).
1980’lerden itibaren ise Islamcilar, yonetmenler Salih Diriklik, Mesut Ucakan ve
isadam1 Mehmet Tanrisever gibi isimlerin Onciiliiglinde millilik duygusunu atarak
dogrudan Islami hayat tarzim isleyen ve daha ¢ok sistemle catisma halinde olduklari
konulart glindeme getirerek sinemada da varliklarini hissettirmeye baslamislardir.
1989°da ¢ekilen ve dindar bir adamin sistemle miicadelesini ele alan Minyeli
Abdullah filminden sonra Ttniversitedeki basortiisii sorununu ele alan Yalniz
Degilsiniz ve daha sonra devami olan Sonsuza Yiiriimek, imanl idealist bir
O0gretmenin hayatint konu alan Siirgiin, Avrupa boks sampiyonu Cemal Kamaci’nin
hidayete erme ykiisiinii anlatan Benim Zaferim, Islami diisiinceleri sebebiyle zulme
ugrayan bir &gretmenin hikayesini anlatan Bize Nasil Kiydimiz ve yine erken
Cumhuriyet doneminin Istiklal Mahkemeleri’nin zulmiinii anlatan Iskilipli Atif Hoca
gibi filmler yapilmis ve normalde sinema seyircisi kategorisinde bulunmayan Islamci

kesimler sayesinde bazilar1 ciddi giseler elde etmislerdir.

Islamcilarin, ¢ok ihmal ettiklerini diisiindiikleri bir baska alan da miizik
olmustur. Islam’m geleneksel siinni anlayisinda calgi ve kadm sesi gibi konular
haram olarak goriildiigiinden Islamcilar miizik gibi alanlara hicbir zaman sicak
bakmamuslardir. Ancak, yeni Islamcilik anlayisi, bir anlamda geleneksel Islamcilik
anlayisim elestirerek yiikselmeye basladigi i¢in “80’lerden itibaren Islamcilar miizik
konusunda da calismalar yapmislardir. Once, enstriimansiz olarak veya sadece defle
ilahi-mars-ezgi karigimu tiirler cihat ve sehadet temali giiftelerle sdylenmeye ve bu
sekilde kasetler doldurulup piyasaya siiriilmeye baglanmistir. Yaygin bir sekilde,
Islam tarihinden anektodlarin ve Afganistan cihadi gibi giincel olaylarin islendigi
bant tiyatrolari liretilmeye baslanmis ve bu tiyatrolara fon miizigi ve mars-ezgi yapan
miizik gruplart olusmustur. “80’lerin sonlarina dogru bu gruplar c¢esitli

enstriimanlarla islami icerikli miizige yonelmislerdir. Hizla gelisen bu tiir miizikte
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genellikle besteler orjinallikten uzak ve mevcut bestelere Islami sozler yazmak veya
Necip Fazil, Sezai Karako¢ gibi sairlerin siirlerini yorumlayarak okumaya
baslamislardir. Zamanla orijinal besteler ve giifteler de yapilmaya ve Islamci
kesimde yayginlasmaya baglamistir. Bazi ¢evrelerce “yesil pop” ad1 verilen bu miizik
tirlinde baskin bir sekilde cihat-sehadet-devrim gibi unsurlar kullanilmaktaydi ve
ozellikle Islamci gengler arasinda cok popiiler olmustur. Kasetlerin yiizbinlerce
sattign belirtilmektedir (Celik, 2010). Omer Karaoglu, Esref Ziya Terzi, Taner
Yiinciioglu, Abdulbaki Komiir, Hasan Sagindik, Mustafa Demirci, Aykut Kuskaya,
Adil Avaz ve zamanla kaybolan bazi miizik gruplarinin ilk temsilcileri oldugu bu
akim daha sonra Mehmet Emin Ay, Celalettin Ada, Sedat Ucan, Mikail,
Abdurrahman Oniil, Mustafa Ozcan Giinesdogdu, Sami Yusuf gibi Islamci
diislincelere sahip genglerin isin i¢ine tasavvufi unsurlari da katarak ezgi-ilahi
karigim tiirleri ile devam etmistir. S6zkonusu sanatgilar ve miizik tiirleri zamanla
profesyonelleserek yurticinde ve yurtdisinda konserler vermeye ve 6zel radyo-

televizyon kanallarinin ¢ogalmasiyla buralarda ¢alinmaya baglanmistir.

Ayn1 donemde amatdrce baslanan piyes ve tiyatro oyunlar1 baz
profesyonellerin de destegi ile gelismeye ve Islamci tabanda ciddi bir seyirci
kitlesine sahip olmaya baslamistir. Ulvi Alacakaptan, Ibrahim Sadri, Hasan Nail
Canat gibi yazar ve oyuncular bu konuda oOnciiliik yapmislardir. Belli tiyatro
salonlarida oynanan ve biletlerinin Islami kitabevlerinde satildig bu oyunlarda daha
cok Necip Fazil Kisakiirek’in oyunlar ile giincel olaylar1 Islami bakisagisi ile

degerlendiren oyunlar oynanmustir.

Islamc1 tabanimn bu tiir sosyal ve kiiltiirel alanlara ilgi duymalar1 birdenbire
entelektiiel diizeylerinin artmasiyla degil, Islamc1 6ndetlerin bu imkanlar1 sunmalar
neticesinde dénemin sartlarina baghi hizli bir Islami déniisiim yasayan
Miisliimanlarin bunu Islameci kuruluslart ve faaliyetleri “destekleme” yani bir ig
dayanismadan kaynaklandigi soylenebilir. Diger taraftan, IHL’lerin her yil
onbinlerce mezun vermesinin de etkisiyle ‘80 sonrasinda c¢ok ciddi bir Islamci

entelektiiel sinif da olusmustur.
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Tiirkiye’de 1990’lardan sonra yayincilikta devlet tekelinin kaldirilmasiyla
artan 6zel radyolarin kurulmasina Islamcilar ilk olarak katilan kesim olmustur ve
cesitli cemaat ve gruplar Ozellikle biiylik sehirlerde bir¢ok radyo kanali kurmaya
baslamiglardir. Radyolarda dini sohbetler, radyo sahiplerinin yakin bulundugu
cemaat lideri ya da ileri gelenlerinin konugmalari, roportajlari, kadin programlari,
bahsettigimiz bant tiyatrolari ile ezgiler ve ilahiler ile muhafazakar kesimin ticari
ilanlar1 {izerine oturan bu yayincilik sektorii olduk¢a yayginlasmistir. Bu radyolarda
ve daha sonralar1 da televizyonlarda basortiilii kadinlarin 6ne ¢iktiklar dikkat
cekmektedir (Azak, 1999). 1980°den sonra Tiirkiye’deki Islamc1 harekette kadinlarin
rolii hissedilir derecede artmistir. Saktanber’e gére Islamci hareketin icindeki
kadmlar Islam’m toplumsal alana tagmmasinda ve Islami yasam tarzinin mesruluk
kazanmasinda 6nemli bir rol oynamaktadirlar (Akt. Azak, 1999: 93). Yani kadinlar
artik ikinci diizeyde edilgen ve simgesel varliklar olarak degil, yeni donem Islamcilik
hareketinde birer aktor olarak yer almaya baslamislardir. iste Islamci kadinlarin
{iniversitelerin disinda Islamci radyolarda programci ve spiker olarak gorev almaya
basladiklar1 bu dénem Islamc1 hareketteki baz1 tabularin yikilmasina ve doniisiimiine

yol agcan 6nemli etmenlerden biri olmustur.

Islamc1 camiada kadmin roliiniin artmasi, aym zamanda laik kadinlarda
oldugu gibi ekonomik bagimsizliklarini elde etmeleriyle de baglantilidir. Cogunlugu
IHL kokenli bu kadinlarin birgogu iiniversite egitimlerini de tamamlamislar ve
geleneksel donemlerinin aksine erkeklerin calistiklar1 islerde ve mekanlarda rahatca
boy gostermeye baslamislardir. Ornegin, akademik calismalar yapiyorlar, yabanci dil
ogreniyorlar, Islamci partilerin yonetim kurullarinda ve alt teskilatlarinda yer
aliyorlar, 6gretmenlik yapiyorlar ve gazetecilik gibi mesleklere yoneliyorlardi. Iddia
edildiginin aksine Islami giyim tarzlarini ve yasam bigimlerini kendi &zgiir
iradeleriyle belirlemekteydiler. Gole’ye gore de bu kadinlar Islam’i geleneksel
anlamda yasayan Anadolu ailelerinden gelmekle beraber Islam’in geleneksel
yorumlarmi reddederek, Islami yasayis bicimleriyle ve yiiksek egitim diizeyleriyle
ailelerinden ayrilmaktadirlar. Islam’mn kentli, okumus ve militan yeni bir ¢ehresini

cizmektedirler (Gole, 1991: 84).
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Islamc1 kesimde, belirtildigi sekilde kadinin rolii ve kamusal alandaki
goriiniirliigii artarken paradoksal bigimde kendi 6zel yasam alanlarinda gelenekselci
anlayisla 6zdeslestirilen haremlik-selamlik uygulamasini  yayginlastirmislardir.
Celiski gibi duran bu durum aslinda yine yeni nesil islamcilarin bunu uygulamayan
geleneksel din anlayisina tepki olarak yine Kuran ve Siinnet referansh
cikarimlarindan  ve Islamci  yasam bigimini  benimsemelerinin  sonucundan
kaynaklanan bir durumdur. Bunun gibi, giinliik yasamlarinda, geleneksel Islamci
yasamdan farkli ritiieller uygulamaktaydilar. Islamci aktdrler boylece 6zel
yasamlarinda ortak bir dil olusturmuslardir. Yani yeni nesil Islamcilar, yeni bir
yagsam bigimi olusturmaya baslamislardir. Onlarin bu anlayislari, geleneksel yapidaki

aileleri ve ¢evreleri tarafindan dislanmalarina da neden olmustur.

Tiirkiye’de Islamci hareketin gelismesinde teden beri onemli bir yere sahip
olan dinamiklerden biri de camilerdir. Genel Islamci anlayis iginde zaten camiler
misliimanlarin toplanma, devlet ve toplum islerini miizakere ettikleri karar alma
mekanizmalar1 olarak algilanmaktadir. Ancak Tiirkiye’de laik baskilar camileri bu
konumlarindan uzaklastirmis ve sadece ibadet mekan1 olarak kullanilmalarina izin
verildiginden Tiirkiye’deki Islamci hareket, 1980’lere kadar camilerden yeteri kadar
yararlanamamistir. Ancak, buna ragmen camilerin Tiirk toplumunda da geleneksel de
olsa Islamcilik anlaminda 6nemli fonksiyonlar1 olmustur. Tiim baskilara ve
yasaklamalara ragmen bir¢ok cemaat ve tarikatin hatta partinin “kurtarilmig” camileri
bulunmaktadir. Bunun yani sira bdyle nitelenemeyen ama Islamci hareketin dnde
gelen aktorlerinin resmi gorev yaptiklari camiler de aym islevleri goérmistiir.
Camilerin kamusal 06zelligi bir¢ok dini faaliyetin yapilmasina ve buradan
yonlendirilmesine imkan tammmustir. Ozellikle lise ve {iniversite genglerine dini ve
siyasi sohbetler yapilmak suretiyle “davaya kazandirma” ¢aligmalar1 bu faaliyetlerin

en yaygin olanidir.

Halk camilerinde ise hitabeti ve retorigi gii¢lii hemen her ilde bulunan
vaizlerin vaazlarmim cami cemaati {izerinde etkisi olmustur. Ozellikle 1970’lerde ve
modasi gegcmesine ragmen kismen 1980’lerde basta Timurtas Ugar, Fethullah Giilen,

Riza Collioglu, Hiiseyin Kaplan, Tahir Biiylikkoriik¢ii gibi hangi cemaate veya
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gruba bagl oldugu 6nemli olmaksizin dindar halk iizerindeki etkileri de Islamci
diisiinceyi canli tutan ve yayginlastiran unsurlardir. Bunun yani sira vaizin cemaat
aidiyetine gore sisteme dini argiimanlarla muhalefet edenler cemaatlerin ilgi odagi
olmustur. Bu tiir teblig faaliyetleri ve Islam’in sdzlii sohbete verdigi ©nem,
toplumsallagsma ve dinsel cemaatin yaratilma siirecinde ¢ok énemli bir yer tutmustur.
Bu sozlii gelenek ile islam’mn simgesel ve anlatima iliskin kaynaklari Islamc1 hareket
icin 6nemli bir avantaj saglamis ve kolektif kimlik olusumunun, toplumsallagsmanin

ve iletisimin gelismesine yardim eden 6nemli kilometre taglari olmustur.

Camilerin, toplumu Islamla iletisime gegirme potansiyeli disinda Islamci
aktorler cocuklart ve gengleri devsirmek icin degisik yontemler kullanmaktaydilar;
herhangi bir tarikata veya cemaate baglh Kuran kursunda yetisen veya aileden ya da
¢evresinden geleneksel yontemlerle dini egitim alan bir ¢ocuk veya gencin, orta veya
yiiksekogretime geldiginde genellikle ya siyasal Islam’in bir yoniiyle, ya herhangi bir
Nur grubuyla ya da tarikat miritleriyle tanisma ve etkileri altina girme potansiyeli
yiiksektir. Gruplarin ¢ogu, geleneksel aligtirma yontemleri olarak ev ve kendi
goriislerine yakin camilerin yaninda ya da altinda bulunan mekanlardaki sohbetlere,
tatillerde kamplara katarak 6zellikle gengleri ¢gekme konusunda ihtisaslastilar. Diger
taraftan, 0zellikle muhafazakar kiiclik sehirlerde, esnaf dayanigmalari, kahvehane ve
ev sohbetleri, tarikat zikirlerine katilma, Islami dergi ve gazetelere destek verme ve
abone bulma/olma, topluca vaaz kasetleri dinleme gibi faaliyetler olagan olarak
yaygmlasmistir. Refah Partisi teskilatlarmim uyguladigi ve Sevki Yilmaz, Ibrahim
Halil Celik, Biilent Aring, Tayyip Erdogan, Hasan Mezarc1 gibi {inli Milli
Gortisciilerle Avrupa teskilatlarinda gorevli hatiplerin konusmalarindan olusan video
kasetleri toplu mag izleme seanslar1 gibi kullanilmistir. Bu uygulamay1 daha sonra

Giilen cemaati de Fethullah Giilen’in konusmalar1 i¢in uygulamaya koymuslardir.

Islamcilarin bu sekilde islam’1 geleneksel topluma yeni bir hayat tarzi olarak
sunmalari, herhangi bir dini formasyona sahip olmayan ve dini egitimi sinirh
geleneksel kitleler iizerinde de etkili olmustur. Tiirk toplumunda zaten Islam, bir
gelenek olarak algilandigindan, yukarida deginilen Islamci aktiviteler bu kitleleri de

klerikal anlamdaki dini yonii ile de kolayca bulusturma islevi gérmiislerdir. Caha’ya
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gore, Tiirkiye’de Islamciligin yiikselmesinde etkili olan hususlardan birinin drgiitlii
dini gruplarin genis halk kesimleriyle kurduklar1 irtibatin 6nemli bir etkisi vardir
(Caha, 2004: 483). Tarikatlar ve ¢ok kiigiik ice kapali (Adnan Oktar grubu gibi)
cemaatler disinda Islamci cemaatlere girmek icin herhangi bir dzel seramoni ya da
giris ritiieli bulunmamaktadir. Tarikatlara girmek de oldukga basittir ve girecek yeni
miiride seyhin veya onun izin verdigi kisinin elini dptiirmesi (el alma-verme) ve dua
etmesinden ibarettir. Dolayisiyla Islamc1 hareketin unsurlar1 disa aciktir ve bu durum
onun toplumla bulusmasi i¢in essiz bir firsat sunmaktadir. Bu bakimdan Islamci
hareket i¢inde istihbarat elemanlarinin da siirekli olarak bulundugu kanaati yaygindir

(Emin Acar ile gorlisme, 2010).

Tiirkiye’de uzunca bir donem Tiirk Islamciligina Tiirk-Islam sentezciligi
anlayis1 hakim olmustur. Hatta Tiirkiye’de radikal Islamciligin kdkeninde énemli bir
yere sahip olan Necip Fazil’dan baslayarak bircok Islamci aydin bu sentezden
gecmistir. Bu akimin etkisi ve kapsam alami biiyiliktii ¢linkii Tirkiye’deki
Miisliimanlar igin Islamcilik anlaminda en ideal paradigmayr sunmaktaydi.
Osmanlr’nin ihtisami, antikomiinizm ve Bat1 diismanhiginin yani sira Arap ve Iran
diismanligl, yeri geldiginde miicadele edilen sistemle 6zdeslesmek ve desteklemek
gibi paradokslar i¢eren bu anlayis, bazi noktalarda kesisseler bile ancak Milli Goriis
hareketiyle kirilabilmistir. Islamci hareket, bu donemde tamamen olmasa da
milliyet¢i-muhafazakar durusunu terk ederek ulus 6tesi bir anlayisa yani iimmetgilige
kaymistir. Caha’ya gore, Milli Gorlis ¢izgisindeki bu anlayisin ibresi Arap ve Kuzey
Afrika iilkelerine, Milli Goriis ¢izgisinden bagimsiz gelisen Islamci anlayisin ibresi
ise Iran ve Kuzey Afrika iilkelerine dogru olmustur. Soguk Savasin sona ermesiyle
de bu alanlara Orta Asya ve Avrupa da eklenmistir. Bu gelisme, zamanla
Islamcilar’da Bat’y1 anlamayi, hatta onunla yakinlasmay1 getirmistir. Bununla
birlikte "90’lardan itibaren Iran ve Afganistan’da oldugu gibi siyasal Islamciligin
ivme kaybetmesi ve liberallesme akiminin da etkisiyle Islamcilar diinya
tasavvurundan daha genis bir tasavvura yani kiiresellesmeye baglamiglardir (Caha,
2004: 478). Bu gelisme Islamcilarda, eskisi gibi Bati’ya diismanlik konusunda bir
kirtlma saglamis ve onlar da 6zgiirliik, temel hak ve hiirriyetler, sivil toplum gibi

kiiresel terminolojileri sik¢a kullanmaya baglamiglardir. Bunlardan esinlenerek
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Islamcilar, kendilerinden olmayan insanlara zorla kendi anlayislarinda bir yasam
tarz1 dayatmak yerine birlikte yasamanin formiillerini aramislardir. Bu dénemde
Islamcilarin ortaya attig1 “cokhukukluluk” ve “Medine Vesikas1” gibi programlar bu
anlayisin iiriiniidiir. Bu programlarla islamcilar, islam’in, baska toplumlarla birlikte
yagamay1 ongoren tarihsel yaklasimini ¢ogulculuk, uzlasma ve hukukun stiinligii

gibi kiiresel kavramlarla eklemlemeye ¢alismislardir.

1980 sonrasinda Tiirkiye’de Islamci hareketin yiikselmesi icsel ve dissal
birgok nedene baglidir. 12 Eyliil sonrasinda Tiirkiye’de sol, ideolojik bir ¢okiis
yasamistir. Sovyetlerin de c¢okiisliyle tamamen dagilan solun yerini, toplumsal
vurgular1 6ne cikaran Islamcilik almigtir. islamei hareketin "90’larda yiikselmesi de
bu defa sag siyasetin darbogaza girmesi neticesinde olmustur. Mert’e gore bu
donemde Islamcilik toplum vurgulu bir siyaset gelistirdi ve Islamcilik sivil
toplumculasirken sivil toplum da Islamcilasti (Mert, 2004: 418). Yukarida da
belirtildigi gibi Islamcilar, ulus otesi faaliyetlerde de bulunabilen &nemli dini
orgiitlenmeler gerceklestirmislerdir; Deniz Fener, insani Yardim Vakfi (IHH) gibi
yardim amach orgiitlenmelerle Tiirkiye’de baska hicbir kesimin basaramadigi ve
bagarmasmin da ihtimal dahilinde olmadigi alanlari iyi kullanmislardir. Bu da
Islamc1 harekete halk tabaninda destegin artmasmm saglamistir. Bunda basaril
olmalarmin sebebi Islam’in, Tiirk toplumunun kiiltiirel kodlarinin derinlerine kok
salmis olmasimin da Onemli bir payr vardir. 1999 Marmara depreminde bu
kuruluglarin devletten daha faal olmalar1 bu kodlarin karsilikli dayanigsmasindan
kaynaklanmaktadir. Bunun sonucu olarak 2002 Genel segimlerinde bu bdolgeler
kitlesel olarak AK Parti’yi oya bogmuslardir (Caha, 2004: 483).

5.3.2.3. Islamc1 Hareketin Zayiflamasi

Islamcilarin 1980 ve 1990’larda yasadiklar1 bu siire¢ onlar1 ayni zamanda
hizl1 bir degisim ve déniisiim siirecine sokmustur. Islamc1 kesimler kamusal yasam
alanina niifuz ettikge burada iiretilen degerlerden etkilenmislerdir (Caha, 2004: 491).
Ayni sekilde kiiresellesme ile baslayan siirecte de uluslar arasi toplumla etkilesimleri

Bati’ya olan klasik karsi duruslarini yumusattigt gibi kiiresel toplumla da
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entegrasyonlarmi saglamistir. Diger taraftan Anadolu sermayesinin bu donemde
muazzam biiyiimesi ekonomik anlamda da Islamcilari klasik Tiirk burjuvazisi ile
rekabet imkan1 saglamistir. Refah Partisi’nin 1994°te mahalli idareleri devralmasi ve
1995°te de iktidara gelmesiyle o giine kadar devlet pastasindan pay alamayan Islamci
kesimlere yeni ve genis imkanli bir alan agmustir. Erkilet, bu siireci soyle
acgiklamaktadir:
“Yesil” denilen sermayenin tesekkiilii, miisliiman isadamlarinin girisim ve
yatirimlari, Islami egitim kurumlarinin giiglenmesi (...) umuldugu gibi
varolan toplum yapisinin Islami istikamette doniistiiriilmesine yol agmadi,
tam tersine alternatif arayisindaki orta sinif miislimanlart burjuvalastirdi:
Burjuva aile modelleri (¢ekirdek aile temel alindi, ¢ok esli evliliklere zina
muamelesi yapilir oldu); burjuva ekonomisi (kapitalist iiretim ve paylagim
modelleri esas alindi, sosyal adalet¢i bir Islam ekonomisi diisiincesi tiimiiyle
devre dis1 birakild) ve burjuva demokrasisi (tek sorun demokrasinin
yeterince uygulanmamasiyd:, Islam diisiincesinin demokrasiyle uzlasmaz

higbir yonii yoktu) hizla 6ziimsendi ve i¢sellestirildi (Erkilet, 2004: 92-93).

Islamcilarin yasadig: bu degisim hemen her alanda goriilmektedir. Kamusal
ve ekonomik imkanlarla bulusmalar1 Islamcilarda ciddi bir diinyevilesme trendi
ortaya ¢ikarmistir. Caha’ya gore bu da aslinda, sosyolojik anlamda sekiilerlesmeden
bagka bir anlam ifade etmemektedir (Caha, 2004: 492). Erkilet’e gore de bu
diinyevilesme sonucunda muhafazakar sermaye, liberal yaklasimin sagladigi
kazanimlarla palazlanirken hizla renginden arindi. Ornegin, ¢ok temel bir sorun
olarak algiladig1 kizlarinin basortiisii meselesini bile sistemle acik bir catigsmaya
girmemek tizere; onlar1 yurtdisindaki {iniversitelere kanalize ederek sistemi

rahatlatmak suretiyle ¢ozdii (Erkilet, 2004: 93).

Islamcilarda goriilen bu doniisiim aslinda “80’lerde yavas yavas goriilmeye
baslanmigti. Nokta dergisi, 29 Mayis 1988 tarihli 21. sayisinda konuyu, “Imanla
paraya bir arada sahip olanlarin yeni yasam bi¢imi” bashigiyla Islam sosyetesinin
yagsam tarzini ele alan bir dosya yaymlamistir. Burada, zengin muhafazakar ailelerin

giinliik hayatlarindan eglencelerine kadar, kilik kiyafetlerinden evlerinin dosemesine
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kadar liiks bir hayat tarzin1 benimsedikleri ve bunu da Islami yasam bicimleriyle
entegre ettikleri konu edilmistir (Nokta, 29 Mayis 1988). Aslinda, siradan gibi
goriinen ve Tirkiye’nin her doneminde zengin muhafazakar ailelerin oldugu
gercegine halel getirmeyen bu durum yine de Islam referansli bir yasam bigimini
benimseyen kesimler acisindan énemlidir. Ciinkii bu trend daha sonra Islamc1 kesim
icerisinde genellesmis ve 2000’1li yillardan sonra artik kaniksanmis bir hayat tarzi
olarak Islamci hareketin zayiflamasindaki etmenlerden biri olmustur. Ciinkii,
IHL’lerin de &niiniin kesilmesiyle artik nitelikli genc yetistiremeyen Islamc1 hareket
bu kesimlerin de goziinden diismiistiir. Islam’in tevhidi anlayisindan gittikce
uzaklasan Islamcilar, 28 Subat’tan sonra tekrar giiclenmeye baslayan milliyetgi
muhafazakar cizgideki Tiirk-Islam rotasina tekrar girmislerdir. Neticede de bu

cizgiyi temsil eden AK Parti ile eklemlenmislerdir.

Liberalleserek Islamci hareketten ayrilan bu kesimler Islami yasam tarziyla
cagdas yasam tarzi arasinda bir yer edindiler. Yeni basortii stilleri gelistirdiler.
Onlara hitabeden Islamc1 moda evleri agildi. Cagdas yasamun siirdiigii mekanlara
girmeye bagladilar. Tesettiirlii kadinlar icin 6zel giizellik merkezleri, karli isletmeler
haline geldi. Eskiden evlerinde dahi erkek akrabalarindan sakinan kadinlar,
makyajsiz ve bakimsiz sokaga c¢ikmamaya ve dar, rengarenk giysilerle sosyal
ortamlara girdiler. Gengler, marka ve moday1 takip etmeye ve artik yesil pop ya da
ilahi yerine popiiler Tiirk ve yabanci miizik dinlemeye basladilar. Flort etme
tabularim1 yikarak cok rahat bi¢imde karsi cinsle arkadasliklar kurdular ve bu tiir
davraniglar da artik aileleri tarafindan normal karsilanmaya baslandi. Hatta bu
kesimler i¢in tabu olan cinsellik dahi, dini nikah yaparak ¢ok eslilik yoluyla veya
gayri mesru bicimde asildi. Islamci kesimler i¢inde kiirtaj patlamasi oldugu bizzat bu
kesimlere yakin uzmanlar tarafindan itiraf edildi. Liiks ara¢ kullanan basortiilii
kadinlarin sayisinda ciddi bigimde artis goriildii. Islamci kesimin bu sosyal
dontisimii konusundaki aragtirmalar ve haberler medyada sikca yer almis ve
tartistlmistir (Aksiyon, 18-24 Mart 2000; Sabah, 16 Mayis 2004; Tempo, 9 Agustos
2005; 27 Eyliil 2005; 18 Ekim 2005; 1 Mayis 2008; 8 Mayis 2008; Haftalik, 156
2006).
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Islamc1 hareketlerin diinyada da gerilemesine paralel olarak Tiirkiye’deki
Islamc1 hareket ciddi bir degisim ve doniisiim yasayarak kapitalist sistemin tek
muhalifi olma &zelligini yitirerek Islamci sdylemleri terk etmistir. 1990’larn ikinci
yarisindan itibaren Islamci hareket krize girmistir. Islamci aksiyonu terk eden
Islamcilar bu defa eski tutumlarim1 ve goriislerini elestirerek piyasadan
cekilmislerdir. Erkilet’e gore bu siiregler yasanirken Islam’m bir medeniyet insasi
oldugu tartismalar1 hizla gerilemis, soOniiklesmis ve hatta miisliimanlarin
giindeminden tamamen ¢ikmustir. Islamcilik, sisteme alternatif olsun diye iirettigi

kurumlar eliyle sisteme eklemlenmistir (Erkilet, 2004: 93).
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Bu c¢alismanin amaci, Tiirkiye’nin merkezi sorunu konumundaki din ve
ozelde “Islam” ve ondan tiireyen fikri bir akim olarak Islamcilik sorununun belli
basli dénemleri ve aktorleri cercevesinde incelenmesidir. Bunun igin, Islamcilik
hareketi, pek cok ortak noktalari nedeniyle once toplumsal hareket kuramlari
cercevesinde ele alinmaktadir. Bu ilk boliimde toplumsal hareket yaklagimlarinin
Tiirkiye’deki Islamci hareket paradigmasi acisindan 6ne cikan ydnleri iizerinde
durulmakta ve Islamci hareketin; siyasal firsatlarmn degerlendirilmesi, sosyal ve
kiiltiirel kodlarin tiretilmesi ve bu kiiltiirel modellerin ve kaynaklarin kullanilmasinda

gosterdigi basarili slire¢ acisindan toplumsal hareket ile bagdasiklig: tartisilmaktadir.

Calismanin ikinci boliimiinde kavram olarak “Islamcilik” agiklanmakta ve bu
akimin temel felsefesi, dayandigi toplumsal taban ve temsilcilerinin 6zellikleri
aciklanmaktadir. Burada temel dayanak noktamiz, baska bir deyisle Islamc1 hareketin
ortaya ¢ikis nedeni, 6nce Osmanli’nin son ddneminde bir diisiince akimi olarak
¢tkmast ve daha sonra Cumhuriyet doneminde bir ideolojik tepki olarak gelismesi
bakimindan iki evrede incelenmektedir. Ilk donemindeki &zellikleri ve mevcut
siyasal ve toplumsal sistemde kendi i¢indeki farkli fraksiyonlari, bagka akimlarla ve

merkezle iliskileri ele alinmaktadir.

Calismanin iclincii boliimiinde, Tiirkiye Cumhuriyeti’nin laik Kemalist
ilkeler iizerine kurulmasiyla zararli bir ideoloji olarak algilanan Islamciligin buna
karst aldig1 tavir incelenmektedir. Bu kapsamdaki dini faaliyetler ve buna karsilik
sistemin tutumu, belli bash olaylar ve Islamc1 aktérlerin yaptiklar faaliyetler genis
bir bicimde verilmektedir. Calismamizin temel amaci, Islamci hareketin kendi ic
diinyasindaki dinamiklerinin incelenmesi, belli basli aktorlerin diisiince yapilari,
calisma metodlari, kendi aralarindaki iliskileri, anlagsmazlik ve ¢atismalari, merkezle
miicadeleleri ve ona karsi olusturduklari muhalafet bicimleri, ittifaklar1 ve siireg
igerisinde ugradiklar1 degisim ve doniisiim oldugundan, bu déonemde ortaya ¢ikan
Nurculuk ve Siileymancilik faaliyetlerinden itibaren bu aktorler s6zkonusu kavramlar

uzerinden incelenmektedir.
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Dordiincii boliimden itibaren, Tirkiye’nin siyasal degiskenlerine bagl olarak
kurulan siyasi partilerin islamcilik konusundaki yaklasimlar ve bu dénemde ortaya
c¢ikan yeni firsat alanlari ile Islamcilik diisiincesinin Islamci harekete doniisme siireci
iizerinde durulmaktadir. Son béliimde ise dénemin onde gelen Islamci hareket
aktorleri kapsaminda Necip Fazil Kizakiirek’ten baslayarak, tarikatlar, MTTB ve
Akincilar, siyasal Islamc1 hareketin en énemli temsilcisi olan Milli Gériis hareketi ve
partileri ile islami referansh kiiltiirel bir hareket olan Fethullah Giilen hareketi ve bir
dénem o6ne cikan radikal Islamci hareketler ve 1980 sonrasi Islamci hareketin
yiikselisi kapsaminda Imam Hatip Liseleri ile hareketin kiiltiirel, sosyal, egitim ve
iktisadi alanlardaki gelismesi ve daha sonra zayiflayarak ciddi bir doniisiime

ugramasi yine basta ¢izilen ¢ercevede incelenmekte ve yorumlanmaktadir.

II. Mesrutiyet islamcilar1 dedigimiz Osmanli dénemi Islamcilar;, Osmanli
devletinin Bat1 karsisinda geriledigini, topraklarmi siirekli kaybederek dagilmaya
basladigin1 ve son ikiyiiz yillik modernlesme g¢abalarinin sonu¢ vermedigini, 19.
yiizyilin son yarisindan itibaren de artik Batiyr taklit etme noktasina geldigini
gorerek, devletin kurtulusunun yine Islamlasarak olabilecegi ana tezi iizerine insa
ettikleri Islamcilik anlayisi, Birinci Diinya Savasi sonrasinda Osmanli devletinin
yikilmasi ile anlamsiz hale gelmistir. Bunun iizerine, Osmanli bakiyesi iizerine
kurulacak yeni devleti Islamlastirmak adina, halifeye ragmen Milli Miicadele’ye
destek veren Islamcilar, yeni kurulan devletin Osmanli’dan daha ileri diizeyde
Batililagsma girisimleri ve Islam’1 kamusal alandan sert bir sekilde atmasiyla hayal
kirikligima ugramiglar ve bu duruma farkli sekillerde tepki gostermislerdir.
Calismada bu tepkiler, belli basl {i¢ kategoride incelenmistir; birincisi, suskunluk
veya kiiskiinliik kategorisidir. Cumhuriyetin kurucu kadrolarinin sert yasal
diizenlemelerle destekledikleri laik reformlar karsisinda geri ¢ekilen ve daha ¢ok
geleneksel Islamci ¢izgiyi temsil eden tarikatlar ve bazi bagimsiz Islamci aktdrler bu
baglamda degerlendirilmistir. Ikincisi, “dinsizlestirme” politikalarina kars1 herhangi
bir sekilde kolektif kimlik olusturma plani ve amaci olmadan tamamen toplumsal
dini kaygilarla harekete gecen ve daha sonra sisteme alternatif kitlesel kiiltiirel
hareketler olma vasfi kazanan Miisliiman aydimlarin informal ¢abalaridir. Ugiinciisii

ise tamamen agik bir sekilde resmi sosyal ve siyasal sistemin i¢inde ve onu
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kullanarak merkezden diglanmis sosyal gruplar1 merkeze tasiyan siyasal Islamcilik

asamasidir.

Calismada bu asamalar, onlar1 temsil eden belli bash aktorler etrafinda
birbiriyle neden-sonug iliskisine dayanarak tarihsel bir siire¢ i¢erisinde ele alinmistir.
Bu haliyle ¢alismanin, toplumsal hareket yaklasimlarina dayanak teskil eden bir¢cok
yonii ortaya ¢ikmustir; Toplumsal hosnutsuzluk, kiiltirel modellerine dayanarak
kolektif kimligin olusmasi, hareket aktorlerinin agilan firsat alanlarindan

yararlanmasi ve en 6nemlisi “Otekilestirilen” bir kitlenin diismaniyla ¢atigma halidir.

Tiirkiye’de Islamcilik ya da islamci hareket kavramlari giindeme geldiginde,
karsit1 olarak laiklik ve Kemalizm’le birlikte anilmaktadir. Ciinkii Tiirkiye toplumu
icin geleneksel Islam anlayisi, hakim bir yasam bicimi olarak yaklasik bin yildir
toplumun ekseriyetince benimsenmis ve igsellestirilmis bir olgudur. Bu nedenle, ona
yapilan her tlir saldiri, toplumun vicdanindan geri donmiistiir. Dolayisiyla,
Tiirkiye’de Islamci hareketi yiikselten paradigmalar bu agidan degerlendirilmelidir.
Tiirkiye’de diizenin temel sorunu Islam’dir. Ciinkii bu sorun, erken Cumhuriyetten
giinlimiize kalan ve toplumu huzursuz eden bir ayrismayi siirekli olarak giindeme
tagimistir. Bugiin Tiirkiye toplumunun bunalimini bu eksende aramak gerekmektedir.
Bu ¢aligma, kisaca Kemalizm-Islam catismasi diyebilecegimiz bu sorunun kaynagi
ve diizeyini ortaya ¢ikarmistir. Bu baglamda en onemlisi, devletin resmi ideolojisinin
vizyon eksikligi, kendi toplumunu tanimada gosterdigi zaafiyet ve hukuk devleti
olma vasfindan uzakligi agiga ¢ikmistir. Cumhuriyetin kurucu kadrolarinin kit
tarihsellik anlayislar;, modernlesmeyi ve degisimi dinden bagimsiz bir yapida
iretmeye calismalart Tiirkiye toplumunu kaosa siiriikleyen en Onemli faktor
olmustur. Dini, devletin vesayeti altina alip rehabilite etme ¢abalar1 bir taraftan
hedeflenenin aksine onu siyasallastirmis, diger taraftan da geleneksel dini yapinin
onunla eklemlenmesi sonucunu dogurmustur. Sonug olarak, Islam’in Tiirk toplumu
tizerindeki potansiyelini 6lgmedeki yetersizlikleri, onun, firsatlar1 degerlendirerek

siyasal ve kiiltiirel bir gili¢ olarak kendisine alternatif hale getirmistir.
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Bu agidan sisteme siyasal, sosyal, kiiltiirel ve ekonomik alanlarda alternatif
hale gelen Islamci hareketin parametreleri, 1924-1950 siirecinde yasanan; hilafetin
kaldirilmasindan baslayarak halkin giyim-kusamina, diline ve kutsal sembollerine
kadar uzanan Kemalist reformlarin dini kurumlar1 ortadan kaldirarak yerine Fransiz
tipi jakoben laikligin ihdas1 Islamci hareketleri gelistirmistir. Ancak, gelisen bu
hareketler farkli konjonktiirel donemlerde farkli yaklagimlar sergilemisler ve zaman
zaman yaklagsalar da kendi aralarinda higbir zaman homojen bir Orgilitlenme

olusturamamislardir. Bu ¢alisma, asil bu olguyu aciga ¢ikarmaktadir.

Calismada Islamci hareketin ¢ok 6nemli bir dzelligi daha belirginlesmistir.
Belki de bu 6zellik Tiirkiye 6zelinde ortaya gikan bir husustur. O da, farkli islamci
aktorlerin birbirinden kopuk faaliyetlerinin bir sekilde birbirini besledigidir. Hatta,
kendi iglerinde kopmalara neden olan durumlarin bir zaman sonra ve bir sekilde
doniiserek ya aslina riicu ederek ya da daha farkli formiilasyonlarla birbirini besledigi
ve Islamci harekete katki sagladii goriilmektedir. Bu sebep-sonug iligkisinin

Islam’in kendine has biitiinliik yapisindan kaynaklandig1 muhakkaktir.

Tiirkiye’de Islamcilik, diinyada anlagilan biciminden farkli anlagiimaktadur.
Tiirkiye Islamcilar’nin Osmanli’nin mirasgilart olarak milliyetgi ve muhafazakar
kodlara sahip olduklar1 goriilmiistiir. Geleneksel yasami din, dini de geleneksel
yasam bicimi olarak algilayan ve Islamci kabul edilmeyen genis halk kitlelerinin
disinda da Siinni Islam anlayismin kazandirdig1 askin devlet algisina sahip birgok
Islame1 aktér ile zellikle 1970’lerden sonra bunu kirmay: basaran siyasal Islam ve
radikal gruplarla olan catismalari, ittifaklari, iliskileri ile degisim ve doniisiimleri
ortaya ¢ikmaktadir. Tamami “Islamci hareket” iginde miitalaa edilse dahi, diinya
goriisii ve dini anlayiglar1 birbirine tamamen zit Islamci aktdrlerin  oldugu

goriilmektedir.

Calismada ele alinan ve Tiirkiye’deki belli bashi Islamci akimlar1 temsil
ettigini diisiindiigiimiiz Islamc1 gruplarin davramislarinin Tiirkiye nin siyasal ve
toplumsal degiskenlerine bagli olarak hem kendi aralarinda ama daha c¢ok sistemle

olan iligkileri 6nemli sonucglar vermistir. Baz1 iliski sekil ve diizeylerinin genel
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kanaatten farkli oldugu goriilmiistiir. Ornegin, devleti ele gecirerek yerine seriata
dayali devlet kurma talebi oldugu sanilan bazi cemaatlerin hi¢c de boyle
diistinmedikleri ortaya ¢ikmaktadir. Bununla birlikte, giiglii olduklar1 diisiiniilen bazi
gruplarin aslinda sanildigi kadar olmadiklarin1 bizzat kendilerinin itiraf ettikleri
goriilmektedir. Islamc1 hareketin yiikselisinde dahi baz1 zayiflik emarelerinin oldugu
ama kiiltiirel modellerinin dayandigi referanslarinin giicii nedeniyle bunun daha

sonra ortaya ¢iktigini sdyleyebiliriz.

Buna ragmen, Islamci hareketin Tiirkiye’de entelektiiel diizeyde ¢ok dnemli
bir potansiyel ortaya koydugu da calismadan ¢ikan Onemli bir sonugtur. Tiim
catismalarma ragmen Islamci hareketin bir puzzle (yapboz) gibi isledigini
gérmekteyiz. Adeta gizli bir el, Islamci aktorlerin goérev dagilimini yapmis gibidir.
Her biri farkli bir alanda ihtisaslagsmig ve o alan1 doldurmaktadir. Biri tiikendiginde
digeri onun yerini almakta ve bu siire¢ siirekli olarak tekrarlanmaktadir. Bunun
sebebi, yogunluklar1 farkli olmakla birlikte ortak diigmana sahip olmalarindandir;
Kemalizm, laiklik, komiinizm, CHP, Darwinizm, materyalizm gibi unsurlar gizli ya
da acik, ekseriyetinin ortak nefret alanlarini olusturmaktadir. Buna karsilik sisteme
bakis acilar1 ve yaklagimlarmimn ug¢ noktalarda olabildigi goriilmektedir. Ornegin
Diyanet Isleri Bagkanligi her birine gore farkli anlamlar ifade etmektedir. Kimileri
gerekli bir kurum olarak goriirken kimileri de varligina dahi tahammiil
edememektedir. Bazilari, bir hususu goklere ¢ikarirken, bazilar1 ayni seyi tekfir
edebilmektedir. Bununla birlikte bu iki asir1 ug, bagka bir konuda birlesip ticiincii bir
gruba saldirabilmektedir. Yani, Tiirkiye’deki Islamci hareketin aktorleri ortak ve
tutarl1 bir kavramsal cerceve olusturamamislardir. Bu da Islam’in, metin merkezli
olmakla birlikte pratik eylemselliginin de dini yorumlarda temel referans kaynagi

olarak kullanilmasindan ve farkli yorumlanmasindan kaynaklanmaktadir.

Calismada, sonug olarak Tiirkiye’de belli parametrelere dayanarak yiikselen
Islamci aktérlerin belli bir siire sonra degisime ugrayarak ya piyasadan ¢ekildigine ya
da marjinallestigine tanik olmaktayiz. Cok 6nemli bir baska 6zellikleri ise kendileri

degisirken dayandiklari toplumsal taban1 da dontistiirmiislerdir.
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Calismanin vardigi noktada, Tiirkiye’deki Islamci hareketin hala sistemin
merkezi sorunu olmaya devam ettigi ve Kemalizm’le kiyasiya catisma halinde
oldugu anlasiimaktadir. Bu siiregte Islamci hareket sistemle miicadele edebilecek
biiyiik bir kiiltiirel repertuar olusturmustur. Bunun yani sira Islamci hareketin eski
dinamiklerini kaybettigi ve siyasal Islamcilik yoniiniin zayiflayarak tekrar milliyetgi
muhafazakar bir c¢izgiye c¢ekildigi goriilmektedir. Bu ¢izginin, geleneksel
muhafazakar tabanda daha fazla karsilik bulmasi Islamci hareketin belirtilen
birikimlerine  dayandigini  ve Islamci aktorlerin  birbirinden  beslendigini
gostermektedir. Tiirkiye Islamcilari’’nin birbiriyle catisarak geldikleri bu nokta
Islamcilarin merkezdeki soruna yaklastiklarini ama bu sorunu hangi referanslarla
cozecekleri konusunda kararsiz ve tutarsiz olduklarimi gdstermektedir. Doniigsen
Islamcilar; global ekonomik veriler, Tiirkiye’nin biiyiimesine olan katkilari, AB
stirecinde elde edilen mesafe ve dis politikada gelistirdikleri agilimlar gibi sdylemler
kullanarak basarili olduklarim1  savunuyorlar. Halbuki islamcilik, Bat1 ile
entegrasyonu reddeden, antiemperyalist ve antisiyonist karsilig1 olan bir ideolojidir;
etnik ve bolgesel kimlikleri tanimayan ve ulus yerine immet kavramini esas alir ve
bireysel Islami yasam yerine toplumsal Islami yasam bigimini benimser. Ayrica
Islamcilik, kiiresel giiglere kars1 koyar ve diinyada Miisliimanlara yapilan zuliimlere
kayitsiz kalmaz. Gelinen noktada Tiirkiye’li Islamcilarin bu dinamiklerini yitirdikleri

goriilmektedir.
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OZET

UZUN, Necmi.
TURKIYE’DE ISLAMCI HAREKET:
GELISIMI, ILISKILERI, AYRILIKLARI VE DONUSUMU
Yiiksek Lisans Tezi, Ankara, 2011

Tiirkiye’de Islamcilik diisiincesi, Osmanli Devleti’nin Bati’nin gerisinde
kalmas1 ve yanlis Batililasma yapildig1 gerekcesiyle devleti kurtarmak adina bir grup
Islamc1 aydin tarafindan gelistirilmistir. Osmanli Devleti’nin yikilmasiyla onun
miras1 lizerinde kurulan yeni Tiirkiye Cumhuriyeti’nin kurucu kadrolar: devleti laik
esaslar lizerine kurduklarindan dini kamusal alandan ¢ikarmislardir. Bu kadrolar, laik
reformlar1 gerceklestirmek igin Islamcilarin muhalefetini &nlemek amaciyla sert
yasal tedbirler almiglar, dini yasam bigimlerine ve dini sembollere Yyasaklar
getirmisler ve topluma milli bir din dayatmislardir. Buna karsilik islamcilar, bu

uygulamalara yerel diizeyde karsilik vermisler ancak basarili olamamiglardir.

1924-1950 aras1 donemde hemen tiim dini yasam alanlar1 kisitlandigindan
Islamci aktorler geri gekilmisler ve informal yollarla 6zellikle dini egitim ve kiiltiirel
alanda gizli faaliyetlerde bulunmuglardir. Bu donemde oOzellikle Nurculuk ve
Stileymancilik hareketleri halk tabaninda karsilik bularak cemaat olusumu siirecini
baslatmiglardir. Tiirkiye’nin 1945°ten itibaren ¢ok partili sisteme gegmesiyle olusan
nisbi ozgiirlik ortamindan yararlanan Islamci aktérler, faaliyetlerini artirarak
giiclenmeye baslamiglardir. Gazete ve dergilerle baslayan bu siireg, 1960’larin
sonlarindan itibaren miistakil bir Islamci1 partinin kurulmasiyla siyasal, sosyal,

ekonomik ve kiiltiirel alanda yayginlagsmistir.

Islameilik, 1950°den sonra uluslar arast Islamci hareketlerden de etkilenerek,
cesitlenmis ve giiclenmistir. Siyasal Islamciligin ¢ekim merkezi olusturdugu bu
siiregte cemaat ve tarikat aglari ile radikal Islamcilik arasinda genis bir diizleme

oturan Islamc1 aktdrler hem sistemle hem de kendi aralarinda uzlasma ve catismalar



260

yasamislardir. islamc1 hareketi, ideolojik merkezinin en biiyiik tehlikesi olarak géren

Kemalist’ler ise onu durdurmak i¢in birgok kez hukuksuz yollara bagvurmuslardir.

Sonugta Islamci1 hareket, ulusal ve uluslar aras1 gelismelere paralel olarak ve
toplumsal dinamiklere gore biiyiik bir degisim ve doniisiim yasamistir. Bu ¢alismada,
Islamc1 hareketin sebep-sonug iliskisi iginde ve toplumsal hareket yaklasimlari
cergevesinde gelisim nedenleri, 6nemli aktorleri, sistemle ve kendi aralarindaki

iliskileri, ittifaklari, catismalar ve etkilesimleri arastirilmistir.

Anahtar Sozcukler

Islamcilik
Kemalizm
Islamc1 Hareket

Catisma
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ABSTRACT

UZUN, Necmi.
THE DEVELOPMENT, RELATIONS, CONFLICTS AND TRANSFORMATION
OF ISLAMIC MOVEMENTS IN TURKEY
Post Graduate Thesis, Ankara, 2011

The Islamic thought in Turkey has been developed by a group of Islamic
intellectuals to stop the Ottoman Empire from collapsing due to underdevelopment
and inaccurate modernisation policy and to save the nation through an Islamic
referenced restoration strategy. Forming a secular state upon the heritage of the
Ottoman Empire after her fall, the formers of the new Turkish Republic excluded
Islam from public territory. This team introduced harsh legal measures to avoid the
opposition of the Islamists against the secular reforms to be performed and also
banned their lifestyles and religious symbols and tried to apply a national belief of
their own replacing original Islam. The Islamists countered them through local

attempts but were unsuccessful.

During the 1924-1950 period, the Islamists withdrew because almost all
religious practices were banned and they started to provide informal religious
training and cultural activities underground. The Nur and Suleymanist movements
were the primary movements who took the initiative in this context and formed their
bloc which gained support from the conservative community. Taking advantage from
the relatively low liberty era following the recognition of the multi-political system,
the Islamists increased their activities and strengthened their power. Emerging with
newspapers and magazines, this process gave the opportunity to form an individual
Islamic party, formal and nonformal educational and cultural institutions, NGO’s and

business organisations which in all pervaded the Islamic sphere in the nation.

The Islamic movement, influenced by national and international Islamic
activities, gained variety and power after the 1950’s. Political Islam being the gravity
centre for all, the Islamic actors were installed between many religious blocs and
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sects from moderate to radical Islamic groups which were in accordance as well as in
conflict between themselves and also the state. Considering the Islamic movements
as the most dangerous threat for its ideological centre, the Kemalists tried to avoid

them in terms of illegal means.

Eventually, the Islamic movement went through a variation and
transformation process parallel to domestic and international developments and
social dynamics. In accordance with the social movement approaches, this study
seeks the cause-effect relation behind the development of the Islamic movement in
Turkey; its main actors, the relations, disputes, conflicts, alliances and the interaction

between the system and themselves.

Key Words

Islamism
Kemalism

Islamic Movement
Conflict
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