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SIYASET BILIMI




Burak Giirel

Islamcilik

Islamcilik son 30 yilda hem diinyada hem de Tiirkiye'de iizerinde en ¢ok
tartigilan siyasi ideolojilerden birisidir. iran Devrimi (1979), Sovyetler Birligi
ile Afgan miicahitleri arasindaki savag (1979-1989), Liibnan’da Hizbullah’in
ortaya cikist (1982) ve yiikselisi, Cezayir I¢ Savagi (1992-1997) ve Taliban’n
Afganistan’da iktidara gelmesi (1996) gibi bir dizi siyasal olay Islamcilig
1980°li ve. 1990’11 y1llarda giindemde tutmustur. Ilk gengligini 21. yiizyilda
yasayan kusaklar ise Islamcilik kavramuyla 11 Eyliil 2001’de ABD’de yaganan
intihar saldirilart ve ardindan ABD’nin Afganistan ve Irak’i isgaliyle tanists.
Afganistan’da Taliban ile ABD’nin bagin: gektigi koalisyon gligleri arasinda
10 yildir stiren savas, ABD’nin basta iran Islam Cumbhuriyeti olmak iizere

bir dizi Islamc: aktdrle yasadig: ciddi celigkiler, Filistin sorununun Hamas'n
kurulugu (1987) ve giiclenmesiyle birlikte aldig: yeni boyutlar, Aralik 2010°da
baslayan Arap devrimi siirecinde Islamciligin giiglis bir siyasi aktor olarak
ortaya gikmasi ve nihayet Avrupa’da Miisliiman azinhiklarin yasadug kitltiirel
ve siyasi sorunlar nedeniyle Islamcilik 8nemini koruyor.

Islameiligin Tirkiye’deki dnemi yalnizca bu uluslararas: baglamin iriini
degildir. 19. ylizyilin sonlarinda Osmanli Imparatorlugwnun yasadigi varolus
krizinin ¢oziimiinii amaglayan bir politik alternatif olarak Islamciligin
giindeme gelmesi, Tiirkiye Cumhuriyetinin kurulusunun ertesinde halifeligin
kaldirilmas: ve laiklik ilkesinin anayasaya konmasi, ok partili dsnemde din
ve laiklik etrafinda yaganan politik saflagmalar Islam ile siyaset arasindaki
iliskiyi gindemde tutmugtur. Tiirkiye’de Islamcilik, Necmettin Erbakan’in
(1926-2011) 1970’te Milli Nizam Partisi'ni kurmastyla birlikte gerek bir siyasi
harekete doniigmiistiir. Erbakan énderligindeki Refah Partistnin 1990’lardaki
yiikselis ve diisiisii yakin dénemin énemli siyasi gelismeleri arasindadir.

2000’} yillarin Tiirkiye'sinde Islamcilik farkl: bir surette ortaya cikmustar.
Adalet ve Kalkinma Partisi'nin (AKP) kurulusunun hemen ertesinde ulagtigt




406 | Siyaset Bilimi

tek bagina iktidarini 27 Nisan 2007’ deki askeri muhtiray: yenilgiye ugratarak
ve (2009 yerel secimleri haricindeki) her secimde oylarini yiikselterek 10 yildir
stirdiirmesi Tiirkiye Islamciliginin zirve noktasidir. AKP’nin Islamci veya
‘imli Islamer’ olup olmadig:, Milli Goriis partilerinden hangi bakimlardan
ve ne kadar farkl: oldugu gibi sorular her siyasi ¢evrede, medyada ve
akademik yayinlarda sert tartismalarin konusu olmustur. AKP’nin yaninda
saf tutmakla birlikte 6zerkligini koruyan Giilen cemaati gibi yapilar da kendi
dzgiun dinamikleri ve AKP ile iliskileri baglaminda siirekli tartisiimaktadur.

istamci ideoloji

Bu yaz1 gercevesinde bizi ilgilendiren Islam diinyasinda bagimsiz ulus
devletlerin kuruldugu 20. yiizyilda ortaya ¢ikan Islamci hareketlerdir. Bu
hareketleri incelerken Islam dinine degil, Islam™ farkls bigimlerde ve siirekli
yeniden yorumlayan Miislimanlara odaklanacagiz.!

20. ytizyilda Islamcilik gok sayida diisiiniir ve eylemci tarafindan
savunulmustur; ama yalnizca Pakistanlt Mevlana Mevdudi (1903-1979),
Misirhr Seyyid Kutub (1906-1966) ve Iranli Ayetullah Humeyni (1902-1989)
‘kurucu teorisyen’ sifatini hak edecek denli etkili olmugtur. Mevdudi ve Kutub
Sunni, Humeyni ise $ii mezhebine mensuptur. Etkiledikleri kesimler arasinda
geciskenlikler olsa da (6rnegin bazi iilkelerde Siinni islamcilar Humeyni'den
etkilenmigtir), Stinni-$ii ayriminin énemi nedeniyle ilk ikisi daha ¢ok
Siinniler arasinda, sonuncusu daha ziyade $iiler arasinda taraftar bulmugtur.

Bu ii¢ Islamer diigiiniiriin temel ortak noktas: icinde yasadiklar: toplumlarm
sorunlarina idealize edilmis bir ge¢mis tasavvuruna dayanarak yanit
iiretmeye yonelmeleridir. Her iicii de Araplarin Islam 6ncesi tarihini
adaletsizligin ve barbarligin hakim oldugu bir ‘cahiliye’ dénemi, fslam’in
ortaya ¢iktig1, Hz. Muhammed'in (570-632) ilk Islam devletini kurdugu 7.
ylizyiliysa adalet ve huzurun hakim oldugu bir saadet donemi olarak kabul
eder. Siinnilere gére bu dénem dort halife doneminin tamamini kapsar,
Siiler bu siireyi Hz. Muhammed ve Hz. Ali (599-661) dénemleriyle sinirlar.
Islam tarihinin geri kalanina iliskin anlasmazliklarina ragmen, 7. yiizy1li bir
saadet donemi olarak gordiikleri icin yasadiklar toplumlarin sorunlarina
care olarak Islam’in 7. yiizyilda yasanan saf haline, 5ziine donmeyi
onerirler. Mevdudi, Islamda Cihat (1920) baslikli kitabinda, yeterince Islami
bulmadig: ge¢misten radikal bigimde kopmay1 ve geriat devletini 6nermistir.
Mevdudinin Islami olmayan tiim gecmis pratiklerden kopma cagrisini
dnemseyen Kutub, Yoldaki Isaretler (1964) baslikli kitabinda ‘cahiliye’
donemindeki putlarin yerini modern donemde ulus, ulus devlet, parti,
1 Asef Bayat, “Is there a future for Islamist revolutions? Revolution, revolt, and Middle Eastern
modernity,” Revolution in the Making of the Modern World, der. john Foran, David Lane ve

Andreja Zivkovic (Londra: Routledge, 2008}, 105; Mahmood Mamdani, “Whither Political Islam?
Understanding the Modern Jihad,” Foreign Affairs 1 (2005), 148-149.
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sosyalizm gibi yeni putlarin aldiginy, islam diinyasinin ‘cahiliye’ dénemine
geri dondiiginii ileri siirmistiir.? Kutub’un kullandig: cahiliye kavramin
Siilige adapte eden Humeyni, Hz. Ali sonrasindaki 1300 yulik Islam tarihinin
tamamini dinin 6ziinden uzaklagma ve adaletsizlik dénemi olarak tanimlar.?
Cahiliyeyi yok edip Islam’in 6ziine dénme bigiminde dzetlenebilecek bu
yaklagim, Islame ideolojinin temelini olugturur.

Islam’in 6ziine dénme fikrine iliskin iki noktanin altin: ¢izmek gerekir.
Birincisi, bazt marjinal gruplar haricinde higbir Islamer diigiiniir veya hareket
7. yzyili aynen taklit etmeyi Snermemistir, 7. yizyilin pratiklerine dénmeyi
hararetle savunan Vahhabiligin resmi ideoloji oldugu Suudi Arabistan’da

bile agir1 anti-modern yorumlara itibar edilmemis, Vahhabilik diinya
lsapitalizmiyle derinden biitiinlesmis Suudi sistemine eklemlenebilmistir.
Oteki dini ideolojilere benzer bigimde, Islamcilik modern teknolojiyi
reddetmeden modernlesmeye mesafe koyan, secmeci bir yaklagim
benimsemistir. Ayrica, baz1 Islamei hareketler 7. ylzyih saadet donemi olarak
tanimlamalarina ragmen Humeyni’nin radikal yaklastmindan ayrilarak

daha yakin caglara ait referanslari benimsemistir. Ornegin AKP ve Milli
Goriis geleneginden gelen éteki partiler icin Osmanl Imparatorlugu béyle bir
olumlu tarihsel referanstir.

Islameihgin ii¢ biryiik teorisyeni, cahiliyenin agilarak Islam’in diriltilmesi icin
siyasi iktidarin ele gegirilmesi gerektigini savunmustur. Tktidar sorununun
glindeme getirilmesi en az cahiliye kavrami kadar radikal bir midahaledir ve
Istamciligin modern bir siyasal hareket haline gelmesini saglamigtir. Siyasi
orgiitlenme sorunu bu baglamda kagimlmaz olarak giindeme gelmisgtir,
Mevdudi 1941'de Hindistan'da Islami Cemaat 6rgiitiinii kurarken 622

yilinda Mekke’den Medine’ye hicreti sirasinda peygamberin ¢evresinde bir
araya gelen ilk Miisimanlarin ‘6ncii’ roliine referans vermistir. Kutub ise
iktidar sorununun ¢éziimiini ‘yeni Kuran neslinin énciiliik edecegi orgiitlia
miicadelede gdrmiistiir. Humeyni 1970°te yayimlanan Velayet-i Fakih:

Islam Devleti baghkli kitabinda Iran’daki monarsinin yikilarak yerine din
adamlarinin yénetecegi bir Istam devleti kurulmasini savunmus, bunun igin
Orglitlii miicadele baglatmigtir.?

Kisacasi, Istamcilik Miisliimanlarin 20. yiizyilda yasadig: ekonomik,
toplumsal ve siyasi sorunlar: Islam’in 6ziinden uzaklagma olarak
tanimladiklars cahiliyeye baglayan, Islan’m 6ziine doniisii ise 6rgiitli
miicadele yoluyla gergeklegtirilecek siyasi bir proje olarak tanumlayan bir
ideolojidir.

2 Gilles Kepel, Jihad-The Trail of Political Islam (Cambridge, Massachusetts: Belknap, 2002), 25-26, 34.

3 Chris Harman, The Prophet and the Proletariat, http://www.marxists.org/archive/harman/1994/
xx/istam.htm (1994) (erisim tarihi: 1 Subat 2012).

4 Kepel, Jihad, 26-40.
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Bu ii¢ diisiiniir Islamciligs laik rejimlere muhalefet hareketi olarak
tanimlamgtir. Bu nedenle, iktidar stratejileri ve miicadele ydntemleri
arasindaki fark ne olursa olsun, onlardan esinlenen hareketler statitkoyu
degistirmeyi hedeflemistir. Fakat Islameiligin ‘iktidardaki Islameilik’

olarak adlandirilabilecek, en az muhalif Islamcilik kadar énemli bagka bir
tiirit daha vardar. [ran, Pakistan, Sudan (simdiki adiyla Kuzey Sudan) ve
Suudi Arabistan drneklerinde iktidardaki Islameilik statiikoyu korumak
igin dini politize eder. [ktidardaki Islamcilik yalnizca laik degil, Istamci bir
mubhalefetle de karsilasabilir. Giiniimiizde iran’da muhalefetin énemli bir
kism1 Humeyni'nin gercek devamcist oldugunu iddia edip Islami referanslarla
siyaset yapmaktadir. Suudi kralligini yikmay amaglayan Islamei gruplar
vardir. Suudi Arabistan drneginde ironik olan nokta, rejimin kendini
tahkim etmek i¢in kullandig1 ideolojik araglarin bazen kendisini vurmasidir.
Suudilerin biiyiik paralar harcayarak ylrtttigi Vahhabilik propagandas:
sayesinde Ibn-i Teymiyye'nin (1263-1328) eserleriyle tanigan bazi gruplar,
1990’larin ortasinda Teymiyye'ye referansla Suudi kralligini yikma ¢agrist
yapmigtir.®

Yukarida agiklanan geligkili ve karmagik yapisi nedeniyle, Islamailik

kavramini farkli konumlarda (iktidarda veya muhalefette) bulunan, farkls
iktidar stratejilerini (reformist veya devrimci) tercih eden, farkli politika

1979'da gerceklesen fran Devrimi, islamct bir hareketin laik bir rejimi devrim yoluyla yikarak
iktidara geldigi (bugiine kadarki) tek drnektir. Devrim tek ortak noktas: gahlik rejiminin yikilmast
olan ok sayida Islamcy, liberal ve radikal sol grubun ortak tiriini olsa da, Humeyni taraftarlarinin
kurdugu Islam Cumhuriyeti Partisi devrimin gafaginda liberal ve sol muhalefeti hegemonyas altina
almayi, devrimden sonra bu gruplars tasfiye etmeyi bagarmustir.

5 Age,72.
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yapma araclarini (silahl veya silahsiz) kullanan ama Islami referanslarla
siyaset yapmakta ortaklasan, (iliml veya radikal) tiim siyasi hareketleri ve
rejimleri kapsayacak geniglikte tanimhiyoruz.

Islamciligin sinifsal dinamikleri

Islam dinini anti-kapitalist bir cergevede yorumlayan cok sayida Islamci
entelektiiel ve siyasi hareketin varligina ragmen, 20. yiizyilda ortaya cikan
Islamer hareketlerin bityiik boliimii kapitalist iiretim iligkilerini ortadan
kaldirmay1 amaglamamustir. Devlet igletmelerinin ekonomideki agirhigs

ne olursa olsun, kurulan Islamci rejimlerin tamami firetim araglarinin
burjuvazinin elinde oldugu genis bir 6zel sektore sahiptir.¢ Kuran’da yer
alan ‘mistekbir’ (kibirli, ezen) ve ‘mustazaf’ (giicsiiz, ezilen) kavramlarini
Marksizmin ‘sémiirii’ ve ‘sinif miicadelest’ gibi temel kavramlarindan
yararlanarak yeniden yorumlayan Ali Seriatinin (1933-1977) énciilik ettigi
Islamcihigin sol yorumu Iran Devriminin éncesinde Halkin Miicahitleri gibi
Orgiitlere esin vermistir.” Bu kavramlarin is¢i sinifi éizerindeki giiclit etkisini
fark eden Humeyni, 1970’ten itibaren ‘miistekbir’ ve ‘mustazaf’ kavramlarina
sik¢a bagvurmustur.® Solun ve Islamciligin sol yorumunun Humeyniyi

sol retorigi kullanmaya mecbur edecek élgiide giiglii oldugu iran’da dahi
Islam devrimi kapitalist iretim iliskilerini ortadan kaldirmamus, yalmzca
sahin cevresindeki burjuvaziyi tasfiye edip Humeyniyi destekleyen dindar
burjuvalarin ekonomik giiciinii artirmistir. islamei hareketlerin burjuva
niteliklerine ragmen isci simufi fizerinde hegemonya kurmayi (bazi iilkelerde
kismen, bazilarinda tamamen) basarmis olmasi, bu hareketlerin sinifsal
dinamiklerini iyi kavramay gerektiriyor.

Islamer hareketler, dindar burjuvazinin isci sinifryla kurdugu ittifakin
driniidir. Ittifakin hegemonik giicii dindar burjuvazi, tabi gilicii ise iggi
simiftdir.® Diger tiim burjuva devletlerine benzer bigimde, Istam diinyasinda

6  Uzun yillar siiren savaglarda harabeye dénen, ne devletin ne de zel sektériin elinde ciddi highir
sanayi altyapisi bulunmayan, biiyiik miktarda tirettigi tel meta uyusturucu olan Taliban dénemi
Afganistan’t elbette daha farkli bir analizi gerektirir.

7  Harman, The Prophet; Kepel, Jihad, 39-41. Seriati ile Halkin Miicahitleri arasindaki benzerlikler
ve farkhliklar i¢in bkz. Ervand Abrahamian, The Iranian Mojahedin (New Haven: Yale University
Press, 1989), 122-125.

8  Ervand Abrahamian, Khomeinism: Essays on the Islamic Republic (Berkeley: University of
California Press, 1993), 47-51; Harman, The Prophet; Kepel, Jihad, 39-41,

9 Islama hareketlerin dindar burjuvazi ile kent yoksullar: afasindaki kirtlgan ittifakin diriini
oldugunu tespit eden Kepel, Istamct ideolojinin tek bir toplumsal grubun ¢ikarlarinin ifadesine
indirgenemeyecegini ileri siirerek bu ittifaks esitler arasinda kurulan hegemonyasiz bir koalisyon
gibi sunmaya meyleder (Kepel, Jihad, 9, 29). Oysa siyasal hegemonyaya iliskin genis literatiiriin
ortaya koydugu gibi, farkl: siniflarin farkh beklentilerle baska bir sinifin temel cikarlarini temsil
eden siyasi hareketler iginde yer almas: miimkindiir. Siyasal tarihin tamamm baz: siniflarin
digerleri {izerindeki hegemonyasinun tiriinii olan ittifaklarin kurulup bozulmasinin tarihi olarak
okumak miimkiindiir. Bizzat Kepel'in ¢caligmast 20. yiizyilin Islamei hareketlerinin dindar
burjuvazinin diger siniflar izerinde hegemonya kurma ¢abasinin iiréinii oldugunu gosteren
énemli veriler sunar,
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gecen yiizyilda kurulan ulus devletler de burjuvazinin bazi fraksiyonlarini
icine alip diger fraksiyonlarini digarida birakan birer iktidar bloguna
yaslanmugtir. Laik devletlerde rejim degisikligi talep eden muhalefet
hareketleri olarak ortaya gikan Islamci hareketler, iktidar blogunun diginda
kalan kapitalistlerin taleplerini dini bir retorikle politize ederler. Ornegin
Iran’da Pehlevi hanedanligryla yakin iliskileri olan, onlarla ayni sekiiler
kiiltiirii paylagan biiyiik burjuvazi iktidar blogunun i¢inde yer alip bilyiik
ekonomik olanaklara kavugsurken, (isyerleri Tahran'in Kapali Cargis'nda
(bazar) bulundugu i¢in bazari olarak bilinen) kiigiik ve orta dlgekli
kapitalistler Islamci hareketin hegemonik giiciinii olusturmugtur. Nihayet,
1970’ten sonra Tiirkiye siyasetinin giderek énemli bir unsuru héline gelen
Milli Gériis hareketi, iktidar blogunun icindeki Istanbul ve Izmir’in tekelci
ve laik burjuvazisinin kargisinda ekonomik ve siyasi bakimdan tabi konumda
bulunan, Anadolu’nun (o dénemde) daha kiiciik 6lgekli, tekelci olmayan,
dindar kapitalistlerinin siyasi temsilcisi olmugtur.®

Diger tiim burjuva siyasi hareketlerinde oldugu gibi Islamciligin bagarisi da
dindar burjuvazinin 6teki simiflar tizerinde hegemonya kurma konusundaki
maharetine baglidir. Aralarindaki tiim tarihsel farkliiklara ragmen, iran
Devrimi'nde Humeyni'nin, 2000’]er Tiirkiyesinde AKP’nin bagaris1 aym
nedenin, dindar burjuvazinin alt simflarin destegini kazanma becerisinin
sonucudur. Bunun kargisinda, Cezayir ve Misir’daki Islamcr gruplarin
1990°1arda verdikleri iktidar miicadelesinden yenik ¢itkmalarinin nedeni
dindar burjuvazinin alt siniflar fizerindeki hegemonyasini kaybetmesidir."
Dolayistyla, alt siniflarin dindar burjuvaziyi hangi kogullarda destekledigini
tespit etmek dnemlidir.

fslamc1 burjuvazi, 20. yiizyilin ikinci yarisinda bagarili siyasi hareketlere
onciiliik ettigi tiim drneklerde is¢i sinifinin iki bolimiintn (enformel
sektordeki isciler ile diplomali, beyaz yakali iggiler) destegini almistir.

Bu iki-grubun konumunu anlamak i¢in Miisliimanlarin ¢ogunlukta
oldugu tilkelerde 20. yiizyihin ikinci yarisinda yasanan demografik ve
ekonomik déniigiimii kavramak gerekir. 1955 ile 1970 arasinda Islam
ditnyasinin nifusu yiizde 50 oraninda artmagtir, 1975 yili itibariyle 24 yasin
altindakilerin toplam niifusa orani ytizde 60’tir. Aymi donemde kapitalist
Gretim iligkilerinin kirlarda yayilmaya bagslamasi ve kentlerin ¢evresinde
sanayinin gelismesi kirdan kente gocii artirmustir. Ekonominin bityiime
hizs niifusun artig hizinin gerisinde kaldig1 icin igsizlik yayginlagmistir.
Kentlerin altyapisi kirdan gelenlerin iyi kosullarda barmmasini saglayacak
olgiade gelistirilmedigi i¢in kentlerin ¢evresindeki varoslarin sayisi ve

10 Burak Giirel, “1970’ler Tiirkiye’sinde Islamei ve Fagist Siyaset: Vaadler ve Sonuglar,” Praksis 12
(2004), 88-91.
11 Kepel, Jihad, 67.
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niifusu hizla artmugtir.” Varoslarda yagayanlarin bir béliimii formel
sektérde is bulabilirken, ¢ogunlugu enformel sektérde, diisitk iicretler
karsihginda ve giivencesiz olarak calismaya mecbur kalmustir, Istatistiklerde
igsiz olarak gecenlerin énemli boliimii de is bulabildikge enformel sektérde
calisanlardan olusur. Literatiirde siklikla ‘kent yoksullary’ olarak anilan
enformel proletarya, kalabaliklig: ve seferberlik kapasitesi nedeniyle Islamci
propagandanin en 6nemli hedef kitlesidir.

Islamcibigim militan kadrolarinin 6nemli béliimii bazi yorumcularin
‘egitimli orta simif™ veya ‘yeni orta sinif™ diye adlandirdigs, diplomah

is¢i ve igsizlerdir. Islam diinyasinda bu dénemde yasanan bir diger dnemli
doniigtim orta ve yiiksek dgretimin devlet tarafindan (burjuvazi haricindeki
sinuflari kapsayacak dlgiide) yayginlastirimasidir, Aldig egitim sayesinde
dig ditnyay1, popiiler yasam tarzi ve titketim kaliplarim proletaryanin geri
kalanindan daha iyi izleyen, aldig1 egitimin karsiliginda dolgun ficretli bir
ig bularak konforlu bir yagama kavusmay: arzulayan diplomalilarin say1si
giderek artmistir. Ancak, ekonomik biyiime hizimin egitimin yayginlagma
hizinin gerisinde kalmas: diplomals igsizligi hizla artirmug, is bulabilenlerin
¢ogunlugu arzuladiklar: konforlu yagama yetecek iicretlerden mahrum
kalmistir. Diplomalilarin yiiksek beklentileriyle elde ettikleri arasindaki
bityiik fark Islam diinyasindaki laik (veya kismen laik) devletlerin hegemonya
krizinin zemini dégemis, Islamc1 hareketlerin diplomali proleterler arasinda
gliclenmesinin kosullarini hazirlamigtir.’®

Iginde yagadiklar: kosullar enformel ve diplomalr proletaryay: Marksist
siyasetin etkisine de agik héle getirir. Pek gok iilkede Islamcilar isci sinify
%qindeki gliclerinj ancak Marksist solun zayiflamasindan sonra artirabilmistir.
Islamcilarin mavi yakal: igciler arasindaki etkisi daha sinirlidir. fran
Devrimi’nde bile mavi yakalilar {izerinde tam bir hegemonya kuramayan
Islamcilar devrimden sonra solu fabrikalardan silmek igin epey caba
harcamistir.!s

Istamei hareketler, yukarida deginilen iki kesim @zerinde hegemonya
kurabilmek i¢in sol temalar1 séylemlerine adapte etmis, adaletsizligin ve
gecim sikintisinin modern cahiliyenin iriinii oldugunu, adaletin yolunun
Islam’t devlete ve topluma yeniden hakim kilmaktan gegtigini savunmustur.
Ayrica, kitlelerin ok duyarh oldugu emperyalizm ve Siyonizm karsit: sOylemi
yogun bicimde kullanarak hem laik elitleri kogeye sikistirmis, hem de
Marksistlerin bu kulvarda tek bagina kalmasini engellemistir.

12 A.ge., 66.

13 Bayat, “Is There a Future,” 101.

14 Harman, The Prophet.

15 Bayat, “Is There a Future,” 101; Harman, The Prophet; Kepel, Jihad, 66.

16 Maryam Poya, “Long Live the Revolution!...Long Live Islam?”, Revolutionary Rehearsals, der.
Colin Barker (Chicago: Haymarket, 2002), 156-162.
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Laik ideolojilerin krizi ve Islamcihigin yiikselisi

20. yiizyilda Islam diinyasindaki ulusal bagimsizlik miicadelelerine genellikle
laik elitler onderlik etmis, kurulan ulus devletler onlarin damgasin tagumugtir.
Bu devletler kitlelere ekonomik refah ve emperyalizmden bagimsizlik vaat
etmistir. Islamciligin gelisimi bakimindan dnemli olan Ortadogu ve Kuzey
Afrika’da 1950°1i ve 1960’11 yillarda pek gok iilkeyi kendisini ‘sosyalist” olarak
adlandiran laik milliyetci partiler yonetiyordu. Bu partiler hizli ekonomik
kalkinma ve adil béliigiim vaat ederek kitlelerin destegine talip olmustu.
Soguk Savas déneminde jeopolitik dnemini koruyan bu bélgedeki ekonomik
ve askeri varligint devam ettiren emperyalizme ve 1948’deki kurulusunun
ertesinde bslgenin 6nemli aktdrlerinden biri haline gelen Israil’e kars:
miicadele temasi, bu rejimlerin kitle desteginin ikinci kaynagiydi. Britanya ve
Fransa’ya kars: zafer kazandig1 Siiveys krizinin (1956) ardindan Misir devlet
bagkani Cemal Abdiilnasir'in (1918-1970) yildizinin bélgenin tamaminda
parlamasi laik milliyetciligin gliciiniin zirvesiydi.

Laik rejimlerin tirmandiklari bu zirveden diisiisii uzun stirmedi. Kitlelere
verdikleri ekonomik refah vaadini yerine getirmekteki basarisizliklar:
1960’larin ikinci yarisindan itibaren belli olmaya basladi. Beklentileri
karsilanmayan ve yan1 baginda hizla zenginlesen bir kapitalist sinif géren
proletaryanin hayal kiriklig: artarken, bu rejimlerin ‘sosyalist’ retoriginin
demagojik niteligi belirginlesti. Ekonomik basarisizligin yarattig hayal
kiriklig1 emperyalizm ve Siyonizme karsi miicadelenin basarisizliga
ugramastyla ofkeye doniigtil. Nasir'in onciiliigiinde birlesen Misir, Suriye
ve Urdiin ordularinin 1967de Israil kargisinda alt1 giin icinde biytik bir
bozguna ugramast Arap diinyasinda Israil'in kurulusundan sonraki ikinci
biiyiik travmayd1. Bu travma Islamaligin Arap tilkelerindeki yitkseligini
dogrudan belirlemis, Iran ve Tiirkiye’de ise dolayli olarak hissedilmistir.

Laik rejimlerin krizinden yararlanabilecek tek politik 6zne Islamci hareket
degildi. Marksist 6rgiitler, Cezayir, Irak, Musir ve Suriye gibi tilkelerde krizin
ardindan bir dl¢iide, Iran ve Tiirkiye’deyse 1970’lerin ikinci yarisinda epey
giiclenmelerine ragmen is¢i sinifins burjuvaziden bagimsizlastiracak bir
iktidar perspektifine sahip olmadiklar1 icin bu firsat: degerlendiremediler.
Kisacasy, laik rejimlerin ve Marksist solun krizi Islamciliin yiikselisine
zemin hazirladi.

islamci hareketlerin kisa bilangosu

1967’ deki biiyitk kiriimadan muhalif Islamcilarin yani sira iktidardaki
Islamciligin dnemli temsilcisi Suudi Arabistan da yararlanmigtir. Bu dénemde
petrol ihracati sayesinde ekonomik giicii astronomik bi¢imde artan Suudi
rejiminin yildiza Arap milliyetciliginin diisiige gegmesiyle birlikte parlamugtir.
Arap milliyetciliginin yiikselisini 1956 savaginin, diigiisiini ise 1967 savaginin
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simgeledigini yukarida belirtmistik. Suudi Arabistan’in Islam diinyasindaki
prestijinin ylikselis ve diigiisiinii de benzer bigimde, iki baska savasa
referansla aciklamak miimkiin. 1973’teki Arap-Israil Savas'nda ABD ve Bati
Avrupa'min Israil’e destek vermesini protesto eden Petrol Thra¢ Eden Ulkeler
Orgiitii (OPEC) petrol ambargosu baslatti. OPEC’in en etkili iiyelerinden
Suudi Arabistan, bu ambargodan iki bakimdan kazangh gikmustr. itk
olarak, ambargo nedeniyle artan petrol fiyatlari sayesinde ekonomik giiciinii
artirmigtir, Suudi sermayesi kasasina giren petro-dolarlar Islami bankacilik
sistemini kurarak degerlendirmigtir. Giiniimiizde diinya finans-kapitalinin
énemli bir pargasi olan Islami bankalar Suudilerin icadidir, Ikinci kazang
siyasidir. Ambargonun etkili olmasi, Filistin sorunu konusunda Suudilerin
laik Arap rejimlerinden daha basarilt politikalar gelistirebildigi izlenimini
yaratmagtir,

1973 sonrasindaki yeni uluslararas: kosullari Islam diinyasinin lideri
olabilmek i¢in firsat olarak goren Suudi rejimi, 1960’larda basglattig1 diinya
Miisliimanlarina yénelik Vahhabilik propagandasina hiz vermistir. Comert
Suudi fonlari sayesinde Siinnilerin bulundugu her yerde ¢ok sayrda Islami
kurum ag1lmig, bu kurumlar Kuran’in yani sira Vahhabiligin temel kitaplarin
da ticretsiz olarak dagitmustir. Siinniler arasindaki Suudi etkisi artmistir.
Ancak, ABD-Suudi ittifakinin siirmesi ve Filistin sorununun énemini
korumasi Suudilerin prestijinin kalici olup olmayacag1 sorusunu cevapsiz
birakmugtir. fran Devrimi, Suudi giiciine iliskin belirsizligi artirmustir. iran
etkisini yalnizca $ii karsit1 propagandayla kiramayacagi belli olan Suudilerin
imdadina Sovyetler Birliginin ayni yil baglayan Afganistan iggali yetismistir.
Sovyet isgaline karg: gelisen Afgan cihadi, Miisliimanlarin dikkatini fran ve
Filistin’den kagirmayi arzulayan Suudilere bulunmaz bir firsat sunmusgtur.
Bu firsat1 kagirmayan Suudiler, ABD ve Pakistan ile birlikte Afgan
miicahitlerinin yardimina kogsmusgtur.”” Bilyitk miktarda ekonomik ve askeri
yardima ek olarak, Vahhabilik propagandas: yoluyla elde ettigi uluslararasi
ag1 Afgan cihadina katilmak isteyen géniilliller bulmak i¢in kullanmistir.
Sovyetler Birligini en bityiik diigman, Afganistan savasini en bityiik cihat
olarak sunmakta basarih olan Suudi Arabistan, savasin siirdiigii 1980'1i
yillarda uluslararas: prestijinin zirvesine ulagmistir.

Sovyetler Birliginin Afganistan’dan ¢ekildigi 1989°da ilk bakigta her sey
Suudiler i¢in olumlu gériintiyordu. Destekledigi Afgan cihadi zafere ulagmus,
bu siiregte her biri dnemli roller oynayan Islami'bankalar ve Vahhabi ag1
gliclenmisti. Irak’in 1990’da Kuveyt'i isgal ederek sinirlarina dayanmas:
Suudilerin Islam diinyasindaki hegemonya hesaplarint altiist etti, Miittefikleri
ABD’den yardim istemek ve topraklarina on binlerce yabanci askerin

17 Bu ¢ iilkenin Afgan cihadindaki kurucu roliine dikkat ceken bir caligma igin bkz. Mahmood
Mamdani, Good Muslim, Bad Muslim: America, the Cold War, and the Roots of Terror (New York:
Pantheon, 2004).
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konuglanmasini kabul etmek zorunda kaldilar. Ocak 1991’de Irak’in agir bir
yenilgiye ugramasi Suudileri rahatlatsa da, yabanci askerleri Islam dininin
en kutsal mekanlarinin bulundugu topraklara kabul etmesi onu késeye
sikigtirmak icin firsat kollayan Iran’a biiyiik bir koz verdi ve Siinni radikalleri
kendisinden uzaklagtirdi. Ayni yil Suudi Arabistan’dan ayrilan El-Kaide
orgitiiniin lideri Usame Bin Ladin (1957-2011) basta olmak iizere Afgan
cihadinda yer alan cok sayida radikal Islamci, Suudi rejiminin megruiyetini
sorgulamaya baslad1. Suudilerin 1973 Arap-Israil Savagrnda yiikselen yildizi
1991’deki Birinci Korfez Savasrndan sonra kaydi. Aralik 2010°da baglayan
Arap devriminin kiyilarina ulasmasindan bityiik rahatsizlik duyan Suudi
rejimi, agt1t ekonomik yardim paketleriyle iilke i¢indeki huzursuzlugu
azaltmaya caligirken, benzer tehlikelerle bogusan (Bahreyn gibi) komsu
rejimlere yardim ederek Arap devrimini durdurmaya galisiyor.

Yari-[slamci iktidarin 6rnegi ise Pakistan’dir. Hindistan’da kék salan bir
Islam yorumu olan Deobandi ekolii, Islam’in 7. yiizyildaki pratiklerine dénis
vurgusu ve [slam’in bozulmasi olarak gérdiigii Sufilik vb. akim ve cemaatlere
diiyman olmasi bakimlarindan Vahhabilige benzer. Islamciligin bityiik
ideologlarindan Mevdudi, Deobandi ekoliinden geliyordu. Hint alt kitasinin
1947°de bagimsizliga kavusur kavugmaz Islam-Hinduizm fark: temelinde
ikiye boliinmesiyle kurulan Pakistanin oldukga heterojen bir etnik ve dilsel
yapiya sahip olmasi, devletin (biiylik bolimi Jaik olan) kurucu elitlerini
ulusal kimligi etnisite temelinde degil, din temelinde kurmaya mecbur
brrakmustir. Istikrarsizhigin kural oldugu, kronik bir kriz halinde yagayan
iilkenin tek birlestirici unsurunun Islam olmasi, laik elitlerin fslamcilan
tamamen ezmesini imkansizlagtirmistir. {slamc1 partilerin pek ¢ok iilkedeki
muadillerine gore daha dayanikli olmasinin baglica nedeni budur.” Benzer
bigimde, ulema konumunu daha iyi koruyabilmistir.

Pakistan’in Islamizasyonu bu nedenlerden dolay1 bagka iilkelerden farkli bir
hatta ilerlemistir. Islamci partilerin baskisy, 1977°de (Pakistan kosullarina
gore laik bir politikaci sayilabilecek) Ziilfikar Ali Butto’yu (1928-1979) seriat
talebini kabul etmeye zorlamig, Butto’yu askeri darbeyle deviren general
Ziya iil-Hak (1924-1988), bir dizi seriat yasasini uygulamaya koyarak rejimin
Islamizasyonunu saglamigtir. Ancak, laik partilerin varligina izin verilmesi
rejimi tam degil yari-Islamc: bir rejim olarak tanimlamay: gerektirir. Ziya iil-
Hak Afgan cihadina biiyiik destek vermigtir, Ramazan ayinda bankalardaki
mevduattan ylizde 2.5 oraninda vergi keserek zekati resmilestirmistir.
Toplanan vergilerin 6nemli béliimiint medreselere aktararak ve medrese
mezunlarinin devlet okullarinda 6gretmen olmasinin 6niinit agarak yoksul
kesimlerden gelen medrese talebelerinin radikallesme riskini azaltmaya,
ulemay! rejimin yamina ¢ekmeye ¢alismistir. Afganistan’da 1996’da iktidara

18 Kepel, Jihad, 58.
19 Age, 59
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gelen Taliban 6rgiitiinii Pakistan’daki medreselerde okuyan Afgan talebeler
kurmustur (‘taliban’ medrese dgrencileri anlamina gelir). Suudi Arabistan gibi
}'ilkelere nazaran daha esnek uygulamalara sahip olan, yari-Islamei Pakistan
Islam Cumhuriyeti’nde ¢ok sayida Islamc: muhalefet partisi mevcuttur.2

Iran, Islamciligin muhalefetteki (devrimci ve reformist) ve iktidardaki
(statitkocu) bigimlerini analiz etmek icin iyi bir 6rnektir. 1979'da gergeklesen
Iran Devrimi, Islamar bir hareketin laik bir rejimi devrim yoluyla yikarak
iktidara geldigi (bugiine kadarki) tek 6rnektir. Devrim tek ortak noktas:
sahhk rejiminin yikilmas: olan ¢ok sayida Islamey, liberal ve radikal sol
grubun ortak firiinii olsa da, Humeyni taraftarlarinin kurdugu Islam
Cumhuriyeti Partisi devrimin safaginda liberal ve sol muhalefeti hegemonyas:
altina almay1, devrimden sonra bu gruplart tasfiye etmeyi basarmustr.
Dolayisiyla, sahlig1 yikan gruplarin heterojenligini unutmadan 1979-82
araligini bir ‘Islam devrim{’ siireci olarak nitelemek yanlis olmaz.

[ran’da petrol endiistrisini millilegtirerek emperyalizmin tepkisini ¢eken

laik milliyetci basbakan Muhammed Musaddik (1882-1967), 1953’te ABD ve
Britanya'nin destekledigi bir askeri darbeyle devrilmigtir. Darbenin ardindan
tilkeye geri donen sah Muhammed Riza Pehlevi (1919-1980), laik monarsi
rejimiyle tilkeyi yonetmistir. 1960°h yillarda yaptig1 (‘Beyaz Devrim’ olarak
bilinen) reformlarla ciddi bir kapitalist déniisiimiin éniinii aan Pehlevi, stire¢
icinde ti¢ ayr1 toplumsal kesimin muhalefetiyle kargilagmistir. Pehlevinin
reformlarindan ayricaliklarimi ortadan kaldirdig icin zaten rahatsiz olan
ulema, ABD'nin askeri varhgindan sikayet ederek Pehlevi'yi ulusal egemenligi
yok etmekle suglayan Humeyni'nin 1964’te siirgiine gonderilmesinin
ardindan sahlik rejimine diisman olmustur. Pehlevi hanedaninin destegiyle
palazlanan laik biyiik burjuvazinin ekonomideki payini kendisi aleyhine
artirdigim goren bazariler (geleneksel orta ve kiigiik burjuvazi) ayn1 dénemde
rejimden yabancilasmaya baglamistir, Ancak, Iran ekonomisinin 1970’lerin
ortasina kadar sitrekli bityitmesi pastadaki pay: kiigiilse de pastanin bityiimesi
nedeniyle geliri artan bu kesimin radikallesmesini énlemistir. 1975'te

petrol fiyatlarinin aniden diismesinden sonra $ah’in spekiilasyona karsi
baglattigs bityiik kampanya sirasinda tinlii tiiccarlarin hapse atilmasinin
ardindan rejime ditsman olan dindar burjuvazi, Humeyni’ye destek vermistir.
Nihayet, is¢i stmfinin neredeyse tiim kesimleri 1970’lerde muhalefet

saflarina gegmistir. Formel sektérde caligan mavi yakalilar arasinda Tudeh
gibi Marksist gruplar daha fazla etkili olurken, Tahran’in varoglarindaki
enformel proletarya i¢inde Humeyni genis bir destek bulabilmistir. 1950’1i

ve 1960’lardaki reformlar sirasinda rejimden beklentileri yiikselen ama
1970’lerde hayal kirikligina ugrayan diplomali isci ve igsizler arasinda liberal
ve sol gruplarin yani sira Islamcilar da genis taban bulmustur.

20 A.ge., 100-103.
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iran Devriminin Islamcilarin sol retorige en fazla bagvurdugu tarihsel
donem oldugunu yukarida belirtmistik. Halkin Miicahitleri adli silahl1

orgiit bunun en ug érnegidir.? Halkin Miicahitleri elbette bir bosluga )
dogmamustir. Sovyetler Birligi ¢izgisindeki Tudeh Partisi (‘tudeh’ Farsca'da
‘kitleler’ anlamina gelir) ile Halkin Fedaileri gibi Marksist gerilla orgiitleri bu
donemde giiglenmistir. Bu durum Humeyni'yi yalnizca ulemay1 cezbedecek,
saf dini bir soylem yerine is¢i sinifina hitap edecek sol bir retorik kullanmaya
zorlamigtir. Humeyni'nin 1970 sonras: konugmalarinda ‘mustazaf’ ve
‘miistekbir’ kavramlarina sik¢a bagvurmasi bu séylem degisikligini gosterir.”
Humeyni'nin sol sdylemi dindar burjuvaziyi korkutmamus, aksine bu séylem
isci sinifinin 6fkesini yalnizca $ah’in gevresindeki laik biiyiik burjuvaziye
yonelterek onlara yardim etmistir.

Humeyninin farkls siniflara seslenirken gosterdigi dikkat, laik muhalefetle
kurdugu iligki icin de gegerlidir. $aha karg1 1977°de baslayan ilk biyiik
eylern dalgasina énciiliik eden liberal muhalefeti korkutacak kata seriatg:
soylemlerden kaginan Humeyni, 1978 sonunda yaptig: bir konu§mada
hedefinin “Iran’in bagimsizligini ve demokrasisini koruyacak bir Islam
cumbhuriyeti” oldugunu sdylemistir. Kasim 1978’de Fransa’da Humeyni'yi
ziyaret eden liberal muhalefetin liderleri onu desteklediklerini a};lklachlar.23
Birkag ay sonra kogullar degistiginde Humeyni demokrasinin “Islam’
yabanc1” bir kavram oldugunu séylemistir, Humeyninin sol sdyleminin
cazibesine kapilan Tudeh 6nderligi ayn1 donemde onu rehber ilan etmigtir.**
Bu destegi memnuniyetle kargilayan Humeyni, devrimden sonra Tudeh’e
karst taarruza gegmistir. Bir yandan farkh gruplari kendi hayallerini terk
etmeden devrime katilmaya ikna ederken, diger yandan kendisine baglh
giicleri sik1 bigimde 6rgiitlemeye devam edebilmesi Humeyninin siyasi
dehasini gosterir.

Humeyni'nin dehas: Subat 1979°da Sah’in devrilmesinden sonra diger
drgiitlere yonelik manevralarinda daha net ortaya ¢ikmistir. Humeyni dnce
liberallerle ittifak kurarak sola karg1 taarruza gecmistir. Bu kampanyanin ilk
bagarili sonuglarimi vermesiyle birlikte liberalleri tasfiyeye yonelmistir. Kasim
1979’da Humeyni taraftarlarimin ABD'nin Tahran biyitkel¢iligini basarak
elcilik personelini rehin almasi liberallere kars1 yapilmus usta bir hamledir.
Rehine krizi sirasinda ABD’ye agik¢a meydan okumasi daha birkag ay énce
saldiriya ugrayan Iran solunun biiyitk bolimiinii yeniden Humeyninin
arkasina dizmis, liberallerin tasfiyesini kolaylastirmistir. 444 giin sliren ‘
rehine krizi, heterojen nitelikteki devrimin Islam devrimine déniisiimiindeki
en kritik kavgaktir. Krizin sona ermesinin ardindan tigiincii bir manevra

21 Abrahamian, The Iranian Mojahedin.

22 Abrahamian, Khomeinism, 47-51; Harman, The Prophet; Kepel, Jihad, 41.

23 Kepel, Jihad, 122; Poya, “Lond Live,” 138,
24 Kepel, Jihad, 122.
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yapan Humeynj, liberalleri ezerken arkasina dizilen sol Orgiitleri tamamen
yok etmistir.

Islam devrimi, $ah’in gevresinde beklenen laik burjuvaziyi tasfiye etmis,
ondan bosalan yeri dindar burjuvazi doldurmustur. Pehlevi ailesinin ve laik
kapitalistlerin miilklerine el koyarak bityiiyen devlet sektérii ekonominin
diger biiyiik aktérii olmustur. Dindar burjuvazinin kontroliindeki 6zel sektér
ile Islamct bitrokratlarin kontroliindeki (bu biirokratlarin bir kismi sonraki
yillarda ciddi servetlere kavusarak kapitalistlesmistir) devlet sektérii yeni
rejimin kapitalist niteligini belirlemistir. 1980-1988 arasinda devam eden
Iran-Irak savag: sirasinda rejim kendisini adim adim konsolide etmistir.
ABD'nin yant sira, fran modelinin fslam diinyasindaki etkisini azaltmay:
amaclayan Suudi Arabistan da Iran’a karg: Irak’s desteklemistir. Yiiz binlerce
Iranli savagta 6lmiistiir. Islame rejim bu dénemde (¢ok sayida vakif ve sosyal
yardim kurumundan olusan) devasa bir sosyal glvenlik sistemi kurmustur.
Kurulan vakiflardan en bityiigiiniin adinin Mustazaflar Vakfi olmas rejimin
sosyal giivenligi proletarya iizerinde hegemonya kurma araci olarak kullanma
¢abasinin iyi bir drnegidir. Bu kurumlar, slen askerlerin ailelerine maas
baglamigtir. Ayrica, sehit ailelerinden gelen genglere iiniversitelere sinavsiz
girig hakki ve burs verilmistir. Iran rejiminin siddet aygitinin bir parcas
olmaya devam eden Devrim Muhafizlar: ve Besi¢ milislerinin insan kaynag:
bu genglerdir.

Humeyni'nin 1989’ da élmesiyle rejimin ilk donemi kapanmugtir. Biitiin
¢abalarina ragmen kendi modelini Islam diinyasina ihrag etmeyi bagaramayan
ve bir miktar izole olan rejim, iceride ekonomik sorunlarla bogusmugstur,
Devrime tanik olmamis yeni bir kugagin yetismesiyle rejimin isi daha

da gii¢lesmigtir. Hagimi Rafsancani’nin cumhurbagskanli§: doneminde
(1989-1997) baslayan ozellestirmeler ve ekonomiyi disa agma adimlar

ile Muhammed Hatemi'nin cumhurbagkanligi déneminde (1997-2005)
yapilan demokratiklesme acilimlari ekonomik sorunlar ¢dzmeye ve geng
kusaklar1 rejime entegre etmeye yetmemistir. Rejimin liberal yiizii sayilan

bu politikacilarin bagarisizlig1 popiilist ve sahin kanadin yeni temsilcisi
Mahmud Ahmedinejad’in 2005te yoksul kesimlerin destegini alarak
cumhurbaskanhgina secilmesinin yolunu agmistir. Ancak, Ahmedinejad
rejimin aginan hegemonyasini yeniden tesis etmekte basarisizliga ugramigtir.
2009’daki cumhurbagskanlig secimlerinde Ahmedinejad’a karg1 aday olan
Mir Hiiseyin Musavinin sozciiliigiinii yaptig Yesil Hareket taraftarlarinim
secimlerde hile yapildig1 gerekgesiyle baslattig: protestolara Besic milislerinin
sert miidahalesi ve cok gegmeden Ahmedinejad taraftarlarinin da sokaga
dokiilmesi iilkedeki siyasi tansiyonu aniden yitkseltmigtir. Yesil Hareket’in
protestolar1 bastirilnug ama rejimin hegemonya krizi ayyuka cikmistir.

Islam devriminin bagariya ulastig: Iran Srneginin kargisinda 1990’larda
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basansizlikla sonuglanan Cezayir ve Misir deneyimleri bulunur. Cezayir’de
1989’da kurulan islami Selamet Cephesi (Front Islamique du Salut-FIS)
fran’da Humeyni’nin yaptigina benzer bigimde, dindar burjuvazi ile alt
siniflari birlestirerek hizla giiglenmisti.?® Aralik 1991’de yapilan genel
secimlerin ilk turunda oylarin yiizde 48’ini alan FIS’in iktidarina engel olmak
isteyen Cezayir ordusu Ocak 1992’de askeri darbe yaparak segimlerin ikinci
turunu iptal etti. Islamcilar ile ordu arasinda ig savas bagladi. FIS'in iginde o
ana kadar edilgen bir durumda olan radikal unsurlar i¢ savagin baslamasiyla
birlikte bagimsizlasmaya basladilar. FIS’e bagl Islami Selamet Ordusu (Armée
islamique du salut-AlS) silahli miicadeleye girerken, FIS’ten kopan radikaller
Silahl: Islami Grup (Groupe Islamique Armé- GIA) adlt 6rgiitit kurdular.
Afganistan’da miicahitlerle birlikte savagan militanlarin aktif rol oynadig:
GIA, FIS’e oy veren varoslardaki proleterlerin énemli bolimiiniin destegini
arkasina aldi. FIS’in bagarisini saglayan sinif ittifak: boylelikle sona erdi.
Yalnizca bes yil i¢inde 100 bin kisinin 6ldiigi i¢ savasin yarattig: dehset ve
GIA’nin artan etkinligi kargisinda ¢aresiz kalan dindar burjuvazi, silahla
miicadeleye devam etmekle bir sey kazanamayacagini fark etti. Cezayir’deki
askeri rejim, tam bu agamada FIS ve iliml Islama partilerle diyalog kurdu.
AIS 1997’ de silahli miicadeleye son verdi. Bu siireste giderek yalitilan GIA ise
farkli kanatlara boliinerek etkisizlegti.

Islamciligin en koklii ge¢mise sahip oldugu iilkelerden birisi Misir’dir.

Hasan El-Banna'nin (1906-1949) 1928’ de kurdugu Miisliman Kardegler
Orgiitii, 6zellikle Seyyid Kutub’un yazi ve eylemleri sayesinde dinyanin her
yanindaki Islamcilara esin kaynag1 olmustur. Nasir'in Jaik rejimine karsi
bayrak agan Kutub 1966’ de idam edildi. Baski kosullar1 nedeniyle Misir'dan
ayrilarak Suudi Arabistan’a gegen Musliiman Kardegler iiyelerinin bir kismi
buradaki iiniversitelerde gorev alarak Islamaligin ideolojik gelisimine katkida
bulundu, diger béliimii ise Islami bankacilik sisteminin kurulugunda etkin
rol oynayip zenginlesti.® 1967 travmasinin ardindan Misir’daki Islamcilar
toparlanmaya bagladi. Nasir’in Sliimiinden sonra devlet bagkani olan Enver
Sedat (1918-1981), rejimin prestij kaybin1 gidermek ve Marksist muhalefeti
sindirebilmek i¢in Islamcilarla barigtr. 1973’ten itibaren iiniversitelerde
orgiitlenen Islamcilar, solun ezilmesinde devlet giiglerine yardume oldu.
Sedat’in Islamcilara yonelik agilimi gergevesinde Suudi Arabistan’dan geri
dénen Miisliiman Kardegler’in zengin tiyeleri, Misir burjuvazisinin bir pargasi
héline geldiler.”

Farkli Islamci gruplar bir siire sonra kampiislerin disina ¢ikarak varoslarda
orgiitlenmeye basladilar. Islamcilarla Sedat’in balay1 uzun stirmedi. Misirin

25 Age., 168,
26 A.ge,5l
27 Age.,83.
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israil’i diplomatik olarak tamdig1 Camp David Antlasmasr'ndan (1979) sonra
Islamcilar Sedat’ hain ilan etti. Islami Cihat 6rgiitii 1981’de Sedat’s suikastle
Gldiirdi. Yeni devlet baskan: Hiisnii Miibarek radikal gruplara karsi cads

avi baglatti. Bu dénemde daha ilimh cizgi izleyen Miisliman Kardegler’in
faaliyetlerine belirli simirlar koydu ama bu 6rgiitii tamamen ezmeye
yonelmedi. Islamcilar 1990°larin baginda yeniden giiglenmeye basladilar.
Kahire niifusunun onda birinin yasadig1 Imbaba adli varos bu dénemde
Islamcilarin kalesi haline geldi. Cezayir’deki ic savas siirerken Misir’da

bazi Islamar gruplar silahli miicadeleye basladi. Cezayire benzer bigimde,
Masir’daki silahli miicadele sirasinda radikaller iizerindeki kontroliini
kaybeden dindar burjuvazi 1997’deki $iddetsizlik Inisiyatifi cercevesinde
devletle barigti. Radikaller bu inisiyatifi baltalamak i¢in 17 Kasum 1997de
Luksor Tapinagenda 62 turisti katlettiler. Misir turizminin bu olaydan biyik
zarar gormesi ve artan baskilar nedeniyle tecrit olan radikaller giderek
etkisizlegti.

30 yil boyunca iilkeyi yoneten diktatér Hiisnit Mitbarek, Kahire’nin Tahrir
Meydanrnda toplanan yiiz binlerce kiginin israrli miicadelesi sonucunda, 11
Subat 2011’de iktidardan devrildi. Kendi kontrolleri disinda gelisen devrime
bagta mesafeli duran Islamcilar, Mibarek’in iktidardan diiseceginin belli
olmasiyla birlikte (ve 6zellikle de devrilmesinden sonra) devrim trenine
atladilar. 2011°den bu yana tlimli Islamcilardan Miisliiman Kardegler'e,
Selefilerden Islami Cemaat’e uzanan genis bir yelpazedeki Islamc gruplar
yasal partileri aracihigiyla siyasal siirece katilarak gii¢lenmigtir. Mays-
Haziran 2012°de yapilan devlet bagkanligi secimlerinde Miisliman
Kardesler’in aday1 olan Muhammed Mursi'nin segimlerin ikinci turunda
oylarin yiizde 51.7’sini alarak devlet bagkanligina secilmesi, Misir
Islamciligini devrim sonrasinda yasanan iktidar miicadelesinde kritik bir
esige getirmistir.

Tirkiye Islamcilig, Erbakan’in 1970°de MNP’yi kurmastyla istikrarl bir siyasi
harekete doniigmiistiir.?® Anadolunun kiigiik ve orta 8lgekli kapitalistlerinin
sozciisii olarak 1968’ de Tiirkiye Odalar Birligi bagkanligina secilen Erbakan,
[zmir ve Istanbul’un bityiik burjuvazisinin baskis: sonucunda Adalet Partisi
(AP) iktidar: tarafindan gorevinden alinmistir. 1969 genel segimlerinden énce
AP’ye yaptig1 adaylik bagvurusu reddedilen Erbakan, Konya’dan bagimsiz
milletvekili secilerek parlamentoya girmis, ertesi yil MNP’yi kurmustur.
Erbakan’in Milli Goriis adini verdigi Istamc1 hareket, Anadolwnun merkez
sagdan umdugunu bulamayan, kiigiik ve orta olgekli, tekelci olmayan
kapitalistlerinin temsilcisi olmugtur. Laiklik kargit1 faaliyetlerde bulundugu
gerekgesiyle 1971°de kapatilan MNP’nin yerine kurulan Milli Selamet Partisi,

28 Tiirkiye'deki farkh Islamc: yapilarin 1990 dncesindeki gelisimine iligkin ayrintili bir inceleme igin
bkz. Rugen Gakur, Ayet ve Slogan-Tiirkiye'de Islami Olusumlar (Istanbul: Metis, 1990).
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1973’te Cumhuriyet Halk Partisi, 1975 ve 1977°de ise AP ve Milliyeti Hareket
Partisi ile koalisyon hitkéimetleri kurdu. Iran Devrimi'nin etkisiyle Tarkiye'de
radikal {slamailik popiilerlesti. 6 Eyliil 1980’de MSP’nin Konya'da diizenledigi
Kudiis'it Kurtarma Mitingi sirasinda yasanan olaylar radikallerin MSP’nin
tabaninda etkili olmaya bagladigini gosterdi.

12 Eyliil darbesinden sonra MSP kapatildi. Buna ragmen, askeri diktatérlik
Marksist solun toplumdaki etkisini kirmak i¢in din derslerini zorunlu

hale getirdi ve imam hatip liselerinin sayisini artirds. 12 Eyliil yénetimi, bu
uygulamalarin uzun vadede Islamcilarin isine yarayacagini tahmin etmemis,
{slamizasyon siirecini kontrol edebilecegini hesaplamusti. 1983’te kurulan
Refah Partisi islamci hareketi yasal zeminde yeniden toparlad, 1987°de
siyaset yasagi kalkan Erbakan partinin bagina ge¢ti. Marksist solun darbeden
sonra ezilmesinden yararlanan RP, ‘Adil Diizen’ slogani ve yoksulluk
yardimt faaliyetleri sayesinde 1990’larda varoglara hakim oldu. RP dindar
burjuvaziyle proletaryays, reformistlerle radikalleri ayn: ¢at: altinda tutabildi.
RP 1994’te Istanbul ve Ankara bityitksehir belediyelerini kazandi, 1995 genel
se¢imlerinde yiizde 21 oy alarak birinci parti oldu.

RP’nin yiikseldigi 1990’l yillarda Islamci sermaye de ciddi bir déniigiim
gegirdi. Bazi Islamct sermaye gruplari neoliberal doniisium siirecinde ortaya
¢tkan firsatlardan yararlanarak kendilerini bityiik sermayeye déniistiirdiiler.
‘Anadolu kaplanlarr’ terimi bu dénemde popiilerlesti. 1990°da kurulan
Miistakil Sanayici ve Isadamlar1 Dernegi (MUSIAD), Tiirkiye Sanayici ve
Isadamlar: Derneginin (TUSIAD) temsil ettigi laik burjuvazi karsisinda
hal ¢ok zayif olmakla birlikte onunla eskisinden daha fazla rekabet edebilen
Istamc1 burjuvazinin temsilcisi oldu ve RP’yi destekledi.

Dogru Yol Partisi ile koalisyon kuran Erbakan, Tiirkiye Cumhuriyeti'nin
ilk Islamc1 bagbakan oldu. Sitregten rahatsizlik duyan laik burjuvazi ve
ordu gok gegmeden RP’ye kars: taarruza gecti. Milli Gitvenlik Kurulu’nun
28 Yubat 1997 tarihinde yapilan toplantisinda alinan kararlar RP’ye karst
muhtira niteligi tagtyordu. Kisa siire sonra iktidardan diisen RP, Anayasa
Mahkemesi tarafindan laiklige karg: faaliyette bulundugu gerekgesiyle
kapatildi, Erbakan’a siyaset yasagi kondu. RP’nin devami olan Fazilet
Partisinde Recai Kutan ile Abdullah Giil arasindaki bagkanlik yarist o giine
kadar Erbakan’in tartismasiz liderliginde ilerleyen Milli Gériis gelenegi icin
bir ilkti. Medyada ‘gelenekgiler’ ile ‘yenilik¢iler'in miicadelesi olarak anilan
miicadele, kendisini bityiik sermayeye déniistiiren Islamci burjuvazinin
Erbakan’a alternatif arayisini yansitiyordu. Yeterli sermaye birikimine

sahip olmadigy, tekellesmedigj, finans-kapitale déniismedigi 1970°li yillarda
Erbakan’in ‘kasabalardaki kiigitk isadamlarinin yararina devlet giidiimiinde
bir sanayilesme’yi hedefleyen, “sermaye birikimini cografi olarak yayacak ve
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iktisadi yogunlasma egilimlerini geri gevirecek tedbirler™ iceren politikasini
destekleyen Islamci burjuvazi, diinya ekonomisiyle, uluslararas: sermayeyle
biitiinleserek kendisini finans-kapitale déniistiirme yoluna girdigi 1990’larin
sonunda bu ¢izgiyi arkaik bulmaya, geng ve yenilik¢i bir lider aramaya
baslad1. Recep Tayyip Erdogan bunun i¢in bigilmis kaftand1. Hem iktidara
gelmek i¢in zorunlu olan varoglarin destegini almaya yetecek deneyim ve
karizmaya sahipti, hem de Islamci sermayenin yeni ihtiyaclarin: (kendi
isadamhig deneyiminin de katkistyla) iyi kavramists. Erdogan’in 2001’de
kurdugu, 2002’den beri tek bagina iktidar olan AKP, dindar burjuvazinin
proletarya iizerinde hegemonya kurarak laik burjuvaziye meydan okudugu
ve iktidara yiiradigi bagarils bir érnek olarak Islamci hareketlerin tarihinde
ozel bir yer edinmigtir.’

Sonug

Istamcilik, Islam diinyasinin modern gagda yasadigi sorunlarin kaynaginin
Istam’dan uzaklagarak cahiliye devrine dénmek oldugunu ileri siiren,

bu sorunlarin ¢ziimiini Islam’a uygun oldugunu diigiindiigii bir deviet

ve toplum inga etmekte goren bir siyasi ideolojidir. Dindar burjuvazinin
proletarya tizerinde hegemonya kurarak hakim sinif olma arayisinin ifadesi
olan Islamcilik, muhalefetteyken devrimci veya reformcu, iktidardayken
statitkocudur. Islam diinyasindaki laik milliyetci rejimlerin ve radikal sol
hareketlerin 1960’larin ikinci yarisindan itibaren yakalandiklar: kriz, farkl
tipte muhalif Islamci hareketlerin yiikselisinin zeminini olusturmugtur.
Dindar burjuvazinin proletarya tizerinde hegemonya kurmakta basarih
oldugu Iran’da devrim yoluyla iktidara gelen Islamcilar, hegemonyay:
yitirdikleri (1990’larin Cezayir ve Misir1 gibi) 6rneklerde iktidar miicadelesini
kaybettiler. Aralik 2011de baglayan Arap devrimi siirecinde Islamct
hareketler yeniden iktidar miicadelesine girmistir. Tiirkiye’de AKP’nin temsil
ettigi siyasi hareket, neoliberalizme uyum saglamay1 ve proletarya izerinde
hegemonya kurmayi ayni anda bagararak diinyadaki ilimhi Islama akimlarin
6rnek aldig1 bir model haline gelmigtir.

29 Gaplar Keyder, Tiirkiye'de Deviet ve Siniflar (Istanbul: Tletisim, 2000), 287, 288.

30 Dindar burjuvazinin en bagindan itibaren Tiirkiye’deki Islamcs hareketin hegemonik giicii
oldugu, RP'den AKP’ye gecisin dindar butjuvazinin finans-kapitale déniistimiiniin siyasi ifadesi
oldugu bigimindeki yaklagim {Sungur Savran, “Referandum jle Segimler Arasinda Tirkiye,”
Devrimei Marksizm 12 (2011), 11-65; Kurtar Tanyilmaz, “Tiirkiye Burjuvazisinde Derin Catlak-
Burjuvazinin I¢ Catigmasinin Sunifsal Temelleri,” Devrimci Marksizm 12 (2011), 66-95), dindar
burjuvazinin hareketin icinde ancak AKP déneminde tam bir hegemonya kurabildigi tezinden
[Cihan Tugal, Passive Revolution-Absorbing the Islamic Challenge to Capitalism (Stanford:
University of Stanford Press, 2009), 8] tamamen farklidir. Tugal'in galigmasy, itk yaklagim
cergevesinde de yorumlanabilecek degerli veriler sunuyor.
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