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Siyasal Islim’a yénelik hakim akademik literatiir ya Tiirkiye drneginin
ozglnliigiinii ihmal etmekte ya da sistematik ve detayh bir analize bag-
vurmadan bu dzgiinliige gondermede bulunmakla yetinmektedir. Da-
hast, modern Tiirkiye siyasi tarihine yogunlagsan ¢alismalar, s6z konusu
ozglinliiklerin sturl ve kismi bir ¢oziimlemnesini sunmaktalar. Oryanta-
list yaklagimlarin 6tesine gegseler de, bu galigmalar, va siyasi-ekonomist
perspektifier onererek kiiltiiriin ve sembolik sermayenin siyasi siireg
tizerindekd kurucu roliinii kiigiimserler ya da siyasi baglama ve yonetim
bigimlerine hi¢ énem vermeyen kiiltiirel indirgemecilige bagvurarak
kiiltiirel gerceveyi abartmaktalar. Bu cercevede, agiklayial énciiller ve
egemen, kurucu perspektiflerin analitik araclan, Tiirkiye Siyasal Islaim
deneyiminin daha genis ve stirdiiriilebilir ¢dziimlemesini saglamakta
gliclitk cekmektedirler. Bu yaklagimlarn étesine gecmek iizere, Tiirki-
ye'deki Siyasal Islom’mn olugumunu, déniisimimii ve eklemlenmesini
muhafazakar-sager kiiltirel sermaye ile belirli bir ynetim tarzi arasin-
daki karmasik iligkilere basvurarak analiz etmeye caligtyorum. Din so-
rununa, dinin siyasetle eklemlenmesine ve bunlarin yeni toplumsallik-
larm kurulusuna etkilerine yonelik farkh ve insa edici/kurucu Kemalist
modernizasyon ve yonetim stratejileri ve muhafazakar-sager kiiltiirel
vapi ile Siyasal Islim arasindaki gerilimli ama “iiretici” iligkilere dair
stirdiiriilen tartigma, Tiirkiye'deki Siyasal Islim‘m 6zgiin niteliklerini
agifa cikarmayr amaglamaktadir. Bu baglamda, Tiirk siyasi diigiince
ve hareketleri tarihinde, muhafazakar-sagaligin kurucu rolimii vur-
gulayan bu galisma, umuyorum ki, Tiirkiye deneyiminin ézgiinliigiini
degerlendirmede yeni bir bakis agis1 sunacaktir.
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Entelektiiel kiskleri daha gerilere gotiiriilebilse de, Islim diinyasmda, toplum-
sal bir giic olmast ve siyasal anlamda bir alternatif olugturma potansiyeline
erigmesi 1970'leri bulan “toplumsal ger¢ekligi’ tarumlamak adina basvurulan
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vb. adlandirmalarin hicbiri tek baglarina, isaret ettikleri toplumsal gercekligin
boyutlarmi tam anlanmuyla kargilamaya miisait degildir. Tarumlama yapmada-
ki bu zorluk, hem séz konusu olusumlarin mevzilendikleri devletlerin farkh
tarihsel ve sosyolojik dinamiklere sahip olmalarindan hem de isaret edilen
toplumsal gercekligin total bir biitiinliige sahip olmayip giderek karmagtk-
lagan, bolinen, gesitlilik gisteren, hatta zaman zaman birbirleriyle catigan
olusumlarm toplami olmasindan kaynaklarur. Ancak, séz konusu toplumsal
gercekligi tanumlamamn olanakli kilinmas: adna, bu caligma boyunca, soz
konusu olusumlarin barmdirdigy farkhiiklann bilingli ve operasyonel bir
dtelenmesine bagvurularak, hayali bir ‘bilegke’ ve ‘ortak kesen’ zemininde
hareket edilecek ve doniisiimlii olarak, fslametlik, Siyasal Islam ve Islimi Ha-
reket kavramsallastirilmalar: kullarlacaktir. S6z konusu ‘bilegke’ veya ‘ortak
kesen’; modernlikle hayat bulan, Isldm" siyasal diizenin odagina yerlestirme-
ye caligan ve toplumu Islami prensipler gergevesinde yeniden yapilandirmaya
yonelen soylem ve girisgimlerdir.

islam? Hareketi Tanimlamak

Siyasal Islam’mn 70'lerden itibaren biitiin Islam diinyasinda ortaya ¢ikmasina
hangi faktérlerin katkida bulundugu ya da belirleyici oldugu fizerine bir dizi
caligma yapimustir. Bu calgmalarda birbirini tekrar eder bigimde kurulan soy-
lem, Siyasal Tslim’in baska alternatif ve politikalarin yetersizliginden beslen-
digi yani bir eksikligin (lack) doldurulmast oldugudur. Bu sdylemi olusturan
tezler, Islamcilifin yiikseligini, Islim diinyasinda siyasi katihmn eksikligine
(Sivan, 1985: 83), kiiciik burjuvanm krizine (Gilsenan, 1990: 261-263), bat: libe-
ralizminin, devlet sosyalizminin ve kabilesel sekilciligin basarisizligina (Ha-
nefi, 2000: 122-125), petro-dolarlar ve hizli-adil olmayan ekonomik biiyiimeye
(Al-Azmeh, 1993: 23, 32), kiiltiirel erozyonun sonuglarmna (Amin, 1989: 79-123)
ve ulusal kalkinmaciligin iflasina (Giilalp, 1998: 45-53) dayandarirlar. Biitiin bu
aciklamalar, Islam diinyasinin yagadigs krizi tannmlamakta bagarili olsalar da,
bu krizden beslenenin neden sadece Siyasal Islim oldugu konusunda yeterli
bir aciklama getirernezler.1 Basgka bir deyisle, bu calismalarin varsaydig: gibi,

1 Siyasal Islim'm ortaya gikigin Islam diinyasinda kurulan rejimlerin sosyal, siyasal
ve kiiltiirel politikalarinn bagarisizhigina baglayan tezlerin eksikligini vurgulayan
tezler de bir agiklama modeli olarak yeterli degildirler. Bu tezler, bagka bir agidan
tekrar aymi handikapa diigmektedirler. Ornek iki calisma icin bkz. Gole (1998: 70-
81) ve Giilalp (1998: 43-53). Bu tezleri elestirip tutarh bir biitinlitk icinde agiklama
getiren miistesna bir ¢aligma igin bkz. Sayyid (2000).
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Islam diinyasinda iktidarda olan rejimlerin yol aghg: krizin tanimlanmasiyla
Siyasal Isldm'in alternatif olma durumlan otomatik olarak aciklanmis olmaz.
Iktidardaki rejimlerin krizde olmas: basgka seydir, Siyasal islam'in alternatif
olarak belirmesi baska sey. Sorulmast gereken soru hala cevaplanmig degildir:
Islim diinyasinda yaganan bu krizler neden alternatif olarak liberalizm veya
sosyalizme degil de Islameiligin filizlenmesine yol agryor?

Bu soruyu cevaplayabilmek ve Islmetlifin yiikselme olgusuna alternatif
bir agiklama getirebilmek igin Islim diinyasinin kisa bir analizini yapmak
gerekir. Miisliimanlarin ¢ogunlukta oldugu iilkelerde 1947-61 yillar1 arasin-
da iktidara gelen sémiirge-sonras: (de-colonization) rejimler?, biiyiik oranda
Tiurkiye’deki Kemalist projeden de ilham alarak (Cleveland, 1983: 15) modern-
lestirici, laiklestirici ve milliyetci bir yapiya biirtindiiler. Biitiin bu rejimlerin
ortak ozelligi hilafet-sonrasi bir dénemde kurulmus olmalariyd. Bu su anlama
geliyor: Miisliimanlar ilk defa Islimi olmayan bir devletin y&netimi altmda bu-
lunuyorlard:.3 Hilafetin kaldirilmasi ve modernlesmeci elitlerin halka tanum-
layic1 6ge olarak Islam yerine ulusal kimlikleri sunmast, halk nezdinde Islami
devlete olan ihtiyact zorunlu kilds. Bagka bir deyigle, Islami bir siyasal anlayist
Miisliiman halk igin gerekli kilan sey, bizzat mensup olduklar iilkelerin y&-
neticilerinin kendilerini Islima referansla tarumlamamalariydi. Entelektiiel
ve politik birikimlerini iilkelerinin sémiirgeden kurtulmasma hasreden Miis-
liimanlar, iilkelerinde iktidara gelen rejimlerin Islimi s6ylemi siyasal diizenin
temel belirleyicisi olarak kurgulamak bir yana, diglayan bir yapt ve egilimde
oldugunu fark ettiklerinde Islimcilik bir alternatif olarak siyasal soyleme
biirtindii. Zaten, bu tilkelerdeki Islimeilifin styleminde ‘bagimsizliker’ ve
‘kurtulugeu” 6geler belirgindir. Bu dgeler, somiirgeden kurtulma ¢abalarimn
bir yansimasidir. Kaldu ki, bu iilkelerdeki rejimlerin somiirgecilik-sonrast ku-
ruldugu tarih ile Siyasal Islim'in yiikselmesi arasindaki kisa zamansal aralik
goz dniinde bulunduruldugunda Siyasal Islim’in, varlik sebebinin Miisliiman
toplumlarin yoneticilerinin politikalart neticesinde girilen kriz oldugunu ve
bu krizin, Miisliimanlarimn Islami bir bilince sahip olmalarimi miimkiin kilacak
sosyolojik ortamu yarathgimi savunan tezlerin yanlishig: kolayca fark edilebilir.
Zaten, 5-10 y1llik bir siire, yeni kurulan bir rejimin politikalarimn yanlighiginn
tescil edilmesi, sonuglarinn kitleleri rahatsiz etmesi ve bu rahatsizhifin bu den-
li genis capta bir muhalefeti olugturmast igin yeterli bir siire degildir.

2 Burada siirdiiriilecek tartismaya istisna tegkil eden Tirkiye'ye daha sonra ayrintili
bir sekilde deginilecektir. Bu nedenle buradaki ¢ziimlemeler biiyiik oranda Tiirki-
ye'deki Islimailigm olugumunu agiklamaya elverisli olmayabilir.

3 Islamciligy, hilafetin yokluguyla agklayan iki qalisma igin bkz. Aktay (1997); Say-
yid (2000).
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Islameiligin Tanimlanma Baglami: Evrensellik versus Yerellik

Islameiligy icerden ve disardan tanimlamaya ve anlamaya caligan literatiirii
mesgul eden noktalarm basmda Islami Hareketlerin ‘dzciiliigii’ ve ‘evrensel-
ligi" olmustur. Bu, baska bir adlandirmayla, ‘timmet’ ile “millet” arasindaki
gerilimin disavurumudur. Miisliimanlarm ayni dine mensup olmalari ve glo-
bal anlamda ayn: tarihsel tecriibeye muhatap olmalar: baglamnda ‘“timmet’
kategorisi ile tamumlanmalari iglevsellesirken, hilafet sonras: diinyada farkh
ulus devletler biinyesinde farkli uluslagma politikalaria maruz kalmalar: ve
farkl giindemlerle kargilagmalart anlaminda ‘millet” kategorisi ile tanimlan-
malar1 islevsellik kazanmustir. Bu kagiilmaz gerilim, Islimailig: tarumlamaya
calisan genis literatiir icerisinde tarbisma konusu yapilan ve olgunun iginden
ctkilmazlig1 cergevesinde ¢oziime kavugturulamayan bir gerﬂjmdir.4

Tabi ki, Islam? hareketin belli bir Miisliiman iilkedeki sorunlar, islam
diinyasiin bagka cografyalarindaki Miisliimanlarin sorunlarindan ayri dii-
siiniilemez. Modernligin ‘bir kez ve biitlin zamanlar icin’ (genel anlamda ka-
pitalizmin ve teknolojinin yayginlasmasy, 6zel anlamda da Islam diinyasimnda
iktidara gelen rejimlerin modernlesme ve laiklesme politikalarinu yiiriirliige
sokmasi aracihigiyla), dini anlama ve yasama bigimlerini dontigiime ugratmas:
ve Miisliimanlar din-diinya ikilemiyle yiiz yiize birakmasi, Miisliimanlarin
cogunlukta oldugu biitiin cografyalarda neredeyse benzer sorunlarin yagan-
masini zorunlu kilmugtir. Modernlesmeyle beraber Miisliimanlar, kendi varlik-
larini, varoluslarim anlamlandirabilecek araglardan yoksun birakilmuglardir.
Ancak bu, her iilkenin 6zgiil tarihi ve sosyolojik kisitlanimlart cergevesinde
ifade bulan Islimci hareketlerin, tarihsellik siurlarmi gormezden gelerek,
yagadiklar1 ve beslendikleri toplumun toplumsallik deneyiminde anlaml
olduklariu unutmalar: ve immetgi bir evrenselligin donammlariyla yagadik-
lan toplumlarmn gerektirdigi 6zgiil dili ihmal etmeleri anlamina gelmez. Bu
anlamda, yerlilik, bir tercih degil ontolojik bir zorunluluktur. Ancak, Islime
hareketlerin tarihinde, her iilkenin zgiin sorunlariyla yogrulmug Islami sdy-
lemlerin, tilkelerin tarihi ve siyasi farkliliklar1 gozetilmeden birbirine terciime
edildigi, terclime edildiginde de aym sonuglarin ahnacagiun umuldugu,
tesebbiislere rastlamak hatta biitiin Islim diinyasmdaki siyasi sGylemlerin

4 Tirkiye'deki Islamalig: tarumlama gergevesinde Islamer hareketlerin ‘evrenselligi’
ve ‘yerelligi’ etrafinda stirddiriilen bir tartisma igin bkz. Aktay (1992: 24) Cigdem
(1991: 10-26); Kiiskiin (1992: 25-30}.



46 tezkire

bir ka¢ kaynaktan beslendigini tespit etmek miimkiindiir®. Bunun sonuecu,
Islamct hareketlerin, Tiirkiye orneginde de tizerinde duracagimiz gibi, kendi
toplumsal dinamiklerini gérmezden gelerek evrensel bir ideal adina savagim
vermeleri ve bu yiizden de ciddi bir politik gii¢ olabilme potansiyellerini
yitirmeleri/ titketmeleri olmustur.

Titrkiye’deki Islimcihigm Sosyolojik Baglamu

Tiirkiye’deki IsJimailik analiz edildiginde, modernligin diinya tasavvurundan
kaynaklanan geri dondiiriilemez dontigiimlerin biitiin Islam diinyasmm ortak
paydasint teskil etmesinin yam sira, Tiirkiye'deki Islimciligin zgiinliigii ve
farkldig1 iki noktada sergilenebilir: Cumhuriyetin modernlesme politikalarinm
izledigi yol ve yol aghif1 sosyallik durumu ile Tiirkiye toplumunun kiilttirel
yapisiun Islam diinyasimun diger toplumlarindan sergiledigi farklilik.

Bu cercevede sorulmast gereken sorular sunlardir: Islim diinyasimm higbir
iilkesinde goriilmemis tiirden radikal bir laik devrim olan (Harris, 1979: 21) ve
bu zelligiyle sémiirge sonrasmda kurulan bircok Islam iilkesine 6rneklik tes-
kil eden Cumhuriyetin modernlegme politikalarmun, halkin biiyitk cogunlugu
tarafindan ciddi bir destek ve taban bulamamasina ragmen biiyiik caplt bir
¢atigmaya yol agmamasirun nedeni nedir? Dahast, modernlesme politikalarina
diger biitiin Islam iilkelerinden 6nce baglamis olan Tiirkiyede, bu politika-
lardan rahatsizhk duyarak filizlenen Islimeilik, neden diger Islam iilkelerin-
den sonra ve biiyiik oranda bu iilkelerin Islima diigiiniirlerinden yapilan
terciimelerle ortaya gikmugtir? Ve son bir soru: 1969 yilindan bu yana Tiirk
siyasal hayat: igerisinde yer alan, ve Siyasal Islim'in en biiytik temsilcisi olarak
degerlendirilen MSP-RP izgisi, hilafetin merkezi olan bu topraklarda, neden
1990'lara kadar %20’leri bile bulamayan bir oy orantyla yetinmek durumunda
kalmustir? Tiirkiye’deki [slimailigm tanumunin bu sorularin cevaplanmasindan
gectigini diigtiniiyorum. Bu sorularin ve bu sorulara verilecek cevaplarin, aym
zamanda Tiirkiye'nin diger Islam iilkelerinden ve Tiirkiye'deki Islameiligin

5 Roy, Islimar hareketlerin ti¢ kaynaktan beslenen fig cografi ve kiilttirel kutbu ol-
dugunu soyler: Siinni Arap Ortadogu kutbunu besleyen Miisliiman Kardegler'in
ideologlart Hasan el Benna ve Seyyid Kutub’ken; Sunni Hint altkitasmi besleyen
Ebul Ala Mevdudi; ve Iran-Arap Sii alaruru besleyen Humeyni, Talegani, Bakir es-
Sadr ve Ali Seriati'dir. Bkz. Roy (1995: 11, 16). Arap ve Hint diinyasindan kopuk
Tiirkiye, biraz sonra incelenecegi {izere, biiyiik oranda bu diisiniirlerden yapilan
terciimelerle beslenmesinin yarusira kendine 6zgii bir yapilanmaya sahiptir.
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islam dinyasmdaki diger Islima akumlardan farkim ortaya koyacak temel
sorular oldugunu diigiiniiyorum. Bu yazimn geri kalan kismu bu sorularin
tartigtmina dairdir.

L. Tiirkiye Modernlesmesi

Tiirkiye’deki Islimcilig1 tanumlayabilmek igin, 19. yiizyilin ikinci yanismda Os-
manl elitleri eliyle yiiriitiilen ve 20. yiizyilda da Kemalist elitlerce devralmp
sirdiiritlen Tiirk modernlegme tarihinin yeniden degerlendirilmesi gerekir.
On dokuzuncu yiizyll Osmanhi modernlesme hareketlerinin temel amaci,
devleti muhafaza etmekti. Sivil ve askeri biirokraside, egitim ve adli sistemde
gerceklestirilen reformlar merkezi devleti giiglendirerek gerilemeyi ve ¢Bkiigii
engellemeyi ve son zamanlara dogru da dinf yapiun etkisini kirmay1 amagli-
yordu (Cizre, 1999: 84-85). Bu laik modernlesme politikalar: ulemanin biirok-
ratik etkisini azaltmis ve megruiyetini dinden alan Osmanlimin yerine laik
bir Cumhuriyetin kurulmast igin uygun bir atmosfer olusturmustur. Ancak
nedenleri ne olursa olsun gelistirilen politikalar, sonugta, IslAm’m Osmanli’'da
ihtiva ettigi sosyolojik anlamu etkisizlestirmis ve Miisliimanlarla gayri-miis-
limlerin dinsel temelde tabakalagmasina dayanan millet sisteminin ¢6ziilmesi-
ne neden olmustur. Osmanli devlet erkan eliyle ‘devleti kurtarma’ refleksiyle
uygulanan modernlesme politikalari, ‘klasik’ Osmanli idaresinin miimkiin
kildig1 ve Osmanli kimliginin tarumlayanlar olan din ve etnik-kiiltiirel gegitli-
ligi yok sayiyordu. Boylece, cok kiiltiirlii toplumsal dokunun ¢dziilmesine yol
agilarak etnik ayrimeiliga mazeret teskil edecek bir yola girildi. Etnik ayrimei-
lik ve batililagma paradoksunu agmak tizere, Osmanhcilik, Islamcilik ve Tiirk-
ciilitk seklinde ifade edilen biitiinlesme stratejilerine bagvuruldu. Bu projeler
modern anlamda inga edici zihniyetin baglangig noktalarini olugtursalar da, en
azindan niyet diizeyinde, gecmisle kopustan ziyade stireklilige isaret etmek-
teydiler. Ornegin, Islim’dan vazge¢mekten ziyade, onu milliyetci bir ideoloji
ile eklemleme yoluna bagvuruluyordu.

Aynu gelenegin radikal bir versiyonunu hayata gegiren Cumhuriyet, dzel-
likle laiklesme politikalan cercevesinde diigiiniildiigiinde sézii edilen insa
edici zihniyetin de dtesine gegmekle bir kopusa, stirekliligin kirilisma isaret
etmektedir. Tiirk modernlesmesi baglaminda Cumhuriyet donemini Osman-
Ii déneminden ayiran en dnemli dzellik, Osmanli’da ‘nizam igin terakkinin
yiiriirlitkte olmasma kargin, Cumhuriyet projesinde ‘terakki igin nizam’in
ongoriilmesidir (Kadioglu: 1999: 24-29). Osmanlr’'da, modernlesmeyi devletin
giiciinii gelistirme baglamunda bir teknik, bir ara¢ olarak algilayan anlayisin
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yerini Cumhuriyetle beraber, modernlesmenin bir proje ve amag olma duru-
mu almugtir. Bagka bir deyisle, artik yiiriirliikte olan, devletin biitiinliigiinii
muthafaza etmek i¢in razi olunan modernlestirici diizenlemeler degil, ciddi bir
“medeniyet” ve ilerleme arzusudur.

Kurtulus savast yillarinda tilkenin diismanlardan kurtariimasi ve misak-1
milli sirurlart icinde yeni bir diizenin tesis edilmesinden sonra, Kemalist sec-
kinler, o zamana kadar hasil olan ihtiyaca binaen Islami sylemle ve Miislii-
man liderlerle kurdugu ittifaki sona erdirmis ve Osmanlidan beri devam eden
modernlesme politikalarini daha giiclii ve radikal bir diizeyde devam ettirme
yoluna gitmistir. Bu anlamda, Osmanh ve Cumhuriyet arasinda bir kopuk-
luktan &te bir siireklilik mevcuttur.® Degisen sey, Cumhuriyet'in laik ve milli
bir temele dayanan yeni bir iilke ve toplum kurma ydniindeki kararlig1 ve bu
kararinu pratige gecirebilmek icin sinrlayic1 kogullardan kurtulmus olmasidir.
Cumhuriyetin bu dogrultudaki politikalarinu, ‘Tiirklestirme yoluyla Batililag-
tirma’ (Yidiz, 2001: 115) seklinde ozetlemek miimkiindiir. Ulusal kurtulus
hareketlerinin ilk 6rnegi olan ve bu haliyle, sémiirge sonrast Miisliiman top-
lumlarca model alinan Kemalist ulusquluk, sémiirgelesme tecriibesi yasamasa
da, Frantz Fanon'un (1984: 189) tarif ettigi somiirgelestirilmis elit kadronun,
kendi kiiltiiriinii bat1 kiiltiirii haline getirme cabasiyla tarumlanan self-koloni-
zator roliinii yerini getirmistir. Bu projenin temel taslari, milliyetcilik ve laiklik
politikalaridir. Kemalist seckinlerin laiklik politikalariyla giidiilen amag, islim
dininin ve temsilcilerinin siyasal, toplumsal ve kiiltiirel alanlardaki yetkilerini,
giliclerini ve goriiniirliiliiklerini ortadan kaldirmakti. Bu gercevede, sembolik
diizeyden hukuksal ve kurumsal diizeye yapilan bir dizi diizenlemenin temel
amact, dini bir tasavvur karsisinda milliyetci ideolojiyi etkin kilmakt.

Milliyetci ve laik politikalarin sembolik diizeydeki en énemli faaliyeti,
Mart 1924'te halifeligin kaldirilmasidir. Halifelik, sembolik géstereniyle, Miis-
liimanlarin uluslasmasim engelleyen ve sirlar 6tesi bir baglilifi vurgulayan
bir kurumdur. Bu yiizden, Kemalistlerin kurguladig1 bicimiyle, ulusqulugun
Isldm’n yerini tam olarak alabilmesi ve doldurabilmesi icin bagka bir aidiyet
ufkunu ¢agrigtiran halifelik kaldirildr. Halifeligin kaldirilmasi ve onu izleyen
bir dizi milliyetci ve laik reformlar Tiirkiye Cumhuriyeti'nin Islim’la ve Miis-
liiman diinyayla iliskisini kesmesine yol ach (Ahmad, 1991: 6). Hilafetin kal-
dirldigs giin, Millet Meclisi Islami egitim kurumlarini (mektep ve medreseler)

6 Cumhuriyet modernlesmesinin Osmanh modernlesmesinden bir kopusu mu,
Osmanh modernlesmesiyle bir stireklilik halini mi ihtiva ettigi tartigmalar genis
bir literatiire sahiptir. Bu literatiiriin giizel bir 6zeti ve degerlendirmesi i¢in, bkz.
Kansu (1995).
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kaldirip biitiin egitim kurumlarim devlet kontroliine baglayan Tevhid-i Tedri-
sat Kanunu'nu ¢ikard. 1924'tin Nisan'inda ser'l mahkemeler kaldirildi. 1925'te
‘medeni olmayan’ baghklarmn giyilmesinin yasaklanmasi baglanunda fes ve .
pece kaldirilip Sapka Kanunu ¢ikarilds. 1926'da Isvicre Medeni Hukuku kabul
edildi. 1928'de Latin Alfabesi kabul edildi ve Islim’mn devlet dini oldugunu
belirten ifadenin kaldirilmastyla Islam’in tiim kurumsallig1 ortadan kaldurilds.

Biitiin bu reformlar, islim”1 ve onunla iligki olan biitiin kurumlar1 yeni
Cumhuriyetten uzaklagtirmak iizere igle(til)di. Cumhuriyetin uygulamaya
koydugu bigimiyle laiklik, devlet ve din kurumunun birbirinden ayrilmasi
degil aynt zamanda zihinlerin fslami kavram ve pratiklerden armndirilmasiydi
(Ozdalga, 1998: 19-20; Shaw, 1977: 384). Kemalizm, Islam1 bir kiiltiir olarak
birakmanin ona bir cemaat olma yolunu agik birakacaginun, ayni sekilde, dini
tamamen ortadan kaldirmanin da var olan hissiyatin kontrol edilemez kanal-
lara akmayt saglayacaginn farkindaligiyla, kendine 6zgii bir strateji geligtirdi.
Bu strateji cercevesinde, Kemalizm ‘geleneksel’ Islami kavram ve kurumlarin
ortadan kaldrilmasiyla yetinmeyip yerine yeni bir Islam, ‘deviet [slamt’ anla-
yisinu da yerlestirdi. Kemalist seckinler, reform adi altinda gelistirilen politika-
lar cercevesinde Islam’s, Fransiz Devrimi sonrasit Avrupa’da yiiriirliige giren
Hiristiyanlik biciminden ilhamla Protestanhik benzeri, bireysel bilince vurgu
yapan ve dini §zel alana hapseden bir din anlayigina doniigtiirme amact git- '
dityordu (Heper, 1981: 351; Sayyid, 2000: 94). Bir yandan, Kuran'in ve Hadis-
lerin Tiirke'ye cevrilmesi ve Elmalih Hamdi Yazira bir tefsir yazdirilmasiyla
bireysel Islam cesaretlendirilirken, 6te yandan, tekke ve zaviyelerin kapatil-
mast ve Arapca ezanm yasaklanip Tiirkge'ye cevrilmesiyle halk Islam’1 bask
altna alind1. Bu politikalar birbirleriyle celiski icinde olmayp, giidiilen amag,
Islim'm gerek kiiltiirel gerekse siyasal anlamlariyla, Misliiman bir cemaat ve
onderlik cercevesinde algilanmasiu engelleyip kamunun goriilen alanlarin-
dan soyutlanmast ve bireyin ¢zel alanina hapsedilmesidir. Bagka bir deyisle,
Kemalizm'in uygulamaya koydugu haliyle laiklik, Islim'in dislanmast degil,
bir din olarak yeniden tammlanmastydi. Bu anlayigt tanimlayan en dnemli
gosterge, ‘veni’ dinf anlayig yerlestirmek ve igletmek amaciyla, Diyanet Isleri
Bagkanhig'mn kurulmasidir.” Béylece, Kemalizm, Islam’ yok etmekle davet

7 Islamaligin Tirkiye'de bir toplumsal giig olarak belirdigi ve siyasal tartigmalarda
yer aldif 80'lerin sonu ile 90'larin baginda, Islameilar tarafindan Diyanet Igleri
Bagkanhgi'min sika elegtiriye maruz kalmas: ve bunun Kemalizm'in laiklik an-
layisinin dinle devletin birbirlerinden ayrilmasindan Gte, devletin din iizerindeki
tahakk{imiine dayandig; tezine bir gisterge tegkil ettiginin dile getirilmesi yukar1-
daki tezi destekler mahiyettedir.
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edebilecegi bir dizi tehlikeyi yeni bir Islim tanumu yapup islerlik kazandira-
rak bertaraf etmeye calismustir. Ancak, gerek bu yeni haliyle Isldm, gerekse
Islam'mn yerine ikame edilmek {izere devreye sokulan milliyetcilik, Islim'm
o giine kadar halkin anlam diinyasuu belirleme ve olugturma anlaminda ifa
ettii gorevi yerine getirememis ve halk: yeni arayiglara bagvurmaktan aliko-
yamarmigtir.

Bu gergevede 1930'un sonlarinda meydana gelen, Dervis Mehmet isimli
bir Naksibendi'nin yol actigt Menemen Vak'as: olarak bilinen olay, kiiciik bir
olay olsa da Kemalist sekiiler elit {izerinde travmatik bir etki uyandirdi. Hasan
Fehmi Kubilaymn dldiiriillmesine yol acan bu olaydan, Kemalistler, Islam’1 dis-
lamak yerine yeni bir tanimlamayla 6zel alana hapsetmek seklindeki, Yakup
Kadri'nin dine liberal bakis dedigi (Ahmad, 1991: 8) tavirlarini degistirme kara-
11 aldilar. 30’larin militan laiklik politikalarini belirleyen Kemalistlerin bu yeni
politikalari cergevesinde Islim tamamen diglandi ve yerini sekiiler milliyetcilik
anlayisma birakt. 1924'te Dariilfiiniin’da kurulan Ilahiyat Fakiiltesi, 1933'de
kapatilarak Islim Arastirmalar: Enstitiisiine déniistiiriildii. 1926'da 20 Imam
Hatip Okulu ve bunlarda &grenim goren yaklagik 2258 6grenci varken, bu says,
1932'de biri Istanbul’da, biri Konya'da olmak iizere 2 Imam Hatip Okulu ve 10
tgrenciye diistii. 1935'de din ilk ve orta okullarin ders programindan gikarild:
ve bu durum 1948’e kadar devam etti (Ozdalga, 1998: 19-20). Bu gostergelere
ek olarak, yiiriirliige konulan militan sekiilerligin din algisi, Igisleri Bakam
Stikrit Kaya'nin, Meclis'te yaptig1 konusmada kendini gosteriyordu: “Dinler
amaclarin titkettiler ve fonksiyonlarint yitirdiler; onlar, artik organizmalarin
yenileyemeyecek ve canlanamayacak kurumlardir” (Ahmad, 1991 8). Béylece,
Islam, 1945'te gok partili hayata gegige kadar politik sdylemden ve kamusal
alandan tamamen diglandl.

" Bupolitikalarla, Islami &gelerin toplumsal ve siyasal hayattan tamamen dis-
lanmast ve yerlerini milliyetcilige birakmas: amaglantyordu. Ancak, Islim’n
Osmanl: toplumunda sosyal ve siyasal alanlarda gordiigii islevleri kargilamak
adma devreye sokulan milliyetci ideoloji, bu amact hakkiyla yerine getireme-
mis ve toplumla devlet arasinda bir uyusmazhk hakim olmustur. Cumhuriyet
seckinlerinin temel muhatap olarak ‘Tiirk-laik yurttag’t almasi, din (Islamailar
ve diger dini azinliklar) ve etnik (6zellikle Kiirtler ve Tiirkliigiin disinda kalan
diger etnik unsurlar) temelli biitiin yaps, unsur ve talepleri diglamis ve devlete
kiistiirmiistiir. 30’lardan sonra yiiriirliige konulan militan laiklik uygulamala-
r1, Cumhuriyetin o déneme kadar uyguladigy, yeni bir ‘devlet Islim’1 tanumu
yaparak dini milliyetci ideolojiye eklemlemek seklindeki politikalar islevsiz
kilsa da cok partili donemden sonra bu uygulamalarin olumlu etkileri goriildi
ve devlet bu uygulamaya tekrar geri dondii.
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Kemalizm'in, gerek ilk yillarda dini tammlayip milliyetci diisiinceye ek-
lemleme kosuluyla yagatmak gerekse sonraki dénemde tamamen ortadan
kaldirmak seklindeki politikasiyla iki seyi basardig soylenebilir: Tiirkiye'deki
Miislitmanlarin Islam diinyasindaki diger Miisliimanlarla iliskisini uzun bir
stire boyunca kesmek ve Islami bir canlanmay geciktirmek. Ancak, Tiirki-
ye'deki Islami canlanmanin diger Miisliiman iilkelerdeki Islamf canlanmaya
gbre gorece gecikmesinin ve bagladiginda da gogunlukla Tiirkiye disindaki
Islami deneyimlenmelerin entelektiiel birikimlerinden beslenmesinin tek sebe-
bi bu politikalar degildir. Esasen, Islimalik baz almdiginda Tiirkiye'nin diger
Islam iilkelerinden farki, §zellikle 40’larm sonlarmnda ¢ok partili hayata gegisle
beraber devlet'in din politikasiun sagc partilerin iktidar deneyimleriyle ha-
yata gecirilmesindeki 6zgiinliigiinde yatar. Gerek devletin din politikasirun,
Islim’a tekdiize bir yaklagim yerine konjonktiire bagli olarak katmanli ve
degisken stratejilerle dinamik bir politikay1 devreye sokmast ve boylece Islami
yapilanmay siirekli olarak devletin kontroliine ve ¢ikarlarina eklemlemesi, ge-
rekse, devletin dini milliyetcilige eklemleme politikasindan da etkilenen ama
esas olarak tarihi ok eskilere giden Tiirk toplumundaki milliyet¢i muhafaza-
kar Islam algilanisi,8 Tiirkiye Islimchgmin sosyolojik baglamin olugturur.

IL. Demokrasi Siirecinde Islim-Devlet Etkilegiminin Parametreleri

Cok partili hayata gegisle beraber, 1950 yilinda, Demokrat Parti merkezdeki
laik kadrolara karst gevreyi temsil misyonuyla iktidara geldi. DP'nin dine ba-
kist Cumhuriyetin ilk yillarinda uygulamaya konulan bakisin bir benzeridir.
Tek farkla ki, DP, fslim‘in kiiltiirel gériiniimlerine ve bir ideolojiden ziyade
gelenek olarak yagantlanmasina izin vermistir. Bu gergevede gelistirilen poli-
tikalar sunlardur: ilkokullarda istege bagli olarak din dersleri konuldu, Arapga
ezan yeniden getirildi, kisa bir siire énce agilan Imam Hatip Liseleri sayica
arttirildi ve Ankara Universitesi biinyesinde {lahiyat Fakiiltesi agildi Buna
kargin, dinin siyasi goriintimlerine izin vermemede Kemalizm’e sadik kalindr:
Said Nursi‘ye karg davalar agildy, Ticanilere karg: sert dnlemlere bagvuruldu
ve Kemalizm’in muhalifleriyle miicadelede ‘Atatiirk Kanunu’ ¢ikarild (Cizre,
1999: 92-95).

8 Tiirkiyedeki Islimaligiun sagailikla malul olugunun bu yazi cercevesinde ifade
edilen etkenler diginda bagka etkenleri de ifade edilebilir. Bu ¢er¢evede, Siinniligin
Esarilik tarafindan sinirlar gizilen siyaset algisindan Hanefiligin siyasal teolojisinin
Osmanli igcindeki ‘devlet ebed miiddet’ seklinde 6zetlenebilecek yapilanigina kadar
uzun bir zaman dilimine yayilmus genig bir literatiir, Tiirkiye Islimcihigmun sagc
izler tagimasinin muhteme! agiklama bigimleri olarak yardima gagrilabilir.
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Tiirkiye Cumhuriyetinde daha sonra siireklilesecek darbe geleneginin ilk
ornegi olan 1960 askeri darbesinin yiiriirliige koydugu 1961 Anayasas, liberal
demokrasi ve siyasi ¢ogulculuga doniik énlemleri iceriyordu. Bu dénemde-
ki demokratiklesme sayesinde, Siyasal Islam’in sesi duyulur hale gelmis ve
1969'da kesintilere ragmen bu giinlere gelen ve Siyasal Islim’m en énemli
damarint olugturan bir gelenegin ilk gostergesi olan MNP siyasi arenada yer
almustir. Ancak bu dénemde de, Islam’1 laik-mutedil ve gerici olmak iizere
ikiye ayiran ve laik Islamin giiclendirilmesine yatirim yapan Cumhuriyetin
1930 dncesi [slam politikasuun temel stratejisi stirdiiriilmiistiir. 1980 darbesine
kadar iktidarin dine yénelimini belirleyen AP'li yillarmn Islam politikasiu be-
lirleyen unsurlarin baginda, ok sayida Imam Hatip Lisesi'nin agilmas: gelir.
Bu gergevede, ilerici ve laik imamlarin yetigtirilmesine ve gaga uygun Islam'in
olusturulmasma dzen gosterilmistir (Cizre, 1999: 96). Bu dénemi belirleyen bir
diger nokta ise, Islim'mn milliyet¢i muhafazakarlikla eklemlenerek komiiniz-
me karst bir silah olarak kullarulmasidir. Sonug olarak, AP'nin Isldma iligkin
politikalary, devletin temelini olugturan laiklik ve modernlesme politikalariyla
catismanus, aksine tarikatlarda orgiitlenen Islami birikimi sisteme eklemleme
ve laik bir din adamu yetistirme egilimiyle, halki ‘devlet Islim'ma uydurmak
ve [slamu milliyetgilige bir kilif tegkil etmek seklindeki Cumhuriyetin din poli-
tikalarin pekigtirilmesine dnayak olmustur.

1980 sonras: dénemi énceki dénemlerden ayiran en temel fark, Siyasal
[slam’in Kemalizm'e kars: bir alternatif olma iddiastyla ortaya ¢tkmasidir. Bu
dénemdeki Tiirkiye Islimciliginin genel hatlart iizerinde ileride duracagiz ama
devlet-Islam iligkilerinin seyri baglanunda bu déneme bakildiginda, devletin
dine yénelik politikalarinda esasa yonelik hicbir degisiklige bagvurmadigs soy-
lenebilir. Uygulanan politikalar, diizeyi ve bigimi itibariyle degisiklik gosterse
de, devletin Isldm’1 kontrol altinda tutmasi seklindeki Kemalist paradigma
baglamimda temel bir degisiklige gidildigi soylenemez. Bagvurulan politikalar
bilindik politikalardur: Islamizasyon politikalarina hiz verip ‘devlet Islam1
soylemine giig kazandirmak. Bu amagla, Siyasal Islam‘m artan etkisinin ‘cag-
das’ din egitiminin eksikliginden kaynaklandig1 inancindan hareketle, darbe
sonrast askeri yonetim, ilk ve orta dereceli okullara zorunlu din dersi koydu.
Dénemin Cumhurbagkani Evren bu kararn savunusunu u bigimde yapryor-
du:

Dini egitim ¢ocuklara aileleri tarafindan verilemez. Aslinda aile bu egiti-
mi vermeye caligsa bile, yanhg, eksik veya kendi bakis acismdan dgretebilir;
dolaysiyla bu uygunsuzdur... Size ¢ocuklariuzi yasadist Kuran kurslarina
gondermemenizi daha énce de soylemistim. Simdi bunu anayasa hitkmii
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haline getirdik. Artik din, ¢ocuklaruniza devlet tarafindan devlet okullarmda
dgretilecek. Simdi biz laikligi cigniyor muyuz, yoksa ona hizmet mi ediyoruz...
Laiklik Tiirk insanunu dini egitimden mahrum birakip, onu din istismarcilari-
run eline teslim etmek degildir (aktaran, Cizre, 1999: 111).

Askeri erkinin Islimizasyon politikalarna eslik eden bir diger politika,
daha 6nce DP ve AP tarafindan desteklenen tarikatgi yapilanmalarin ANAP
tarafindan icerilmesiydi. ANAP, Naksibendi ve Siileymanci tarikatlariyla
Nurcularin destegini arkasma alarak onlara yari-resmi bir serbestlik tanumaya
ve ekonomik liberalizm ¢ergevesinde seferber ederek diizene entegre etmeye
cahist.?

Devletin dine ydnelik politikasiru tekrar gozden gegirmesi ve bu baglamda
dzil aynu kalmakla beraber kogullara uygun yeni politikalara bagvurmasiun
son ornefi 28 Subat 1997'de ki ‘post-modern’ darbedir. Her darbeyle beraber
gozden gecirilen Islim-devlet politikast, 28 Subat‘ta tekrar gozden gecirilmis
ve ashnda her darbenin yaptigi seyi farkhi dozlarla aynen yapnustir: Darbe
sonrasit dénemlerde merkez partilerin Islimizasyon politikalarina kendilerine
gore vazedigleriyle, Islim'in yasantilanmasina dair aglan Szgiirlitkcii paran-
tezin tekrar kapatilmasi. 28 Subat’la beraber, Kur’an Kurslarinn kisitlanmasi
ve devletin denetimine alinmasi, Imam Hatip Liselerinin ve Hahiyat Fakiilte-
lerinin iglevsizlestirilmesi, bagortiisityle kamu kurumlarina (egitim kurumlar
da bu cercevede degerlendiriliyor) girmenin bir giin ortadan kalkacagmna dair
umudun bile tahayyiillerden silinmesi, ote taraftan, devlet dininin ideologla-
i goreve cagrilmasi, Tiirk Islim’mmn dillendirilip Arap ve Acem Islamla-
rindan {istiinliigii sdyleminin kurulmas: seklinde yiiriirliige konan yeniden-
laiklesme politikalarinin Cumhuriyet dénemindeki dini Protestanlagtirma
politikalarindan pek bir fark: yoktur.

9 Burada bir parantez agilarak gu sdylenebilir: DP’den bu yana, ozellikle AP ve
ANAP tarafindan siirdiiriilen merkez partilerin Islim'a dair politikalarim bir
komplo mant icerisinde Cumhuriyetgi iradenin sivil tabaru olarak adlandirmak
gercegi tam olarak agiklamaktan uzaktir. Esasinda stz konusu merkez partilerin
Islam’a yonelik politikalarinin hangi vechelerinin ‘iradi’” hangi vechelerinin ‘zoraki’
oldugunu belirlemek kolay degildir. Modernlesmeci Cumhuriyet seckinleri, mev-
zilendikleri askeri ve sivil biirokrasi, her on yilda bir gerceklegtirimiyle rutinlesen
darbe gelenegi ve cumhuriyet iradesinin yoneldigi kapitalist ekonomik model
cercevesinde Isldim’1 kontrol altnda tutma tavirlanni tahkim etmis ve merkez
partilere gok fazla seenek birakmamuglardrr. Bu durum, Siyasal Islam’in en bityiik
tecessiimii olarak adreslenen MNP-MSP-RP gelenegi icin de sdz konusudur ve
Islam yanlligin ilan etmekten gekinmeyen bu partinin hareket alar: da merkez
partilerinkinden pek farkl: degildir.
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Sonug olarak, Cumhuriyet Tiirkiyesi'nde devletin Islam kargisinda izledigi
politikalarin, degisen bir ¢ok vechesine ragmen degismeyen tek ilkesinin, dev-
letin dini ortadan kaldirmak ya da yasakladiktan sonra kendi haline birakmak
yerine farkli strateji ve politikalarla kendisini Islim‘in dénemsel varhgma gore
sekillendirerek, IslAm’1 siirekli kontrol altinda tutmas: oldugu soylenebilir.
Tiirkiyedeki Islimi Hareketin neden Islim diinyasinda boy gdsteren Islami
hareketlerden daha sonra ortaya giktigs, ortaya ¢iktigindaysa teorik diizlemde
biiyiik oranda bu hareketlerden beslendifi sorusuna cevap vermek tizere bas-
vurulmasi gereken, Tiirkiye’deki Islimi Hareket'in beslendigi 6zgiil tarihsel ve
sosyolojik dinamiklerin en énemli sacayaklarmdan biri, devletin din karsisin-
da siirdiird{igii bu ‘sabit’ ama ‘dinamik’ stratejisidir.

11, Milliyetci-Muhafazakar Tiirk Sag ile Islimciltk Arasindaki lligkinin Parametleri

Tiirk modernlesme pratigi cercevesinde devletin din politikasin yaru swra
Tiirkiye Islimaligin anlamak icin hayati 6neme sahip olan bir diger unsur,
Tiirk modernlesme projesinin din politikasmn arka plannda siirekli belirleyi-
ci oldugu, Tiirk muhafazakar-milliyetci sagiyla Islimedik arasinda siirdiiriilen
iliskinin mahiyeti ve bunun Islameilik iizerindeki etkilerinin analizidir.
Osmanlinin son dénemini inceleyenlerin karsisina ¢ikan en belirgin tespit,
milliyetcilik ile Islamciligin ig iceligidir. Aslinda Miisliiman halklar arasinda
politik bir ilke olarak milliyetgilige olan ilgi, Bat1 ile temasa gegilmesi ile miim-
kiin olmustur. 19. ytiizyilin sonu ile 20. yiizyilin baglarnda Avrupa’da bulun-
mug olan birkag Tiirk ve Misirli Arap, vatan ve ulus gibi Batili kavramlardan
haberdar oldular (Dawn, 1998: 136). Tahtavi ile baglayip Afgani, Abduh ve
Regit Riza ile devam eden Arap milliyetciligine dair ilk fikirler aslinda Islami
kaygilarla gekillenmisti. Bagka bir deyisle, ‘Arap milliyetcilifinin teorisi, Miis-
litmanlarin gerilemelerine yonelik modernist teshisten ve Miisliimanlarin uya-
nuglart igin One stiriilen receteden neget” etmisti (Dawn, 1998: 155). Dini ihya
etme ve devleti kurtarma gayretinin milli bir yénelimle birlesmesi Osmanli’da
da belirgindir. Heniiz Ittihat Terakki'nin milliyetci politikalart baslamadan
bile, Osmanlt'min Islimar aydinlary, milliyetci mefkureden etkilenmis ve islim
cemaatine bir millet olarak bakmaya baglamuglard: (Tiirkone, 1991: 245-270).
Serif Mardin, bu sireci, Islami bagn bir proto-milliyetcilik bicimini almast ola-
rak adlandirir (Mardin, 1991: 56). Buna karswn, [slima aydimlar, Jon Tiirklerin
milliyetciligi, etnik unsurlarmn toplumsal bir kimlik olarak kurgulamasi seklin-
deki tasavvur ve politikalarma kars: durdular. J6n Tiirklerle beraber, milliyet-
cilik hala Islami 6Felere goz kirparken, esas olarak, sekiiler bir milliyetcilige
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dogru ilk admlar da atilmaya baglandi. Ancak, Osmanli'dan Cumhuriyete
gecigle beraber, Milliyetgilikle islam arasindaki ayirim muglaklasti. Bu dénem-
de ayn1 anda, hem milliyetcilik hem de Islam adina miicadele yiiriiten Yusuf
Akqura, Ziya Gokalp ve kismen Ahmet Agaoglu fslam’y milliyetgi diistinceyle
beraber diigiinmenin yar sira asi olarak, Islam’i milliyetcilifin megrulagtirl-
mas: amactyla kullandilar (Bora, 1999: 114-116). Bu donem boyunca, sekiiler
yonelimli Tiirkgiiliige kargt islam ile dini toplumsalin ayrilmaz bir kertesi ola-
rak alan milliyetgilik arasinda kurulan ittifak, biiyitk oranda milliyetci cerceve
icinde olmustur.

Cumhuriyetin ilk déneminde baskm olan, sekiiler bir milliyetcilikti. Bu
milliyetcilik, Il megrutiyet déneminin dinsel motifleri toplumun kaynagtirict
ogeleri olarak goren milliyetcilik anlayigma bile mesafeliydi. Cumhuriyetin
bu sekiiler vurgusu kargtsinda biitiin muhafazakar egilimler ittifak icine girdi.
Boylece, Islamciligin mesrutiyet donemindeki Islamf tecdit soylemi tamamen
degisirken, Islamcilik kurulan bu muhafazakar-sag ittifak icinde eridi. Bu
cercevede, Cumhuriyet dénemi Islamailigy, istisnalar olmakla beraber, sag-
muhafazakar bir séylem olarak gelisti (Mert, 1998: 50-51). 19401arla beraber
milliyetcilik, ya da genig anlamda muhafazakarhk ile Islamcihik arasindaki
iliskide yeni bir safhaya girildi. DP iktidariyla beraber devletin, sosyal bir ethos
yaratma zaafin gidermek ve cumhuriyetin kurguladig yeni topluma manevi
bir gida asilamak adna, dini kiiltiirel alana davet etme girigimi ile Tslam, milli
ahlakin resmi bir vecibesi olarak kurumlasmaya bagladt (Bora, 1999: 125).
1949'da yeniden agilan Tiirk Ocaklary, milli ile dini olant kaynagtirmak gibi
bir islev yiiklendi. Bu dénemdeki Islaimerlarin milliyet¢i muhafazakarlikla
siirdiirdiikleri iliskiyi tasvir eden bir gosterge olarak dénemin dnde gelen
Islimcilarindan Esref Edip'in sézlerine bagvurulabilir: “dinsiz Tiirk¢tilitk ye-
rine Miislitman Tiirkgiiliik kaim olursa yeni Tiirk Ocaklar1mmn hakiki stirette
milli bir miiessese halini alr.”, “Milliyeti viicuda getiren unsurlarin hepsine
din karisnigtr.” ve “Samimi bir Miisliiman ve Tiirkcii olan merhum Halim
Sabit her zaman su hakikati tekrar ederdi: Hakiki bir Tiirkgii Tiirk milletinin
benimsedigi akideleri milli akide olarak tamur” (aktaran, Kara, 1994b: 45-46).
fslamatlikla milliyetgiligin eklemleniginin bir baska durag olarak Necip Fazil
Kisakiirek’e de not diisiilebilir. Kisakiirek'in tanimladig bicimiyle Islam hicbir
zaman Tiirklitkten ayr1 diisiiniilemez. O agikqa Tiirkleri diger etnik gruplara
énceler ve bunu da Tiirklerin Miislimanlig ya da Islam’a yaptig1 hizmetleriy-
le gerekgelendirir.

Nihayetinde, iktidara gelen sag partilerin de kanalize etmesiyle, [slamci-
likla milliyetgi ideoloji eklemlenerek resmi ideoloji iginde var olma ve kabul
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edilme yollarin1 aradi ve 50'ler, 60’lar boyunca Tiirk sagmin ideolojik koordi-
natlarin ¢izen milliyetci-muhafazakar séylemi olusturdu. Bu denklemi pekis-
tiren bir diger kurum Aydmlar Ocagidir. Ocak, devletin temeli olarak Tiirk mil-
liyetgiliginin muhafazakar unsurlariyla Islim‘in sentezlenmesini énermesiyle,
1970’lerden beri rejimin ideolojisinin olugturulmasmna katkida bulunmusg ve
bdylece 1980'lerde resmi bir nitelife kavusmustu (Cizre, 1999: 112).

1980'lere kadar milliyet¢i muhafazakar Tiirk Sag ile Islimcilign iligki-
sinin koordinatlar gu gercevede tarumlanabilir: Islimethik barindirdigs kisik
farkli seslere ra§men sag-muhafazakar bir sbylem olarak geligti. Islimcilikla
milliyetci-muhafazakarlik arasindaki kirilma, milliyet¢i-muhafazakarligin re-
jime muhalefetin geleneksel mesru kanali olarak goriiniirlesen misyonundan,
1970'lerden itibaren, toplumsal tepkiye maruz kalan sekiiler-milliyetciligin
yerini almasi ve ‘resmi’ sdylem halini almasiyla, vazgecmesi ile gerceklesti.
Tiirk-Islam sentezi diye nitelenen sdylem bu siirecin iiriiniidiir ve 12 Eyliil
darbesiyle resmilesme siirecini tamamlanugtir (Mert, 1998: 50). Islimcihikla
milliyetgi-muhafazakarlik arasmda bir gerilim ve kirlmaninl® yasanmasma
sebebiyet veren nedenlerden biri, milliyetgi-muhafazakarligin yukanda ta-
mmlanan déniigiimii iken, bir diger nedeni bu ittifakim Islimcilik kanadindaki
déniigiimdiir. Islimaligin hangi kosullarin etkilemesiyle ve hangi nitelikleri
barindiran bir giiclenme siireci yagadigina bir sonraki boliimde bakilacaktir.
Ancak, burada dikkat edilmesi gereken ey, Islimciligin, epistemolojik olarak
kendi 6zgiinliigiine kavugmasi ve kendisini higbir ideolojinin gemsiyenin
himayesine birakmadan tammlamasindan sonra goriiniirlesen Islamcihik ile
muhafazakarlik arasindaki gerilimdir. Bagindan beri var olan bu gerilim an-
cak, Islimcihgin milliyetci-muhafazakar paradigmanin etkisinden kurtulmast
ile su ytiziine gikmugtur.

Esasinda sz konusu gerilim, her iki egilimin kuramsal ve siyasal kurgu-
laumlarinda igkin olan bir gerilimdir. Islimeilik, IslAim’ evrensel bir ilkeler
biitiinii olarak goriirken, muhafazakarlik icin din, kiiltiirin bir Ggesidir.
Islamcilik, toplumu Tslami ilkeler cergevesinde doniigtirmeyi hedefleyen
niyetiyle iktidar: kargisma alirken, muhafazakarlik, modern toplumun degi-
sim temposuna karst énemli buldugu kurum ve degerleri muhafaza etmek
iddiastyla toplumun tutucu reflekslerini ayakta tuttugu olctide iktidarlarin
emniyet siibabidir. Muhafazakarhk agismdan savunulmast ve korunmast
gereken Tiirk-Islim"idir ¢iinkii, tarihsel olarak dayamklilig: test edilmis bir

10 Islam1 sag ile sol kargisinda esit uzaklikta tanumlayan Islimai bir galisma icin, bkz.
Bulag (1989).
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kurumdur. Bagka bir deyisle, muhafazakarlik, tarihsel siirecin ve toplumsal
iktidarm onayladig1 dini savunmak durumunda oldugu i¢in, 80lerden itiba-
ren, Tiirkiye’deki Islimcilarm temsil ettigi bicimiyle dinin evrensel ilkelerine
ve dinin siyasal-toplumsal elegtirinin referansi olmasina tahammiil edemez
(Mert, 1998: 51). Iste Islamciligin, elestirel bir hitviyet kazanmast ve toplumsal
muhalefetin sozciiliigiinii temsil etme niyetini belli etmesidir ki, Islimeilikla
muhafazakarlik arasindaki bag: tartigmaya agmustir. Aslinda, riskli de olsa su
bile soylenebilir: muhafazakarhikla baglarm koparmaya alismasidar ki Islam-
ciligr mimkiin kiloustir.

Muhafazakarhikla Islamcibgm kuramsal ve siyasal diizlemleri arasinda,
yukarida tesbit edilen derin farkliliklara ragmen, Tiirkiye'deki [slaimeligin
sosyolojik koordinatlarma bakildiginda, bityiik oranda bu tespitler, teorik agi-
dan biitiin dogruluklarma ragmen, kurgusal bir analiz olarak kalmaya mah-
kumdurlar. Asagida, Tiirkiye Islimciliguu tanimlama baglanu ercevesinde
simdiye kadar siirdiiriilen tarismalar perspektifinde Islamailigin Tirkiye deki
seriiveni iizerinde genel hatlariyla durulacaktrr.

Tiirkiye'deki Islamerlik

Islameilik adina bir tesebbiisiin, 6zelde bu topraklardaki ve genel olarak da bii-
tiin Islim diinyasmdaki, varligi ancak 19. ylizyila gtiiriilebilir. Islam diinyas-
nin genelinde Afgani, Abduh ve Regit Riza, Tiirkiye 6zelinde de Nanuk Kemal,
Suavi ve Ziya Pasall ile temsil edilen bu ¢izgi, temel olarak, modernligin Islam
diinyasma yapip ettikleri ile ilgilense ve halkta bir [slam1 bilincin uyanmasina
yogunlagsa da, bu giin tartigilan Islameiliktan gok farklt bir yere sahiptir. Bu
acidan, giiniimiiz siyasal gindeminin degismez unsurlarindan olan Siyasal
islam ile 19. yiizyil Islimcilig1 arasinda bir rabitanin bulundugunu iddia et-
mek veya Siyasal Islim'm gelismesinde etkilerinin kesfine gtkmak yanhgtir. Bu
cercevede, 1970'lerden sonra Diinya ve Tiirkiye siyaset giindeminin merkezine
yerlesen, teorik énciilleri, toplumsal taban ve siyasi niyetleri itibariyle ‘Siya-
sal Islam’ adlandirmasmin gondermede bulundugu ‘olgu’nun, s6z konusu
Islameilikla ciddi bir iliskisi yoktur. Aralarindaki en temel fark, Hilafetin var-
ligr-yoklugu olgusudur. Hilafetin varligmda ve gozetiminde, cabalarini Ms-
liimanlarin ve bu anlamda Islam devlet(ler)inin giiclenmesi ve bati karsisinda

11 Yeni-Osmanlilar olarak adlandirilan bu diisiiniirler hakkinda iki 6nemli ¢alisma
icin, bkz. Mardin (1996), Tiirkéne (1996). Ayrica, Osmanli'nin son dénemlerindeki
Islamer akimlarm yogun ve ayrintih bir analizi igin, bkz. Kara (1994a).
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ezilmemesi misyonuna teksif eden Islimculik, dogal olarak, giindelik hayat
Islimlaghrmak ya da devletin Islimlasmasinu saglamak gibi niyetlere sahip
degildir. Buna kargin, giiniimiiz Siyasal Islim’ini tanimlayan temel &zellik,
Halifesiz bir toplumun iiriinleri olmalaridir. By, Islim devletinin olmadig bir
deneyimi ifade eder ve dolayisiyla da, Islim devletinin kurulmasina yonelik
bir talebe ve giindelik hayatin Islimlagtiriimast cabalarina denk diiser. Bu bag-
lamda, kaynaklara doniis, geleneklerin hurafe pratiklerinden siyrilma ve mo-
dernlesmenin yarattig: kosullara karg: Islami bilince dénme gibi argiimanlarda
Islameilik ile Siyasal Islim arasinda bir siirekliligin izleri stirtilebilirse de, var
olug gayeleri, siyasi iddialar1 ve kamusal hayati orgiitlemeye dair éngoriileri
itibariyle b&yle bir irtibatin izlerini siirmek miimkiin degildir.

Islim’a ve Osmanli'ya dair biitin hayat tasavvurlarmin kesintiye ugra-
tildigr Cumhuriyet modernlesmesiyle beraber modern Tiirkiye'de Islim ve
Islamcilik adina yeni bir tarih baglads. Yukarida uzunca analiz edildigi iizere,
devletin Islam politikasi, ve bunun belirleyiciligi altinda Islam'in milliyetcilik-
le eklemlenmesi, daha dogrusu, Islim ile milliyetci-muhafazakarlik arasda
kurulan pragmatik ve konjonktiirel ittifaklarin belirleyiciligi altinda Islim’in
sagct bir hiiviyete biiriinmesi neticesinde 1960larm sonlarna kadar, kendine
Bzgil bir sese ve stile sahip bir Islimcilik olgusundan bahsetmek miimkiin
degildir. Bu déneme kadar, ¢abalarini ‘iman‘in korunmasina teksif eden Said
Nursi 6nderliginde nurcularin ve ‘Kur‘an'm ¢gretilmesine adayan Stileyman
Hilmi Tunahan'm 6nderliginde Siileymancilar'n yer alti ¢alismalarinin to-
humlarina ve DP-AP geleneginin golgesi altinda varliklarini siirdiirmelerine
rastlanabilir. Bu tarihe kadar heniiz gelisme devrelerinin basinda olan bu iki
gelenek, daha sonra Islimaligm kiiltiirel ve toplumsal anlamda besleyicisi
olan gelenegin en temel iki daman olacaklardir. Filizlenme ddnemlerinin
Cumbhuriyetin ilk yillarina denk gelmesi ve bu baglamda sagci bir eklemlenme
icinde yagama zorunlulufunda olmalar: yiiziinden biinyelerinde tagidiklar:
milliyet¢i-muhafazakar egilimler dolayisiyla Islamciligin sagciliginin belirleyi-
cisi olmuglardir. Gerek bu iki gelenegin, gerekse daha sonralar1 RP'yi de uzun
siire himayesinde bulunduracak, Zahit Kotku'nun énderlik ettigi ve esasinda
Nakgibendiligiyle tarikata da uzanan Iskender Paga Cemaatimin Kiiltiirel
Islam igerisinde anlamlandirilabilecek konumlari, Tiirkiye’deki Islametigm
Kiiltiirel Islim eksenli bir yapida olmasiu saglanustir.

Bir Parantez

Tiirkiyede Islimahgmn yiikselisi baglaminda, bagvurulan kanitlarin ¢ogunun
bu gelenekler tarafindan sergilenmesi, Siyasal Islam literatiir{iniin bir acmazi-
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mu sergiliyor. Siyasal Islam literatiirii icerisinde, fundamentalizm ve gericilikle
zdeslestirilen ve bag edilmesi gereken bir yonelim olarak adreslenen Siyasal
Islam’a karss, Kiiltiirel Islaim'm kabul edilebilir bir Islim'm tanumu olarak se-
lamlanmasinin yanhgh$ Tiirkiye 6rnegi baglaminda tespit edilebilir. Bagka bir
deyisle, Siyasal fslam’in kargisinda Kiiltiirel Islimin davet edilmesi seklindeki
literatiir, Tiirkiye'deki Islami egilimi/olugumu tarumlamak igin elverigli bir
arac degildir. Bir yandan, Tiirkiye’deki Islam’in tarihsel nedenlerle ve sosyolo-
jik dokusu itibariyle biiyiik oranda kiiltiirel olmasindan, te yandan, kiiltiirel
Islam diye nitelenen olusumlarin siyasal bir duruga sahip olmas: ve Siyasal
Islam'in olugmasimna kaynaklik etmesinden dolay, bu tez burada isletilemez.
Tiirkiye siyasal-sosyoloji tarihi, Kiiltiirel IslAm'mn Siyasal Islam’a evrilmesinin
ornekleriyle doludur. Bu nedenle, Siyasal Islim nitelemesi, vurguladigimuz
bu dzelliklerden dolayi, bu calisma boyunca, Kiiltiirel Islam’in disinda degil,
onunla ‘kaynagik’ bir cagrigimla kullarulacaktir.

1960'ls yrllarda, Seyyid Kutub ve Mevdudi’den yapilan evirilerle, gelenek-
sel govdeden farkli geng bir kesim {iniversitelerde mevzilenmis ve 1969 yiln-
da, MTTB secimlerindeki rekabet cercevesinde Islimai gengler milliyetci-sag
kamptan ayrismaya baslamustir (Akdogan, 2000: 161). 1969 yihinda MNP'nin
kurulmasiyla, kamusal alanda ve siyasal hayatta 6zgiin bir durug olarak ilk
niivelerini atan Islimc1 Hareket, bu gelenegi olugturan gévdenin biiyiik bir ke-
siminin sagcilikla baglarin kesmemesi dolayisiyla, 80'lere kadar bir gii¢ ve du-
rug olarak varlik bulmamustir. 80'lerin ortalarindan itibaren, bu gelenegi olug-
turan kesimlerden bir kisminin sagciliktan kopmast ve asil olarak bu gelenegin
disinda ama yoriingesinde/kiyssinda yepyeni bir Islami ¢izginin gelismesiyle
beraber, bu giin taimlanan haliyle Siyasal Islam baglanustir. fran’da Islami bir
Devrim’in gerceklesmesiyle beraber, Islim’m modern diinyada varlik alanina
sahip olabilecegi giiveninin isaretlerini alan Islimailar, gerek Islam Diinyasm-
dan yaptiklar: gevirilerle, yayin hayatina soktuklari onlarca dergi ve yiizlerce
kitapla gerekse biitiin yurt capmda uzanimlari olan cemaat, kitabevi ve vakuf
orgiitlenmeleriyle toplumsal diizeyde bir varlik miicadelesine girmiglerdir.
fslamer Hareket icerisinde yer alan Islimeilarn sageiligin diizleminden farklt
konularla ilgilenmeye baslamalar: da bu dénemde baglamistir. Bu gergevede,
gerek, Tiirkiye digindaki Miisliimanlarin giindemlerinin izlenmesil? gerekse

12 1990-93 yillan arasinda yayimn hayatinda yer alan ve dtizenli olarak ti aylik aralik-
larla 15 say1 olarak yayimlanan Diinya ve Islim dergisinin Islim Diinyasindaki Miis-
liimanlarin giindem ve sorunlarmi gerek telif gerekse geviri yazilarla Tiirkiye'ye
tasimast, hem Tiirkiye’deki Miisliimanlara evrensel bir bakig kazandirarak onlarin
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Tiirkiye'deki farkl toplumsal ve etnik kesimlerin sorunlariyla!? ilgilenilmesi
Islamailigin niifuz alanim genigletmis ve ‘kimlik’ politikalarinin énemsendigi
bir platforma kavusulmugtur. Islimalik bu yillarda gegmisini sorgulamaya da
baslamustir, 14 80'lerin ortasindan *90‘larin ikinci yarisma kadarki liberallesme
déneminde bir bahar havast i¢inde varhk bulan ve giiclenen Islimalik zaman
zaman birbirleriyle telif edilemeyecek karakterde farkli unsurlar tarafindan
temsil edildi. Ummetgilikten milliyetcilige, devlet diismanhgindan devletgi-
lige, Tiirkgiiliikten Kiirtciilige, pasifistlikten siddet yanliligina bir ¢ok farkls
semsiyeler altinda mevzilenen bu unsurlar, o yillarn yiikselen degeri ve hege-
monyast olan [slami Hareketin igerisinde yer aldilar.

Bu unsurlarin biiyiik bir ¢ogunlugu, gerek 90’larm ikinci yarisinda yiik-
selise gecen RP'nin hegemonyasi altinda kalarak, gerekse 28 Subat 1997'deki
askeri miidahaleyle doniisiip ¢dziilerek Ozgiinliiklerini biiyiik oranda yi-
tirdiler. Gegirdigi deneyimlere ve edindigi birikim ve donaruma ragmen,
Islimcligin bu giin itibariyle, geldigi nokta, yine sagcilifin sularinda gezinen
bir yapidadir. Her darbeden sonra tekrar ve yeniden dizayn edilen kamusal
alan, bu darbeden sonra da Islami 6gelerin siyasi bir donanimla varlik alanint
stirdiirmesine kapanmus, ve Islim(cilik) merkeze siiriilmiigtiir. Bu cergevede,
Islamaligin Tiirkiye’deki seriiveninin bir parantezi ihtiva ettigi sdylenebilir.
45'lerden 70'lerin sonuna kadar sagaliga eklemlenerek varlik bulan Islamerlik,
80’lerden 90’larin sonlarina kadar 6zgiin bir ses ve kimlik olarak varliklarin
anlamlandiran olusumlara ev sahipligi yapmus ve 90'larin sonundan itibaren
de tekrar sagc1 bir adrese dogru yol tutturmustur. Boylece, ylizyilin son geyre-
ginde acilan parantez heniiz yiizyil bitmeden tekrar kapanmgtir,

sagalikla baglarint koparip Tiirkiye'deki (Kiirt) ve Islam Diinyasindaki halklarm
(Kegmir, Moro, Filistin, Afganistan ve Arap tilkeleri) sorunlariyla ilgilenmesini
saglamig hem de teorik donanim kazandirmustir.

13 Girigim dergisi'nin, Nisan 1987 yihindaki kapagi “Giineydogu’da Neler Oluyor?”
baghgiyla Kiirt sorununa ayirmasi, Tiirkiye'deki Islimi Hareketin yoneliminde bir
ilkin habercisidir. Girigim'in Kiirt Sorununa ilgisi daha sonraki sayilarinda da siir-
dii: 1988 Mayisinda Halepge katliamini kapaktan verdi, 1988 Ekim‘inde de dergi,
“Kiirtlerin Sorunu Ummetin Sorunu” baghgiyla ¢iktr. Gerek Girigim dergisinin ge-
nel bir analizi gerekse Kiirt sorununa yaklasimlar: ve bu nedenle diger Miisliiman
kesimlerden aldiklar: tepkinin bir degerlendirmesi igin, bkz. Cakir (1991: 140-155).

14 Gegmisin sorgulanmasinun izleri iki konu iizerinde test edilebilir: Islim(cithk)'m
sagailikla ve milliyetgilikle iligkilerinin sorgulandig Islamet birkag metin igin bkz.
Arslan (1993: 16-30), Bulag (1995, 1989), Celik (1993: 67-84). Islam(cilik)'m Kiirt so-
rununa duyarsiz kahginimn sorgulandig1 Islimer birkag metin igin, bkz. Bulag (1992),
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Sonug

Sonug olarak, gerek Tiirkiye modernlegsme projesinin kendine zgii din po-
litikasi, gerekse iilkenin dzgiin siyasal tarihinin ve sosyolojik dinamiklerinin
olusturdugu baglamsallikta milliyeti-muhafazakar sag ideolojinin neredeyse
biitiin kimlik taleplerini icermesi ve déniistiirmesi neticesinde Tiirkiye'de
fslameilik, icerdigi bazt egilim ve olugumlarin istisnal karakterleri paranteze
alindiginda, alternatif bir kimlik iddiasi olamanug ve kendine 6zgii bir ‘ses’e
kavusamanustir, Yukarida uzun uzadiya tartisilan modernlesme politikasimin
ve sag ideolojinin Islami olugumlar tizerindeki ilk etkisi, diger Islam tilkelerin-
den gorece geg bir tarihte ve donanumsiz ortaya gtk olmasy, bununla iliskili
ikinci yansimas: da, gecikmisligi doguran sebeplerin ‘zgiinlii§ii” engellemis
olmastdir. Bu cercevede, 80'lerin ortalarinda agilip 90’larm sonlarinda kapa-
nan parantez, bir kenara birakildiginda Islamcilik, bu topraklarin sosyolojik
kisttlanumlarmin mahkumu olmus ve yerelligin yerlicilige kurban edildigi bir
durumun ifadesi olmustur. 80 ortast ile 90 sonu arasindaki dénemde, gerek
diisiinsel énciilleri gerekse toplum tasavvurlaryla, diger Islam tilkelerindeki
islami hareketlerle kiyas yapilabilecek bir formasyona biirtinen Tiirkiye'deki
fslamailik, icerdigi telif edilmesi zor farkliiklara ragmen, sagcilikla baglariru
koparmak adina ‘bu iilkenin’ sosyolojik gergegini hesaba katmayan, timmetgi-
ligin yerelligi diglayan bir anlayigla benimsendigi bir yapida varhk bulmustur.
Boylece, sagalik, Tiirkiye Islimaligin olusturan ana govdede, ‘6zgtinliigii’ ve
’kendi iddialarina sahip olmayr’ imkansiz kilan bir eklemlenmeyi miimkiin ki-
larken, ana govde disindaki Islimar akimlarin gelisiminde bir tepkisellige yol
acip “iilke giindemini hesaba katmayan’, sahih Islim adma yerelligin evrensele
kurban edildii bir anlayisa yol agmugtur. Islim dtinyasindaki [slime akimiarim
bagardig toplumsal kabiilii Tiirkiye’deki Islamciligin basaramamus olmasinm
sebeplerinden en énemlisinin, Islimla sagalik arasinda anlamls bir iligkinin
gerceklegtirilememesi, bagka bir deyisle, “iilke gercekleri'nin farkinda olan
ama bu gerceklere ‘mahkum da olmayan’ bir kimliklenme politikasinn hayata
gecirilememesi, oldugu soylenebilir.
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